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Africas: sociedades e culturas

A Africa é o terceiro maior continente do mundo, apresenta uma ampla diversidade
étnica e cultural. Com uma populacao de mais de 1 bilhao de habitantes, revela
problemas no processo de desenvolvimento econdmico, permeado por conflitos
étnicos e sociais. O desafio politico e social para todos os paises do continente € a
promocido da igualdade e direitos humanos para todos. Porém, a Africa é
considerada, por muitos antropdlogos e historiadores, o berco da civilizacao humana.
A historiografia africana é marcada por invasdes e processos de escravizagcao e
libertacao dos seus povos, sendo o Brasil um dos paises que mais recebeu pessoas
africanas escravizadas portadoras de uma vasta cultura ancestral e religiosa.

Na unidade 1 deste Guia de Estudo, vamos compreender a geografia do continente
africano com sua diversidade de sociedades e culturas. Dentro de uma perspectiva
histérica critica, vamos analisar o contexto sociocultural africano antes da escravidao
transatlantica e suas consequéncias para o povo africano. No contexto sociocultural
brasileiro, vamos analisar a chegada dos povos escravizados africanos e a insercao das
culturas africanas no Brasil. Por fim, analisaremos o papel da oralidade nas religides
africanas e afro-brasileiras.

Dessa forma, compreendemos que a educacao € um ato politico, e que nossas
escolhas de leitura do mundo perpassam pela trama conceitual apresentada nos
cursos voltados para o trabalho com a tematica da “Educacio para as Relacdes Etnico-
Raciais” e que trazem em seu escopo a discussao proposta para este curso EaD.

Essas primeiras palavras compdem uma carta de intencao pedagdgica para vocé que
esta lendo a organizacao destes conhecimentos neste Guia de Estudo. Este curso
possibilitara uma nova abordagem sobre a influéncia das tradigdes orais sagradas
africanas na formacao da estrutura social brasileira, permitindo uma visao mais
aprofundada da realidade social e histdrica para além do senso comum. A leitura, o
estudo e a pesquisa vao contribuir para sua formagdo académica, além de
sensibilizar-lhe para um posicionamento critico, permeado pela ética e pela justica
social na sociedade brasileira.

Objetivos da unidade

- ldentificar a geografia do continente africano e compreender a histéria e a
diversidade de sociedades e culturas que compdem o territério da Africa.

- Compreender o processo da escravizacao transatlantica e os impactos no
continente e nas culturas e sociedades africanas, como também o efeito da
insercao de povos escravizados no contexto socio-cultural brasieliro.

- Analisar o papel da oralidade e dos textos nas narrativas das religides africanas e
afro-brasileiras.
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1. Africas: sociedades e culturas

Sertao: é
dentro da gente.

Jodo Guimardes Rosa

Vocé escutou ou ja viu alguma nota sobre o livro “Grande sertao: veredas”, de Joao
Guimaraes Rosa? Foi escrito em 1954 e trata de uma narrativa literaria construida a
partir das relacdes aridas e dos ambientes insdlitos geograficos de um pedago do
nosso Brasil. O texto traz a possibilidade do amor entre Riobaldo e Diadorim, dois
jaguncos, como também relata a busca pela vinganca entre bandos de jaguncos
rivais. O sertao é apresentado como um fragmento do Brasil e das suas relacdes
étnico-raciais, sociais e religiosas ambivalentes e conflitivas. “A gente tem que sair do
sertao! Mas sé se sai do sertao € tomando conta dele a dentro..” (ROSA, 2006, p. 279).

Conhecer a Africa com sua diversidade social e cultural diz respeito a compreender o que
da Africa comp®e o nosso Brasil. O sertdo brasileiro pensado por Guimaraes Rosa é
constituido pelos “pretos”, ‘“ciganas’, “morenos bem queimados’, pessoas “des/
semelhantes”. E indispensavel compreender a importancia da acdo da politica afirmativa
instituida pela Lei Federal 10.639/2003, implementada no campo da educacdo, que
sensibilizou os sistemas de ensino no Brasil para o estudo da tematica “Histéria e Cultura
Afro-Brasileira” em todo o curriculo da educacgao basica nacional.

Nao existe um Brasil, uma Unica versao ou narrativa das coisas. O sertao € multiplo. A
Africa é plural. O Brasil é expressdo de diversidade. Assim, na histéria das religides do
Brasil, é indispensavel conhecer as narrativas sagradas das religides africanas e afro-
brasileiras que compdem o mosaico religioso brasileiro. Segundo a escritora
estadunidense Chimamanda Ngozi Adichie (2019), devemos ficar atentos as
narrativas que insistem em impor uma histéria Unica.

As historias importam. Muitas historias importam. As histérias foram usadas para
espoliar e caluniar, mas também podem ser usadas para empoderar e humanizar. Elas
podem despedacar a dignidade de um povo, mas também podem reparar essa

dignidade despedacada (ADICHIE, 2019, p. 32).

Para compreendermos o motivo pelo qual as narrativas sagradas afro-brasileiras e
indigenas foram deixadas em uma gaveta ao lado no Brasil, devemos investigar e
problematizar a formagao do povo brasileiro e a veracidade de uma Unica escritura e
narrativa da histéria por parte dos invasores e dominadores. A histdria possui narrativas
multiplas: “Comece a histéria com as flechas dos indigenas americanos, e nao com a
chegada dos britanicos, e a histéria serd completamente diferente” (ADICHIE, 2019, p. 22).

O Brasil foi descoberto ou invadido? Os povos origindrios eram libertos? Qual o
beneficio do processo de escravizagdo para os indigenas e africanos? O que
ocorreu com suas narrativas miticas? E os africanos que chegaram na condicao
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de escravizados, como podiam expressar as suas narrativas miticas sobre o
sagrado africano?

As Ciéncias da Religiao, com sua perspectiva interdisciplinar, vém contribuir para a
compreensao da Religido enquanto um conjunto de mitos, ritos e simbolos que
possibilitam a analise de uma multiplicidade de narrativas de religides do mundo e
do Brasil. Como afirma Peter Berger: “Com excecdo de algumas tribos ainda isoladas
no interior da Amazonia, a Maioria dos Nnossos contemporaneos esta consciente do
fato de que hd modos de vida diferentes, valores diferentes, cosmovisdes
diferentes” (BERGER, 2017, p. 44).

Por muitos anos, a poesia da narrativa religiosa mitica africana e afro-brasileira foi
escanteada, desprezada. Ler, reler, valorizar e dar visibilidade as multiplas narrativas
religiosas € um desafio para os professores e pesquisadores dos estudos da religiao;
principalmente, romper os siléncios, as lacunas e as auséncias no campo dos relatos
africanos e afro-brasileiros na histéria da religiao no Brasil.

O escritor pantaneiro Manoel de Barros (2015) nos motiva a compor, a valorizar tudo o
que foi deixado para tras propositalmente, palavras, poesias, narrativas e pessoas. No
fragmento do texto “matéria de poesia”, encontramos inspiracao para compreendermos
a necessidade de releitura das narrativas sagradas africanas e afro-brasileiras.

Matéria de poesia

[.] Tudo aquilo que a nossa
Civilizagao rejeita, pisa e mija em cima,

Serve para a poesia

O que é bom para o lixo € bom para a poesia

[.] As coisas jogadas fora
Tém grande importancia

- como um homem jogado fora

Alias é também objeto de poesia

Saber qual o periodo médio

Que um homem jogado fora

Pode permanecer na terra sem nascerem

Em sua boca as raizes da escoéria

As coisas sem importancia sao bens de poesia (BARROS, 2015, p. 46).

Por fim, os textos e as narrativas sagradas das religides servem para aprofundar os
nossos conhecimentos sobre os estudos da religiao, como defendia o escritor
Guimaraes Rosa, por meio do seu personagem Riobaldo em Grande Sertao: Veredas.
A funcao da religiao é:
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[..] para se desendoidecer, desdoidar. Reza é que sara da loucura. No geral. Isso € que € a
salvagao-da-alma.. Muita religido, seu mogo! Eu ca, nao perco ocasiao de religido.
Aproveito de todas. Bebo agua de todo rio.. Uma so6, para mim € pouca, talvez ndao me

chegue” (Rosa, 2006, p. 16).

Como destaca o tedlogo Paulo Nogueira (2013), a linguagem com suas narrativas
sagradas permeia o universo simbolico da religido. Estudar as narrativas sagradas
dos textos africanos e afro-brasileiros permitird desvelar a complexidade dos
sistemas textuais que envolvem diversos mitos, ritos e simbolos herdados da Africa;
devemos estar atentos as novas possibilidades de reinterpretar as diversas
narrativas religiosas!

LEITURA COMPLEMENTAR

Importante conhecer a Lei Federal que permite a
problematizacdo da histéria da Africa, dos Africanos e dos afro-
brasileiros nas redes de ensino publica e privada no Brasil.
BRASIL. Lei 106392003, de 09 janeiro de 2003. Estabelece as
diretrizes e bases da educacao nacional, para incluir no curriculo
oficial da Rede de Ensino a obrigatoriedade da tematica Histdria
e Cultura Afro-Brasileira. Brasilia, 2003, disponivel em:
http://www.planalto.gov.br/ccivil_03/leis/2003/110.639.htm

1.1 Contexto sociocultural africano antes da escravidao transatlantica
Vocé sabia que a Africa é considerada o berco da humanidade?

O Homo Sapiens surgiu na Africa ha aproximadamente 160 mil anos. A civilizacéo
egipcia € uma das mais antigas no mundo, aparece datada na historia africana ha 5
mil anos. O historiador Herddoto reverenciou o rio que corta o Egito com sua célebre
frase: “O Egito € uma dadiva do Nilo". Nos pergaminhos egipcios, marcados pelos
hieréglifos, estao expressas antigas narrativas sagradas africanas, que juntamente
com todo o patrimdnio histérico e cultural descobertos no Egito compdem um
mundo mitico expresso nas piramides, pinturas e artefatos.

A origem da palavra Africa é problematizada pelo pesquisador Kabenguele Munanga
(2021), um dos grandes pesquisadores brasileiros que escreveu inumeros artigos e livros
sobre a Africa e sobre o negro no Brasil. Enquanto professor, sempre teve o desafio de
fazer valer a Lei 10.639/2003, provocou o tempo todo, o processo de sensibilizacdo dos
professores para a superacao do racismo na escola e na sociedade brasileira.

A palavra ‘Africa’ € um topénimo que vem da Antiguidade greco-romana. Os antigos

gregos chamavam de Africa o territério geografico correspondente a atual Libia. Para os
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romanos, a Africa era o territério da atual Tunisia. Vencidos os fenicios, os romanos
destruiram Cartago e criaram ao redor dessa provincia uma nova que eles chamaram
provincia dos Afri, nome dado aos indigenas da regido. Estamos em 146 a.C. Na noite dos

tempos, esse topdnimo passou a designar todo o continente (MUNANGA, 20089, p. 20).

Geograficamente, o Deserto do Saara, o segundo maior do mundo, divide o
continente africano em duas partes: a Africa do Norte e a Africa subsaariana. No
norte da Africa, territério que hoje corresponde & Libia, & Tunisia, a Argélia e ao
Marrocos, habitavam os berberes que foram influenciados pelos arabes desde o
século XVII. Na regido do deserto do Saara, encontramos uma diversidade de povos
ndmades, como por exemplo, 0s comerciantes tuaregues que, por meio dos camelos,
conseguiram alimentar o comércio com o transporte de produtos para a peninsula
Ardbica e para o mar Vermelho (SOUZA, 2012).

Mapa 1- A Africa
Fonte: googlemaps
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Uma das cidades mais importantes da Africa do século XIl ao século XIX foi
Tombuctu. Importante ponto de cruzamento de rotas comerciais e descanso das
caravanas. Considerada o elo entra a Africa negra, o mundo muculmano e a Europa,
facilitava o comérico de sal, ouro, tecidos graos, noz-de-cola, peles, plumas, esséncias,
marfim, instrumentos de metal, contas, objetos de ceramica, couro, dentre outros
produtos. Nesse sentido, podemos afirmar que ocorreu um intenso intercambio
cultural, linguistico e religioso por todo o continente africano.

A Africa é um continente cortado por rios. A Africa Ocidental é a regi&o que vai do rio
Senegal ao rio Cross. Nessa area, estao localizados os seguintes paises: Mauritania,
Senegal, Gambia, Guiné-Bissau, Guiné-Conacry, Serra Leoa, Libéria, Costa do Marfim,
Gana, Tongo, Benin, Nigéria, Camardes e Republica Centro-Africana; toda essa regido
foi afetada drasticamente pelo trafico de escravos (SOUZA, 2012, p. 19). A Africa
Central, mais ao sul, na regiao do rio Congo, era habitada pelos povos bantos. Eram
agricultores e dominavam o ferro, também eram ndmades e viviam da caca e do que
podiam coletar na natureza.

Quadro 1- A Africa, as dguas e o contato intercultural
Mar Mediterraneo Mar Vermelho Oceano indico Oceano Atlantico

No século VI, o Isla
se expandiu ao
norte da Africa, por
meio do rio Nilo,

O Atlantico foi
explorado pelos

Em 1200 navegadores
- pelas rotas do Saara & 9
Permitiu o contato e também pela mercadores arabes portugueses Nno
com os fenicios e . construiram inicio do século XV.
Costa oriental pelo .
gregos antes de assentamentos na | O comércio de ouro
Crist mar Vermelho. ta afri e o trafico de
risto. . costa africana
Em 500 a.C,, tribos .
oriental. pessoas

semitas provindas
da peninsula

Arabica entraram

pelo Mar Vermelho.

interessavam ao
reino de Portugal.

Fonte: Adaptacao (SOUZA, 2012).

Se vocé analisar cuidadosamente esse quadro, vai compreender que o continente
africano é multiplo, e gracas a forca dos rios é resultado de uma rigueza hibrida
sociocultural gigantesca, formado por diversos encontros interculturais, registrando,
em seu territdrio, a pertenca de mais de mil linguas diferentes.

As religides predominantes no continente africano sdo o Cristianismo e o Islamismo,
porém a Africa é um berco de uma centena de religides de devocdo & forca da
natureza e aos ancestrais. E importante destacar que a Africa é negra, mas congrega
uma infinidade de etnias, como também uma populacdo branca, “agrupados
principalmente na Africa Meridional vivemm 5 milhdes de brancos de origem
europeia” (VISENTINI, RIBEIRO, PEREIRA, 2012, p. 20).
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No continente africano, antes da chegada dos europeus com seu mercado de
escravizagcao transatlantica, havia uma diversidade de povos autdbnomos, com suas
formas de expressoes, linguas e culturas especificas, organizacdes sociais e politicas
genuinas, e uma diversidade de manifestacdes culturais e religiosas.

Na Africa, os africanos sossos da Guiné produziam ferro de alta qualidade; estes e
outros trabalhadores africanos foram os pioneiros da fundicdo de ferro no Brasil. O povo
balanta e outros negros da Alta Guiné foram trazidos ao Maranhdo para cultivarem
arroz; essas pessoas trouxeram para o Brasil diversos vegetais como: o dendé, a
malagueta, o maxixe e o quiabo, que sao a base da comida baiana (SANTOS, 2012).

Vocé sabia que cabia a uma boa parte das mulheres na cidade de Lagos a atividade
de venda de diversos produtos pelas ruas? Essa forma de trabalho continuou a ser
realizada no Brasil, porém na condicdo de “escravas de ganho” pelas cidades de
Salvador, Recife e Rio de Janeiro. O preparo e a fritura do acarajé nas ruas diante do
fregués é uma atividade laboral e econdmica que predomina até hoje em varias
cidades do Brasil comandadas por mulheres negras.

PARA REFLETIR

Em varias regides da Africa, as mulheres com suas redes de comércio
dinamizavam a economia, e repetiram a mesma agao em terras brasileiras.

Sinhas pretas: testamentos e inventarios de escravas alforriadas

“Ana foi escrava de outra mulher, preta forra, ambas da Costa da Mina. Talvez como
sua ex-senhora, talvez ensinada por ela, conseguiu se alforriar pagando pela
liberdade com recursos de sua ‘propria indUstria e trabalho', conforme declarou em
seu testamento, de 1798. Chamava-se Ana Teixeira Guimaraes e tinha mais de 60
anos quando morreu, em Mariana, Minas Gerais” (FARIA, 2012, p. 08).

Na Africa, muitos povos dominavam os teares e produziam tecidos. As casas dos
tecelbes eram construidas com paredes de sopapo (feitas de barro socado) e o teto
de folha de palmeira ou de capim, diferentemente dos mocambos de palhas
construidos pelos indigenas. No Brasil, por muitos anos, a moradia das pessoas
pobres era feita de sopapo (a moda africana), diferenciando-se das moradias de taipa
de pilao ou de pedra encontradas em Portugal (SANTOS, 2012).

Muitos autores e organizadores de livros apagam a narrativa de uma grande parte
da historiografia africana, apenas enfatizam “os escravos africanos” e ocultam ou
subestimam toda narrativa de povos criadores, construtores de reinos e impérios.
Para o pesquisador Kabenguele Munanga (2009), a ocultacdo e a subestimacao da
capacidade criadora dos negros justificaria e legitimaria a submissao e exploracao
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do continente africano por meio do comércio de escravizados e pilhagem das
riguezas naturais.

A Africa é o berco da humanidade; provavelmente, o povoamento do Egito ocorreu a
partir dos imigrantes africanos do Vale da Grande Fenda. Muitos historiadores,
viajantes e pesquisadores vao afirmar que, no Egito, a presenca da populagcao negra
foi uma realidade. O cientista latino Volney (1783 d.C. a 1785 d.C.) viajou pelo Egito
entre 1783-1785, no periodo da escravidao, registrando as seguintes observacoes:

Todos eles tém faces balofas, olhos inchados e labios grossos, em uma palavra, rostos
realmente mulatos. Fiquei tentando atribuir essas caracteristicas ao clima, até que,
visitando a Esfinge e olhando para ela, percebi a pista para a solugcdo do enigma.
Contemplando essa cabega, cujos tragos sao todos caracteristicamente negros,

lembrei-me da conhecida passagem de Herddoto: ‘De minha parte, considero os

Kolchu uma colénia do Egito porque, como 0os egipcios, eles tém a pele negra e o
cabelo crespo” (apud MUNANGA, 2009, p. 49).

Fotografia 1- A Esfinge de Gizé e as Piramides
Fonte: pexels.com

A referéncia feita por Volney a afirmagao de Herdédoto (480 a.C. a 425 a.C) confirma as
mesmas caracteristicas delineadas em visita pelo historiador no século V antes da era Crista
ao Egito. Todo o legado deixado pela civilizagao egipcia € negro e africano. Herédoto, no livro
Euterpe, afirma que os Kolchu eram egipcios, e que tanto os etiopes como os egipcios
praticavam a circuncisdo desde tempos remotos;, os fenicios e sirios da Palestina
reconhecem que aprenderam essa pratica com os egipcios (MUNANGA, 2009).

Antes da chegada do trafico negreiro transatlantico e dos processos de colonizacao
ocidental, a Africa Subsaariana foi marcada pela formacdo de estados politicos
centralizados e diversos, com impérios, reinos e chefias. A historiografia colonizadora
persiste em apagar a forma de organizacdo desses Estados para destruir a
consciéncia histérica dos povos africanos, afetando em cheio a identidade coletiva.
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Nesse sentido, vamos apresentar um quadro contendo alguns Estados politicos no
periodo medieval nas regides africanas, de onde provém os ancestrais africanos que

aportaram no B

rasil.

Quadro 2 - Africa Medieval e seus Estados politicos

Estados

Periodo Histérico

Politicos

Império de Gana

Século VIII
comercializavam com o

almoravidas conquistam
Gana.

. 4. |comércio transaariano
ouro. Por volta de 1077, os | entre o Senegal meédio

Localizagao Caracteristicas

. Gana mantinha um
Nas regides do Sahel,
com mercados arabes,

e a curvatura do Niger.
berberes e sudaneses.

Império de Mali

O Rei Mansa-Mussa entre

a Meca. O império
declinou no século XV.

1324-1325 fez peregrinagao

Possuia minas de
ouro. O imperador de
Mali realizava
audiéncias publicas
repletas de soldados,

oficiais e musicos.

Sudao ocidental;
formou-se a partir de
uma provincia
mandinga ao norte de
Fouta Djalon.

Império de Songai

O rei Sonni Ali reinou de
1464-1494. Seu sobrinho
assumiu o trono de 1492-
1528 e aliou-se ao Isla.
O império acabou em 1591.

O reinado foi

Dominou o vale do comandado com a
Niger e suas grandes conversao ao Isla,
cidades, como apesar de cuidar da
Tombuctu, Mopti e religido tradicional
Djemé. como forma de manter

a coesao do seu povo.

Império de
Kanem-Bornu

O império sobreviveu mil
anos. Os imperadores se
converteram ao Isla.
Em 1893, chegaram os
colonizadores europeus.

Participou do trafico

Situado nas negreiro em dire¢ao a
montanhas ao norte Magreb. Os reis
do atual Chade. mantinham exércitos

grandes e armados.

Civilizagao loruba

Desenvolveu-se a partir do
século XI. O reino de Oio
dominou entre o século
XVII e XVIII. Declinio da
civilizacdo no século XIX.

Construiram centros
de artesanatos com
No sudoeste da atual oleiros, teceldes,
Nigéria. marceneiros, ferreiros,
etc.. Dominavam a
agricultura.

Reino de Abomé

Fundado no século XVII
por Don Aklin.
Capturavam populagdes
iorubas desprotegidas. Em
1894, os franceses
acabaram com o reinado.

Em 1747, tiveram

. acesso ao mar
Localizado na atual '

Republica de Benim FEeREneIo-£S clo

. ) trafico negreiro.
(antigo Daomé). ) 9 o
Possuiam um exército

de amazonas.

Reino Achanti

Em 1700, o rei Osei Tutu
constituiu uma
confederacao de Estados
autébnomos. Implementou
um exército regular.

Localizada na atual Centro de fluxo de

Republica de Gana. mercadorias como

Posicao estratégica ouro, nozes de cola,
para o comeércio. escravizados, etc...




UNIVERSIDADE CATOLICA DE PERNAMBUCO
Textos e Narrativas Sagradas Africanas

Alguns Estados da Africa central e austral

Reino do Congo

Comeca no fim do século
XIV. O reidetinha o
controle da producao e da
circulagdo da moeda.

Localizado em um
territério que se
estendia do Rio Kwilu-
Nyari até o Rio Loje, do
Atlantico ao Rio
Kwango.

Em 1482, chegou ao

Congo o portugués

Diogo Cao e reinava

Manicongo Nzinga
Kuvu.

Fundado por Chaca (1783)
do grupo nguni, fim do

Localizava-se na
regido sudeste da
Africa, entre as

Fortalecimento do
exército com armas

Estado Zulu século XVIII. Consultava dos ferreiros.
.. . montanhas de .
adivinhos, feiticeiros e Desenvolvimento de
) Drakensberg e o o
oraculos. P taticas de guerra.
Oceano Indico.
Localizava-se entre os
Inicio do século XI, com o rios Zambeze e Foram construidos
linsaie conquistador Ruozi Limpopo, hoje muros em pedras
chamadode “Muene territorio de chamados “os
Monomotapa N ) o ) ) B
Mutapa” ou Mocambique, Africa | Zimbabue”; datam do
“Monomotapa”. do Sul, Zimbabue e fim do século XII.

Malaui.

Fonte: Adaptacao (MUNANGA, 2009).

Vocé consegue perceber, com esse quadro, a importancia do registro da histoéria
Medieval Africana com seus Estados africanos, representados por impérios e reinos,
construidos por uma confluéncia de povos que dominavam diversas tecnologias
como a extragcao de minérios, o dominio da metalurgia, da agricultura e das grandes
rotas comerciais. A histéria africana é plural e multiétnica.

12 A escravidao transatlantica e as consequéncias para as culturas
africanas

Antes da chegada dos europeus, os povos africanos estavam organizados por reinos
independentes. Os muculmanos foram os primeiros povos a comercializarem com a
Africa, com o objetivo da busca do ouro na regido do Suddo. O trafico oriental na
Africa ocorreu entre os séculos VI e XVI.

O contato entre africanos da regiao subsaariana com povos arabes ocorreu antes da
comunicacao com os paises da Europa ocidental. Um fato importante impulsionou a
chegada dos mugulmanos ao continente africano, a morte do profeta Maomeé. Em 632
da Era Crista, os muculmanos levaram a fé e as conquistas islamicas para a Africa
ocidental e oriental. O trafico negreiro e a escravidao de africanos pelos arabes durou até
o século XIX. Apenas em 1906, pela constituicao do Ira, ocorreu a revogacao “da lei sharia
na Republica Turca, depois em alguns estados que a seguiram” (MUNANGA, 2009, p. 84).

Os Estados Nacionais europeus buscavam ouro para dar sustentacdo econdmica ao
seu dominio real. A politica do Mercantilismo levou a formacao das coldnias de
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exploracao e a necessidade de demanda por mao de obra escravizada, indispensavel
para o processo de acumulacao de capital. Para Portugal, os trés principais objetivos
as exploragdes maritimas foram: entrar no comeércio do ouro; encontrar uma rota
alternativa para as Indias e obrigar a conversdo dos povos conquistados ao
Catolicismo (SOUZA, 2012).

Em 1415, o reino de Portugal conquistou a cidade de Ceuta, norte da Africa. Na
continuidade da expansao comercial em 1434, os portugueses chegaram ao Cabo do
Bojador, na Africa, costa do Saara Ocidental. Em 1460, ampliando as suas relacdes
com o continente africano, os portugueses alcangcaram a Serra Leoa e as ilhas do
Cabo Verde (VISENTINI; RIBEIRO; PEREIRA, 2012).

No dominio e controle maritimo-comercial do reino de Portugal, os ibéricos investiam
no comeércio do ouro e no trafico de pessoas. Os navegantes portugueses investiram
na Africa Ocidental, na Costa do Ouro, territdrio que corresponde atualmente a Gana.
Na Costa dos Escravos (atual Benim), Portugal buscava comercializar escravizados,
tecidos e contas da Africa Ocidental. Na Costa Oriental africana, os portugueses
fizeram alianca com o reino cristao da Etidpia para garantir o dominio das minas do
Império de Monomotapa.

1.21 O impacto do trafico humano e a escravizacao para Africa

Segundo Kabenguele Munanga (2009), o trafico negreiro africano é considerado uma
das maiores tragédias da humanidade. Homens e mulheres foram arrancados da
regido da Africa Subsaariana e enviados para Asia, Europa e América. Foram utilizadas
trés rotas: a rota oriental pelo Oceano indico e Mar Vermelho, a rota transaariana pelo
Deserto do Saara e a rota transatlantica pelo Oceano Atlantico.

Os arabes foram responsaveis pelas rotas oriental e transaariana, no periodo
compreendido entre 650 e 1900 e que teria envolvido cerca de cinco milhdes de
africanos. Por essas duas rotas, os africanos foram levados para o Oriente Médio
(Ardbia Saudita, Emirados Arabes, Iémen, Iraque e Ird), India, China, Sri Lanka etc... Os
europeus foram os maiores responsaveis pelo trafico transatlantico, pelo qual cerca
de 40 a 100 milhdes de africanos foram deportados para a Europa e a América

(MUNANGA, 2009, p. 80).

O trafico de pessoas da Africa representou um dos maiores deslocamentos
populacionais de escravizados africanos para a América. A didspora ou dispersao
africana € o nome atribuido por historiadores e pesquisadores para caracterizar a
imigracéo forcada de homens e mulheres na condicao de escravizados da Africa.

Kabenguele Munanga (2009) descreve didaticamente o processo logistico do trafico
de escravizados em cinco etapas:

1. Busca e captura dos africanos no interior do continente;
2. Transporte para os portos da costa da Africa;




UNIVERSIDADE CATOLICA DE PERNAMBUCO
Textos e Narrativas Sagradas Africanas

3. Depdsito nos portos, aguardando o embarque nos navios;
4. Transferéncia nos tumbeiros para outros paises;
5. Desembarque nos portos de chegada; armazenamento para o comércio escravista.

O tréfico de escravizados africanos destacou-se na Africa Ocidental. Os europeus, em
meados do século XVII até o século XIX, realizavam essa rota de trafico de
escravizados africanos. Comercializaram com a Africa Ocidental; em geral,
negociavam com a costa compreendida entre o Senegal e o Congo (VISENTINI;
RIBEIRO; PEREIRA, 2012, p. 47).

1.2.2 A escravizacdo e a conexdo Brasil-Africa no Atlantico Sul

No Trafico Atlantico, quase todos os escravizados foram levados da Costa Ocidental. A
exportacdo de escravizados da Africa Subsaariana desestruturou a sociedade,
destruiu regides e gerou guerras e revolucdes; o seu auge atingiu o final do século
XVIII e o inicio do século XIX. E ainda, o imperialismmo e o colonialismo do final do
século XIX devastaram o continente africano.

Quadro 3 - A Rota Transatlantica do Trafico Negreiro

Povos africanos escravizados e traficados pela rota transatlantica para o Brasil

Africa Ocidental Africa Centro-Ocidental Africa Austral

Senegal, Mali, Niger,
Nigéria, Gana, Togo, Benim,
Costa do Marfim, Guiné-

Gabao, Angola, Republica

do Congo, Republica ) o
" Mogcambique, Africa do Sul
. . , Democratica do Congo (ex- )
Bissau, Sao Tomé e e Namibia.

o . .| Zaire) e Republica Centro-
Principe, Cabo Verde, Guiné .
. africana.
e Camaroes.

Fonte: Adaptacao (MUNANGA, 2009, p. 87).

O Brasil alimentava o sistema econdmico portugués como colénia de exploracao. O
latifundio era caracterizado pela monocultura e pela mao de ferro aristocrata do
proprietdrio rural. Partia do Brasil para a Europa produtos como pau-brasil, ouro,
diamantes, couros, algodao, arroz, tabaco, dentre outras mercadorias.

Os portugueses, no inicio da colonizacao, utilizaram a mao de obra indigena
escravizada. Porém, foi da Africa que chegaram cerca de 4 milhdes de africanos
escravizados que entraram no Brasil em trés grandes cargas: “da Guiné, no século XVI,
de Angola no século XVII e da Costa do Ouro (ou Costa da Mina, para os portugueses)
no século XVIII" (VISENTINI; RIBEIRO; PEREIRA, 2012, p. 51). Posteriormente, os
escravizados indigenas serviram nas regides menos abastadas, onde os proprietarios
nao podiam comprar escravizados negros. No Brasil, durante os séculos XVI e XVII, os
principais portos negreiros foram Pernambuco e Bahia. No século XVIII, com a
descoberta do ouro, destacou-se o porto da cidade do Rio de Janeiro.
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O trafico de escravizados foi um dos maiores empreendimentos comerciais do
Atlantico. Os europeus, aproveitando-se das guerras entre os povos africanos,
compravam dos povos vencedores os prisioneiros que eram escravizados e vendidos
nos portos comerciais do litoral africano que embarcavam mediante pagamento para
a Ameérica.

Os escravizados eram comprados em ouro e prata, ou comercializados por meio do
escambo, com os seguintes produtos: fumo, tecidos, pdlvora, armamento. As armas
de fogo que entraram no continente africano levaram a morte e a desconstrucao das
sociedades tradicionais.

O transporte dos escravizados era realizado em Navios Negreiros superlotados;
estima-se que a mortalidade dos cativos correspondia a 30% da carga total. Os navios
tumbeiros funcionavam como correio e embaixada nas relacdes Africa x Brasil. Nos
seus pordes, os escravizados traziam seus conhecimentos técnicos e ancestrais, pois
dominavam as técnicas de producdo e uso de metais, o dominio das técnicas de
agricultura e do artesanato.

SAIBA MAIS

Nos transatlanticos...

No endereco eletrbnico “No6s transatlanticos’, encontra-se um
video do historiador Alberto Silva analisando a “Escraviddao na
Histéria e na Africa”. Apresenta a escravizacdo de cunho racial
trazida da Africa para o Brasil. O pesquisador defende a forca do
grupo africano Banto e do Imperialismo Cultural Nagé, os iorubas
na cultura brasileira. Disponivel em:
https:/Mwww.youtube.com/watch?v=Dn_2Rlo4QJc

1.3 Contexto sociocultural brasileiro de insercao das culturas africanas

Para o antropdlogo Vagner Silva (2005), os negros africanos escravizados chegaram
ao Brasil nas primeiras décadas do século XVI. O trafico negreiro alimentou com a
mao de obra escrava todos os ciclos econdmicos brasileiros até fins do século XIX. Os
escravizados indigenas foram substituidos pelos escravizados africanos para o
trabalho nas fazendas do Brasil. Antes da invasao do Brasil, os portugueses ja eram
especialistas no trafico negreiro.

Os negros que foram vendidos como escravos eram capturados diretamente pelos
europeus ou comprados em regides de intenso comércio escravagista, como a do Golfo
do Benim, conhecida como Costa dos Escravos. Em muitos casos, os negros vendidos
nessas regides eram aprisionados por tribos inimigas ou pertenciam a facgdes rivais
dentro de sua propria tribo. Recentes pesquisas historicas mostram que, em fins do

século XVIII, uma rainha do Daomé, Agontimé, mulher do rei Agonglo que foi derrotado
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por seu rival, Adandozan, foi vendida como escrava, tendo vindo parar em Sao Luis do

Maranhdo (SANTOS, 2005, p. 28).

O socidlogo Roger Bastide (1985), a partir da analise de dados histdricos, acreditava
gue entraram no Brasil aproximadamente 3 milhdes e meio de negros escravizados
da Africa, desde o inicio da colonizacdo até o fim do trafico negreiro legal ou
clandestino. Arrancados de seus paises, foram acorrentados e transportados para o
Brasil. Muitos morreram nos pordes dos navios por doencas ou acometidos pela fome
e pela sede. Os mortos eram jogados ao oceano. Muitas vezes, 0s navios negreiros
chegavam aos portos apenas com a metade da carga inicial de escravizados.

No trafico negreiro, os comerciantes de escravizados selecionavam *“as
mercadorias” com muito cuidado. Escolhiam as melhores “pecas” para serem
expostas e vendidas no mercado ou em praga publica no Brasil, tendo em vista
fazer o melhor negédcio lucrativo com os senhores brancos portugueses e com 0s
representantes da Igreja Catdlica.

Os negreiros operavam uma primeira selecao nesse gado humano que vivia nos
casebres de tabua, os pés carregados de pesados ferros, os ombros marcados por ferro
em brasa. Recusavam-se a comprar individuos por lotes. Olhavam detidamente os
dentes, os olhos, os bragos e as pernas, os 6rgaos sexuais para averiguar a forga dos
escravos, sua saude, seu poder de reprodugao, e esta selecdo fazia que no navio a
heterogeneidade étnica fosse ainda mais incitada, uma vez que os lotes se achavam

fragmentados em individuos (BASTIDE, 1985, p. 65).

Os senhores brancos, proprietarios de terras no Brasil, compravam os escravizados e
escravizadas que mais apresentassem forca fisica para trabalhar. Um dos cronistas de
fins do século XVII, Antonil, relatava o lema dos trés “p" aplicados aos africanos
escravizados: pao, pau e pano, porém o comprador de escravizados comeca o
tratamento com “pau”. Os cavalos na propriedade eram bem mais tratados que os
africanos escravizados (BASTIDE, 1985).

1.31 A revolta e as estratégias de fuga e resisténcia

O &dio, a revolta, a fuga e a resisténcia permeavam as relacdes diarias e violentas entre
0s escravizados africanos e os proprietarios de terras no Brasil. O suicidio foi uma
estratégia de resisténcia a escravizacao; muitos grupos de negros realizavam suicidios
coletivos, deixando o proprietario das terras na ruina. Em narrativa de d'Assier, um
grupo de escravizados decidiu pela fuga por meio do suicidio, mas, na ultima hora,
apenas um enforcou-se. O feitor tomado pelo édio fez descer o corpo, cortou-lhe a
cabeca e expds em um poste: “Agora, que ele volte, se o desejar, para seu pais, isto é
indiferente, sua cabeca aqui permanecera...” (BASTIDE, 1985, p. 119).

Os Quilombos foram outra estratégia de resisténcia. A palavra quilombo é um
aportuguesamento da palavra kilombo, da lingua umbundu, de Angola. Representava
na Africa uma organizacéo sociopolitica e militar com uma longa narrativa histérica “[..]
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envolvendo regides e povos lunda, ovimbundu, mbundu, luba, kongo e imbangala ou
jaga, cujos territérios se situam hoje nas republicas de Angola e dos dois
Congos” (MUNANGA, 2009, p. 93).

De acordo com os dados da Fundacdo Cultural Palmares:

[..] foram levantadas cerca de 743 comunidades remanescentes de quilombos em todo
o Brasil, das quais apenas 178 foram formalmente registradas e, destas, apenas 70
teriam o titulo da terra regularizado. No entanto, o Centro de Cartografia Aplicada e
Informacdo Geografica (Ciga), da Universidade de Brasilia, informa ter catalogado 2228
comunidades quilombolas, que abrigam uma populacdo de 2,5 milhdes de pessoas

(MUNANGA, 2009, p. 93).

Os quilombos possibilitaram a resisténcia e a luta contra a escravidao no Brasil. O
Quilombo de Palmares é o mais conhecido nas narrativas histéricas, mas havia
diversos em varias partes do Brasil; as relacdes de violéncia alimentavam e
exasperavam os 6dios nas propriedades de trabalho escravizado.

Os Quilombos de Palmares, um grande e um pequeno, localizavam-se no Estado de
Alagoas. Existiam desde a ocupacao holandesa, e a primeira expedicao enviada
contra eles foi em 1645. Foram enviadas 18 expedicdes para destruir o que Roger
Bastide (1985) classificou de “Trdia Negra”. Zumbi foi um dos grandes lideres da
resisténcia, sobrinho do rei Ganga Zumba.

SAIBA MAIS

Roger Bastide (1985) descreve a dinamica dos Quilombos a partir de um
Mmanuscrito anénimao:

O rei habita sua cidade natal chamada Macaco porqgue ali morreu esse animal,
€ a metropole entre todas as cidades e lugares habitados, é fortificada por um
muro de barro (.) Al habitam os ministros da Justica para as execucodes
necessarias e todas as instituicoes de qualquer republica aqui sao imitadas (...
Reconhecem-se todos obedientes a um que se chama o Ganga Zumba, que
quer dizer Senhor Crande; a este tem por seu rei todos os mais, tanto os
naturais de Palmares como os vindos de fora; tem palacios, casas da sua familia,
€ assistido de guardas e oficiais, que costumam ter as Casas Reais; € tratado
com todos os respeitos de Rei e com todas as cerimdnias de Senhor; os que
chegaram a sua presenca pdem logo o joelho no chao e batem as palmas das
maos, sinal do seu reconhecimento e prostestacao da sua exceléncia, chamam-
Ihe Majestade, obedecem-lhe por admiracao (BASTIDE, 1985, p. 122).
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Quadro 4 - Os Quilombos como estratégia de Resisténcia e Liberdade

A Resisténcia Quilombola

Narrativas Histoéricas

O primeiro quilombo data quase o inicio do trafico

1575 Bahia negreiro. Foi invadido e destruido por Luis Brito de
Almeida.
1607 Bahia Revolta de negros haussa.

Itapicum ficava localizada entre o caminho da Bahia e

1601 Bahia e Alagoas
Alagoas.

O capitao Manoel Jordao da Silva entra em combate

1650 i i . . - . .
RECIEI I para destruir quilombos proximos ao Rio de Janeiro.

1671 Alagoas Envio de tropas para reprimir o Quilombo.

Dias da Costa é chamado a destruir os mocambos na
1704 Bahia Bahia, aprisionar negros e controlar os indios Maracaz,
Cucurius e caboclos.

Serra da ) ) ) ) )
. Domingos Netto Pinheiro foi convocado para destruir
1707 Jacobina e
) esses mocambos.
Carinhanha

As margens do “rio da traicdo”, um quilombo resistiu
por 50 anos.

1737-1787 Sao Paulo

A regido com maior concentragao de Quilombos foi

Século ) ) Minas Gerais, devido ao comércio da extragcao de ouro e
Minas Gerais . . ~
XVIII pedras preciosas. Chegaram a possuir uma populagao

de 20.000 negros de varias partes do Brasil.

Fonte: Adaptacao (BASTIDE, 1985).

E importante destacar que a Igreja Catdlica foi contraria & escravizacdo dos
indigenas em terras brasileiras, porém aceitou a escravizacao dos povos africanos.
Aferiu lucros vultosos, possuia milhares de escravizados trabalhando em suas
propriedades, “[.] a propriedade de Santa Cruz que pertencia aos jesuitas
compreendia, em 1768, 1.205 escravos;, o Convento do Desterro na Bahia tinha 400
escravas para 74 freiras..." (BASTIDE, 1985, p. 77).

Assim, as sociedades tradicionais africanas foram despedacadas pela escravizacao, “[..] o
negro nao pode trazer consigo, Nnos costados dos navios negreiros, mais que seus valores
culturais” (BASTIDE, 1985, p. 55). Portugal estabeleceu rotas de trafico de escravizados
entre os portos da Africa e do Brasil, promovendo uma grande transferéncia de mao de
obra negra, com uma mistura de varios grupos étnicos. Podemos afirmar que o
escravizado africano substituiu o escravizado indigena do fim do século XVI g, sobretudo,
no seéculo XVII nas plantacdes de cana-de-acucar (BASTIDE, 1985).

pA




UNIVERSIDADE CATOLICA DE PERNAMBUCO
Textos e Narrativas Sagradas Africanas

1.3.2 Portos, desterritorializacao e desumanizacao dos africanos escravizados

Centenas de povos africanos que chegaram ao Brasil, na condicdo de escravizados,
foram afetados drasticamente pelo comércio escravagista transatlantico. Perderam a
condicao de sujeitos livres e inteligentes, dominantes de técnicas da metalurgia, da
culinaria, do comércio, da tecelagem, formados por uma vasta diversidade linguistica,
cultural e religiosa. A escravizacao transatlantica foi cruel e impiedosa, promoveu a
separacao de diversos povos e familias, conforme apresentado no quadro abaixo.

Quadro 5 - Relacdo de Portos entre o Brasil e a Africa e a chegada dos povos
africanos escravizados.

Portos Brasileiros Portos Africanos Povos Africanos

Angola, Congo e Grupos ambundos, congos, sossos,

Rio de Janeiro . .
Mocambique bailundos, luenas, macuas e tongas.

Grupos Fons, iorubas, mahis, ibos, ijos e
efiques.

Salvador Golfo do Benim
Grupo das savanas: haucas, nupes (ou
tapas), baribas e bornus.
Sdo Luisdo o . Grupos mandingas, banhuns, pepeis,
. Alta Guiné e Bissau .
Maranh&o felupes, balantas, nalus e bijagods.

Fonte: Adaptacao (SANTOS, 2012).

1.3.2.1 Escravizacao, um golpe a condicao humana!

O historiador canadense Paul Lovejoy (2012) levanta diversas questfes sobre o
processo da escravizagcao de pessoas. A historia dos processos de escravizagao na
Africa e o reflexo sobre os seus descendentes, ndo é exclusiva deles; é de todo mundo.
Os escravizados africanos chegaram ao Canada, aos Estados Unidos e ao Brasil e
dizem muito sobre a histéria e a cultura de cada um desses paises.

¢ e : “Ninguém se diz
o e . A escravidao foi o
A escravidao esta por descendente de

. primeiro fenbmeno .. .
todos os lados. criminosos, prostitutas
e escravos."

de propriedade privada.”

O historiador afirma que, em 1800, havia mais pessoas descendentes de congoleses
em terras brasileiras do que de origem portuguesa. “Nesse tempo, as pessoas eram
seguramente mais semelhantes as mulheres do Congo do que as europeias. Muito
mais” (LOVEJQY, 2012). No Brasil, qualquer descendente de africanos tem um passado
no processo de escraviddo. O grande escritor brasileiro Machado de Assis descendia de
uma familia de escravizados. No Brasil, as pessoas reagem negativamente a associagcao
com a descendéncia africana; hd um receio de enfrentar o racismo estrutural.
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@ SAIBA MAIS

- Rotas de Escravidao
E.“. E-E No endereco eletronico “S6 historia”, encontra-se a descricao
das principiais rotas dos navios negreiros partindo do
continente africano em direcao ao Brasil. Disponivel em:.
https://www.sohistoria.com.br/ef2/culturaafro/p5.php

1.3.2.2 O caso Baquaqua: uma historia de escravizacao Atlantica

Em 1848, o africano Mahommah Baguaqua foi comercializado como escravizado da
Republica do Benim, na Africa Ocidental, para a cidade de Olinda. Baquaqua era um
eximio padeiro na Africa, mas comercializado como escravizado, perdeu a condicéo
de sujeito da sua histdria; foi obrigado a trabalhar como pedreiro, cortando e
carregando pedras. Revoltado com sua condi¢cdo de escravizado, tentou matar o seu
proprietdrio e também tentou cometer suicidio duas vezes. Assim, Baquaqua foi
vendido a um capitdao de um navio em 1847. O escravizado foi levado a cidade de
Nova York, mas devido a proibicao da escravizacao em Nova York, ganhou a liberdade,
porém foi preso. Amigos libertaram Baquaqua e o levaram para a cidade de Boston,
onde cursou o que chamamos atualmente de Ensino Médio. Por incrivel que pareca,
0 ex-escravizado escreveu sua biografia no Canada e, depois de trés anos, partiu para
a Inglaterra. O fio do levantamento histérico perdeu-se aqui... (LOVEJOY, 2012).

Com esse caso apresentado pelo historiador canadense Paul Lovejoy (2012), o africano
Mahommah Baguaqua comprova o impacto perverso da escravidao transatlantica,
da despersonalizagdo da populagcao africana e do processo de coisificagcao,
monetarizagdo e comercializagdo das pessoas. O trafico negreiro mercantilista,
promovido pelos europeus, levou o caos as organizagdes sociais e politicas dos
diversos grupos étnicos que formavam a Africa.

1.3.2.3 A Revolta dos Malés: africanos escravizados e libertos e a luta pela
liberdade!

Em 1835, em Salvador, aconteceu uma rebelido organizada por africanos
muculmanos nagds na Bahia. Conhecida como a Revolta dos Malés, que deriva do
termo malé em ioruba e significa muculmano. Nas cidades, a escravizagdo urbana
permitia o movimento e deslocamento entre os negros, estabelecendo redes de
comunicacao secretas. Os escravizados de ganho, negros e negras, trabalhavam nas
ruas com o objetivo de juntarem suas economias divididas com os donos; e depois de
10 anos, poderiam comprar a liberdade.

O sonho de fundar um califado na Bahia foi organizado e dirigido. Os malés foram
responsaveis pela revolta marcada para o final do més sagrado do Ramada.
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Formaram aliangas com escravizados ndao mucgulmanos;, no julgamento dos
envolvidos registrou-se a presenca de 80% de réus nagds. Entre os revoltosos,
encontravam-se escritos em arabe, o que atestava muitos serem da religido islamica.

O escravo nagd Gaspar, preso com um arsenal de escritos arabes, um tessuba e outros
objetos de culto, disse ter sido ele o autor dos papéis, que aprendera o arabe em sua
terra, leu trechos do que havia escrito, embora alegasse nao saber traduzi-los para o

portugués (REIS, 2012, p. 34).

Muitos revoltosos usavam amuletos protetores contra os espiritos malignos, portavam
0s tessubas, rosarios malés. Os chefes do movimento vestiam abadas que vinham da
Africa. O direito a liberdade uniu africanos libertos e escravizados, islamicos e n&o
islamicos, de varias religides e etnias africanas em busca da liberdade e do direito a
vida com dignidade (REIS, 2012).

Dentre os povos africanos que participaram da Revolta dos Malés, merece destaque os
negros iorubas ou nagds, pois eles trouxeram as terras brasileiras a religido dos orixas. A
religido na Africa é composta pela danca para reverenciar as divindades (orixas) ou para
recebé-los na alma (no transe).

Por iorubas passaram a ser designados, desde a metade do século XIX, diferentes
grupos que, na atual Nigéria, na Republica do Benim e no Togo falam a mesma lingua,
embora com variagdes dialetais, possuem culturas semelhantes e se aglutinavam em
torno de cidades-estado, compartilhando muitas tradigdes, ainda que em alguns casos
pudessem ser diferentes e até mesmo conflitantes. Tidos como iorubas (e, no Brasil,
também nagds), sabiam-se 0ids, ifés, egbas, auoris, quetos, ijexas, ijebus, equitis, ondos,

igbominas ou de outras nagdes (SANTOS, 2012, p. 20).

Outro grupo de povos africanos escravizados, os falantes de quimbundo, os
ambundos de Angola, tiveram uma grande influéncia na constru¢cao das narrativas
sagradas dos povos africanos em terras brasileiras. Esses povos estavam divididos em
varios grupos apresentando dialetos e culturas diferenciadas; eram os: andongos,
dembos, hungos, quissamas, songos, libolos e bengalas (SANTOS, 2012).

O fim da escravidao no Brasil foi uma luta de séculos protagonizada pelos povos
escravizados que construiram estratégias de resisténcia para alcancarem a liberdade.
O dia 13 de maio de 1888, data da assinatura da Lei Aurea pela princesa Isabel Cristina
Leopoldina nao é comemorado pelo movimento negro como data magna. O dia da
consciéncia negra, 20 de novembro, é reconhecido pelo povo negro como marco do
fim da escraviddo. O dia foi instituido pela Lei Federal 10.639/2003 em homenagem ao
lider negro Zumbi dos Palmares.

E importante registrar que, na Unidade 2, vamos adentrar no mundo da
diversidade das religides afro-brasileiras, formadas principalmente pela influéncia
das narrativas orais sagradas africanas, trazidas principalmente pelos povos
iorubas e pelos povos bantos.
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14 O papel da oralidade nas religides africanas e afro-brasileiras

A etnolinguista Yeda Castro (2012) pesquisa a influéncia da lingua africana na
configuracao da lingua portuguesa falada e escrita no Brasil. As vozes de quatro
milhdes de africanos escravizados marcaram a oralidade linguistica da lingua
portuguesa em nNoOssO pais, por isso encontramos muitas diferencas entre o
portugués do Brasil e de Portugal.

Aquelas vozes sdo perceptiveis na prondncia rica em vogais da nossa fala (ri.ti.mo,
adivo.ga.do), na nossa sintaxe — tendéncia a ndo marcar o plural do substantivo
(os menino, as casa), na dupla negacao (nao quero nao), no emprego preferencial
da proclise (eu lhe disse, me dé) -, e se revelam de modo inequivoco nas centenas
de palavras que enriquecem o patriménio linguistico do portugués do Brasil

(CASTRO, 2012, p. 36).

As linguas angolanas foram amplamente integradas na época do Brasil Colénia ao
sistema linguistico portugués. As palavras africanas chegavam carregadas de sentido
representando elementos culturais e religiosos africanos, sendo aprendidos e
compartilhados pela sociedade brasileira por meio de varios usos.

Quadro 6 - Influéncia africana no patriménio linguistico brasileiro

Campo

Campo

L. Palavras africanas
semantico

ras africanas

semantico

= . Instrumentos Berimbau, cuica,
Recreacao Samba, capoeira. . R
musicais agogo.
. L Candomblé
Culinaria Mocoto, moqueca. Religiosidade !
Umbanda.
Os tutus dos acalantos, o
Poéticas orais tindolelé das cantigas de Doengas Caxumba
roda.
R L Camundongo,
Flora Dendé, maxixe, jilo. Fauna . e
minhoca.
Usos e costumes Cochilo, muamba. Orhnamentos Micanga, balanganda
Vestes Tanga, sunga. Habitacao Cafofo, moquigo.
; Bunda, corcunda,
Familia Cacula, baba. Corpo Humano
banguela, capenga.
Relacdes pessoais Sacana, lelé. Insulto Sacana, lelé.
L uitanda, muamba,
Comando Bamba, capanga. Comércio Q .
maracutaia.
e Senzala, quilombo,
Escravidao
mocambo, banzo, mucama.

Fonte: Adaptacao (CASTRO, 2012).

A mulher africana escravizada marcou a expressao oral no Brasil com as expressoes
corriqueiras da Africa, seja no papel de ama de leite ou de criadeira de filhos dos
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senhores latifundiarios. Por exemplo, o termo angolano cagula substituiu a expressao
portuguesa “benjamin” para designar o filho mais jovem da familia, dentre tantos
outros usos das palavras introduzidas do vocabuléario africano.

O poder da palavra da narrativa oral sagrada africana, muitas vezes, fundamentou o
direito ao trono dos povos. Conta a tradicdo que o principe Osei Tutu foi con(sagrado)
rei dos Achanti (atual Republica de Gana) devido a intervengcdo do magico Okomfo
Enokye que, em reunido com sete reis, forneceu uma pogao magica que fez os
monarcas vislumbrarem paisagens celestiais, com tempestades e relampagos, e do
alto do céu, uma abertura foi feita numa nuvem, de onde desceu um “tamborete de
ouro” pousando sobre os joelhos de Osei Tutu, revelando assim por indicagao divina o
novo chefe dos Achanti (MUNANGA, 2009).

Nos terreiros de religido afro-brasileira, vamos encontrar centenas de palavras e
expressdes derivadas da oralidade africana. A tradicao oral € marca fundamental dos
processos de iniciacdo e celebracdes das religides afro-brasileiras, seja “de tradigao
mina-jeje dos voduns daomeanos, nagd-queto dos orixas iorubanos ou congo-angola
dos inquices bantos” (CASTRO, 2012, p. 38).

Os termos liturgicos da tradicao oral e as narrativas sobre os mitos fundantes das
religides afro-brasileiras invadiram o capital cultural brasileiro, expressos nas novelas,
nas séries televisivas, nos filmes, na musica popular brasileira, nas artes plasticas e na
literatura. Os orixas desfilam suas narrativas miticas por meio das escolas de samba
do Carnaval do Rio de Janeiro e Sao Paulo.

No dominio linguistico, a palavra axé, fundamento iniciatico nos candomblés,
popularizou-se na cultura brasileira como uma saudacao de boa sorte, também
correlacionada com a expressao amém. Na Bahia, na década de 1980, o axé foi
utilizado para nomear o surgimento de um novo género musical, o axé-music.

1.4.1 As narrativas orais como reelaboracao e resisténcia cultural e religiosa

Em 1697, durante o Brasil Coldnia, o missionario Pedro Dias escreveu “A arte da lingua
de Angola”, para facilitar a doutrinagcao dos negros escravizados pelos jesuitas. Dos
guase quatro milhdes de africanos e africanas que chegaram escravizados ao Brasil,
boa parte deles falavam as linguas quimbundo e quicongo. Em Minas Gerais, 0 grupo
gue trabalhava nos garimpos falava umbundo, mas na regido dos Quilombos de
Palmares predominava o quimbundo-quicongo; basta observar os nomes de Ganga
Zumba, Zumbi e Dandara e dos aldeamentos Osengo, Macaco e Andalaquituxe
(CASTRO, 2012).

O catolicismo negro foi organizado no Brasil Colénia pela Igreja Catdlica Apostdlica
Romana. Para Roger Bastide (1985), o culto de Santos negros ou de Virgens negras foi
uma etapa de cristianizagcao forgada dos africanos; os senhores brancos entendiam
como um processo de controle e docilizacdao social. O Estado de Minas Gerais
destacou-se como uma regidao de importantes confrarias urbanas. Havia confrarias
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de brancos e confrarias de negros e disputas por recursos e poder entre confrarias
ricas e pobres e muito conflito interétnico.

E importante ressaltar que foi dentro das confrarias negras que muita sabedoria
ancestral da Africa foi reelaborada e “salva”. Os conhecimentos emergiam, por
exemplo, no meio da organizacao das procissdes e na representacdao de pecas
teatrais, principalmente na realizagao de “autos” como género literario e teatral. As
artes esculpidas nas naves catdlicas também foram reelaboradas, toda oportunidade
de intervencao era espaco de resisténcia e luta, conforme relato abaixo:

Os anjinhos negros que as vezes se véem pintados nas igrejas barrocas do Nordeste ou
de Minas, voando em meio as nuvens no forro, proximos a anjinhos loiros de olhos
azuis, € a prova. (..) O negro das irmandades, membro de ‘nacdes’, dangador de
batuques, encara os santos e a Virgem de sua igreja negra, exatamente como seus
deuses ou seus ancestrais, Nnao como concessores de gragas celestiais, mas sim como
protetores de sua vida terrestre. Pedia-se-lhes, como a seus Orixas ou a seus Voduns,
um bom marido, a volta da amante, a morte de seus inimigos, a liberdade de sua sorte
desde aqui na terra. Sem duvida, o culto dos santos também tem esse carater para o

povo.. (BASTIDE, 1985, p. 201).

Ha registros, no Brasil e em Portugal, das confrarias religiosas no periodo colonial. As
confrarias religiosas estavam separadas por escravizados africanos e por brancos.
Destacamos as seguintes confrarias: “Veneravel Ordem Terceira do Rosario de Nossa
Senhora das Portas do Carmo”, integrada por Bantos;, “Senhor Bom Jesus das
Necessidades e Redencdo dos Homens Pretos”, integrada por Haussas; “Nossa
Senhora da Boa Morte”, integrada por Nagé-lorubas. A confraria “Nossa Senhora do
Rosario” foi partilhada por negros bantos, onde os reis do Congo tinham suas
coroagoes encenadas (MUNANGA, 2009, p. 94).

A Religiao Catdlica nao representou o “Opio para o povo’ negro. Enquanto sistema
simbdlico religioso, o Catolicismo foi reelaborado pelas étnicas negras “mais como
uma atividade social que como mistica, mais como uma organizacao da qual podia
se aproveitar na terra que como um banco de investimentos celestes, mais como
instituicao que fé&” (BASTIDE, 1985, p. 223).

Diversas narrativas orais africanas foram transformadas em encenagdes e pecas nas
maos dos negros escravizados. A morte dos animais e a ressurreicao por sacerdotes eram
narradas em forma de auto nas encenacdes populares. Podemos afirmar que, apesar de
toda a repressao, a cultura ancestral africana preservou-se ‘“sobrevivéncias
totémicas” (BASTIDE, 1985) expressas em autos publicos compostos por negros
escravizados. Assim, encontramos pelo Brasil o brinquedo cultural do Bumba meu boi,
fato narrado por diversos viajantes estrangeiros pelo Brasil.

O pesquisador pernambucano Eduardo d’Amorim (1996) apresenta uma versao
pernambucana para a narrativa do “auto do boi”. Em Pernambuco, é conhecido como
Boi-bum-b3, importante brinquedo cultural do Nordeste. Esse auto € uma narrativa
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criada como pega teatral; seu enredo e apoteose sao permeados por simbolos dos
indigenas da floresta, do europeu colonizador e dos africanos escravizados.

Ha varias versdes do “auto do boi” passando pelo Maranhao, Pernambuco, Para e
Amazonas, cada uma com suas versdes e adaptacdes dos personagens. Mateus € o
personagem que corresponde ao corifeu do teatro negro que, com irbnia e malicia,
apimenta a narrativa do auto. O boi é o protagonista da narrativa, brinca, danca,
assusta, mas ndo € agressivo, o tempo todo é festejado e reverenciado.

Na versao apresentada por Eduardo d Amorim (1996), foi por causa do desejo da
mulher do patrao que o boi foi sacrificado, tendo a lingua e o coracao arrancados.
Porém a dona do boi exige a sua volta; entdo, o animal ressuscita. Quem seria o boi?
Talvez o escravizado africano, que, mesmo com sua lingua e coragao arrancados,
ressurge encantado com sua forca mitica, coroando a luta pela liberdade dos povos
africanos escravizados no Brasil.

Em outras versées do “auto do boi”, uma escravizada africana, gravida, pede ao
marido escravizado a lingua do boi. O africano escravizado mata o boi preferido do
patrdo, consequentemente é preso. Os amigos escravizados africanos buscam um
pajé indigena e o boi é ressuscitado com as oragdes e preparos de cura.

Nessa narrativa em forma de “auto do boi", de tradicao indo-afro-europeia, todo o
relato € marcado por conteldos simbdlicos religiosos. E importante destacar que a
ressurreicao era uma crenga cultivada no Egito Antigo. A crenca na imortalidade da
alma e na ressurreicao e volta ao corpo levaram os egipcios a construirem tumulos
e piramides na Africa. Na versdo do “auto do boi” em tela, encontra-se o pedido do
sacrificio da lingua e do coragdo do animal. Em analise comparativa, observamos
que, nas narrativas religiosas egipcias, o tribunal do Deus Osiris pesava o coragao
das almas para avaliar o seu destino. O “auto do boi” € uma narrativa hibrida e que
pode ser interpretada de varias maneiras, pois carrega diversas memarias orais e
ancestrais, de povos pluriétnicos e que, provavelmente, tragam histérias miticas de
tempos imemoriais.

1.4.2 O repertorio linguistico na preservacao da memoria ancestral africana

Diante do resultado das pesquisas de etnolinguistica da Prof. Yeda Castro (2012),
percebemos o afastamento do portugués do Brasil do de Portugal devido a
contribuicdo dos falantes de lingua africana e do hibridismo linguistico provocado
pela comunicagao de varios grupos étnicos de povos africanos no Brasil Colonia.

A pesquisadora Yeda Castro (1983), na Bahia, encontrou o que ela nomeou de “lingua
do povo de santo” (repertério linguistico). A influéncia do vocabulario linguistico
herdado dos povos escravizados africanos falado no Brasil Colénia foi o resultado da
dialogia de varios grupos étnicos com linguas e narrativas sagradas diversas,
expressando cada estrutura mitica religiosa afro-brasileira, conforme apresentado no
guadro abaixo.
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Quadro 4 - Repertério Linguistico do povo de santo da Bahia

Nagéo (Grupo Etimos Mae de santo Pai de Santo Santo
Etnico) (Raiz da palavra) (Sacerdotisa) (Sacerdote) (Divindade)
Jeje-mina Fon-ewé Humbono Humbondo Vodum
Nagd-queto-ijexa loruba lalorixa Babalorixa Orixa
Congo-angola Banto Mameto/Néngua Tateto/Tata Inquice

Fonte: Adaptacao (CASTRO, 1985).

Nos processos de iniciacdo de sacerdotes nas religides afro-brasileiras, os iniciados
sao imersos num repertério linguistico e mitico de narrativas sagradas que
coadunam com a aprendizagem de gestos, ritos e mitos basilares para consolidagao
dos conhecimentos iniciaticos ancestrais. Para cada folha usada em um ritual de
banho, existe o aprendizado de um canto para uma divindade. A oralidade, a palavra
e 0 canto sao expressoes indispensaveis para a formacao do sacerddcio nas religides
afro-brasileiras.

Kosi ewe, Kosi orisa! Sem folha, ndo ha orixd. Nas religides afro-brasileiras, as
folhas sao sacralizadas com os cantos liturgicos, cada forca ancestral tem sua folha
de trabalho e forca, axé. O canto liturgico tem o poder de acordar a forca que esta
nas folhas.

No que concerne a influéncia africana nos falares brasileiros, em geral, é a influéncia
banto a mais profunda e extensa. Isto se revela pelo grande numero de empréstimos
completamente integrados ao sistema linguistico do portugués (15%) e de derivados
portugueses formados de uma mesma raiz banto. Sdo palavras correntes no
portugués de uso padrao no Brasil.. mas que o locutor brasileiro é incapaz de discernir
se sdo de origem africana ou amerindia, ou até mesmo nao portuguesa. Exs. jilo,
dendé, tanga, maconha, coringa, dengo, fubd, muamba, sunga, samba, banguela,

bunda, etc... (CASTRO, 1983, p. 23).

Para Roger Bastide (1985), a forca da resisténcia a escravizacdo e a exploracao dos
negros escravizados no Brasil teve base religiosa e social. As narrativas miticas das
religides africanas influenciaram e marcaram a prépria nomeacao dos fatos histéricos
no Brasil. Palmares foi um dos mais expressivos quilombos de resisténcia e seu lider
carregava no nome a palavra kimbunda Ganga Zumbi, significando a suprema
divindade.

As narrativas orais de tradicao africana do Congo podem ser encontradas na
expressao sociocultural e religiosa do Maracatu. O pesquisador pernambucano
Eduardo d’Amorim (1996) apresenta uma versao pernambucana para a narrativa do
“auto do Maracatu”. O Maracatu seria uma recomposicao das cortes dos nobres que
chegaram escravizados da Africa.
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Para os negros e brincantes, o Maracatu € uma encenagao, uma peca de
representacao e resisténcia da cultura ancestral dos povos africanos, anterior aos
processos de captura e escravizagao. Com o passar dos anos, os Maracatus foram
reelaborados, ndo mais representavam apenas as familias nobres da Africa. Logo, o rei
e a rainha passaram a ser eleitos e representarem todas as populacdes negras do
Brasil. Para o povo negro, a coroacao do Maracatu € o empoderamento da identidade
africana e afro-brasileira, representa a afirmacdo da histéria dos reis e rainhas do
continente africano. O Maracatu resiste! Representa a forca e a luta cotidiana de
negros € negras na luta pela justica social.

Consideracgodes Finais

Chegamos ao término desta Unidade e esperamos que vocé tenha percebido a
necessidade de pesquisar e aprofundar a influéncia das narrativas orais do sagrado
africano na cultura e religido brasileira em outras fontes bibliograficas. Nesta Unidade,
desejamos que vocé tenha entendido os seguintes tépicos abordados: no primeiro
momento, a Africa como um continente multiplo e pluriétnico, formado por uma
variedade de sociedades e culturas plurais, sendo considerado o berco da humanidade.

No segundo momento, desejamos que vocé tenha compreendido o processo
nefasto desenvolvido pelas nagdes europeias com a escravidao transatlantica,
levando a destrui¢cao de povos e culturas tradicionais africanas.

No terceiro momento, esperamos que vocé tenha aprendido a forma de inclusao
perversa dos escravizados africanos na formacao do Brasil, como também tenha
observado o protagonismo dos negros na resisténcia e luta contra a escravizagao,
expressa na organizagao dos Quilombos e na participagcao de movimentos sociais
pela liberdade.

No quarto momento, desejamos que vocé tenha compreendido a forca e a influéncia
da oralidade do povo africano expressos no patrimonio linguistico brasileiro, trazendo
palavras africanas e criando novas semanticas para a linguagem e comunicagao em
terras brasileiras.

Por fim, desejamos que vocé tenha compreendido como a histdria, a cultura e a
religiao africana, carregada com toda oralidade de narrativas sagradas,
contribuiram para produzir no Brasil uma cultura hibrida, rica e plural e que
habita o nosso cotidiano diario por meio dos brinquedos culturais, das festas
religiosas, das religides e da lingua portuguesa. Devemos reconhecer, valorizar e
potencializar a histéria e cultura afro-brasileira!

Sintese da Unidade

Nesta Unidade, verificamos a importancia do estudo e da pesquisa sobre o
Continente Africano com sua importante sociodiversidade histdrico-cultural antes da
chegada dos europeus. A partir da analise da geografia, da histéria e da cultura,
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compreendemos a formagdo de um continente plural, berco da humanidade,
composto por uma diversidade sociolinguistica, cultural e religiosa impar. Também
problematizamos o processo de escravizagao transatlantica e o impacto nas
culturas e sociedades africanas, reverberando também sobre o contexto
sociocultural brasileiro, como também analisamos os movimentos de resisténcia e
liberdade dos negros escravizados. Por fim, abordamos a influéncia das linguas
africanas no portugués colonial e que até hoje permeia a nossa linguagem
cotidiana. Notadamente, observamos as “sobrevivéncias-resisténcias” africanas nas
narrativas orais do género textual expressas nos “autos” como o Maracatu e o
Bumba meu boi, como também nas oragcdes e nos cantos nas celebracdes liturgicas
das religides afro-brasileiras.
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Unidade 2

T



A cosmovisao das religides afro-brasileiras

O Brasil € um pais formado por uma expressiva diversidade religiosa. As religides afro-
brasileiras formam um caleidoscdpio por meio da combinacao de diversos mitos,
simbolos e ritos herdados de milhdes de vozes africanas ancestrais, de inUmeras
narrativas de religides dos povos indigenas e ainda pela influéncia de tradicdes
religiosas europeias, principalmente pelo catolicismo ibérico e por fragmentos da
magia europeia.

Na Unidade 2 deste Guia de Estudo, vamos compreender a cosmovisao das religides
afro-brasileiras experimentadas no Candomblé baiano, no Xangd pernambucano, no
Tambor de Mina e na Umbanda, por meio da abordagem das Ciéncias da Religiao
caracterizada pela possibilidade de didalogo entre as ciéncias, promovendo uma
interface de saberes transdisciplinares.

Dessa forma, compreendemos a importancia para o estudante de Ciéncias da
Religiao em conhecer a histéria e a diversidade das narrativas sagradas que
anunciam as cosmovisdes das religides afro-brasileiras com seus mitos, ritos,
simbolos e doutrinas. Isso se da com o objetivo de sensibilizar a todos e todas para
desconstrugdo de preconceitos religiosos e evitar qualquer forma de racismo
religioso que tanto estampa as noticias dos jornais televisivos no Brasil.

Essas primeiras palavras compdem uma carta de intencao pedagodgica para vocé
gue estd lendo a organizagdao desses conhecimentos neste Guia de Estudo. Este
curso possibilitara uma nova abordagem sobre as construg¢des singulares das
cosmovisdes das religides afro-brasileiras apresentadas no territério nacional. A
leitura, o estudo e a pesquisa vao contribuir para sua formacdo académica, além de
Ihe sensibilizar para um posicionamento critico, permeado pela ética e pela justica
social na sociedade brasileira.

Objetivos da unidade

- Compreender o processo de hibridacdo religiosa que compde o mosaico das
religides afro-brasileiras no Brasil com suas cosmovisdes especificas;

- Conhecer a historia, as diferencas e aproximacdes entre o Candomblé baiano, o
Xangod pernambucano, o Tambor de Mina e a Umbanda no Brasil;

- Analisar a importancia do conhecimento, do respeito e da coexisténcia para com as
religides afro-brasileiras.
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2. A cosmovisao das religides afro-brasileiras

Vocé escutou ou ja viu alguma nota sobre a macumba, o Xangd, a magia negra nos
noticiarios televisivos carregados de preconceito e distorcao sobre as religides afro-
brasileiras? Ja assistiu a reportagens televisivas com ataques, invasao e destruicao de
terreiros afro-brasileiros, com quebra de imagens ou apedrejamento de devotos nas
casas de oracao ou nas ruas?

Os relatos de racismo a que assistimos cotidianamente nos jornais televisivos nos
fazem pensar na importancia de estudarmos as cosmovisdes das religides afro-
brasileiras no curso de Licenciatura em Ciéncias da Religiao, para buscarmos o respeito
e o convivio social sem julgamentos, preconceitos e discriminacdes religiosas.

Na Unidade 1, estudamos a histéria da chegada dos povos africanos escravizados no
Brasil, representados por 4 milhdes de vozes ancestrais que marcaram nossa cultura,
como também reconhecemos a for¢ca dos afrodescendentes que, na busca pela
liberdade, até hoje compdem os terreiros de religides afro-brasileiras: o Candomblé
baiano, o Xangd pernambucano, o Tambor de Mina e a Umbanda.

Reafirmamos a necessidade do debate e implementacdo da Lei Federal 10.639/2003
realizada no campo da educagao, que orienta os sistemas de ensino no Brasil para o
estudo da tematica “Histdria e Cultura Afro-Brasileira”, incluindo o debate sobre as
religides afro-brasileiras, conforme Parecer CNE/CP 003/2004 e outros documentos
regulatérios da Lei.

LEITURA COMPLEMENTAR

O E importante conhecer o Parecer CNE/CP 003/004 da Lei Federal

nﬁl' 10639/2003, que indica as possibilidades de trabalho pedagdgico
:{55: com a tematica “Historia e Cultura afro-brasileira”, de oferta
E obrigatdria nas redes de ensino publica e privada no Brasil. O

Parecer estabelece as Diretrizes Curriculares Nacionais para a
Educacio das Relacdes Etnico-Raciais e para o Ensino de Histoéria
e Cultura Afro-Brasileira e Africana. Destaque para a relatora
Petronilha Gongcalves e Silva. Brasilia, 2004, disponivel em:
http://portal.mec.gov.br/dmdocuments/cnecp_003.pdf.

21 0O Candomblé baiano

No Brasil, diversos pesquisadores estudam as religides afro-brasileiras. Mas queremos
destacar a importancia de Roger Bastide como um dos cientistas sociais que deu
destaque as religides afro-brasileiras como objeto de pesquisa académica. O
pesquisador defendia que “a filosofia do candomblé ndo é uma filosofia barbara, e
sim um pensamento sutil que ainda nao foi decifrado” (BASTIDE, 1961, p. 11).
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Com Roger Bastide (1985), o Candomblé recebeu o status socioldégico de religidao, ndo
mais tratada como uma seita que remetia a algo menor. A religiao de matriz africana
passou a ser estudada pelo meio académico com um olhar diferenciado, investigada
por meio das suas narrativas miticas, da sua organizacao ritual, do seu conjunto de
simbolos e das suas expressdes de fé na comunidade religiosa.

O Candomblé é O Candomblé é O Candomblé é

° __om ° e~

uma religido ligada as uma religido inclusiva uma reinvencao da

forcas da natureza. de acolhimento. Africa no Brasil.

A palavra Candomblé é de origem banto, declinada da forma kandombelé, que é
traduzida na lingua portuguesa como espaco de culto, oracao (CASTRO, 1985). Com
base na definicao de Candomblé feita pelo antropdlogo Reginaldo Prandi (2005),
podemos perceber uma composicao hibrida da religiao formada por partes de
narrativas miticas de diversos grupos religiosos africanos.

O candomblé é o nome dado a religido dos orixas formada na Bahia, no século XIX, a
partir das relagdes de povos iorubas, ou nagds, com influéncias de costumes trazidos
por grupos fons, aqui denominados jejes, e residualmente por grupos africanos

minoritarios (PRANDI, 2005, p. 21).

No Brasil, registra-se uma variedade de organizacdo religiosa nos terreiros de
Candomblés em diversas regides brasileiras, variando em alguns estados conforme sua
denominacgdo ou pertencimento a origem dos povos correspondentes na nacao africana,
configurando especificidades para cada organizacao ritual dos povos de terreiro. A
seguir, apresenta-se um quadro descritivo de pertencimento de alguns devotos.

Quadro 1- A diversidade de Candomblés no Brasil

Candomblés Povos africanos

Candomblé Nagd loruba
Candomblé Ketu-nagd loruba
Candomblé ljexa loruba
Candomblé Jeje Fon
Candomblé Jeje-nagd loruba
Candomblé Jeje-marrim Fon
Candomblé Jeje-daomé Fon
Candomblé Jeje-sato Fon
Candomblé Jeje-modubim Fon
Candomblé Angola Banto
Candomblé Congo Banto
Candomblé Angola-congo Banto
Candomblé Caboclo Afro-brasileiro

Fonte: Adaptacao (LODY, 1987; PRANDI, 2006).
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Conforme observado, essa rica diversidade de expressdes religiosas foi formatada por
meio dos encontros culturais interétnicos. Os sistemas simbdlicos religiosos passaram
a dialogar com ritos, mitos, simbolos e doutrinas de outros povos, indigenas, africanos
e europeus, hibridizando-se e produzindo novas formas de expressodes religiosas.

O conceito de hibridacao cultural é proposto pelo antropélogo Nestor Garcia Canclini
gue defende o didlogo e a troca entre as fronteiras culturais dos povos. Porém, nem
tudo pode ser hibridizado. Muitas vezes, ocorrem graves conflitos: “[..] em toda
fronteira, ha arames rigidos e arames caidos. As agdes exemplares, os subterfugios
culturais, os ritos sao maneiras de transpor os limites por onde é possivel” (CANCLINI,
2015, p. 349).

Para Canclini (2015), é indispensavel questionar primeiro aquilo que a cultura
hegemobnica da época excluiu ou subestimou das religides “periféricas”. As
religides afro-brasileiras, no caso, o Candomblé baiano, teve que compor a sua
cosmovisao por meio da uniao de narrativas de diversos grupos de povos
africanos, pois, na condicao de escravizados, eram silenciados e proibidos de
praticarem sua liberdade religiosa.

E importante ressaltar que o padre Anténio Vieira, defensor dos direitos dos povos
indigenas no Maranhao, argumentava que a escravizagcao de negros era permitido
por Deus como caminho para salvacao dessas almas. Outro padre, Manuel da
Nobrega, defendia que a mao de obra era cara; logo, seria importante a escravizagao
africana como alternativa para a falta de trabalhadores no Brasil (CINTRA, 1985).

A catequizacao catolica utilizou a forca fisica e simbdlica para destruicao das religides
dos africanos escravizados. A histdria mostra que grupos religiosos desempenharam
papel de resisténcia armada em rebelides e quilombos: “[..] a préopria maneira como
se estruturam em oposicao a sociedade global denota, obviamente, a sua atuacao no
meio desta, ainda que no modo da marginalidade” (AUGRAS, 2008, p. 26). Candomblé
é sindbnimo de resisténcia, tradicao e forga!

211 Vocé sabia que o Candomblé criou uma familia de santo no Brasil?

O trafico de escravizados no Brasil promoveu uma destruicao dos graus de
parentesco africanos. Diversos povos africanos foram vendidos separados das suas
familias em mercados publicos como forma de evitar futuras rebelides ou
organizagdbes de movimentos libertarios. Assim, divididos e comercializados
separadamente, os povos africanos escravizados tiveram que reconstruir uma nova
religido afro-brasileira por meio do didlogo inter-religioso e interétnico, formando
uma “familia de santo”, exemplo de resisténcia e acolhimento religioso.

Dessa forma, o Candomblé:

[..] recriava para o negro um mundo ao qual ele podia, com certa regularidade, se

retirar da sociedade branca opressiva e dominadora, uma pequena Africa fora da
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sociedade, o terreiro como substitutivo da perdida cidade africana e da familia que nao

pdde ser refeita no Brasil nos moldes africanos (PRANDI, 2007, p. 06).

Corroborando com essa assertiva, o antropoélogo Vagner Silva (2005) afirma que o
Candomblé possibilitou a reinvencao da Africa em terras brasileiras. A familia de
santo funcionou como um nucleo de organizacao das relagdes sociais dentro da
comunidade religiosa, em que negros e descendentes consolidaram os lacos sociais
por meio do parentesco religioso, da “familia de santo”.

Na Bahia, um dos terreiros de Candomblé mais antigos é o [l1é lyd Omi Ase lyamasé,
conhecido como o Terreiro do Gantois. O terreiro foi fundado em 1849 pela africana
Maria Julia da Conceicdao Nazareth. A sucessao sacerdotal da Casa do Gantois
obedece aos critérios da hereditariedade e da consanguineidade.

Uma das liderangas mais conhecidas que comandou o terreiro foi a lalorixa Maria
Escolastica da Concei¢cao Nazareth, conhecida como Mde Menininha do Gantois. Filha
de Oxum, liderou o Gantois por 60 anos; abriu as portas do terreiro para politicos,
artistas, pesquisadores em um periodo histérico de muita perseguicao as religides
afro-brasileiras.

A palavra Gantois faz referéncia ao nome do antigo proprietario de terras, o belga
Edouard Gantois, traficante de escravos, que arrendou as terras & Maria Julia,
fundadora do espaco sagrado. Em 2002, o Terreiro do Gantois foi tombado como
Patrimoénio Histoérico e Etnografico do Brasil.

@ SAIBA MAIS

A Historia de Mae Menininha do Gantois

A reportagem apresentada no Jornal da Manha da Bahia traz
um relato sobre a formacao do Terreiro do Gantois. Ela
homenageia a sacerdotisa de Candomblé mais conhecida do
Brasil, a lalorixa Maria Escolastica da Conceicao Nazareth.
Disponivel em:
https:/Mww.youtube.com/watch?v=4XMImdb2Pxk

212 O Candomblé e a criacao do mundo

O Candomblé é uma religidao de tradicao oral. Toda liturgia é dirigida pela palavra,
pelas oracdes, pelo canto e pela comida votiva (ofertada) consagrada aos orixas. Nao
existe um livro sagrado orientador dos processos de iniciagcao e celebracdes no
Candomblé. Os membros mais antigos na religiao transmitem a tradicao da
ancestralidade africana e consagram os lacos de familia de santo.
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Os instrumentos

A musica é fundante O adja, sineta ritual,

nos rituais de mulflca:s — é indispensavel nas
Candomblé. sacralizados .pa’ra celebragoes.
saudar os orixas.

A antropdloga Juana Elbein dos Santos (2012), casada com o Mestre Didi, herdeiro da
tradicdo de Ketu na Bahia, escreveu sobre a cosmovisdo do Candomblé nagé. A
criagdo do mundo, segundo a mitologia Yoruba dos Nagb, inicia-se com a forca do
movimento do ar e o surgimento das aguas e da lama, descrita com base na narrativa
mitica do Deus Olérun.

Olérun era uma massa infinita de ar; quando comegou a mover-se lentamente, a
respirar, uma parte do ar transformou-se em massa de agua, originando Orisanla, o
grande Orisa-Funfun, orisa do branco. O ar e as 4guas moveram-se conjuntamente e
uma parte deles mesmos transformou-se em lama. Dessa lama, originou-se uma
bolha ou monticulo, primeira matéria dotada de forma, um rochedo avermelhado e
lamacento. Olérun admirou essa forma e soprou sobre o monticulo, insuflando-lhe seu
halito e dando-lhe vida. Essa forma, a primeira dotada de existéncia individual, um

rochedo de laterira, era Est, ou melhor, o proto-Esu, Esu Yangui [..] (SANTOS, 2012, p. 61).

Segundo Raimundo Cintra (1985), os orixas da tradicdo nagé, na Africa, perfaziam um
pantedo composto por 401 divindades. Porém, com os processos de escravizagcao e
proibicao de liberdade de culto religioso no Brasil, sobreviveram nas praticas
litdrgicas um pequeno numero, entre doze ou quinze divindades.

Os orisa sdo massas de movimentos lentos, serenos, de idade inmemorial. Estéo
dotados de um grande equilibrio necessario para manter a relagdo econémica entre o
gue nasce e 0 que Mmorre, entre o que é dado e o que deve ser devolvido. Por isso

mesmo estdo associados a justiga e ao equilibrio (SANTOS, 2012, p. 80).

O orixad é uma forca da natureza, tudo num terreiro de Candomblé gira em torno da
catalizacao de axé, de energia, em devocdo ao orixa. A abertura de caminhos e
resolucao de conflitos humanos fica a cargo da resolugdo dos orixas. Na fotografia a
seguir, temos as esculturas representando quatro orixas nagds no Dique do Tororo.
Sao eles: Oxum na cor amarela, Xangd na cor vermelha, Oxossi na cor verde e Oxala
na cor branca.
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Fotografia 1 - Esculturas dos orixas no Dique do Tororo, Salvador — Brasil, 2015.

Fonte: wikipedia

Na narrativa do mito de criagdao nago, cada ser humano escolheu uma cabeca (Ori) e
o seu destino (Odu). No dia do nascimento, a pessoa esquece tudo. Porém, existe
uma forma de conhecer quem ¢é a crianca, de qual substancia divina é feita a sua
cabeca (Ori) e quem é o seu protetor espiritual (Eleda). O caminho para obter todas
essas informacgdes se da por meio do jogo de advinhagao do Ifa, que, no Candomblé,
revela a ligagdo da crianga com seu corpo mitico ancestral.

O deus que preside a modelagcao de cada cabeca € ajudado por dezesseis entidades, os
Odu, gque acompanham o seu trabalho. Esses Odu sé&o as configuragdes do oraculo e
participam ativamente a feitura de cada cabeca. S&o por isso capacitados a dizer, na
hora da consulta oracular, que substancia foi utilizada para fazer tal cabeca (AUGRAS,

2008, p. 62).

Em cada pessoa, os orixas se manifestam por meio da cabeca que permite a
metamorfose do filho de santo no seu duplo, no outro, no orixa. Ha um contrato entre
O Orixa e a pessoa, o iniciado e a comunidade precisam da forca dos ancestrais, € os
orixas necessitam da comunidade para uma retroalimentacao de energias (ax€) entre
a terra (Aié) e o espaco espiritual (Orum).

O Candomblé baiano com a devogdo aos orixas nagos se espalhou por todo o Brasil.
Filhos de santo de varios estados viajaram a Bahia para realizar o processo de
iniciacdao sacerdotal. Babalorixas e Yalorixas visitam os terreiros baianos para prestar
reveréncia aos ancestrais africanos que contribuiram para desenvolver, em terras
brasileiras, o culto as divindades e ancestrais da Africa.
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@ SAIBA MAIS

Documentario sobre o Candomblé

O documentario trata das concepcdes religiosas e ritualisticas
do Candomblé/Xangd. Direcao de Luca Pacheco. Realizacdo do
Observatorio Transdisciplinar das Religides no Recife. 11:40
minutos. Disponivel em:
https:/Mwww]l.unicap.br/observatorio2/?page_id=223.

2.2 O Xangd pernambucano

Em 2010, o Ministério do Desenvolvimento Social e Combate a Fome — MDS realizou
uma pesquisa socioecondmica e cultural para mapear as comunidades tradicionais
de terreiros em quatro capitais brasileiras: Belém, Belo Horizonte, Porto Alegre e
Recife. Diversas instituicOes estiveram presentes na organizacao das coletas de
informacdes. Sao elas: a Secretaria de Politicas de Promoc¢ao a Igualdade Racial —
SEPPIR, a Fundacao Cultural Palmares e a Organizagao das Nag¢des Unidas para a
Educacao, a Ciéncia e a Cultura — UNESCO.

O objetivo central da pesquisa do MDS foi levantar os dados das comunidades das
quatro capitais com vistas a auxiliar acdes de promocdo de seguranca alimentar
direcionadas as 4.045 comunidades de terreiros encontrados em 85 municipios no
Brasil (BRASIL, 2011). Porém, o trabalho também registrou a complexidade hibrida das
religides afro-brasileiras, revelada na tabulacao de dezessete combinacbes de
religides formadas com base no substrato religioso cultural afro-indio-europeus-
brasileiro, conforme representacdes graficas a seguir.

Tambor de Mina Mina de Caboclo Linha Cruzada Umbandomblé

Encantado/
Pajelanca

m
“

Os Candomblés sao religides formadas desde o fim do Século XVIII ao inicio do Século
XIX. Em Pernambuco, no ano de 1768, foi registrada a organizacdo da religidao por

meio de um “inquérito aberto contra a existéncia de cultos organizados por negros
da Costa da Mina” (AUGRAS, 2008, p. 34).
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E importante destacar que o Candomblé é uma religido de celebracdo coletiva,
porque nada se realiza em favor de uma Unica pessoa: todos os ritos e oferendas
beneficiam a comunidade. O principio da coletividade é fundamento do Candomblé.
O espacgo sagrado acolhe, abriga, roga béncaos para todos. Dai o conceito de “familia
de santo”.

Em Pernambuco, o Candomblé ficou conhecido popularmente como Xangd, em
razao de um grande numero de terreiros cultuarem esse orixa. Na cosmologia nago,
Xangé é filho de Yemanj3a, rei de Oy (atual regido da Nigéria). Personifica o senhor da
justica, € destemido e austero como uma rocha. A arma de representacao do seu
poder é o Oxé, um machado de duas laminas, apresentado durante o transe por seus
filhos de santo juntamente com a coroa de Oyd.

No bairro de Agua Fria, no Recife, encontra-se um dos mais antigos terreiros de
Candomblé da cidade em pleno funcionamento: o Sitio do Pai Adao ou Terreiro Oba
Ogunté. Fundado em 1875 pela nigeriana Ifatinuké, conhecida no Brasil como Inés
Joaquina da Costa, esta localizado na antiga Estrada Velha da Boiada, hoje Estrada
Velha de Agua Fria. Os nigerianos comandados por Ifatinuke abriram o terreiro com o
nome de Oba Omi, referéncia ao orixa Yemanja. Posteriormente, o espag¢o sagrado
recebeu o nome de Sitio do Pai Adao em homenagem ao sacerdote Felipe Sabino
Costa (LODY, 2008).

Em conversa com a lyalorixa Claudia d'Oxum Ataweja, pesquisadora do Sitio do Pai
Adao, ficou evidenciado o protagonismo e a forca da mulher africana liberta
Ifatinunké, Tia Inés, na fundacdo do terreiro de matriz Yoruba/nagd. Merece leitura
aprofundada o trabalho “Ifatinuké entre-lugares, embarques e desembarques em
costas brasileiras e africanas: um estudo sobre representacao identitaria na religidao
da matriz ioruba/nagd, em Pernambuco”, produzido pela sacerdotisa durante sua
tese de doutorado.

LEITURA COMPLEMENTAR

Tenha acesso a integra da tese 'lfatinuké entre-lugares,
embarques e desembarques em costas brasileiras e africanas:
um estudo sobre representacdao indenitaria na religido de
matriz ioruba/nagd, em Pernambuco". Disponivel em:
http://tede2.unicap.br:8080/handle/tede/1259

O espaco religioso recebeu o tombamento estadual por meio do Decreto 10.712 de
5 de setembro de 1985 do Governo do Estado de Pernambuco (LODY, 2008). Em
2018, o Instituto do Patrimonio Histérico e Artistico Nacional concede ao Sitio de
Pai Adao o titulo de Patriménio Cultural do Brasil. O Terreiro de Pai Adao é regido
pelo orixd Yemanja.
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No Candomblé, Yemanja é uma divindade central na cosmologia nagd. E
considerada a mae dos orixas e a senhora da reproducdo e da geracao da vida. Nas
celebracbes, recebe as saudacdes Odaciaba, rainha das aguas sagradas, e Odoya, sou
filho de Yemanja. Em uma das narrativas miticas, Yemanja se casou com o orixa
Ododua e teve 10 filhos. No segundo casamento, o escolhido foi o orixa Okeré; porém,
separou-se. Na fuga do marido, em busca da liberdade, transformou-se em um rio
gue desaguava no mar.

Filhos de Yemanja

Na representacdo grafica em questao, sao apresentados os filhos de Yemanja. No
imaginario afro-brasileiro, Yemanja personifica a forca do mar, é uma orixa dos Egbas,
cultuada como a divindade das aguas e seus filhos sao representados por peixes. O
seu axé é representado por pedras marinhas e conchas. As cores predominantes para
0s seus devotos nas celebracgdes liturgicas sao o azul e o branco. Seus pratos votivos

ofertados nas festas sao: peixe da dgua salgada, milho branco cozido com camarao,
cebola e azeite, manjar e acacga.

Para alguns estudiosos, a celebracao do dia 02 de fevereiro representa a superagdo da
diaspora africana, da chegada dos povos africanos na condicao de escravizados em
terras brasileiras e, principalmente, pela organizacao dos movimentos de libertacao e
superacao da escravizacao. A festa € uma celebracao a vida, agradecimento a
Yemanja e toda corte dos orixas que salvaram as milhdes de vozes ancestrais que
aportaram no Brasil. A seguir, apresenta-se a imagem da festa anual realizada no Rio
Vermelho em Salvador.
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§

dor, BrasiI,O19.

Fotografia 2 - Festa de Yemanja - Rio \;erme\ho, Salva
Fonte: wikipedia

Na Africa, Yemanja é cultuada como divindade do rio; ja no Brasil, é celebrada como a
rainha do mar. Para além do Candomblé, o orixd compde o pantedao de diversas
religides afro-brasileiras e recebe diferentes nomes: Dandalunda, Marabd, Inaé,
Mucuna3, [sis, Janaina, Maria, Princesa de Aiocd, Princesa do Mar, Rainha do Mar,
Sereia do Mar etc.

SAIBA MAIS

A musica popular brasileira tem indmeras cangdes em
homenagem as religides afro-brasileiras. No videoclipe, a
musica interpretada por Maria Betania homenageia a Rainha
do Mar. A musica trata dos diversos nomes atribuidos a
Yemanja pelas religides afro-brasileiras, como também as
diversas formas de saudacdes. Disponivel em:
https://www.youtube.com/watch?v=lalnmZis2lw

Na cosmovisdo nago, Oya (Oia) é filha de Yemanja. Em Olinda, encontramos o I1é Axé
Oya Mengué, conhecido como o Terreiro de Xamba, consagrado a devocao de Oya. O
terreiro esta localizado ao lado do terminal de integragao de 6nibus Xamba. O espaco
sagrado recebeu o titulo de Quilombo Urbano em 2006. O alagoano Artur Rosendo
Pereira fugiu de Macei¢ devido a repressao empreendida pelo aparato policial contra
as religides afro-brasileiras. Em 1920, o babalorixa fundou o Terreiro de Xamba. Foram
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muitas lutas para a construcdao de uma sede permanente. A comunidade se uniu
para preservar o culto aos orixas. Nesse processo, destacou-se Severina Paraiso da
Silva, mae Biu, que comandou a casa por 54 anos. Atualmente, esta na direcdo da
casa Adeildo Paraiso da Silva, Pai Ivo (TERREIRO XAMBA, 2022).

Fotografia 3 - Memorial Severina Paraiso da Silva.
Fonte: Arquivo pessoal, 2013.

Na Fotografia 3, apresenta-se a entrada do “Memorial Severina Paraiso da Silva”,
localizado dentro do Terreiro Xamba. O espaco funciona como um museu etnografico
de preservacao da memodria coletiva e ancestral da comunidade Xamba. O acervo é
constituido por mais de 800 fotografias, documentos de cartérios, bloco de
anotacoes, jornais, revistas, livros, objetos de culto, indumentarias, que narram uma
trajetdria histérica e religiosa da luta contra o racismo religioso e a repressao policial,
revelando a forca da coroa do orixa Oya na protecao da familia de santo de Xamba
(TERREIRO XAMBA, 2022).

No terreiro de Xambd, os orixas sdo ancestrais simbolicamente divinizados e sao
representados no pantedo cultuado o ano inteiro, conforme calendario religioso
destacado a seguir:

Calendario das Festas dos Orixas do Terreiro Xamba

- Janeiro — Amala de Xangd, Toque de Obaluaié e Toque de Balé;
- Fevereiro — Banho de Oxum e Toque de Oxum;

- Abril - Toque de Ogum e Odé;

- Maio - Toque de Yemanj3;

- Junho - Toque de Xang6;

- Julho — Toque de Orixald e Nang;
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- Agosto - Toque de Exu;

- Setembro - Toque de Béji;

- Outubro - Togque do inhame;

- Dezembro — Louvagao de Oya - 13 de dezembro e Toque de Oya.

Por fim, apresentamos essa breve narrativa sobre o Xangd de Pernambuco, ou os
Candomblés de Pernambuco. A forca da religido dos orixds é demonstrada nos
registros da pesquisa do MDS (2010) sobre o povo de terreiro em Recife. A coleta de
dados apontou 1.261 comunidades tradicionais de terreiro, sendo 896 casas com
tradicao de influéncia indigena, a jurema do Recife. Porém, 70% dos membros dos
terreiros se declararam praticantes da religido dos orixds, sendo que 703 de
Candomblé, 181 do nagd e 10 de Xangd. O Candomblé, em Pernambuco, representa a
resisténcia e a luta pela liberdade religiosa!

@ SAIBA MAIS

Documentario sobre o Terreiro de Xamba
E ; E O documentario trata das concepgdes religiosas e ritualisticas
_- r do Terreiro de Xamba. Direcao de Luca Pacheco. Realizacao do
Eﬁ Observatério Transdisciplinar das Religides no Recife. 11:09
minutos. Disponivel em:
https:/Mwww]l.unicap.br/observatorio2/?page_id=220.

2.3 0 Tambor de Mina

O Tambor de Mina é uma religido afro-brasileira popular nos estados do Maranhao e
do Para. Os terreiros de Mina foram organizados com base na tradicao africana de
duas casas: a Casa das Mina Jeje, de origem daomeana, € a Casa do Xangd, de origem
yoruba (FERRETTI, 2011). O termo Mina se refere a procedéncia dos escravizados que
chegavam ao Maranhao. Os africanos eram aprisionados no forte portugués Sao
Jorge da Mina, na Africa Ocidental (SILVA, 2005).

O TAMBOR
DE MINA

LUV N LI TRADIGAO
MINA JEJE DAOMEANA

CASA DE TRADICAO
NAGO YORUBA

O Tambor de Mina surgiu no Maranhao e se expandiu pelo Para, Amazonas e outros
Estados do Norte, chegando também ao Rio de Janeiro e Sao Paulo. A religiao da
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Mina foi hibridizada com outras religides do Maranhdo: uma de origem indigena,
“Cura/Pajelanca”, e outra de tradicdo afro-brasileira, “Mata ou Teréco”, surgida na
cidade de Codd. A Umbanda (1960) e o Candomblé (1970) também passam a
influenciar o Tambor de Mina. Assim temos, no Tambor de Mina, um processo forte
de hibridagao religiosa conforme representagao grafica a seguir.

Cura/

Pajelanca

Tambor
de Mina

Candomblé

Umbanda

A pesquisadora Mundicarmo Ferretti (1997) e o pesquisador Sérgio Ferretti (2011)
relatam a dificuldade em apresentar uma cosmologia do Tambor de Mina. Em seus
estudos, os antropodlogos perceberam que os religiosos da Mina se preocuparam
mais em registrar a classificacao dos grupos de divindades e entidades espirituais e a
organizagao dos rituais liturgicos do que uma cosmologia religiosa. Mundicarmo
Ferretti (1997) expde uma classificacdao das entidades espirituais que compdem o
Pantedao da religiao do Tambor de Mina no Maranhao. As divindades estao divididas
da seguinte forma:

1-\Voduns e orixas (africanos);
2 — Gentis (nobres associados a orixas ou entidades africanas com nomes brasileiros);
3 - Caboclos (entidades surgidas nos terreiros brasileiros).

Para o Tambor de Mina, a palavra vodum nomeia as entidades da encantaria africana:
Nno grupo jeje, como Dossu; no grupo nagd, como Xangd; no grupo Cambinda, como
Vandereji. O termo também é utilizado para se referir as entidades mais antigas e
celebradas no Tambor de Mina (FERRETTI, 1997). Por sua vez, Roger Bastide (1985), em
seus estudos, apresenta uma descricao complexa dessas divindades classificadas por
genealogias e por idade, conforme apresentado no quadro a seguir.
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Quadro 2 - Classificagao de Voduns e divindades de uma Casa das Minas

Classificacao por Familia Genealégica

Familias de Voduns

Dan ou Danbira (Serpente

Kevioso Danh-Gbi) Familia Real

Dadad, Koisi, Akaba,
Zomadonu, Agongonu
(Agonglo), Dogu.

Classificagcao Familias por Idade

Voduns Velhos Voduns Mocgos

Badé, Varekete, Loko, Lisa, | Sagbata, Poligobi, Aloge,
Sobo e Abé. Bosuko.

Sagbata ou Sobé Tokhueni

Classificagcao de divindades ao lado dos Voduns

Tobossa ou espiritos-meninas

Fonte: Adaptacao (BASTIDE, 1985).

O vodum Dan ou Dambira representa o culto a Serpente Danh-Gbi no Tambor de
Mina do Maranhao. Como vodum da familia da serpente, Dan trabalha como protetor
de outros voduns, principalmente com Kevioso. E o vodum simbolo da forca vital e da
continuidade, senhor das realizagdes e da riqueza.

O termo gentil designa os encantados representados da nobreza europeia, por vezes
associados aos orixas e aos santos catdlicos. Em muitos terreiros, eles sao classificados
como nagd-gentil ou como vodum-cambinda, destacando-se as entidades: “Rei
Sebastido, associado a Xapana e a Sao Sebastidao; Rainha Dina, associada a lansa;
Rainha Rosa, associada a Santa Rosa de Lima e a Oxum; Dom Luiz, Rei de Francga,
associado a Xangd e a Sao Luis (Luiz IX)" (FERRETTI, 1997, p. 06).

Para Mundicarmo Ferretti (1997), classificar as entidades designadas como caboclos
no Tambor de Mina nao é tarefa facil. Pode-se afirmar que € o grupo de encantados
mais complexo para sua caracterizagcdo. Porém, diferenciam-se absolutamente dos
voduns e dos gentis. O caboclo tem identidade e mitologia prépria, marcado por
sua familia e complexidade simbdlica. Os caboclos, regra geral, possuem as
seguintes caracteristicas:

1) encantados que tiveram vida terrena, mas ndo podem ser confundidos com espiritos
de mortos (eguns), do astral, e alguns deles pertencem a categorias ndao humanas
ComMo 0s botos e surrupiras;

2) sdo associados as aguas salgadas, como os turcos; a mata, como a familia Légua-
Boji; a agua doce, como Corre-Beirada (oriundo da Cura/Pajelanca);

3) pertencem a encantaria brasileira, mas podem ser originarios de outros paises

(Franca/Turquia);
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4) tem ligacdo com grupos indigenas, mas podem ser nobres que preferiram ficar fora
dos castelos;

5) sdo recebidos frequentemente, mas nem sempre na qualidade de ‘donos da
cabecga’;

6) sdo homenageados, geralmente, no final ou no Ultimo dia do toque, mas podem ser

recebidos em rituais onde ha voduns (FERRETTI, 1997, p. 06).

Outra distingcao importante que registramos no Tambor de Mina € a diferenca entre
duas entidades, o caboclo e o indio. Os caboclos nem sempre tém origem indigena e
0s que tém apresentam manifestacdo mais contundente. O indio seria uma entidade
de temperamento mais “selvagem”, que se apresenta com o uso do arco e flecha e
vestimenta de pena. A entidade caboclo de pena seria um indio aculturado. E, por
fim, o caboclo nao indio seria os turcos ou descendentes de nobres europeus
(FERRETTI, 1997).

Nas reunides do Tambor de Mina, o pantedao de encantados é grande e exige o
conhecimento iniciatico profundo para conduzir o transe junto as entidades, que sdao
numerosas e complexas na expressao dos seus rituais liturgicos. Cada encantado tem
um toque especifico para o transe; sdo voduns e orixas, gentis e caboclos, mas
também indios, surrupiras, botos, fulupas (FERRETTI, 1997).

2.3.1 Vocé esta percebendo a complexidade de encontros e cruzamentos
inter-religiosos na formacao da religiao do Tambor de Mina?

Os cruzamentos e reelaboragdes religiosas sao pulsantes no Tambor de Mina. As
entidades espirituais sao organizadas em nacoes e familias, e a idade € um elemento
de diferenciacao entre elas. Por exemplo, os gémeos Tossa e Tossé e a princesa
Sepazim da familia real do Dahomé e o Menino Da Lera da familia do Rei da Turquia.

Nos terreiros de Tambor de Mina, observa-se que as entidades masculinas e adultas
Sa0 Mais numerosas e se comunicam com frequéncia pelos médiuns. Os Caboclos s&
podem ser “donos de cabeca” de um médium, caso o médium nao receba entidades
vodum ou gentil (FERRETTI, 1997).

Existe uma uniformidade na representacdo das entidades espirituais. Porém, a nacgao,
a familia e a idade podem variar de um terreiro para outro, devido ao complexo
processo de hibridacao inter-religiosa. Mundicarmo Ferretti (1997) apresenta o caso
do vodum Averequete, que é nagd assentado no jeje, ou da cabocla Jarina, que é
turca, mas pode se apresentar na familia do Rei Sebastiao; e, para ilustrar mais ainda,
de Legua-Boji, que é um vodum cambinda e também chefe de uma linha de
caboclo, podendo se apresentar como velho ou moco.

232 O Tambor de Mina e a interlocucao com as festas religiosas do Maranhao

No Tambor de Mina, em Sao Luis, encontramos uma religiao atravessada por festas,
com seus canticos, toques, dancas e muita comida votiva (sagrada) ofertada aos
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voduns. E importante destacar que os terreiros de Mina organizam as festas culturais
dos bois do Maranhao ou possuem grupos de bumlba meu boi.

No Maranhao, ha uma forte integragao entre os bois e os espacos sagrados da Mina.
Duas festas culturais integram os espacos interculturais com a religiao da Mina: a Festa
do Divino Espirito Santo, com sua fartura de doces e vestimentas luxuosas; e a festa do
Boi Encantado, com toda riqueza cultural de seus aderecos e roupas dos brincantes.

A Casa das Minas ou Querebenta de Zomadonu é o terreiro mais antigo do Maranhao,
fundado no século XIX. Segundo Pierre Verger, foi fundado por escravos do Daomé. O
terreiro trabalha com voduns e louva na lingua jeje. Porém, as festas celebradas para
os voduns é hibridizada com fragmentos simbdlicos religiosos do catolicismo
(FERRETTI, 201).

O terreiro 1lé Axé Ogum Sold, localizado em Sao Luis, foi fundado em 1985, pelo Pai
Airton Gouveia. O espaco sagrado com caracteristica mais hibridizada organiza
celebracbes para voduns, orixas e caboclos. Ele junta em um Unico terreiro as
tradi¢cdes mina jeje, nagd, cambinda e também Candomblé.

Na Casa Jeje, o cardapio votivo das festas & organizado por uma vodunsiponcilé, uma
mulher idosa e de extrema confianga. A oferta da comida aos voduns € um momento
sagrado que representa um pedido de bengao ou um sacrificio. Os alimentos rituais
depois de ofertados aos voduns devem ser servidos aos membros da casa e nao
podem ser jogados fora (FERRETTI, 2011).

SAIBA MAIS

Documentario do Tambor de Mina do Maranhao

O documentario trata das origens da religiao maranhense do
Tambor de Mina. Direcao Jorge Murad e Cicero Silva. Producao
Carlos Henrique. 2048 minutos. Todo o documentario €
narrado por Jorge Babalad. Disponivel em:
https:/mwww.youtube.com/watch?v=FT5EQU-TCi4.

2.4 A Umbanda

Muitos pesquisadores se debrucaram sobre a origem da Umbanda. Encontramos
varios significados para a palavra. Destacamos o significado atribuido por dois
estudiosos. Segundo Raimundo Cintra (1955), a palavra Umbanda vem da lingua
guimbundo de Angola, que, na lingua portuguesa, significa “arte de curar” (CINTRA,
1985). Para Roger Bastide (1985), a etimologia do termo Umbanda deriva do Banto,
Quimbanda (raiz: ymbanda), que, em Angola, significa o chefe supremo do culto.
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A religido emerge em plena consolidacao da sociedade urbano-industrial no Brasil
por volta das décadas de 1920 e 1930. A Umbanda surge nos templos espiritas do Rio
de Janeiro, Sao Paulo e Rio Grande do Sul, devido a insatisfagao de membros com as
praticas rituais interpretadas como discriminatérias no espiritismo. Assim, um grupo
de espiritas dissidentes decide criar uma nova religido que traz na sua matriz a
hibridacao de tradicdes espiritas, catdlicas, amerindias e afro-brasileiras.

O socidlogo Renato Ortiz (1991) defende que a Umbanda promoveu o que
metaforicamente ele denominou da “morte branca da memoéaria coletiva negra”, ou
seja, ocorreu um ‘“embranquecimento” religioso das tradicdes africanas e afro-
brasileiras na formacao da Umbanda. Por outro lado, ocorreu um “empretecimento”
na religiao espirita, de origem francesa, que levou a membros descontentes
fundarem novos grupos de Umbanda pelo Brasil.

O filésofo José Bittencourt Filho (2003) ratifica as criticas feitas por Renato Ortiz (1991)
quanto a resolucao dos fundadores da Umbanda em desprestigiar as tradicoes
africanas nas suas novas praticas religiosas. Muitos membros preferiram atrelar as
narrativas da cosmologia mitica da Umbanda “..as antigas religides do Egito e da
india, admitindo que a ‘sublime revelacdo’ teria, num dado momento, alcancado a
Africa” (BITTENCOURT FILHO, 2003, p. 220).

A Umbanda apresenta uma cosmologia fundada em narrativas miticas de orixas
nagos, apresentadas anteriormente no texto sobre o Candomblé baiano e o Xangd
pernambucano, como também difunde narrativas miticas de entidades ancestrais de
outras religides afro-brasileiras. E importante destacar os principios fundantes
compartilhados pela comunidade umbandista, a regra geral, defendem:

1. A crenca em Zambi ou Oldrun, ser supremo que criou o universo, depois 0s orixas
e os ancestrais;

2. A existéncia do plano espiritual habitado pelos orixas e ancestrais como o0s
caboclos, pretos-velhos, criancas, boiadeiros, baianos e ciganos;

3. A possibilidade de comunicagao entre o mundo material e o espiritual por meio
de médiuns que, em transe, dao passagem aos orixas e ancestrais;

4. A teoria das linhas que organiza e classifica as entidades cultuadas no panteao
umbandista;

5. A crenga na reencarnacao de base espirita e na ideia do carma das tradicoes
védicas da india;

6. Aforca do axé provém das flores, frutos, pedras, aguas, bebidas, animais. Os rituais
sdo complexos realizados pelos pais e maes de santo, pelos filhos e filhas de santo
em devocao aos orixas e ancestrais;

7. O compromisso do umbandista € com a “evolucao espiritua
espalhar “a caridade” pelo mundo.

|n

e com a missdo de

A Umbanda € uma religido hibrida desde o seu nascimento; possui uma variagao de
divindades miticas, conforme as combinagdes possiveis em cada estado do Brasil. As
linhas de espiritos e falanges que compdem a Umbanda cruzam com outras
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religides, gerando novas configuragcdes religiosas, apesar de guardarem as
caracteristicas inerentes aos principios umbandistas. A seguir, apresentamos
algumas religides que compdem o repertdrio mitico hibridizado com a Umbanda:

Candomblé

Catolicismo

Religides
Orientais

O pesquisador Roger Bastide (1985), com base em uma abordagem mais socioldgica,
descreveu as caracteristicas organizacionais e funcionais da institucionalizacdo da
Umbanda enquanto uma religiao. Sao elas:

- Na organizagao da religiao, pode-se afirmar que a origem africana foi esquecida,
reflexo da luta racial efervescente no periodo histérico da sociedade brasileira;

- InUmeros terreiros foram abertos, multiplicando-se rituais e mitologias hibridizadas
e reelaboradas de outras tantas religides;

- O poder individual e personalizado de cada sacerdote suplantou a tentativa de
organizacao e unificacdo do culto e liturgia por parte da Federacao Umbandista;

- A religido no processo de hibridagcao conservou “[..] da religido africana, o sistema
de correspondéncias miticas entre as cores, os dias, as forcas da natureza, as plantas
e 0os animais” (BASTIDE, 1985, p. 447);

- A Umbanda foi transformada em uma nova “[.] forma africana da magia
branca” (BASTIDE, 1985, p. 447).

Em Recife, a Umbanda foi nomeada por Roberto Motta (2006) de Umbanda Branca,
uma vez que essa religido sofreu forte influéncia do espiritismmo. Nos rituais
doutrinarios, ha uma valorizagao da racionalizagao em detrimento do carater
sacrificial do Xangd pernambucano. Adotou-se do espiritismo a técnica da
doutrinacao que permite o didlogo entre vivos e mortos e a resolucdao dos conflitos
apresentados pelos consulentes.

241 Como se organiza uma reuniao em um terreiro de Umbanda?

No Brasil, ha muitas Umbandas. Em cada estado, havera variagcdes nas organizacoes e
celebracbes das reunides, mas, regra geral, encontramos desde os primordios da sua
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fundagado as etapas gerais de preparagao e condugao dos rituais, conforme toda
estrutura hierarquica de uma religiao institucionalizada. Recorremos novamente a
Roger Bastide (1985, p. 457) para apresentar a seguinte sequéncia das reunides:

1 Parte: A abertura é organizada com a defumagdo do ambiente e de todos os
presentes, membros, convidados e consulentes. Entram no recinto os cambdnes
(médiuns) cantando e espargindo as ervas aromaticas por todo o ambiente. Os
meédiuns fazem reveréncia no altar ou peji da casa.

2 Parte: No ritual, por meio da oragao e do canto, convocam-se as entidades ou
espiritos que fazem parte do pantedo sagrado para incorporagcao nos médiuns. Ha
uma ordem na sequéncia das falanges de espiritos celebrados, podendo variar de um
terreiro para o outro.

3 Parte: As pessoas convidadas e os consulentes entram em contato direto com os
espiritos presentes por meio dos médiuns de incorporagao para realizarem consultas
sobre suas dores e diversos problemas que afligem o coracao. Geralmente, os
meédiuns incorporados com os seus mestres e mestras utilizam do cigarro e de suas
bebidas alcodlicas preferidas.

4 Parte: A sessao termina com orientagdes para os membros do terreiro e conselhos
morais para todos os presentes. Uma prece € proferida e um cantico promove pouco
a pouco a desincorporagao dos espiritos, liberando os médiuns. Assim, encerram-se
as atividades religiosas do dia.

Muitas religides possuem um Panteao, uma casa onde estao guardadas as
divindades. O antropologo Renato Ortiz configurou a organizagao da Umbanda em
sete linhas e sete falanges, baseado no livro “Umbanda de todos nds”, escrito por
Matta e Silva (Apud BIRMAN, 1985). Na sequéncia, apresentamos o Pantedo hibrido
das divindades da Umbanda proposto por Renato Ortiz.
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Quadro 3 - Pantedo mitico da Umbanda proposto por Renato Ortiz

Sete Linhas

Pretos —
Velhos

lemanja Xangd Ogum OxAssi Criancas

Sete Falanges ou Reinos

Caboclo
Caboclo Cabocla . . | Ogum de . L
N Xango6-Kad S Arranca- | Tupazinho | PaiGuiné
Urubatao Yara Lei i
[e]ele}
Caboclo Cabocla | Xango Sete- Ogum Caboclo ori Pai Tomé
Ubirajara Indaya Pedreiras Yara Jurema " alfome
Calberle ngr?gl-a AR Ogum CelonEle Yariri Pai Arruda
Ubirata Pedra-Preta Megé Araribdia
Burucu
Cabocla Xangd Ogum .
Caboclo Caboclo Pai Congo
Aymoré Estrela-do- Pedra- Rompe- Guing Doum de Arruda
mar Branca Mato
Xangd
Caboclo Cabocla Ogum Caboclo . :
Guaracy oxum Setel Malé Arruda Yari Maria Conga
Cachoeiras
Caboclo Cabocla Xangd Ogum Cgsr?io Darmido Pai
Guarani lansa Agodd Beira-Mar Benedito
Branca
Cabocla
Caboclo . Ogum Caboclo : ;
Pai J
Tupy Se:ilsrdo Matinata | Cobra Coral SRS arjoaquim

Fonte: Adaptacao (Apud BIRMAN, 1985).

Se vocé analisar cuidadosamente esse quadro, vai compreender como a Umbanda
permite cruzamentos multiplos com outros sistemas simbdlicos religiosos, criando
divindades compostas ou hibridas pertencentes a duas ou mais religides, sendo
reelaborada dentro das narrativas miticas, dos rituais e na produgdo de novos
simbolos para a Umbanda.

As entidades da Umbanda sdo celebradas nas sessdes por meio do canto dos
pontos. Cada terreiro organiza a sequéncia de chamada das entidades espirituais
por meio das linhas ou falanges ou reinos. Oxala &€ um orixa criador; ele esta
associado a agua, ao ar e criou as criaturas do orun. E a divindade que atende pelo
ponto descrito a seguir:

Meu Pai Oxala
E o Rei, venha me valer
Meu Pai Oxala

E o Rei, venha me valer
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O velho Omolu

Atotd Abaluaé

Atotd Abaluaé

Atotd Abaluaé

Atoto Baba

Atotd Abaluaé

Atoto é orixa (TEPAIB, 2018)

Todo terreiro de Umbanda possui um altar ou peji, espago consagrado a devocado dos
orixas e todas as entidades espirituais. No peji, encontramos imagens de santos
catdlicos, de orixds, de caboclos, de pretos e pretas velhas. Em muitas casas, no
panteao umbandista, registram-se divindades como Buda, Sao Jorge, Yemanja, Preto
Velho, Ogum e Sao Francisco, tudo junto. Além disso, muitos livros sdo depositados
no altar, como o Livro dos Espiritos e de Sao Cipriano, dentre outros, conforme
fotografia a seguir.

Por fim, a Umbanda é uma religido brasileira, composta por culto de divindades de
origem afro-brasileira e indo-europeia, perpassada por uma forte influéncia
teolégica espirita em suas praticas rituais. E uma religido inclusiva, aberta para
todos, tendo em vista a defesa também da ideia de “familia de santo”, herdada da
forca dos quatro milhdes de vozes que chegaram escravizadas em terras brasileiras
e marcaram nossa historia.

@ SAIBA MAIS

Documentario sobre a Umbanda

O documentario trata das concepcdes religiosas e ritualisticas
da Umbanda. Direcao de Luca Pacheco. Realizacao do
Observatorio Transdisciplinar das Religides no Recife. 11:53
minutos. Disponivel em:
https:/Mww]l.unicap.br/observatorio2/?page_id=207.

Considerac¢odes Finais

Chegamos ao término desta Unidade e esperamos que vocé tenha percebido a
necessidade de pesquisar e aprofundar a cosmovisao das religides afro-brasileiras em
outras fontes bibliograficas. Nesta Unidade, desejamos que vocé tenha entendido os
seguintes topicos abordados: no primeiro momento, a diversidade das narrativas
miticas das religides afro-brasileiras formada pelo cruzamento de varios sistemas
religiosos no Brasil; na sequéncia, o processo de surgimento do Candomblé baiano,
formado com forte influéncia dos conhecimentos do povo nagd ou jeje-nagd trazidos
pelos povos africanos escravizados e recriados em terras brasileiras.
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No segundo momento, esperamos que vocé tenha compreendido a forca do Xangd
pernambucano como uma religiao de resisténcia fundada em Recife e Olinda por
mulheres africanas e afro-descendentes que se tornaram protagonistas na luta pela
liberdade religiosa e preservacao do patrimonio cultural afro-brasileiro.

No terceiro momento, desejamos que vocé tenha compreendido a forca e a
influéncia dos voduns africanos na formagao da religido Tambor de Mina, que tanto é
caracterizada pela hibridacdao com outras tradicdes religiosas afro-brasileiras, criando
um panteao religioso multiplo e rico.

No quarto momento, desejamos que vocé tenha compreendido o surgimento da
religiao Umbanda no processo de industrializacao e urbanizagao do Brasil, marcado
por tantos conflitos sociais, predominantemente de classe e racial, refletidos na
formacao do sistema simbdlico religioso umbandista.

Por fim, desejamos que vocé tenha compreendido como a histdria, a cultura e a
religiao africana, por meio da oralidade das narrativas sagradas, contribuiram para
produzir, no Brasil, novas cosmovisdes de religides afro-brasileiras hibridas e plurais,
assegurando a continuidade do patrimoénio religioso e cultural, salvaguardando as
tradi¢gdes dos brinquedos culturais, das festas religiosas e das religides. Devemos
reconhecer, valorizar e celebrar a histéria e cultura das religides afro-brasileiras!

Sintese da Unidade

Nesta Unidade, estudamos uma variedade de narrativas sagradas sobre a origem do
mundo e dos seres divinizados. Na cosmovisao das religides afro-brasileiras, essas
entidades espirituais mantém a comunicag¢ao entre o mundo material e o mundo de
natureza espiritual.

Por meio da andlise dos estudos apresentados pelos pesquisadores da antropologia e
da sociologia, percebemos a formacao de um rico caleidoscopio religioso afro-
brasileiro, elaborado por uma combinacdao simbdlica multipla, aclimatada pelas
condi¢cdes historicas e sociais, marcadas pela resisténcia aos processos de
escravizagcao e luta em nome da liberdade de escravizados africanos e indigenas e
seus descendentes.

Também problematizamos a necessidade do processo de hibridagcao religiosa
imposta pela condicao histérica e social da escravizagao de africanos e indigenas
como forma de resistir a opressao, na tentativa de salvaguardar o sagrado ancestral
por meio das reelaboracdes culturais dos sistemas simbdlicos que sobreviveram a
tantas proibicdes, perseguicdes e mortes.

Por fim, caracterizamos as cosmologias do Candomblé baiano, do Xangd
pernambucano, do Tambor de Mina e da Umbanda como resultado de cruzamentos
hibridos nascidos nas fronteiras culturais de cada estado, na tentativa de preservagao
do patriménio religioso de diversos povos da Africa e das sobrevivéncias dos cultos
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indigenas. Notadamente, observamos as “sobrevivéncias-resisténcias” africanas nas
narrativas orais pela preservacdao das oracdes, cantos e dangas expressas nas
celebragdes liturgicas das religides afro-brasileiras.
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Representacdes do corpo nas religides afro-brasileiras

Nas religides afro-brasileiras, o corpo é de extrema importancia na narrativa mitica e
nos processos de iniciacao. A cabecga (ori) possibilita a comunicacao direta entre o
orixa e o devoto. No corpo, dao-se as marcas e os compromissos entre o filho de santo
e as divindades afro-brasileiras. O corpo é o templo vivo de expressao para o orixa!

Na unidade 3 deste Guia de Estudo, vamos compreender as representacdes do corpo
nas religides afro-brasileiras com seus processos de iniciagdo, caracterizados pela
danca consagrada as divindades, pelo transe e possessao e ainda por toda a
indumentaria liturgica preparada para as celebragdes iniciaticas e fundantes das
religides afro-brasileiras.

Dessa forma, compreendemos a importancia para o estudante de Ciéncias da
Religiao em conhecer a histoéria e a diversidade dos rituais sagrados que anunciam as
cosmovisdes das religides afro-brasileiras, com seus mitos, ritos, simbolos e doutrinas,
com o objetivo de sensibilizar a todos e todas para desconstrucao de preconceitos
religiosos e evitar qualquer forma de racismo religioso que tanto estampa as noticias
dos jornais televisivos no Brasil.

Para vocé, essas primeiras palavras compdem um convite para a compreensao da
organizagdao desses saberes neste Guia de Estudo. Este curso possibilitard uma
analise sobre as construcdes singulares das representacdes do corpo nas religides
afro-brasileiras apresentadas no territdrio nacional. O estudo, a pesquisa e a reflexao
vao contribuir para sua formacgao académica, além de possibilitar um
posicionamento mais critico frente a intolerancia religiosa contra as religides afro-
brasileiras, talvez estimulando o inicio da superacao do racismo religioso.

Objetivos da unidade

- Compreender o ritual de iniciacao nas religides afro-brasileiras;

- Identificar o papel da danga e dos movimentos corporais nos rituais afro-brasileiros;

- Caracterizar o processo de transe e possessao nas religides afro-brasileiras;

- Respeitar a indumentaria liturgica utilizada pelos religiosos nas celebracdes
privadas e nas festas publicas das religides afro-brasileiras.
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3. Representacdes do corpo nas religides afro-brasileiras

Vocé ja teve acesso a musicas, espetaculos ou novelas com influéncia dos tambores
afro-brasileiros que trazem os toques de orixds para compor a cultura musical
brasileira? Ja assistiu a reportagens ou documentarios televisivos sobre o Candomblé
ou a Umbanda? Na musica, temos diversos artistas que cantam as divindades
africanas que compdem as religides afro-brasileiras, como Clara Nunes, Maria Betania,
Rita Ribeiro, Mariene Castro, Margareth Menezes, Carlinhos Brown, dentre outros.

Em 2022, assistimos a um fluxo de Escolas de Samba em Sao Paulo e Rio de Janeiro
trazendo a tematica das religides afro-brasileiras e do racismo. A Escola de Samba
Grande Rio foi a campea no concurso no Rio de Janeiro; ela levou para avenida uma
homenagem a Exu, o orixa da comunicac¢ao. Os organizadores buscaram abrir os
caminhos para que as pessoas compreendessem a origem e a fungdo de Exu dentro
do Candomblé, quebrando visdes distorcidas e demonizantes atribuidas pelo senso
comum ao orixa. Foi um enredo assertivo contra o racismo religioso.

Na Unidade 2, estudamos a cosmologia e a caracterizagcdo das religides afro-
brasileiras, do Candomblé baiano, do Xangd pernambucano, do Tambor de Mina e da
Umbanda, cada uma com o seu pantedo de divindades permeado de cruzamentos
hibridos com outras religides. O corpo é o templo vivo do orixa! Vamos adentrar no
processo de iniciagcao, dos fundamentos da danga, dos conceitos de transe e
possessao e da indumentaria liturgica usada nas religides.

31 Ainiciacao

Nas religides afro-brasileiras, marcada pela tradi¢cdo oral, o corpo € importante instrumento
de comunicagao com as divindades africanas. Os povos de terreiro compartilham a vida
em interface com as forcas da natureza; sentem e expressam no seu corpo as forcas dos
orixas, voduns, inquices, caboclos, dentre outras divindades afro-brasileiras.

Todo processo de iniciagdo nas religides afro-brasileiras é localizado na preparagao
corporal do iniciado. Nos navios negreiros, os escravizados africanos carregavam seus
Corpos e seus ancestrais em suas “feituras de cabeca”. Assim, conseguiram
salvaguardar e renovar suas tradicdes ancestrais “vivas em seus corpos”.

Pela forca da tradicao oral, as religides afro-brasileiras continuam a salvaguardar no
corpo dos iniciados a sabedoria e a forca dos ancestrais divinizados. A memodria
corporal é educativa e restauradora da esperanga, que tanto contribuiu para
alimentar e fortalecer a luta pelo fim da escravizacao em terras brasileiras.

No Candomblé baiano e no Xangd pernambucano, vamos encontrar a influéncia da
tradicao nagd, jeje-nagd do povo ioruba. Em todos os terreiros de Candomblé, o
processo de iniciacao do filho ou filha de santo é comandado pela pessoa mais antiga
na tradicdo da casa. O Babalorixa, pai de santo, ou a lalorixa, mée de santo, € a
autoridade hierarquica dentro do terreiro.
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O Candomblé é uma religido que requer estudo e preparacao para 0 COMPromMisso
de servir aos orixas, utilizando o corpo como templo sacralizado. Quando uma pessoa
decide “fazer o santo” ou “raspar o santo”, nas casas tradicionais que seguem o0s
preceitos de iniciacao no Candomblé, a iniciacao total dura até sete anos. Quando o
iniciado abandona o status de “Abia” e recebe o “Deca”, passa a ser conhecido como
“Ebomi”, recebendo o direito de abrir o préprio terreiro e se tornar pai de santo.

A iniciacdo é uma A iniciacdo pede
entrega do corpo, da responsabilidade e

A iniciacdo ndao é
uma decisao facil;

requer maturidade. cabecga e davida compromisso com

ao orixa. oS orixas.

Conforme mencionamos na Unidade 2, no Brasil, registra-se uma variedade de
organizagoes religiosas nos terreiros de Candomblés nas regides brasileiras, variando
em alguns estados conforme sua denominacao ou pertencimento a origem dos
povos correspondentes na nacgao africana, configurando especificidades para cada
organizacao ritual dos povos de terreiro. Assim, vamos tomar como exemplo um ritual
de iniciacao no Candomblé jeje-nagd. Mas, antes, vamos conhecer os cargos e as
funcdes de extrema importancia dentro de um terreiro de Candomblé.

Quadro 1- Cargos e fungdes nos terreiros de Candomblés jeje-nagd.

Candomblés jeje-nago

Cargos Funcoes

Babalorixa e lalorixa,| Comanda o Candomblé e esta atento as necessidades da comunidade

nou

Pai de santo e Mae | do terreiro. Obrigatoriamente, sdo “rodantes”, “viram no santo”, “bolam

de santo. no santo”, entram em transe com os orixas.
R Iniciado no jogo do Ifa, devoto de Orunmila; consulta os orixas por meio
Babalad . .
do jogo dos buzios.
Mae peguena ou Auxilia o Babalorixa ou a lalorixa; é a segunda pessoa na hierarquia do
Pai pequeno terreiro.
Oga Homens “ndo rodantes” que auxiliam o Babalorixa ou a lalorixa.
Oga Alabé Encarregado de tocar os atabaques no terreiro.
Oga Axogum Pessoa responsavel pelo sacrificio ritual de animais.
Pejiga Encarregado pelo zelo do altar, do peji.
Equede Mulheres “nao rodantes”; acompanham os membros do terreiro em transe.

Mulher responsavel pela preparacao dos alimentos consagrados aos
labassé orixas. Pode ser auxiliada por outros membros, mas responde perante
aos orixas pela obrigacao.

lad Iniciado no Candomblé até o sétimo ano, quando toma o Deca.
Ebomi Pessoa que concluiu seu ciclo de sete anos de iniciagao.
Abid ou Abian Pessoa que entra para o Candomblé.

Fonte: Adaptacao de Bastide (1985) e Silva (2005).
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Segundo o pesquisador Raul Lody (1987), dentre os cargos ocupados em um terreiro
de Candomblé, um dos mais importantes é o da labassé, aquela mulher experiente
qgue tem a responsabilidade da elaboracdo perfeita do cardapio votivo (sagrado)
ofertado ao orixa. Se ocorrer alguma falha com o preparo dos pratos ofertados, ela
serd repreendida pelo orixd regente da casa. E ha cozinha do terreiro que esta a
feitura do axé, a usina de forca espiritual e ancestral da casa. A labassé € orientada e
amparada o tempo todo pelo Babalorixa ou lalorixa, uma vez que tudo no terreiro é
alimentado conforme representagao grafica a seguir:

311 0O Ritual de iniciacao no Candomblé jeje-nagd

Na Umbanda, o processo de iniciagcdo é mais simples. Como regra geral, a pessoa na
reuniao perde a consciéncia e passa a incorporar espiritos. Assim, o iniciado comeca
uma jornada de aprendizado no terreiro. O médium, pouco a pouco, aprende 0s
preceitos da Umbanda, os rituais, as obrigacdes com as entidades espirituais, como
também a sua missdo na terra e a sua responsabilidade com a comunidade religiosa.

O ritual de iniciagdo permite o registro da tradicao oral das religides afro-brasileiras no
corpo do iniciado. Nas religides de tradicao orais africanas, o corpo é o local da
percepcdo e comunicacao de toda mitologia e cosmologia das divindades: “[..] a
religiosidade é intensamente vivida em performances carregadas de perspectivas
ética e estética do grupo cultural” (ANTONACCI, 2013, p. 533).

No Candomblé, a iniciacdo é longa e dispendiosa. A hierarquia sacerdotal é
respeitada: “o anciao detém o segredo da tradicao” (PRANDI, 2005, p. 42). A “lei do
santo” é um dos fundamentos mais importantes no Candomblé. Pede-se
permissao ao mais velho, a mae ou pai de santo, aquele que guarda o
conhecimento e os segredos guardados da Africa, os quais ensinam a feitura do
axé com as forcas da natureza.

O Babalad é autoridade indispensavel na consulta do jogo de Ifa. Foi iniciado para
interpretar o que o orixd quer dizer para o filho de santo. Tem o poder de orientar o
iniciado em sua vida espiritual e em suas obrigagcdes com a comunidade do terreiro.
Todas as decisdes importantes da familia de santo tém que passar pela consulta do
jogo de buzios sob a regéncia de Orunmila, divindade da adivinhacao e sabedoria.

No Candomblé, a “feitura do santo”, ou o ritual de iniciagao, € confirmmada com o jogo
de BuUzios. O Babalad ou, em muitos casos, no Candomblé e na Umbanda, o
Babalorixa treinado, devido a auséncia desse iniciado no Ifa, pode exercer essa fungao,
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apesar de ser um assunto controverso entre o povo de terreiro. Mas, no processo de
iniciacao, € o jogo do Ifa que vai informar quem € o orixa regente do iniciado e todo o
processo liturgico que deve ser ofertado.

Com a indicacao do jogo do If4, o iniciado se prepara para sua jornada de feitura no
santo. Metaforicamente, haverd a morte simbdlica do individuo e o renascimento do
lad, do filho de santo. Apds o ritual de iniciacao, o novico recebe um novo nome na
comunidade do terreiro. Durante todo o ritual preparatério, sao realizados banhos,
boris (oferendas a cabeca) e ebds (sacrificios sagrados). Toda tradicao ancestral é
transmitida pela oralidade, com suas rezas, cantos, dancas e orientacoes rituais.

E importante destacar que, no processo de iniciacdo, é fundamental despertar no
novico aspectos da personalidade que estdo escondidos: “[..] a iniciacao ndo se faz no
plano do conhecimento intelectual, consciente e aprendido, mas em nivel mais
escondido, que vem da hereditariedade adormecida, do inconsciente, do
informulado” (VERGER, 2002, p. 44).

O iniciado, ao entrar na comunidade do terreiro, € chamado de Abia ou Abian.
Durante uma celebracao, o iniciado recebe um chamado do orixd; no decurso da
cerim&nia, ao som dos tambores, o corpo cai no transe (VERGER, 2002). Na sequéncia,
0 babalad consulta o Jogo do Ifa e, desse momento em diante, o iniciado participa
das sucessivas fases de iniciacao do lad.

Varios pesquisadores descrevem o ritual de iniciacao no Candomblé. Escolhemos as
apresentacdes das fases iniciaticas, segundo Pierre Verger (2002), o qual contribuiu
para o estudo académico do Candomblé, tanto quanto Roger Bastide. Ele
desbravou a religiao como etndélogo autodidata. Destacamos, a seguir, as seguintes
fases da iniciacao:

A primeira fase da iniciacao é caracterizada pelo uso do colar de contas de vidro
com a cor correspondente ao seu orix3; ela representa a ligagao do abian com a
divindade. O colar é preparado em um banho de folhas especifico para o orixa.
Lembrando que, no Candomblé, existe a maxima “Ko si Ewe, Ko si Orixa” (Sem folha,
nao ha Orixad). O iniciado participara de varios banhos de purificagao, conforme
fotografia a seguir apresentada.

A segunda fase da iniciagdo corresponde a feitura do bori, ou seja, o abian cuida do
corpo e faz uma oferta ao seu ori, a sua cabeca. Toda ligacao entre o iniciado e o orixa
é realizada com oferendas e sacrificios de animais especificos. O abian passa a
frequentar o terreiro e economiza dinheiro para compor o “barco”, ou seja, ira dividir
com um grupo de novigcos o mesmo espaco no ritual de iniciagdo. Juntos, navegando
no “barco iniciatico”, criarao uma ligacao consanguinea simbdlica entre eles, nao
podendo haver incompatibilidade com os orixas que compdem o barco.

Na cosmovisao jeje-nagd, todo ser humano é feito de uma substancia divina (lpori) e
esta ligado a um orixa, o Eled3, ou seja, o dono da cabecga (Ol6ri). No corpo humano, a
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cabeca (ori) representa o ponto de ligagdo entre o filho de santo e o orixa. No
Candomblé, primeiro cuidamos da nossa cabeca para depois oferecer a sua
obrigacgao (oferenda) aos orixas.

A cabeca reproduz as quatro dimensdes do espaco, contém, na intersecgao dos
pontos cardeais, o centro da individualidade, ori-inu, manifestacao do duplo sagrado,
que provém da substancia divina, da qual os proprios deuses sao tributarios
(AUGRAS, 2008, p. 61).

Para todos os membros do Candomblé, a “cabeca come”, ou seja, a cabecga recebe o
axé em um ritual extremamente importante no Candomblé. A transmissao do osu
no ritual de iniciagdo do iad no Candomblé requer muito cuidado. O 6su € uma
peguena massa conica preparada pela lyalase, utilizando os elementos-substancias
gue representam os elementos materiais e simbdlicos do branco, do vermelho e do
preto, condensado das dimensdes da terra (aié) e do mundo espiritual (orun)
(SANTOS, 2012).

No Candomblé, a oferenda é fundamento central na religido. Cada orixa é regido por
uma forca da natureza e que requer preparagao especifica na oferenda do seu axé.
Toda comunidade do terreiro mobiliza a feitura do axé com substancias da natureza
que formam as energias do reino animal, vegetal e mineral, conforme apresentado
no quadro a seguir.

Quadro 2 - Elementos portadores de axé

Reinos Sangue vermelho Sangue Branco Sangue preto
. Sémen, saliva, halito,
. Sangue animal ou humano, . . N
Animal ) secregdes, plasma (o do Cinzas de animais.
corrimento menstrual. L
igldn do caracol).
. ~ A seiva, o sumo, o alcool,
O epo, azeite de dendé. O . ) O sumo de certos
) | bebidas brancas extraidas ) R
osun, po6 vermelho extraido . vegetais, o ild, indigo
Vegetal ) de palmeiras e outros . -
do Pterocarpus Erinacesses. . . . extraido de diferentes
vegetais. O 6ri manteiga 0
O mel, sangue das flores. arvores.
vegetal.
Mineral Cobre e bronze. Sais, giz, prata e chumbo. Carvéo e ferro.

Fonte: Adaptacao de Santos (2012).

A terceira fase para o abian é a raspagem e a pintura, que ficara recluso por 17 dias,
como na Africa (VERGER, 2002), ou, como muito usado no Brasil, por 21 dias. Passado
esse periodo, os abians se tornam “adoxd” ou “iads” (mulher de orixa), aquele que esta
ligado ao orix3, o filho ou a filha de santo (VERGER, 2002). Pierre Verger (2002) relata,
em suas observacdes de campo, que todas as fases detalhadas dos ritos de iniciagdao
seguem praticadas de forma semelhante na Africa. Porém, ele informa que, na
tradicao africana, os novicos do “barco” estao vinculados a apenas um orixa; no Brasil,
0s abians podem estar ligados a orixas diferentes.
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No Brasil, o abian fica no “ronco” ou “camarinha”, que corresponde a um quarto
fechado, sem janelas e apenas com esteira. Os novigcos sao confinados e cuidados
pelos “pais pequenos” ou “maes pequenas”. Os iniciados recebem “agua de abo”,
preparada com as folhas correspondentes ao axé do seu orixa. Essa agua provoca um
estado de entorpecimento no corpo por 17 ou 21 dias de reclusao.

No sétimo dia, o cranio do iniciado € pintado de azul-anil e as roupas sao coloridas,
exceto para Oxala, que obrigatoriamente deve ser branco. O recebimento do oxu no
corpo fortalece a comunicagao entre o iniciado e o orixa. O novigo ganha outros
paramentos sagrados: o kelé (colar de contas), os delogun (fio de contas de nagao
especifica), o mokan (colar de palha da costa, protecdo do pescoco ao umbigo), o
xaord (anéis de guisos), os ikan (contra-egun feito de palha protege contra os Eguns)
e o ikodidé (pena usada no centro da cabeca na saida do lad).

O momento mais esperado na vida do iniciado € a festa de saida do lad. Os votos de
compromisso com o orixa e o terreiro serao selados. A saida do quarto do filho ou
filha de santo € um momento impar. O iad deita na esteira com seu “corpo
sacralizado” e, com o gesto do adobd (prostrar-se ao chao) e o pad (palmas
compassadas), reverencia o mundo se deitando na porta principal da casa; depois, no
interior da casa, saudando o terreiro; e, por ultimo, na frente dos atabaques. Os alabés
sao indispensaveis nas festas de Candomblé; muitos sdo iniciados desde pequenos.

O ritual do orukd é o mais esperado por toda a comunidade do terreiro. O iad sai
novamente da camarinha. Ele veste, no “corpo purificado”, o traje do orixa e de posse
dos objetos simbdlicos sagrados nas méaos. E perguntado ao iniciado: “Vamos, faca
um esforco e diga-nos em voz alta e com clareza qual é o seu nome que todo
mundo na cidade e no mercado o ougca com clareza” (VERGER, 2002, p. 46). O
iniciado mostra a maestria do aprendizado corporal feito na iniciacao, pula, gira e diz
o nome. Os atabaques imediatamente prestam homenagem ao novo membro da
comunidade do terreiro. O filho de santo realiza toda a devogdao dangando de acordo
com a coreografia aprendida no ritual de iniciagdo.

Apods a iniciacao, o filho de santo ficara de resguardo corporal por 03 meses,
obedecendo aos seguintes preceitos: comer sem talheres, comer sentado sobre a
esteira no chao durante as refeicdes, vestir branco, nao sair a noite e ndo usar cigarros
e bebidas. Logo, sdo completados os 7 anos de iniciagdo em trés fases: no primeiro, No
terceiro e no sétimo ano de iniciagao. Assim, os iads recebem o “Deca” e se tornam
“‘egbami” ou “ebomi” (irmao mais velho), tendo o direito de ter o prdprio terreiro com
a bencao do pai de santo.




UNIVERSIDADE CATOLICA DE PERNAMBUCO
Textos e Narrativas Sagradas Africanas

SAIBA MAIS

E “'E Como funciona a relagdo humana com os orixas...
A entrevista organizada pela Casa do Saber junto ao
. antropologo Reginaldo Prandi trata da comunicacao entre os
E ?q; vivos e 0 mundo das divindades. Destaca a consulta ao oraculo
do Ifa no Candomblé e a diferenca com a comunicagao
espiritual direta na Umbanda. Disponivel em:
https://Mwww.youtube.com/watch?v=BOLI7VapfHQ

3.2 O papel da danca

O corpo é um instrumento de aprendizado que se faz movente. Aprendemos o
tempo todo com o mundo. Todas as nossas experiéncias sao sensoriais; ensaiamaos as
primeiras respostas ao mundo por meio do corpo. A danga é o exercicio permanente
do movimento em busca da compreensao e expressao do mundo. Na dancga,
segundo Rudolf Von Laban, é por meio do movimento que ativamos um
autoconhecimento profundo (CALDEIRA, 2008).

Em varias religides, encontramos a danca como instrumento de reveréncia as
divindades. Na tradicao indigena, o Toré compde a danga em varios rituais sagrados
para os povos indigenas do Nordeste. A danga de Sao Gongalo é realizada em muitas
comunidades rurais no Brasil. Ela revela devogdo ao catolicismo popular,
principalmente como forma de pagamento de promessas aos santos. Na teologia
vaishnava hindu, as “Gopis”, pastoras devotadas, dangcam para a divindade Krishna.
Nas religides afro-brasileiras, nao poderia ser diferente: a danca € um importante
canal de comunicagao entre o mundo e as divindades.

Desde os povos primevos, dangar expressa uma visao de mundo com movimentos e
gestos corporais proprios. A danga € um ato coletivo e essencial para a integracao do
ser humano. Por toda a historia, as dangas rituais sempre renderam homenagens a
um Deus, uma Deusa, aos Deuses e as Deusas: “cada danca se articula como
expressao de um universo cultural, estabelecendo um campo comunicativo nas
tradi¢cdes dos povos” (CALDEIRA, 2008).

E importante destacar a necessidade da compreensdo e do respeito as diversas
formas de dancgas sagradas desenvolvidas ao longo da histéria pelas multiplas
religides no mundo, evitando interpretacdes exclusivistas e racistas em torno de
classificacdao ou hierarquizagdo de dancgas religiosas. Um caso emblematico no
mundo judaico-cristdao € o relato biblico do Antigo Testamento, no qual é relatada a
danca de David para Deus, registrada no livro Il Samuel 6: 14-18. Transcrevemos a
seguir a citagao conforme edi¢ao original do livro consultado.
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14 E David saltava com todas as suas forgas diante do Senhor: e estava David cingido

d'um ephod de linho.

15 Assim subindo, levavam David e todo o Israel a arca do Senhor, com jubilo, e ao som

das trombetas.

16 E sucedeu que, entrando a arca do Senhor na cidade de David, Michal, a filha de
Saul, estava olhando pela janella: e, vendo ao rei David, que ia bailando e saltando

diante do Senhor, o desprezou em seu coragao.

17 E introduzindo a arca do Senhor, a puzeram no seu logar, na tenda que David lhe
armara: e ofereceu David holocaustos e ofertas pacificas perante o senhor (BIBLIA,

sd, p. 307).

Se, para a tradicdo judaico-crista, David dancou para Deus, na narrativa mitica do
Candomblé jeje-nagd, o corpo é o veiculo de aprendizado de cada iniciado e também
se danca para as divindades. O aprendizado de todos os movimentos e coreografias
correspondentes aos orixas de cabeca e das outras divindades que compdem o
pantedo da casa sao ensinados e praticados em cada festa do terreiro.

Nas religides afro-brasileiras, dancar € um aprendizado fundante da iniciacao. Mas o
Candomblé, a Umbanda, o Tambor de Mina e o Xangd pernambucano sao inclusivos
e democraticos: “[..] pois Nndo ha ideal estético de corpo magro, corpo gordo, corpo
jovem ou corpo idoso, ha sim um ritual aberto a participacao, a realizacao autoral de
cada passo, gesto, comunicacao plena do corpo” (SABINO; LODY, 2011, p. 63).

Em varias culturas e religides, as dancas circulares fazem parte dos rituais e
celebracodes festivas; elas representam o desejo e o sentimento de partilha, integracao
e pertencimento comunitario. Nos Candomblés, a abertura do xiré é uma sequéncia
de dancas rituais dedicadas as divindades, dancada em sentido anti-horario; comeca
em devocao a Exu e termina com Oxala (SABINO; LODY, 2011).

No xiré, cada orixa possui um desenho coreografico que representa a comunicacao
dos fundamentos (elementos) da natureza que representam a divindade. Vamos
comecar pelo ar como a primeira forgca da natureza. Quando alguém danca pra lansa,
segue o codigo de aprendizado dos movimentos da iniciagdao, com as maos
levantadas para o alto, como se essas empurrassem o vento ou espantassem os
eguns (espiritos falecidos). Outra coreografia da filha de Yemanja € a danca dos
pratos. O filho ou a filha de santo apresenta no bailado movimentos rapidos,
representando o langamento de pratos no chao, uma vez que, no Candomblé lansg, é
considerada a senhora dos acarajés, rainha do tempo (MELO, 2015).

A dgua doce é representada pelo orixda Oxum. No Candomblé, personifica a beleza e o
encantamento; na narrativa mitica, apresenta-se metade mulher, metade peixe, ora
como passaro ou mesmo como sereia. Uma das coreografias mais vibrantes
apresentadas nos terreiros € a danca do “banho de Oxum”. Os movimentos sao
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marcados pelo ato de se lavar, pentear-se e se perfumar no rio ou na cachoeira. O
filho ou filha de santo representa com as maos no bailado uma concha, jogando
agua sobre o tronco e a cabeg¢a com o movimento pendular como se estivesse em
um banho (MELO, 2015).

Nos terreiros de Candomblé, o canto para o orixd Oxum é realizado na lingua yorubg;
na Umbanda, € em portugués. Uma das musicas mais conhecidas cantadas nos
terreiros umbandistas € “Eu vi mamae Oxum na cachoreira”, bem ritmada com a
percussao. Ela traz a seguinte letra:

Eu vi mamae Oxum na cachoeira

Sentada na beira do rio

Colhendo lirio lirulé
Colhendo lirio lirula

Colhendo lirio Pra enfeitar o seu conga (altar)

lemanja é a mae de todos os orixas. Sua coreografia € marcada pela agua salgada, a
orixa mae-peixe. Os seus movimentos coreograficos podem ser representados pelo
mergulho no mar. O filho ou filha de santo danca com as maos espalmadas como se
remasse flexionando o corpo para tras. Com o movimento inclinado da cabeca,
simula um mergulho nas profundezas do simbodlico Oceano Atlantico em
homenagem aos ancestrais africanos (MELO, 2015).

Os movimentos da danga para representar a forca da cacga € atributo de Oxdssi, orixa
cacador das matas, do arco e da flecha. Nos terreiros afro-brasileiros, um dos
movimentos mais utilizados nas coreografias é o uso das maos e dedos apontados
para o alto, representando um arco e flecha, que simboliza a atividade de cacador. O
filho de santo executa muitos saltos, giros e deslocamentos laterais em sua
coreografia. Na Umbanda, Oxdssi € muito celebrado com o ponto:

Caboclo roxo, da pele morena
Ele & Oxdssi cagador la na Jurema
Ele jurou, e tornou a jurar

Pelos conselhos que a jurema da

Xangd é um orixa que tem seu bailado coreografico associado a forgca do fogo e da
justica. O seu bailado € impetuoso; apresenta-se com o machado de duas laminas e
a coroa para se caracterizar como rei mitico de Oyd. O filho ou filha de santo
apresenta um bailado forte e grave. Em uma das coreografias, movimenta-se como
se lancasse pedras e raios pelas maos. Sua postura corporal € austera, utilizando
principalmente os pés como base de apoio, “plantados” com forca no chao da
“Africa mitica”, do terreiro.

Por fim, o movimento e a danca compdem muitos rituais das religides afro-
brasileiras. Aprender a dancar faz parte do processo de iniciacdo. E indispensavel ao
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novigo estudar as narrativas sagradas africanas que informmam a origem do seu orix3,
gue conta suas lutas e conquistas e que reflete a importancia mitica junto a histéria
ancestral do panteao de deusas e deuses africanos. A danca € a narrativa sagrada
textual expressa no corpo de baile do iniciado.

@ SAIBA MAIS

“Candomblé - Orixas e Ritmos”

O video apresenta a preferéncia do toque de cada orixa; até
porque a musica e a danca expressam a historia mitica de cada
divindade no Candomblé. O Ogi é o tocador do orixa. E
indispensavel a sua experiéncia na execucao do ritmo de cada
divindade. Disponivel em:
https:/MWwww.youtube.com/watch?v=hrCFtojoy7Q

3.3 O transe e a possessao

Nas religides afro-brasileiras, a comunicacao entre os dois mundos, o mundo
material e o espaco espiritual, € bem diversa. A comunicacao entre as pessoas e as
divindades se da nos espacos consagrados e seguindo os rituais de iniciacdao e
organizacao de cada religiao: o Candomblé baiano, o Xangd pernambucano, o
Tambor de Mina e a Umbanda.

A Antropologia, a Psicologia, a Psiquiatria e as Ciéncias da Religido possuem
conceitos para mediar a compreensao do transe e possessao nos estudos da religido.
O psiquiatra pernambucano Fernando Anténio Domingo Lins (1992), em sua pesquisa
de mestrado, fez um levantamento bibliografico amplo de tedricos e conceitos de
transe e possessdo. Destacamos trés conceitos para que possamos compreender a
importancia e a amplitude da discussao em torno da comunicac¢ao entre as pessoas e
as divindades dentro de uma perspectiva religiosa.

Roger Bastide — O transe determina uma mudanca de personalidade. Essa mudanca
que se nota até mesmo no rosto, depois dos primeiros estremecimentos dos ombros,
do corpo ferido pela flecha divina, o gingar caracteristico da queda do santo, também é

um fenémeno a ser estudado (pag. 90).

Maria Helena V. B. Concone — Ao discutir a terminologia ‘transe’ e ‘possessac’, considera:
‘.. Por ora, o que é importante reter € que o termo transe identifica um estado alterado
de consciéncia (alteragao total ou parcial) ao passo que possessao se refere a uma

explicacdo culturalmente atribuida a estados de transe ou nao (pag. 70-71).

Reginaldo Prandi — Considera que ‘A concepc¢ao, no Candomblé, de que o transe deve
ser experimentado de forma inconsciente — ideia oposta ao Kardecismo — & decisiva na

construcao das fontes de poder e no seu estilo de sociabilidade dai decorrentes. Um
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omo-orixa (filho de santo) nunca tem consciéncia do que se passa durante a possessao
e, por conseguinte, nunca é responsavel pelos atos do orixd'... ‘O transe no Candomblé,
pelo menos em suas primeiras etapas iniciaticas, & experiéncia religiosa intensa e

profunda, pessoal e intransferivel (pp. 175-176) (LINS, 1992, p. 11, grifos nossos).

Para Patricia Birman (1985), a possessao como um contato com o sobrenatural € uma
referéncia na compreensao da cultura brasileira. Durante séculos, o transe e a
possessao foram combatidos por religides cristas. Milhares de pagaos e hereges
foram queimados em fogueiras para purificacao da alma.

No Brasil, durante o periodo do Estado Novo com Getulio Vargas, varias religides afro-
brasileiras foram perseguidas com extrema violéncia. Terreiros de Candomblé e
Umbanda foram invadidos e tiveram objetos de cultos e rituais apreendidos, e os
religiosos foram ameacados e perseguidos por muito tempo com extrema violéncia.

Desde o inicio deste curso, ratificamos que nao existe uma Umbanda, mas um
gradiente de expressbes de Umbandas. Algumas sdao mais aproximadas do
Espiritismno, outras do Candomblé e outras tantas de Religides Orientais e Afro-
indigenas. Para Patricia Birman (1985, p. 15), na Umbanda, o transe é visto como algo
normal: “ao invés de expulsar as entidades sobrenaturais, consideradas maléficas
pelos cristdos, adota um outro lema: conviver com elas”.

Por influéncia do Espiritismo, a Umbanda defende que os médiuns possuem a
missao de trabalhar com os espiritos para promover a caridade e a ajuda para todos
aqueles que buscam nos terreiros ajuda: “[..] a Umbanda acata, no corpo dos seus
meédiuns, varias entidades espirituais” (BIRMAN, 1985, p. 16).

No sistema simbdlico religioso da Umbanda, agquela pessoa que entra em contato
com os espiritos do outro mundo, o médium que cai em transe, seria levado em
termos simbodlicos a uma possessao que:

[..] representa a tensdo que apresentamos como paradoxal — de uma pessoa, em sendo
ela mesma, poder se apresentar com muitas faces. Mas a tensdo entre o Um e o
Multiplo ndo se esgota al. Ela avancga pela doutrina e pelas formas de organizagdo da

Umbanda (BIRMAN 1985, p. 25).

No Tambor de Mina, além dos voduns, inquices e orixas, existem os Encantados. Para
o religioso Francelino Shapanan (2011), da Casa das Mina de Tdia Jarina, em Diadema,
o povo do terreiro da Mina considera o Encantado como um ser que:

[.] se transformou, tomou outra feicao, nova maneira de ser. Encantou-se, tomou
nova forma de vida, numa planta, num acidente fisico-geografico, num peixe, num
animal, virou vento, fumaca. Esta presente em nds, mas nao o vemos. Ele encantou-
se com a mesma idade cronolégica que tinha quando esse fato se deu” (SHAPANAN,

2011, p. 318).
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No Tambor de Mina, existem varias familias de caboclos-encantados. Na Umbanda, o
caboclo se desencantou por causa da influéncia do Espiritismo. No Norte, é
considerado o caboclo-ancestral; no Sul, o caboclo-descendente; e, na Umbanda, ha
uma visao “meio catdlica-kardecista”. Antigamente, quando os caboclos baixavam
(entravam em transe) nos terreiros por meio dos médiuns, obedeciam aos rituais

litdrgicos: “a) tirar sua doutrina (cantiga, ponto, dota); b) riscar seu ‘ponto’ com
pemba; c) dizer sua origem e significado” (SHAPANAN, 2011, p. 318).

Nos terreiros de Mina, a comunicagao espiritual (o transe) do Caboclo segue uma
liturgia prépria por intermédio dos médiuns. O Encantado apresenta a sua familia, a
origem e toda sua ancestralidade. Como afirma Shapanan (2011), existe uma
hibridacao entre os Encantados e suas formas de entrar em transe. Surgem novos
caboclos atrelados a existéncia de um ancestral. Por exemplo: Caboclo Sete Flechas
da Mata e Caboclo Sete Flechas das Estrelas, que, na verdade, correspondem ao
Caboclo Sete Flechas (SHAPANAN, 2011).

No Maranhdo, no Tambor de Mina, ndo se pode falar em Encantado sem levar em
consideracao os fundamentos religiosos da religiao do Tambor de Mina. A relagao
Encantado-Vodum € mais proxima que Encantado-Orixa. Nas reunides de
celebracbes (de transe) aos orixas, é utilizada a lingua africana; ja para os Encantados,
canta-se em lingua portuguesa (SHAPANAN, 2011).

E importante destacar a tradicdo do transe do Surrupira no Tambor de Mina, sendo
muitas vezes confundida com o Curupira e o Saci-Pereré. A familia mitica de Surrupira
é liderada pela Velha Surrupira e composta por “entidades selvagens”, aquelas que ndo
tiveram comunicacdo com a civilizagdo. Esses Encantados, quando chegavam aos
terreiros, “[...] comiam folhas com mel e subiam nas paredes de costas. Perderam-se no
tempo e aqui e ali se ouve uma outra invocacao sua” (SHAPANAN, 2011, p. 327).

Para o éxito do transe no Tambor de Mina, é levado em consideracao o tempo do
iniciado na religido. E necessario dedicacdo e aprendizado. Francelino Shapanan
(2011), apods quatro décadas, pdde escrever sobre as diversas possibilidades de contato
entre o mundo material e o mundo dos Voduns, Orixas, Gentios e Encantados. As
religides, tanto quanto os seres humanos, sempre sofrerdo com as mudancgas
historico-sociais promovidas pelos conceitos espaco e tempo na constante
antropoldgica do existir humano.

O pesquisador Lisias Negrao (1996) apresenta, em suas pesquisas, a formacao do
campo religioso umbandista em Sao Paulo. Em seu livro “Entre a Cruz e a
Encruzilhada”, o pesquisador desvela uma Umbanda que oscila entre o polo
ocidental-cristdo e o polo afro-brasileiro na sua composicdo religiosa.

Na organizagao de muitas reunides da Umbanda, sao utilizados o fogo e a fumaca
nos rituais. A preparagao do terreiro para o transe dos médiuns & precedida pelo
acendimento de incensos, velas e rezas. Os médiuns incorporam o0s orixas, as pretas-
velhas, os boiadeiros, as ciganas, os caboclos para atender aos consulentes.
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Na cosmovisao da Umbanda, o atendimento e a ajuda ao préoximo sao fundantes nos
pressupostos teoldgicos da religido. A consulta espiritual tanto ajuda o espirito que
esta envolto no transe quanto o médium no desempenho do seu trabalho. Os
meédiuns tém a obrigacdo religiosa de atender aos consulentes para cumprir a missao
religiosa da Umbanda.

Em transe, os espiritos dos orixas reelaborados na Umbanda indicam o banho de
descarrego com ervas populares, como: arruda, guiné, manjericao, sete ervas, dentre
outras. As pessoas tomam os banhos de descarrego, mas também participam de
tratamento espiritual acendendo velas para o seu anjo da guarda. Algumas vezes, o
orixa Ogum acende uma vela, abre os caminhos do filho de santo e benze
documentos e papéis para que 0s processos caminhem na justica brasileira. Em
outras ocasides, € a pipoca indicada pelo orixa Obaluaé que vai limpar e curar a
doencga dos consulentes.

Segundo Lisias Negrao (2011), na Umbanda, as consultas sdao praticas regulares em
todos os terreiros. Analisemos, na sequéncia, o caso da mae de santo que incorpora
um espirito da falange cigana. O espirito da Cigana Rosa (R) efetua o atendimento a
consulente (C2) por meio das cartas do baralho:

R - Buenas tarde! E tu? Como é que esta?

C2 - Tudo em ordem!

R —Vocé vai de cortador? [jogar cartas]

C2 - Eu trouxe a champanhe para vocé.. Vocé me ajudou a arrumar a casa. Ta certo
que nao deu certo o casamento, Nnao deu certo nada, mas a casa eu consegui.

R — Corta trés vezes [pede para cortar o baralho e comeca a examinar as cartas].
Decepcao. Muita contrariedade no seu caminho. Seus caminhos estao todos fechados.
Mas vai melhorar, viu filhinha? Algum negdcio que vocé tem em vista, que vocé vai
fazer e vai dar certo. Morte na sua familia, pessoa de idade, doenca na familia, mas nao
é nada grave. Uma viagem pequena que vocé vai fazer e vai dar certo. E um rapaz claro
que esta no seu caminho e pode dar certo, filhinha. Vai depender muito de tu e dele.
Vocés tém tudo para dar certo!

C2 —Muito bom!

R —Viu, filhinha? Ele esta gostando muito de tu e tu muito dele, ta bom?

C2 — Mas ele gosta de outra!

R — Nao, filhinha. Vocé gosta do outro.

C2-E.

R —\Vocés estdo empatados. Agora ele tem de esquecer dela e tu do outro.

C2 - Quando eu estou com ele, ndo me lembro do outro. E que eu pus na cabeca que o
outro € impossivel. Nao vai ser ele mesmo.

R - Nao vai mesmo, filha. Ele ndo esta no seu destino. Vai melhorar para ti a partir agora
do dia sete de dezembro. Dinheiro, muitas coisas que vocé vai fazer vai dar certo.

C2 - Entao é o emprego gque eu vou ver segunda-feira?

R - Vai dar certo (LISIAS, 201, p. 255).
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Por fim, nas religides afro-brasileiras, encontramos diversas formas de comunicagao
entre as pessoas e as divindades. Cada um seguindo os caminhos dos rituais
litdrgicos indicados pelo Candomblé nagd, pelo Xangd pernambucano, pelo Tambor
de Mina e pela Umbanda. Cada universo religioso é composto por multiplas
narrativas miticas fundantes. Todos devem ser interpretados e respeitados na sua
especificidade, na sua visdo de mundo Unica, no seu rico universo simbdlico sagrado.

@ SAIBA MAIS

Histdria do Tambor de Mina do Maranhao

O documentario trata da Histéria do Tambor de Mina no
Maranhao e do transe nos terreiros. Direcao Jorge Murad e
Cicero Silva. Producado Carlos Henrique. 20:48 minutos. Todo o
documentario é narrado por Jorge Babalad. Disponivel em:
https:/MWww.youtube.com/watch?v=e5x8xwT1Lhg

3.4 Aindumentaria litdrgica

No Candomblé baiano, no [lé Axé lya Nassdé Oha, conhecido como o Terreiro da Casa
Branca, encontramos o Espaco Cultural Vovo Conceicao, que tem por objetivo
promover aulas aos futuros devotos do Candomblé para feitura da propria
indumentaria liturgica ou ritualistica do orixa, o axé do orixa (BRANDAQ; SANTOS, 2021).

Nos terreiros de Candomblé e de Umbanda, como regra geral, para cada ocasiao,
deve-se usar uma roupa apropriada. Ha roupas para serem usadas no dia a dia, na
oferta das obrigag¢des, nas saidas de lad, nos rituais privados e nas festas publicas.
Porém, em toda sexta-feira, os filhos e filhas de santos usam a cor branca para
reverenciar a divindade Oxal3a, orixa funfun, responsavel pela criagdo do mundo.
importante destacar que, durante as festas das Aguas de Oxald, a roupa branca é
usada por 15 dias.

mh

Para os pesquisadores Gersonice Brandao e Fernando Santos (2021, p. 3), os tecidos
das indumentarias litdrgicas ou axds no Candomblé sdo sacralizados:

[.] ensinar a confeccao, mas sobretudo de transmitir as geracdes mais novas 0s
significados de cada pedaco de pano que se sobrepde sobre os corpos do Candomblé,
estejam ou ndo em transe, sejam ou Nao humanas (0s), pois a roupa traz marcas

ancestrais que conservamos e que vém sendo transmitidas ha geragoes.

No Candomblé baiano, o pano da costa, também conhecido como alaka, € usado
regularmente pelas mulheres no Terreiro da Casa Branca. Geralmente, é
confeccionado e ofertado lavado, incensado e perfumado pela mae, avdé ou madrinha
de santo (BRANDAOQ; SANTOS, 2021). Ele é utilizado sobre o axé e indica também o
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cargo hierarquico sociorreligioso ocupado pela devota no terreiro. Alguns
pesquisadores indicam que, pelo uso feminino, sua funcao seria a protegao dos
6rgaos reprodutores das mulheres: as Yamis.

Durante este curso sobre os textos e as narrativas sagradas africanas, persistimos em
apresentar um grau maximo de hibridacao religiosa, porque existe uma diversidade
de Candomblés e religides afro-brasileiras. Em varios terreiros, desde um bom tempo,
observa-se o uso do pano da costa pelos homens. Hd um processo de reelaboragcao
religiosa, mas a representacdo da hierarquia sacerdotal e protecao espiritual continua
a mesma.

Neste momento, parece-me oportuno transcrever algumas palavras de um dos dois
mediadores sobre o conhecimento de Candomblé: o Babalorixa Elessé Lasé — Pai
Julio, in memoriam, e o Babalorixa Yafibeloya de Oya Topé — Pai Damido, do Terreiro
Ase llé Abomin Lasé em Recife, onde pude observar, por anos, muitas festas e
processos de iniciacao de filhos e filhas de santo.

Pai Julio sempre foi avesso as entrevistas e gravagcdes, mas era um falador por
natureza; gostava mesmo era de conversar. Como em todo trabalho etnografico, o
pesquisador tem a obrigacao de respeitar as limitagdes e possibilidades das casas
religiosas, conforme pressupostos éticos da nossa profissdo. Dizia Pai Julio:

Professor Candomblé é uma coisa muito séria. Tem que ter muita responsabilidade,
nao se pode botar a mao em uma cabeca e depois abandona-la. Aqui com meus
filhos, eu pergunto varias vezes, e s6 fago uma raspagem de cabeca depois que tenho a

certeza da decisao do abian.
- PaiJulio como o senhor compreende a religiao Candomblé?

Professor preste atencao! Candomblé é como um bolo bem feito. Tem que ter os
ingredientes certos. Todo Candomblé tem os fundamentos da ancestralidade africana,
nao pode faltar nenhum, na escolha do cardapio do orixa, das obrigagdes, dos animais
pedidos, do jogo do Ifa, do respeito a hierarquia da casa, do bem querer aos irmaos do
terreiro e do amor aos orixas. Nao se pode fazer nada no Candomblé sem a consulta
aos orixas. Entao, cada pai e méae de santo bota do seu jeito os ingredientes, tem bolo
mais fofinho, tem bolo mais amanteigado, outros mais secos, tem bolo confeitado, mas

o bolo sai da forma como bolo né, assim é o Candomblé. Entendeu professor?

Pai Julio, homem de muitas palavras, principalmente em dias de festa de saida de 1a6,
ficava bem elétrico e nervoso. Sempre muito caprichoso, nao admitia a falta dos seus
filhos e filhas de santo para a festa de um orixa. As vezes ou quase sempre, soltava
uns gritos com os abians desatenciosos. Eu chegava ao terreiro cedo, as 9:00, e saia as
22:00 horas. No meio da usina de axé (forgas), que € um terreiro de Candomblé, ele
chegava perto de mim e dizia: “Professor, va se acostumando! Candomblé é assim.
Nao pode ter bagunca. Grito mesmo! Hoje estou atacado!”
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Fotografia 1 - Terreiro de Pai Julio, Asé I1é Abomin Lasé, Recife/PE (In memoriam).

Fonte: Arquivo pessoal.

Segundo a antropdloga Zuleica Campos (2015), as roupas e os aderecos ritualisticos
usados pelos filhos e filhas de santo sao fundantes para as religides afro-brasileiras.
Cada um aprende a cuidar e zelar por tudo o que diz respeito ao seu orixa,
principalmente os axos e paramentos de representagao.

Os axos, ou seja, as roupas que o povo de santo utiliza nos rituais, tém de estar de
acordo com os fundamentos pedido pelo seu orixd de cabeca. A diversidade de
indumentarias ritualisticas vai variar de um terreiro para o outro, de uma religiao afro-
brasileira para a outra, seja ela o Candomblé da Bahia, o Xangd pernambucano, o
Tambor de Mina e a Umbanda.

Em suas pesquisas, Zuleica Campos (2015) observou uma mudancga na confeccao das
indumentarias no Candomblé, saindo da utilizacdo do algodao cru para a confecgao
com tecidos mais nobres, fruto da industrializacao e do impacto no mercado da
moda e da religiao.

Desde a institucionalizacdo do Candomblé, as roupas rituais vém sofrendo um
crescente processo de estetizacdo. As mudangas ligam-se, entre outros fatores, a
insercéo da cultura urbana nos terreiros e consequentemente do consumo de tecidos
industrializados, ditados pela moda. Esse quadro provocou o abandono dos tecidos
mais rusticos (algodao cru, chita) e a incorporagao progressiva, pelas filhas de santo, de
tecidos como veludo, a seda, o duchese, o lamé e o cetim. Esses tipos de tecido brilham
e refletem a luz com mais facilidade. Durante as festas publicas, eles contribuem para a

criagao do ambiente espetacular (SANTOS, 2005, p. 75).

No Xangd pernambucano, a producao dos axds € feita por meio de materiais
encontrados no Recife, no bairro de Sdo José. As lojas vendem todos os paramentos
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para os filhos e filhas de santo, e até ofertam indumentarias completas. Cada vez
mais, investe-se na oferta de produtos diferenciados para conquistar o consumidor
alvo: o povo de terreiro.

No entorno do Mercado de Sao José, estao localizadas varias lojas e boxes com todo o
tipo de material apropriado para a confeccao de cada axd referente ao orixa da
cabeca do filho ou filha de santo. Em suas pesquisas, Zuleica Campos (2015) registrou
que grande parte das mercadorias compradas para a producao das indumentarias
litdrgicas chegavam de Fortaleza, Sao Paulo, Salvador e Rio de Janeiro.

Para fazer valer a tradicao africana, o povo de terreiro prefere comprar os tecidos de
origem africana, importados. Muitas vezes, por grande devogdo ao orixa, os devotos
guerem ofertar uma indumentaria litdrgica perfeita, distinta e arrebatadora. De certa
forma, ha outras possibilidades para aqueles devotos menos abastados:

Porém, guem nao pode ter acesso aos tecidos africanos, confeccionados em laise, uma
espécie de cambraia, e o tecido de algoddo estampado (ambos exclusivos) utiliza o
richelieu, fabricado segundo eles, em Fortaleza e no Rio de Janeiro. Também sdo
usados tecidos como o cetim e o tafeta. Mas, esses para 0s Nossos estilistas, nao tém
tanto valor para o povo de santo quanto os axos feitos com tecidos africanos (CAMPOS,

2015, p. 227).

O Terreiro de Xamba, situado em Olinda, mantém a tradicao do uso de indumentarias
ritualisticas simples. Desde a sua abertura, preserva-se a tradicao da producdo das
suas proprias roupas. Como regra geral, para os povos de terreiro, na confecgdo da
indumentaria liturgica, deve ser observada a correspondéncia da cor do tecido com a
cor do fundamento do orixa. Mas lembrando: podem ocorrer variagcdes de regiao para
regiao no Brasil.
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Quadro 3 - Cores usadas para confeccao das indumentarias litdrgicas dos orixas

Orixa Cor
Exu Vermelho e preto; vermelho, preto e branco (cores primarias africanas).
Ogum Azul, verde; azul royal/marinho.
Xangd Vermelho e branco, marrom e branco (acompanhado de Oxala).
Oxossi Verde, azul; azul turquesa, verde.
. .| Marrom, cor de palha; Omulu (o velho): branco e preto; Omulu (o jovem):
Omolu/Obaluaié
vermelho, preto e branco.
roka Branco, cinza; Verde folha; Tempo: todas as cores, cinza chumlbo, as cores
roké
do Patrono da Casa.
Logunedé Amarelo e azul; amarelo ouro (cristal) e azul turquesa (leitoso) intercalados.
Ossai Verde e branco com lista vermelha; Tonalidades de verde; verde rajado com
ssain
branco.
Ibejis Todas as cores ou azul turquesa e rosa intercalados.
3 Bessém (macho): verde e amarelo; Fekén (fémea): preto e amarelo; ambos:
Oxumaré .
as cores do arco-iris.
Amarelo; amarelo ouro (cristal para as jovens; leitoso para as velhas que
Oxum .
acompanham Oxala).
) Lilds e amarelo; rosa mercurio; as cores do arco-iris claras (irma gémea de
Yewa .
Oxumaré).
Yansa (Oy4) Marrom e vermelho; Tons de vermelho, da cor do tijolo ao vermelho fogo,
Y marrom (quando acompanha Oxala).
Oba Rosa e coral; laranja, coral.
Nana Burucu Lilas e roxo; lilds, branco rajado com azul marinho.
. Prata e branco, azul; Cristal transparente, azul e verde piscina (cristal) ou
Yemanja . . .
irisado (depende da qualidade do orixa).
Oxala, Oxaguia, Branco; Oxald Velho: branco leitoso ou irisado; Oxala Jovem: branco com
Oxalufa azul turquesa intercalado ou rajado de branco com azul turquesa.

Fonte: Adaptacao. Orientacao, Pai Damiao do Terreiro Ase Ilé Abomin Laseé.

O povo de terreiro € muito caprichoso na confeccao dos axds e paramentos para os
orixas. Pai Damiao, do Terreiro Asé llé Abomin Lasé, sempre diz que: “Candomblé é
aprendizado permanente. Os filhos de santo tem que aprender a fazer as coisas do
santo. Ninguém nasce fazendo”. Ele é um sacerdote que pesquisa muito tecido,
precos, negocia com a costureira, corre atras das coisas e sempre alerta os abians,
repetidas vezes: “Orixa ndo precisa de luxo; apenas de cuidado, obrigacao e devogao”.

Durante o convivio com Pai Damido no terreiro Ase Ilé Abomin Lasé, registramos
inUmeras vezes ele chegando cansado da jornada de trabalho excessiva. Mesmo
assim, ele carregava e entregava os conjuntos de paramentos prometidos para os
orixas, feitos madrugada adentro. Na foto a seguir, apresentamos os paramentos que
complementam a indumentaria litdrgica da orixda Oxum Opara:
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Fotografia 2 — Paramentos da Indumentaria Litdrgica da Orixa Oxum Opara.
Fonte: Arquivo do Pai Damiao do Terreiro Ase Ilé Abomin Lasé.

Por fim, apresentamos o conjunto de paramentos feito pelo Pai Damiao para
celebracado em homenagem a Orixa Oxum. Esse conjunto de paramento foi
elaborado para Oxum Opara, composto pela protecao da cabeca, pelas bracadeiras,
pela arma de protecao (espada), pelo abebe (leque), pelo fild que cobre o rosto do
filho de santo e pelas bolsas que cruzam o axd da orixa. A indumentaria litdrgica é
complementada pelo conjunto de paramentos.

Consideragoes Finais

Chegamos ao término desta unidade e esperamos que vocé tenha compreendido a
necessidade de pesquisar e aprofundar as representa¢cées do corpo nas religides-
afro-brasileiras em outras fontes bibliograficas. Nesta unidade, desejamos que vocé
tenha entendido os seguintes topicos abordados: no primeiro momento, a iniciacao
dos filhos e filhas de santos nas religides afro-brasileiras.
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No segundo momento, esperamos que vocé tenha compreendido a importancia do
papel da danca no aprendizado das coreografias do orixa de cabeca e das outras
divindades que fundam o pantedo mitico das religides afro-brasileiras expressas nas
rodas celebrativas de xiré.

No terceiro momento, desejamos que vocé tenha entendido os conceitos de transe e
possessao apresentados por tedricos dos estudos da religiao e que tenha
compreendido a necessidade de respeitar a comunicacao entre vivos e mortos como
uma constante teoldégica nas religides afro-brasileiras.

No quarto momento, desejamos que vocé tenha percebido a importancia da
indumentaria litdrgica e dos paramentos religiosos para os povos de terreiro e, assim,
gue vocé possa ampliar as atitudes de respeito como forma de superar a intolerancia
religiosa e o racismo religioso.

Por fim, desejamos que vocé tenha compreendido como a histdria, a cultura e a
religiao africana sdo expressas nos rituais das religides afro-brasileiras por meio das
representacdes do corpo; e que, assim, tenha contribuido para produzir uma
compreensao plural que assegure o caminho do respeito e do didlogo inter-religioso
e da coexisténcia religiosa no Brasil.

Sintese da Unidade

Nesta unidade, estudamos as representacdes do corpo nas religides afro-brasileiras. O
corpo é elemento fundante nos processos de iniciagdo. Aprende-se com os
movimentos coreograficos da danga dos orixas. Sem o corpo, nao ha fenébmeno de
transe, possessao ou comunicagao entre o mundo material e sobrenatural.

A partir da andlise dos estudos apresentados pelos pesquisadores da antropologia e
da sociologia, percebemos a formagao de um amplo mosaico religioso afro-brasileiro,
fruto de um processo de hibridacdo interétnica e inter-religiosa plural que contempla
a diversidade de expressdes corporais ancestrais africanas e afro-brasileiras.

Por fim, caracterizamos, nesta unidade, as representag¢des corporais apresentadas
pelo Candomblé baiano, Xangd pernambucano, Tambor de Mina e Umbanda como
resultado de cruzamentos hibridos nascidos nas fronteiras culturais de cada estado
brasileiro, na tentativa de preservacdo do patriménio religioso ancestral africano. E
sempre bom lembrar que a garantia do respeito a qualquer forma de expressao
religiosa no Brasil esta expressa na Constituicao de 1988!
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Unidade 4

T



A ritualistica das religides afro-brasileiras

Toda religido afro-brasileira possui uma ritualistica especifica. E no ritual que a
narrativa sagrada africana vai ser representada. A sacralizacdo € o momento de
realizacao do contato entre o humano com o divino; esse processo € comandado
pelos rituais no Candomblé baiano, no Xangd pernambucano, no Tambor de Mina e
na Umbanda.

Na unidade 4 deste Guia de Estudo, vamos estudar as ritualisticas envolvidas nos
processos de sacralizagao dos ritos religiosos afro-brasileiros. Toda religido possui
0s seus elementos constituintes basicos, os mitos, os ritos, a doutrina, a
comunidade e a experiéncia religiosa. Toda religiao deve ser respeitada conforme
orientacao da Constituicao de 1988, que trata do direito inviolavel da liberdade de
consciéncia e crenca.

Dessa forma, é indispensavel que o estudante de Ciéncias da Religiao conheca a
multiplicidade de expressdes ritualisticas religiosas no Brasil, principalmente no
tocante as religides afro-brasileiras, muitas vezes, envoltas injustamente em
polémicas de narrativas distorcidas nos meios de comunicacao. O conhecimento
contribui para a superagao da intolerancia religiosa por meio da ampliacao da visao
de mundo e do didlogo inter-religioso.

Para vocé, essa pequena apresentacao € um convite para o estudo e a compreensao
da ritualistica nas religides afro-brasileiras neste Guia de Estudo. Este curso
contribuira para ampliar os seus conhecimentos sobre o contexto ritualistico das
religides afro-brasileiras, marcadas por fundamentos antropoldgicos, cosmolégicos e
historicos. A busca pelo conhecimento € o motor para compreensao e producao de
novas possibilidades de abordagem do fendmeno religioso nas escolas e nos espacos
publicos, contribuindo para a desconstrucao de preconceitos e esteredtipos que
fommentam o racismo religioso. Conhecimento, didlogo e respeito sao instrumentos
indispensaveis para os professores e pesquisadores que desejam adentrar na area dos
estudos da religido.

Objetivos da unidade

- Compreender os rituais fundantes do Candomblé baiano;

- Perceber as caracteristicas da ritualistica do Xangd pernambucano;
- Caracterizar os diversos rituais do Tambor de Mina;

- Descrever a variedade ritualistica da Umbanda.
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4. A ritualistica das religioes afro-brasileiras

Segundo o antropdélogo Michel Meslin (2014), todo ritual religioso funciona para além
do nivel cotidiano, envolve o plano do divino ou a dimensao do sagrado. Todas as
acdes rituais tém por objetivo religar o ser humano ao divino, “sao a expressao pratica
de uma experiéncia religiosa e os lugares onde esta se realiza” (MESLIN, 2014, p. 153).

E importante destacar que, no Candomblé baiano, no Xangd pernambucano, no
Tambor de Mina e na Umbanda, os rituais fortalecem os lagos comunitarios, uma vez
gue a uniao se da entre o devoto e o grupo que professa a mesma fé. Os rituais de
iniciacao sao complexos e ambivalentes.

A ritualistica das religides afro-brasileiras propicia ao devoto um mergulho nos
segredos guardados da mae Africa, da religido. A iniciacdo é um caminho longo, no
qual o iniciado é chamado a viver outro estatuto em uma nova existéncia, geralmente
adquirindo um nome novo.

Podemos afirmar que, apds o rito de iniciagdo, o devoto continua sendo o mesmo
individuo na sociedade, porém também é um outro, um duplo. Michel Meslin (2014)
divide os ritos de iniciagao em:

1 Rituais de iniciacdo coletiva: marcados por ritos de passagem, geralmente
envolvendo meninos e meninas que passam da vida da infancia para a vida adulta,
preparando-se para assumir as responsabilidades sociais e guiarem suas vidas.

2 Rituais de iniciagao religiosa: nos quais os ritos sdo escolhidos e decididos pelo
devoto. Lembrando que, nos ritos de passagem comunitarios, todos os meninos e
meninas sao obrigados a participarem, e existe um periodo cronoldgico obrigatdério
para tal transicao (MESLIN, 2014).

Nos ritos de iniciagcao religiosa, geralmente vamos encontrar um convite aberto a
todas as idades e, algumas vezes, apresenta-se como uma vocagao, um chamamento
a iniciacao ao divino. O devoto deixa um status social da vida “natural”, profana, para
assumir uma nova dimensao sagrada. Esses rituais de iniciacao religiosa vao além dos
simples rituais de integracao social; eles introduzem o iniciado por meio dos simbolos
religiosos em uma existéncia considerada mais profunda com o divino, mais
auténtica e mais verdadeira (MESLIN, 2014).

Para Karen Armstrong (2016), a narrativa mitica expressa uma realidade atemporal do
mundo; apresenta um modelo de acao para o presente. Na histdria, diversos povos
relatam a crenca em um mundo regido por deuses inseparaveis das forcas naturais,
diferentemente do cristianismo, judaismo e islamismo (ARMSTRONG, 2016). Como,
por exemplo, os Sumérios, que possuiam uma forte organizagao politica baseada nas
narrativas sagradas dos seus deuses, marcadas por relagdes ritualisticas de devocao e
sacrificio. Na Mesopotamia, a religiao era comunitaria; homens e mulheres tinham
uma unidade de coesao na comunidade religiosa.




UNIVERSIDADE CATOLICA DE PERNAMBUCO
Textos e Narrativas Sagradas Africanas

Cada cidade tinha uma deidade como patrono e era governada como patrimonio
pessoal desse deus. Representado por uma estatua em tamanho real, o deus
governante vivia no templo principal com sua familia, funcionarios e servos divinos, os
quais também eram retratados em efigie e habitavam um conjunto de quartos. Os
deuses eram alimentados, vestidos e entretidos em rituais elaborados, e cada templo
tinha grandes terrenos cultivados e gado em seu nome (ARMSTRONG, 2016, p. 33.

Crifos Nossos).

No continente africano, encontra-se, em varias regides e paises, o culto a um orixa
que representa aquela comunidade religiosa, tanto quanto ocorria na antiga tradicao
mesopotamica. Atualmente, a cidade de Oyd é um dos centros tradicionais de culto
da ancestralidade dos orixds na Nigéria. As religides afro-brasileiras herdaram e
reelaboraram praticas de devocgdo e lacos rituais transatlanticos africanos.

Provavelmente, por volta de 1200 a.C., um grupo de familias arianas na india passou a
coletar e organizar hinos revelados por videntes, tarefa ardua, mas aproveitaram e
passaram a acrescentar novos poemas. O livro indiano “Rig Veda” esta repleto de
hinos que eram cantados durante os rituais de sacrificios arianos.

O sacrificio era essencial para qualgquer economia antiga. Acreditava-se que a riqueza
da sociedade dependia dos presentes concedidos pelos deuses padroeiros. Os
humanos respondiam a sua generosidade divina dando gragas, aumentando assim a
honra dos deuses e garantindo beneficios futuros. O ritual védico, portanto, baseava-se
no principio da troca reciproca: do ut des — ‘Eu dou para que vocé dé' (ARMSTRONG,

2016, p. 58).

Devido ao aspecto de religido comunitaria, os sacerdotes ofereciam aos deuses as
melhores partes sacrificadas dos animais que eram enviadas para o mundo celeste
por intermédio de Agni (divindade do fogo). A carne que sobrava dos sacrificios rituais
era compartilhada com toda a comunidade religiosa, refletindo a protecdo e dadiva
dos deuses aos devotos (ARMSTRONG, 2016).

No Ocidente, a partir do século XVI, a chegada de milhdes de africanos escravizados
em terras brasileiras trouxe a experiéncia religiosa gravada nos “costados” e nas
“cabecas” dos escravizados no Navio Negreiro; toda uma tradicdo milenar africana foi
resguardada. Mulheres e homens africanos carregavam a forca dos ancestrais e o
conhecimento ritualistico em suas cabecas, raspadas e entregues aos orixas no
processo de iniciacdo em Africa. A palavra, o canto e o gestual religioso dessa
populagao africana garantiram a preservacao dos segredos e fundamentos iniciaticos
gue compdem as religides afro-brasileiras.

41O Candomblé baiano

No Candomblé nagd e no Xangd pernambucano, a cabeca (Ori) € o centro de
devocao do povo de terreiro. Para Jorge Barbosa, “a cabeca fisica representa a cabeca
interior ou a pessoa interior e tem sua correlacao com Olodumare, porque é

85




UNIVERSIDADE CATOLICA DE PERNAMBUCO
Textos e Narrativas Sagradas Africanas

proveniente dele..” (BARBOSA, 1993, p. 69). O Ori é o centro de equilibrio da vida da
filha ou filho de santo. Ele deve ser cuidado e alimentado, pois fortalece a ligacao
com seu orixa e com Olodumare.

Todo membro do terreiro tem que cuidar do seu Ori. Aquele que zela pela sua cabeca
tem um “Olori Iré"” (possui um bom Ori), e aquele que é descuidado com suas
obrigagdes com sua cabecga tem um “Olori Buzuku” (possui um mau Ori). A expressao
Ori também ¢é utilizada para descrever a alma-personalidade ou o duplo do ser
humano (BARBOSA, 1993).

Orimibamiséé - (meu ori me permitiu fazer)
Ori miyo mi - (meu ori me salvou)

Orimilé mu éyeé o - (foi meu ori que te pegou)
Oriré ko gbabodi - (teu ori desvia a maldade)
Ori mia gbé ¢ - (meu ori esteja contigo (apoiando))

(BARBOSA, 1993, p. 69.)

As frases acima em yorubd expressam o conceito de alma-personalidade expresso
por Jorge Barbosa (1993). Assim, o Ori tem a capacidade de livrar os devotos do
Candomblé do mal e ainda orienta-lo para um bom caminho. Por essa razao,
recomenda-se cuidar bem do Ori por meio de oferendas.

O antropodlogo Reginaldo Prandi (2001) traz, em seu livro a Mitologia dos Orixas, varias
narrativas sagradas africanas que nos fazem pensar sobre os fundamentos do
Candomblé. Na sequéncia, vamos entender na narrativa mitica por que Yemanja é a
cuidadora da cabeca dos seus filhos:

Certa feita... uma orixa recebeu a incumbéncia de Olodumare para cuidar de Oxala.
Aceitando a missao, comecou a ficar decepcionada, porque cuidava da casa, dos
filhos, da comida, do marido. Reclamava que os orixas recebiam sacrificios e
homenagens e ela so6 trabalhava como uma escrava.

Foi até seu marido, Oxala, e comecou a falar, e falar, e reclamar com tanta for¢ca que
Oxala enlouqueceu, ficou com as ideias desorganizadas na cabeca.

Yemanja, com piedade do marido, foi cuidar do “Ori de Oxald” com agua fresca, obis
deliciosos, pombos brancos, frutas doces, assim, Oxala ficou curado.

Com a permissao de Olodumare, Oxala concedeu a Yemanja o direito de cuidar dos
Oris de todos os mortais.

Yemanja transformou-se na senhora das cabecas (PRANDI, 2001).
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411 A Oferenda: a Ritualistica do Obi

No Candomblé nagd, varios sacrificios podem ser ofertados a cabeca, o Obi € o mais
simples. O ritual pode ser realizado no terreiro (Ilé Orixd) ou em um quarto na
residéncia do beneficiario, desde que preparado e purificado para a ocasidao. Na
organizacgao do ritual, todos devem estar vestidos de branco, € indispensavel: “[..] uma
esteira forrada com um lencol branco onde vai ser colocado o obi, uma quartinha
com agua de chuva ou fonte, e algumas sementes de pimenta da costa
(ataré)” (BARBOSA, 1993, p. 71).

A pessoa beneficiada com o Obi deve tomar banho condizente com as folhas do seu
orixd. Depois, fica sentada na esteira com as pernas estiradas e unidas, com as maos
postas sobre as coxas e com as palmas viradas para cima. Nos ombros, devera ficar o
0ja (tipo de torco ou turbante), que depois servird como pano de cabeca (BARBOSA,
1993). Na sequéncia, o oficiante do ritual pergunta ao devoto o seu nome de santo se
for iniciado, ou nome civil se nao for:

[..] umedece entao os dedos da mao direita com a agua da quartinha, bate por trés
vezes na mao com a esquerda fechada e, formando um circulo com o polegar e o
indicador, diz: ‘ori apere’ (cabeca nés te chamamos); e pde a mao direita sobre a cabeca
do devoto. A seguir, pega o prato com o obi e o eleva a altura do devoto, oferece o obi a
cabeca e reza pedindo para que o sacrificio seja aceito. Depois disso, segura o obi, faz
uma invocagao a Deus, aos orixas e aos Ancestrais, divide-o em quatro partes, pega a
quartinha, despeja trés goles no chao, toca trés vezes com a palma da mao direita e

fala, ‘ilé mokué’ (terra eu te saudo).

Entao, esfregando os pedacos de obi entre as maos fala ‘obi re o, obi ke no, obi ori, a
seguir lanca no chéo e observa a posicdo em que cairam os gomos para saber se a
oferenda esta sendo bem aceita. Se a resposta € positiva, ele pega um dos pedagos do
obi e mastiga, misturado com pimenta da costa (ataré), com o objetivo de purificar a
sua boca e dar forca as suas palavras; segura entdo a cabeca do devoto com ambas as
maos; aproxima os labios do ori, faz os pedidos de saude, felicidade e prosperidade, e

sopra suavemente a mistura sobre o ori.

Tomando outro pedaco do obi, o oficiante pergunta se o devoto tem pai e mae Vvivos, se
um ou os dois tiverem morrido, ele diz o seguinte; ‘ikd ard unld’, dai entéo, toca com o
obi nos pés, (no direito, se o pai estiver morto; no esquerdo, se for a mae; e em ambos,
se os dois forem falecidos), nas palmas das méos, palpebras, labios, ouvidos e entrega
ao devoto para comer. O oficiante amarra, entdo, o 0ja na cabecga do devoto e manda-o

deitar sobre um dos lados do corpo para descansar o ori.

Depois de uma ou duas horas, o oficiante retorna e chama o nome do devoto trés
vezes; na terceira chamada, o devoto deve levantar-se rapido e ficar de pé, repete junto

com o oficiante uma orac¢ao pedindo paz, saude e felicidade (BARBOSA, 1993, p. 72).
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Por fim, terminado o ritual do Obi, o devoto vai dormir. Na manha seguinte, deve
tomar o banho regular, mas guardar preceito (resguardo) por trés dias. Descrevemos
esse ritual, considerado simples no Candomblé, mas que exige do sacerdote uma
preparacao de anos de aprendizado. Candomblé é dedicagao e devogao aos orixas!

412 O Candomblé baiano e o sacrificio ritual

No Candomblé, o sacrificio € fundamento central nos rituais. Reginaldo Prandi (2001)
traz, em seu livro a Mitologia dos Orixas, varias narrativas sagradas africanas que nos
fazem pensar sobre os fundamentos do Candomblé. Vamos tomar, por exemplo, a
narrativa sobre o orixd Orunmila (Sacrificio) e Ossain (Remédio) para pensarmos
sobre a importancia do sacrifico no Candomblé.

Era uma vez.. um orixa chamado Orunmila conhecido pelo seu poder de adivinhagao.
Para ajuda-lo nos afazeres, buscou um escravo no mercado. Ossain se mostrou um
excelente ajudante, dominando também as artes da adivinhacao. Na cidade, chegou
ao ouvido do Rei Ajalaié um mal-estar envolvendo os dois adivinhos; assim, o rei
propds uma disputa para saber qual dos dois seria o0 maior adivinho.

O Rei Ajalaié determinou que fossem enterrados por sete dias Orunmila e Ossain.
Assim, passado esse periodo, Ajalaié iria chamar um deles; aquele que chegasse
primeiro ao palacio seria consagrado o maior adivinho do reino.

Orunmild pensou na sua estratégia de oferecer sacrificios, comidas e animais, coelho,
galo e bode, pombo e ainda dezesseis buzios da costa. Mas Orunmila nao se
esqueceu de oferecer sacrificios a Exu, que, por sua vez, em retribuicdo, ressuscitou
um coelho que cavou até Orunmila e o alimentou por sete dias.

Por sua vez, Ossain usou feiticos e chegou a casa dos remédios. Porém, fez um trato
com Orunmild, receberia o alimento, mas ndo atenderia ao chamado do rei. Assim,
ndo morreria e Orunmild seria coroado como o Pai do Sacrificio e o Senhor da
Adivinhacao do Ifa.

No oitavo dia, o Rei Ajalaié faz o chamado aos dois adivinhos, e apenas se apresenta
Orunmild, sendo consagrado O Rei do Ifa, o Rei do Sacrificio e da Adivinhagao. Ossain
conta o acordo feito com Orunmild ao rei, e assim termina esta narrativa mitica
mostrando que, no Candomblé, o sacrificio (Orunmild) e o remédio (Ossain) sempre
andarao juntos (PRANDI, 2001).

O sacrificio é elemento fundamental nos rituais do Candomblé. Para Roger Bastide
(1961), o objetivo do sacrificio no Candomblé nagd é estreitar os lagcos entre os
membros do terreiro e as divindades do panteao africano. Para o ritual, o axdbgum
(devoto especializado no sacrifico) é presencga indispensavel, ou na sua falta, o
babalorixa podera realizar a fungao. No Candomblé nag6:
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O objeto do sacrificio € sempre um animal, muda conforme o deus ao qual é oferecido:
trata-se, conforme a terminologia, ora de um ‘animal de duas patas’, ora de um ‘animal
de quatro patas, isto &, galinha, pombo, bode, carneiro, etc. O sexo do animal
sacrificado deve ser o mesmo da divindade que recebe o sangue derramado; e o modo
de matar varia segundo os casos: corta-se a cabeca, esquartejam-se 0os membros,
sangra-se a carotida, da-se o golpe na nuca. Varia também o instrumento de execugao,

que algumas vezes deve ser uma ‘faca virgem' (BASTIDE, 1961, p. 21).

Devido a presenca do orixd Exu nos rituais, sempre sdo realizados dois sacrificios.
Independente do orixa celebrado, Exu tem que ser servido primeiro. Logo, o primeiro
sacrifico € um animal de duas patas para Exu; e, em segundo lugar, vem o animal de
quatro patas para a divindade celebrada, conforme condicdes financeiras do terreiro
(BASTIDE, 1961).

413 A oferenda nos rituais

Depois de toda a funcao exercida na ritualizacao do sacrificio, 0 axogum entrega, para
o dominio da cozinha, o preparo da oferenda. A iabassé comanda a feitura do
cardapio votivo, comida sagrada, para oferta aos orixas. Com Roger Bastide (1961),
vamos compreender o preparo da oferenda:

Moela, figado, coragao, pés, asas, cabeca e, bem entendido, o sangue, pertencem de
direito aos deuses; mas o resto do animal nao € atirado fora, é cozido e parte dele sera
posta em travessas ou em pratinhos diante de pedras ou dos pedacos de ferro

pertencentes as divindades... (BASTIDE, 1961, p. 21).

No preparo dos pratos no Candomblé nagd, alguns rituais devem ser seguidos pela
iabassé. Por exemplo, se duas galinhas sao sacrificadas, uma deve ser cozida e a outra
assada. Outra regra importante, para as mulheres, ndo é permitida a funcao na cozinha se
ela estiver menstruada (BASTIDE, 1961). A oferta as pedras sagradas (otas) vem em primeiro
lugar; o restante da comida é distribuida com os membros do terreiro e seus convidados.

414 A Ritualistica do Sacrificio de Animais e o Supremo Tribunal Federal

No dia 29 de marco de 2019, o Supremo Tribunal Federal decidiu, por unanimidade,
gue o sacrificio de animais em cultos religiosos é permitido e constitucional. Diante
dessa decisao, a repercussao deve ser seguida por juizes em todo o Brasil.

O Ministério Publico gaucho entrou com um recurso no Supremo Tribunal Federal
contra a decisao do Tribunal de Justica do Rio Grande do Sul que defendia a
constitucionalidade da Lei 2131/2004. O que propunha esta lei estadual?

Acrescenta paragrafo Unico ao artigo 2. Da Lei n. 11915, de 21 de maio de 2003, que
institui o Codigo de Protecao aos Animais, no ambito do Estado do Rio Grande do Sul.
[.] Paragrafo unico - N&o se enquadra nessa vedacao o livre exercicio dos cultos e

liturgias das religides de matriz africana (RIO GRANDE DO SUL, 2004, p. O1).
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Na decisao do STF, o ministro Alexandre de Moraes relatou que a questdo foi
apresentada de “[..] maneira ‘preconceituosa’ pelo Ministério Publico estadual, autor
da acao, e pelos amigos da Corte, instituicdes que participaram das discussdes no
Supremo” (BRASIL, 2019, p. O1).

No julgamento, seguiram o voto do ministro Alexandre de Moraes os ministros: Luis
Roberto Barroso, Rosa Weber, Ricardo Lewandowski, Luiz Fux, Gilmar Mendes,
Carmen Lucia e o presidente Dias Toffolli. Todos votaram pela autorizacdo da pratica
e do reconhecimento do direito de todas as religides em sacrificar animais em
cultos (BRASIL, 2019).

E importante destacar as palavras do ministro Luis Roberto Barroso:

N&o se trata de sacrificio ou de sacralizacao para fins de entretenimento, mas sim para
fins de exercicio de um direito fundamental que é a liberdade religiosa. Nao existe
tratamento cruel desses animais. Pelo contrario. A sacralizagcao deve ser conduzida sem

o sofrimento inutil do animal (BRASIL, 2019, p. O1).

Por fim, nas palavras do ministro Ricardo Lewandowski, é incontestavel no
julgamento desse recurso que: “me parece evidente que, quando se trata do sacrifico
de animais nesses cultos afros, isso faz parte da liturgia e estd constitucionalmente
protegido” (BRASIL, 2019, p. 01). O sacrifico de animais em cultos religiosos é
constitucional e legal no Brasil.

4.2 O Xangb pernambucano

O Xangd pernambucano segue as tradi¢des nagd ou jeje-nagd. No topico anterior,
conhecemos a origem e os fundamentos miticos do sacrifico e das oferendas no
Candomblé baiano, que segue ritualisticas semelhantes no Xangd pernambucano.
Entdo, vamos agora conhecer uma narrativa sagrada sobre o orixa Exu e sua relagao
com a expressao “comer primeiro”, muito utilizada pelo povo de terreiro.

Por qual motivo Como explicar esse
Exu tem que ser fundamento no

reverenciado Candomblé nago
primeiro? ou jeje-nago6?

Varios estudiosos que pesquisaram na area dos estudos da religiao coletaram
diversas narrativas sagradas sobre as religides afro-brasileiras e suas divindades. Ja
gue estamos tratando do sacrificio e de Exu, escolhemos uma narrativa mitica sobre
Exu anotada pelo antropdlogo Raul Lody no “terreiro de Xangd”, o Oba Ogunté,
localizado em Recife, Pernambuco.

Diz a lenda que Exu foi cozinheiro dos orixas, e que principalmente Ogum e Xango, por
serem muito exigentes, s6 comiam com muita pimenta e molhos especialmente

preparados pelo mestre dos temperos dos deuses. Um dia, 0os orixas estavam com
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muita fome e pediam insistentemente que Exu trouxesse a grande panela que
habitualmente seria o repasto. Nisso, Exu esquece a pimenta, porgue nao teve tempo
de ir até o mercado para a compra, por isso recebe reclamacao, especialmente de

Xang6, dizendo:

- Exu, pegue o meu cavalo e va providenciar a pimenta, pois, assim, sem o molho, eu
nao como — Nisso, Exu sai correndo a busca de pimenta, para atender a vontade do seu

companheiro Xango.

Enguanto Exu safa, preocupado, para buscar o tempero, todos os orixas comecaram a
se servir da gostosa comida, entdo Xangd sugeriu que, apos a alimentacgao, a grande
panela fosse preenchida com agua e que nada fosse relatado, fazendo com que Exu

ficasse pensando que os orixas ainda estavam com fome, aguardando a pimenta.

Chega Exu, trazendo a pimenta, e vai até a cozinha para preparar o molho t&do desejado
por Xangd. Volta e encontra a grande panela cheia de dgua, e constata que 0s orixas ja
tinham comido. Exu fica indignado, jogando tudo no chao, e sentencia: a partir
daquele momento, ele, Exu, seria o primeiro orixa a comer, e sem a comida de Exu
nada poderia acontecer no plano dos deuses e no plano dos homens. Por isso, todas as
cerimonias dos Candomblés e Xangos sao iniciadas com o padé de Exu, que consta de
farofa-de-dendé, farofa com agua, acaca e de uma quartinha contendo agua (LODY,

1998, p. 21).

Assim, nos terreiros de Candomblé, Exu é o primeiro orixa que come. Ele é o
transportador das oferendas dos devotos aos orixas. Porém, também é o senhor da
comunicacao; traz as mensagens do panteao dos orixas. Exu come tudo! Representa
o desejo de conhecimento e de movimentar o mundo. Exu tudo ouve, tudo
comunica, tudo sabe!

4271 Aritualistica do Padé de Exu

Para Roger Bastide (1961), Exu é considerado o Mercdrio (mensageiro de Zeus)
africano, o encarregado de levar e trazer as mensagens entre os devotos e as
divindades. E o senhor da comunicacéo e da traducéo entre a lingua dos homens e
dos orixas.
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Fotografia 1- Padé de Exu, Terreiro de Pai Julio, Asé Ilé Abomin Lasé, Recife/PE.

Fonte: Arquivo Constantino Melo (2013).

O ritual do padé é celebrado, cantado em yoruba diante de um copo d'agua e de um
prato contendo o alimento de Exu. O padé é levado para uma encruzilhada. E
importante destacar que, apesar do padé ser para Exu, faz-se “obrigatoriamente uma
oragao para os mortos ou para os antepassados do candomblé” (BASTIDE, 1961, p. 23).

No Terreiro de Candomblé Asé [lé Abomin Lasé, em Recife, o babalorixd Pai Julio
sempre alertava que cada casa de Candomblé tem suas regras e organizagao; cada
iniciado sempre sera orientado com os conhecimentos dos ancidos daquela tradigao.
Nesse mesmo caminho, o Pai Damido explica que cada casa religiosa tem seus
rituais: “Ndo existe um Candomblé uUnico!” Com relagdo ao orixd Exu, possui
preferéncias por comidas apimentadas, com sal e com dendé.

Vocé pode fazer o padé com dendé, e também o padé com agua, e o padé com
cachaga ou o padé com mel, mas o de dendé sempre tem que estar presente. Certo!
Dendé, pimenta, de preferéncia que tenha dendé, pimenta e sal. A quartinha também,
porque tem que ser despachada. Quando é um ritual, uma festa so pra Exu, tem que
ser um padé rico, com galinha, com pimenta, com dendé e a quartinha vai vir cheia

com cachaga. Isso vai depender de cada casa.

E importante ressalvar que Exu, no Xangd de Pernambuco, é o primeiro orixa a
comer. Lembrando que cada terreiro de Candomblé organiza os rituais conforme a
tradicdo recebida. Como diz Pai Damido, em uma festa para o orixd Exu, ele pode
revelar no jogo de buzios como deseja a feitura do padé, se prefere com dendé&, com
mel, com cachaga ou com farinha.

Raul Lody (1998), em suas pesquisas no Xangd pernambucano, relacionou alguns
pratos votivos preparados e ofertados aos orixas, preparados preferencialmente em
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objetos confeccionados em ceramica e madeira. Abaixo, relacionamos cada prato
votivo (sagrado) vinculado ao seu orixa:

Exu — come capote, pinto, galo, bode, figado, bofe e coracao de boi;
Ogun - capote, galo, tatu e veado;

Oxum - cioba (tipo de peixe), galinha, bode capado e cabra;

Odé - porco, capote, tatu e bode;

Obaluaié - bode, galo, capote e porco;

Nafa —galinha, capote e cabra;

lemanja — pato, carneiro e capote;

Xango — beguiri, carneiro e galo;

lansa - cabra, galinha e peru (LODY, 1988, p. 143).

422 A Ritua

istica dos Tambores

Todo ritual, no Xangd pernambucano, é regido pelo conjunto de tambores. Os
instrumentos sao batizados na presenca do padrinho ou da madrinha. Todos os anos
sao sacralizados com azeite de dendé, mel, 4gua benta e o sangue de uma galinha. O
animal é ofertado em cima do “corpo” do tambor (BASTIDE, 1961).

O Rum, o maior. O Rumpi, o médio. O Le, o menor.

Para sacralizacao dos instrumentos musicais, € preparado, na cozinha do terreiro de
Candomblé, um prato especial em devogao aos tambores, com “a cabeca, os
intestinos, as asas e as patas sdao cozidas no azeite de dendé, com camardes, cebolas,
mas sem sal” (BASTIDE, 1961, p. 24). O prato votivo (sagrado) é ofertado aos tambores
juntamente com outros alimentos o dia inteiro. Por isso, a expressao do povo de
terreiro: “Os tambores comem!”

423 A Ritualistica do Orunko

O orunko é o ritual que faz parte do processo de iniciagao do iad; € conhecido como a
cerimoénia do “dom do nome” para toda a comunidade do terreiro. No ritual, o iad
entra majestosamente debaixo do ala (grande véu branco depositado sobre o
iniciado), totalmente vestido com as roupas do orixa e carregando os paramentos
litdrgicos; logo é interpelado pelo sacerdote que lhe faz a seguinte questao: “Vamos,
faca um esforco e diga-nos em voz alta e com clareza qual é o seu nome que todo
mundo na cidade e no mercado o ougca com clareza” (VERGER, 2002, p. 46. Grifo
nosso). Em resposta, o corpo do iniciado bruscamente se eleva, ele salta no ar e, em
meio aos oké, aplausos, e ao som dos tambores, revela o novo nome de batismo
(BASTIDE, 1961).

Raramente, é realizada a feitura de um uUnico filho de santo, pois o processo de
iniciacdo no Candomblé é complexo e caro. Geralmente, € organizado um “barco”,
um grupo de iniciados. Roger Bastide (1961) relata que, durante as perseguicdes
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politicas e policiais contra as religides afro-brasileiras, os ritos de iniciagdo eram
realizados secretamente. Nao havia celebracao publica, nem cantos, e muito menos
tambores, pois os povos de terreiros temiam ser denunciados pela populagao.

E importante destacar que a anunciacdo do novo nome envolve um processo
anterior de pesquisa no terreiro. Por exemplo, o iad anuncia na ceriménia do orunké:
Xang6 Atara Mozambi, ou seja, primeiro informa a qual divindade ¢ filiado (Xangd);

depois, a “qualidade do orixa” (Atara) e, em terceiro, a regido sagrada do orixa
(Mozambi) (BASTIDE, 1961).

424 O Ritual da lavagem das contas

Em todo Candomblé, o colar de contas € um simbolo religioso afro-brasileiro que
identifica a filiagcdo do devoto ao orixa. Para Michel Meslin (2014), o simbolo religioso é
o elemento fundante que permitird a compreensao profunda dos ritos realizados.

O conteudo dessa iniciagao pode ser definido como um conjunto de ritos simbolicos e
de ensinamentos étnico-praticos mais ou menos desenvolvidos, que visam a aquisicao
de um certo poder e de uma certa sabedoria fundados num conhecimento esotérico, e
que chegam a modificacao do estatuto social e religioso do(a) iniciado(a) (MESLIN,

2014, p.181).

No Xangd pernambucano, cada devoto possui um colar cuja cor indica a filiacao
do seu orixa. O colar por si s6 nao possui valor; ele deve passar pela ritualistica da
“lavagem”. Tudo comega com a consulta ao Ifa, ao jogo de buzios, para conhecer
qgquem € o “dono da sua cabecga”. O colar € feito e entregue ao babalorixa ou a
ialorixa para sacralizacao. Roger Bastide (1961) destaca as seguintes observac¢oes
no ritual de lavagem:

1) Que tinha ficado uma noite inteira sobre a pedra do deus a que pertence e que o
sangue de uma ave morta em sacrificio, juntamente com as ervas apropriadas, tinha

lavado, ao mesmo tempo, pedra e colar;

2) A esta primeira participacao se junte uma segunda, entre pedra, colar e cabeca do
individuo que celebra o ritual. Digo ‘cabeg¢a’ e nao ‘individuo’ porque a cabega é
considerada a moradia do orixa. Lavar-se-a entdo a cabecga, e muitas vezes também o
corpo inteiro, com a agua e as ervas que serviram para a lavagem de colar e pedra

(BASTIDE, 1961, p. 33).

Concluida a ritualistica da lavagem das contas, o iniciado passa a seguir os
deveres do terreiro e suas obrigagdes com 0s orixas. Muitas normas e restricoes
devem ser obedecidas; dentre elas, nao poderd comer certos alimentos (tabu) e
precisa participar da sustentacao do ciclo de celebracdes e das despesas do
terreiro de Candomblé.
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430 Tambor de Mina

No Maranhao, a religido dos voduns destacou-se pela forca da tradicdo do povo jeje.
Da mesma forma que outras religides afro-brasileiras, o Tambor de Mina hibridizou-se
com a religido catdlica e a religido indigena, resultando em uma pratica religiosa afro-
brasileira singular e impactante. Neste tépico, vamos conhecer algumas praticas
rituais registradas por pesquisadores da area dos estudos da religido, destacando os
rituais observados na Casa das Minas.

4.31 O Ritual dos Banhos de Purificacao

No Tambor de Mina, os banhos de limpeza sao indispensaveis na preparagao para
qualquer ritual na Casa das Minas. Os banhos sdo preparados com ervas e com agua
guardada nas jarras de comé, “... os banhos ficam numa bacia no péndome, ou altar
de Nana3, e sao usados pelas dangantes e tocadores, sendo também distribuidos entre
alguns amigos, que o0s recebem em pequenas garrafas para passar no
corpo” (FERRETTI, 2009, p. 205).

Na Casa das Minas, as filhas de santo e os tocadores usam banhos de cabeca e nos
bragcos em frente ao altar de Nossa Senhora da Piedade. Durante o Sabado de Aleluia,
as filhas de santo, as pessoas da casa e 0s amigos, recebem em vidros “banhos da
felicidade” para usarem em casa (FERRETTI, 2009).

Todas as vodunsis (iniciadas), depois de cinco anos na Casa das Minas, recebem uma
garrafa contendo ervas e alcool para usarem quando sentirem necessidade; passam o
banho nos bracos, na cabeca e no rosto. Dona Celeste, uma das vodunsis mais
antigas da Casa das Minas, relatou que, em sua casa, sempre tem o banho preparado
com: fava de baunilha, rosa-todo-ano, cachopa de jardineira, rosa verde, pachuli e
outras ervas. Em outro momento, ela informou que, para a feitura das garrafas de
banho, é utilizado: cravo-todo-ano, pendao de jardineira, rosa verde, flor de pau-
d'arco, pachuli, fava de baunilha e outras ervas (FERRETTI, 2009).

O antropodlogo Sergio Ferreti (2009) analisou os registros do pesquisador Nunes
Pereira e encontrou a composicdao das doze ervas que fazem o banho de Natal,

indicado para as pessoas que se encontram envolvidas em problemas e/ou
dificuldades no trabalho e na vida. As ervas sao:

Estoraque Pinhao roxo Pinhao branco

Manjerona °

Erva santa Tipi ou
ou Japana Tipuana

Alfavaca do
campo

Pau d'angolz




UNIVERSIDADE CATOLICA DE PERNAMBUCO
Textos e Narrativas Sagradas Africanas

432 O Ritual da consulta e as garrafadas de remédios

Nas religides afro-brasileiras, encontramos uma diversidade de garrafadas que sao
indicadas para curas dos males do corpo e da alma. Na Casa das Minas, as garrafadas
sao preparadas com alcool ou cachaga, com ervas e outros produtos; o teor da
garrafada € bebido ou passado no corpo. O atendimento aos consulentes € realizado
nos dias de festa por meio das filhas de santo como intermediarias dos voduns
(FERRETTI, 2009).

Vocé sabe como se da o processo de consulta espiritual no Tambor de Mina?

Nos dias de festa, as pessoas fazem consulta aos voduns. E indispensavel levar uma vela,
0 nome e o endereco da pessoa beneficiada. As filhas de santo sdo videntes e vao fazer a
consulta junto ao vodum utilizando a vela. Além disso, algumas filhas interpretam
sonhos e vidéncias; outras costumam jogar cartas de baralho (FERRETTI, 2009).

Geralmente, os voduns da familia Dambira receitam remédios de ervas para uso em
banhos, bebidas ou passar no corpo, dependendo da indicacdo para cada doenca.
Por sua vez, os voduns da familia de Queviocd ddo passes ou vibragdes para “quebrar”
as mMas vibracdes, gostam de rezar ou benzer. J&4 os voduns da familia Davice sao
experientes em benzimentos e rezas (FERRETTI, 2009).

A Casa das Minas tem o cuidado de informar ao consulente que é uma religiao
que nao faz feiticos. Sérgio Ferretti colheu o depoimento de Dona Deni que
explica o seguinte:

Hoje tem gente que quer fazer despacho todo dia, podendo fazer coisas erradas e
trazer complicacdes para a propria pessoa. Os voduns nao vivem a nossa disposicao,
nao sdo Nossos empregados e ndo vém fazer o que a gente quer. Eles podem ajudar a
afastar alguma perseguicéo, mas nao fazem despachos. Também nao se pode dar

qualquer tipo de banho para toda pessoa (Apud FERRETTI, 2009, p. 207).

Na Casa das Minas, uma das plantas mais cultuadas para a cura € a cajazeira sagrada.
O fruto é conhecido pelo povo do Tambor de Mina como tapereba. Na lingua jeje, o
nome das folhas da cajazeira € “aconcone”, que se assemelha ao nome de um dos
voduns da Mina, o “Agongone” da familia de Savaluno. Como planta sagrada, diz-se
gue a cajazeira € do vodum Naég, sendo necessarios varios cuidados com ela:

1 - Proibido subir na arvore;

2 - Nao pode ser retirada a casca;

3 - Nao se cortam os galhos;

4 - Apenas os frutos que caem podem ser comidos;

5- Quando outras ervas prejudicam as plantas, devem ser retiradas com uma escada;
6 - As folhas devem ser retiradas batendo-se com uma vara;

7 - Aliniciada, a vodunsi, pede licencga e retira as folhas para preparar o amansi;

8 - E terminantemente proibido por fogo nas folhas (FERRETI, 2009).
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433 Os alimentos rituais

Como no Candomblé baiano e no Xangdé pernambucano, na religido do Tambor de
Mina, oferecem-se sacrificios rituais de animais. Na Casa das Minas, as divindades sdo
louvadas com a oferta, principalmente, de aves em obrigagcao aos voduns. Os
alimentos sdao depositados no comé, para serem sacralizados e depois sao servidos
aos membros do terreiro (FERRETI, 2009).

Para sacralizagdo dos alimentos rituais, € necessario seguir os cantos na lingua jeje.
Na Casa das Minas, todo ritual possui canticos especificos. E importante ressalvar que
nem todo canto pode ser gravado, porque os voduns proibem o registro, pois sao
segredos rituais trazidos da mae Africa.

A Casa das Minas no Maranhao segue a tradicao na preparacao das comidas sagradas
para os voduns. O cardapio votivo (consagrado) é preparado em caldeirdes de ferro ou
aluminio sustentados na cozinha de terra batida. Aparelhos modernos como fogao e
liquidificador nao sao utilizados na preparagao da comida sagrada.

O antropodlogo Sérgio Ferretti (2009) pesquisou as anotagdes sobre o cardapio ritual
da Casa das Minas registrado pelos pesquisadores Nunes Pereira e Pereira Barreto. A
seguir, citamos alguns alimentos e ingredientes que compdem os alimentos rituais
ofertados aos voduns:

- Pratos comuns: abobd, acaca, agrala, amio, cariru e acarajé;

- Pratos diferenciados: nununfo usado com amio, sussume feito com carne de bode
e cozido em folhas de bananeira, ressau feito com sangue de bode semelhante ao
sarrabulho, sarapatel preparado pelos tocadores na matanca de chibarro.

4.3.4 A Festa do Divino como Ritual de Iniciagao no Tambor de Mina

A Festa do Divino no Maranhao é uma celebracgdo da religiosidade popular. Faz parte
da tradicao do Catolicismo popular e dos terreiros do Tambor de Mina. Sérgio Ferretti
(2009) registrou a organizagao da festa do Divino na Casa das Minas. Toda ritualistica
da festa gira em torno da divindade do vodum do Tambor de Mina.

Como em toda religiao afro-brasileira, reafirmamos a presenca do fendébmeno da
hibridacao religiosa, na qual um fragmento do sistema religioso de uma religiao se
encontra com um mosaico religioso de outra, resultando em um novo formato de
experiéncia religiosa. A reelaboracao religiosa da Festa do Divino tem fundamento na
devocao ao Divino Espirito Santo da Igreja Catdlica, que defende o dogma da
Santissima Trindade, da Ascensado de Jesus Cristo e sua manifestagcao aos discipulos,
no Pentecostes (FERRETTI, 2009).

Para Sérgio Ferretti (2009), na Casa das Minas, a festa do Divino foi hibridizada e
reelaborada; € compreendida como um ritual de iniciagao. A festa, segundo Camara
Cascudo, teve inicio em Portugal, no século XV, por ordem da Rainha Dona Isabel. Na
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Casa das Minas, a Festa do Divino é celebrada em devog¢ao ao vodum Noché Sepazim
qgue, no Tambor de Mina, representa a Imperatriz devota do Divino Espirito Santo.
Participam também na celebracao os voduns: Daco, Docu, Bediga e outros. A cada
dois anos, um vodum € escolhido para ser celebrado (FERRETTI, 2009).

O calendario liturgico do terreiro segue o calendario da Pascoa da Igreja Catdlica. O
ciclo da Festa do Divino no Tambor de Mina vai de margo ou abril até maio ou junho.
Abaixo, descrevemos como a Casa das Minas organiza a festa. Seguem as etapas
descritas nas pesquisas de Sérgio Ferretti (2009):

Fase A abertura da tribuna;
Preparatoria

O buscamento;
O levantamento do mastro.

O dia da festa;
A derrubada do mastro;
O Encerramento.

Na Casa das Minas, na fase da abertura da tribuna, o ritual é mais privado, com a
participacao dos devotos e das caixeiras. Ocorre no domingo de Pascoa e sao
destacados os simbolos religiosos da pomlba, da coroa, das caixas e das bandeiras.

O buscamento do mastro é realizado no domingo antes da festa. E escolhido um
tronco de arvore de sete a dez metros de comprimento que fica na casa de um
devoto. O tronco é sacralizado com folhagens e frutas, lixado e pintado para ser posto
no fundo ou na frente da casa que promove a festa.

O levantamento do mastro significa o inicio da festa. E realizado a noite com
ladainha e o batismo, na presenca dos padrinhos e dos componentes do império e
das caixeiras. A musica é o ponto forte da festa; tem muita comida. Os homens sao
motivados com cordas e escadas a levantarem o mastro.

O dia da festa ¢ iniciado por uma missa agendada na Igreja Catdélica. As mulheres
caixeiras assistem a missa. O cortejo todo segue da igreja para a casa da festa,
acompanhado pelas criancas com as bandeiras, o grupo do império e também uma
banda musical. Os fogos anunciam a festa; a comida é o simbolo da fartura na festa.
Em algumas festas, pode ocorrer o transe com os voduns podendo conversar com as
pessoas e realizarem consultas. As criangas, entre cinco e dez, sao vestidas a moda do
império; sao escolhidas em idade que varia entre quatro e catorze anos. Trazem junto
a sua indumentaria litdrgica a coroa, as tiaras, o cetro e outros ornamentos.

A derrubada do mastro € a etapa da finalizagcao da festa, realizada no segundo dia,
antecedida por uma ladainha. Em muitas casas, a derrubada pode ser iniciada
discretamente com a participacao de entidades nos médiuns incorporados,
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realizando os primeiros golpes de forma simbdlica. Com toques das caixeiras e na
presenca do império, o mastro é derrubado pelos homens, e 0 mastaréu e a bandeira
sao entregues aos futuros padrinhos para a organizagao da festa do préximo ano. O
cantico de encerramento é o “bendito de horteld”, que conta a narrativa da vida de
Jesus Cristo desde o nascimento até a morte, anunciando a volta do divino.

O fechamento da tribuna indica o encerramento da festa; as caixas sdo “arriadas”’ e
silenciadas. No dia seguinte, toda a alimentacao que restou da celebracao € compartilhada
com os organizadores da festa. Geralmente, é separado carne salgada para ser
compartilhada com os colaboradores da festa e com as caixeiras (FERRETTI, 2009).

4 4 A Umbanda

Os rituais na Umbanda sao diferentes do Candomblé baiano, do Xangd
pernambucano e do Tambor de Mina. Para Valdeci da Costa (1983), a ritualistica da
Umbanda esta fundada em dois nucleos de divindades; o primeiro Oxala e os orixas e
o segundo a invocagao das almas, que “descem” no terreiro para ajudar as pessoas na
cura dos males.

E importante destacar que, no Candomblé, os orixas ndo se comunicam verbalmente
com os membros do terreiro e com as pessoas. Toda comunicagao se da pelo jogo
dos buzios. Na Umbanda, os espiritos “descem” no terreiro e conversam com o0s
presentes por meio dos meédiuns, realizando uma série de conselhos, passes e
receituarios (MAGNANI, 1986).

A organizacdo do terreiro de Umbanda é apresentada de forma burocratica; tem um
presidente, um vice-presidente, um secretario, um tesoureiro e os socios, regidos por
um estatuto da casa. Os membros do terreiro devem contribuir mensalmente com
uma mensalidade para a sobrevivéncia da casa, e as pessoas que buscam ajuda nas
sessbes publicas estdao organizadas com fichas numeradas para o “atendimento
espiritual” (MAGNANI, 1986).

A Umbanda foi marcada pela forte influéncia da religido espirita. Vamos encontrar, na
descrigcao dos rituais de iniciacao, toda uma terminologia trazida do Espiritismo, como “a
incorporacao” dos espiritos por meio dos médiuns, os “seres espirituais superiores”, o
trabalho do “atendimento espiritual”, da “caridade espiritual” para a “evolugao espiritual”.

Nos estudos de Valdeci Costa (1983), encontramos a definicao da ritualistica das giras
como celebragdes espirituais, 0 encontro entre os devotos e as entidades espirituais.
Assim, o pesquisador classificou as giras da seguinte forma:

Giras de
desenvolvimento

Giras de publico
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As Giras de desenvolvimento sao aquelas organizadas para o estudo, orientacao e
treinamento da mediunidade dos médiuns. O treinamento do desenvolvimento
mediunico “visa a dar a pessoa total dominio destas reacdes, saber entrar em transe,
sem cair no chao, como acontece com os principiantes..” (COSTA, 1983, p. 314).

As Giras de publico sao aquelas nas quais as pessoas buscam atendimento espiritual,
guerem consultas sobre os diversos problemas e dores que afligem a humanidade.
Sdo pessoas desesperadas com graves enfermidades, outras com problemas
familiares, muitas com problemas financeiros e outras com problemas amorosos. A
ritualistica empregada nas Giras de desenvolvimento e nas Giras de publico seguem
o0 mesmo padrao de organizacao liturgica, religiosa.

As giras festivas ocorrem durante todo o ano. Cada terreiro de Umbanda possui
calendario liturgico proéprio para o culto das entidades espirituais junto a toda
comunidade religiosa. As festas sagradas realizam-se em varios locais. A seguir,
utilizamos os registros da pesquisa de Valdeci Costa (1983) para destacarmos algumas
dessas celebracbes. As giras festivas sdo em homenagem a:

Povo do Oriente Pretos Velhos Exu
06 de janeiro 13 de maio 13 de junho

Nana Buruqué Omolu As Criancas

26 de julho 16 de agosto 27 de setembro

lansa oxum Obaluaé
04 de dezembro 08 de dezembro 17 de dezembro

4.4.1 O Ritual da defumacao e da saudacao

Em todos os terreiros de Umbanda, nenhuma reunido comeca sem o ritual da
defumacao. O principal objetivo de espargir fumaca sobre o ambiente e as pessoas é
purificar, afastar as cargas negativas que poderiam perturbar ou desagregar as
energias no andamento da gira umbandistica.

Defumar é purificar. Cada terreiro de Umbanda tem as ervas aromaticas que sao
preparadas e misturadas para defumacado. Encontramos, nos terreiros, a preparagao
do defumadouro com o alecrim, o benjoim, a alfazema, dentre outras, que sdo
colocadas nas brasas dentro de um turibulo de latao para espargir o incenso pelo
ambiente (COSTA, 1983).

(0]0)
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O ritual de defumacgdo é realizado com o turibulo e o encarregado do terreiro
cantando os pontos de louvacao. Como por exemplo, o ponto de abertura do trabalho
de defumacao:

Defuma com as ervas da jurema
Defuma com arruda e guiné
Benjoim, alecrim e alfazema,

Vamos defumar filhos de fé (COSTA, 1983, p. 315).

Todo o espaco sagrado do terreiro € defumado. Comecga pelo gonga, altar onde estao
as representacdes das divindades da Umbanda. E defumado todo o saldo da gira. Na
sequéncia, vem a defumacao dos atabaques, o saldo do publico e todas as pessoas
gue participaram da gira. Para concluir o ritual, defuma-se o corredor da entrada do
terreiro e todas as dependéncias e assentamentos das divindades da casa. A
defumacao é fundamento da Umbanda! (COSTA, 1983).

Nas giras da Umbanda, registra-se gestos ritualisticos importantes na devogao e
saudacao umbandistica:

A batidade Saudacdo aos Saudacgdo aos Saudacdo ao

Beija-mao

cabeca atabaques ilhos de santo publico

1- A Batida de cabeca: Cada filho ou filha de santo vai até o gonga (altar) para fazer a
“batida de cabecga”, ou seja, vai encostar sua cabega aos pés do altar, reverenciando a
ancestralidade da casa. Nos terreiros de Candomblé, de tradicao dos povos Yoruba,
essa prostracao reverencial € muito usada. O pai ou mae de santo, o tempo todo, esta
ao lado do gonga com sua sineta ritual, o adja.

2 - Beija-mao: Apds saudar os ancestrais do terreiro, o filho ou filha de santo vai
reverenciar o pai ou a mae de santo com o ato de beijar a mao, pedir a bencao. O
sacerdote ou a sacerdotisa “.. segura na sua mao direita, o pai ou Mmae de santo
tocam, com as costas da sua mao direita, a testa, o peito e os ombros direito e
esquerdo do filho, tragando sobre ele um grande sinal da cruz” (COSTA, 1983, p. 317).

3 — Saudacgao aos atabaques: Os instrumentos musicais sdo consagrados aos orixas.
O filho ou filha de santo deve tocar “.. com o dedo médio da mao direita esticada, o
chao do saldao de giras, diante de cada um dos trés atabaques, rum, rumpi e le,
levando, em seguida, a mao a testa” (COSTA, 1983, p. 318). Esse gesto representa a
forma simplificada da batida de cabecga.

4 — Saudacao dos filhos de santo: Pode ser realizada de forma individual ou coletiva.
Quando o terreiro tem muitos filhos e filhas de santo, o devoto vai até o meio do saldo
de giras, “..vira-se para os filhos de santo da esquerda e direita, abre os bracos para os
lados, com as palmas das maos voltadas para a frente, a altura do rosto e diz: ‘Salve o
‘anjo da guarda’ de todos!” (COSTA, 1983, p. 318).
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5 - Saudacao ao publico: O devoto repete o mesmo gesto realizado para os filhos e
filhas de santo do terreiro. Vai até a divisao que separa o saldo de giras do salao do
publico, quando o terreiro tem essa divisao, e com os bragos abertos faz a saudacao:
“Salve o ‘anjo da guarda’ de todos!".

4.4.2 O Ritual da oracao

A Umbanda é uma religido plural com forte hibridagdo com outras religides. Cada
terreiro tem um ritual de abertura das giras diferente, preces e pontos sdo cantados
dependendo do pantedo de divindades da casa. Conforme observado por Valdeli
Costa (1983), muitos terreiros iniciam o ritual, a gira, com a Prece de Charitas, muito
popular na Umbanda e no Espiritismo. Outros terreiros preferem fazer as oragcdes de
abertura saudando todas as entidades, mas quase todos, rotineiramente,
limitam-se a ler num livro a oragdo pré-estabelecida para a ‘abertura dos
trabalhos™ (COSTA, 1983, p. 320).

Com a ajuda de Deus, nosso Pai, imploramos aos guias de luz, as vibracdes benéficas

que necessitamos, para manter o Nosso ‘trabalho’ em perfeita ordem e harmonia.

Saravamos Oxossi, 0 deus da caca, chefe da falange dos Caboclos, suplicando de suas
luzes o balsamo da consolacao, para que a nossa mente se torne mais firme na missao

de ajudar os irmaos sofredores.

Erguemos 0s Nnossos pensamentos ao astral, elevando as nossas preces e Nossos
canticos aos Orixas da Umbanda, certos de que, mercé da nossa fé, obteremos as

gragas de que precisamos...

[..] Salve os arcanjos Sdo Miguel, Sao Gabriel e Rafael!

Salve Tupa! Salve Zambi! Salve Olorum!

Cumprindo as ordens de Oxala, que € nosso pai e nosso mestre, damos inicio aos
nossos ‘trabalhos’ desta noite.

Que assim sejal Gracas a Deus! (COSTA, 1983, p. 321).

No fragmento de oracao registrado acima, observamos a forca da hibridacao religiosa
dentro da composicao da Umbanda. A devocao as divindades africanas aparece com
a saudacao aos orixas yorubanos Oxossi, Olorum e Oxald. Observa-se a reveréncia ao
Zambi, divindade suprema dos bantos. Na tradicao indigena, aparece a devo¢ao ao
deus Tupa, e da religiao catdlica os anjos sao invocados para protecdao da gira, Sao
Miguel, Sdo Gabriel e Sdo Rafael. Ademais, invoca-se a doutrina espirita-esotérica com
guias de luz, espiritos do astral, vibracdes benéficas.. Apenas com a analise do
fragmento do ritual dessa oragao, percebemos a Umbanda composta pela
contribuicdo de um grande mosaico religioso simbdlico. A Umbanda é uma religido
plural e inclusiva!
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443 0O Ritual do Ebd na Umbanda

Segundo Valdeci da Costa (1983), em um templo umbandista pesquisado, foi
observada a feitura do Ebd duas vezes no ano. O primeiro, o pequeno Ebd, acontecia
na semana anterior ao Carnaval, para que Exu nao trouxesse problemas para o
terreiro. O segundo, o grande Ebo, ocorria no final do ciclo litdrgico do terreiro,
proximo ao final do ano, porém antes da festa de Yemanja.

E importante ressaltar que, na Umbanda, Exu ndo é considerado um orixa. E uma
entidade espiritual que é caracterizada como mestre ou mestra, possui formas bem
diferenciadas de trabalhar, bem distante da tradicdo do Candomblé baiano ou do
Xangd pernambucano.

Na Umbanda, o Ebdé é um ritual longo, caracterizado pelo sacrificio de animais apds
terem sido passados junto ao corpo dos médiuns do terreiro, a0 som dos pontos
cantados. No pequeno Ebd, o objetivo principal é purificar as pessoas € nao o espaco
sagrado. No grande Ebd, a purificacdo € para os filhos de santo e toda a area do terreiro,
as cargas negativas sao limpas, descarregadas e retiradas do terreiro (COSTA, 1983).

Por fim, o antropdélogo Roberto Motta (2006) defende que nao existe uma Umbanda,
porém “muitas umbandas”. Em Recife, a religiao foi nomeada por ele como
“Umbanda Branca”, uma vez que essa religiao recebeu forte influéncia do espiritismo
com a valorizagdo da racionalizagao, do logos, em detrimento do carater sacrificial do
Xangd pernambucano.

Consideracgodes Finais

Chegamos ao término desta unidade e esperamos que vocé tenha entendido a
importancia de pesquisar e aprofundar os conhecimentos sobre a ritualistica das
religides afro-brasileiras em outras fontes bibliograficas. No primeiro momento, foi
apresentada a importancia do cuidado com a cabecga (Ori) para os devotos do
Candomblé baiano, destacando a narrativa mitica de Yemanja como a senhora
cuidadora das cabecas. E importante reconhecer a legalidade do sacrificio ritual por
meio da decisao do Supremo Tribunal Federal aplicada para todas as religides no
Brasil, inclusive as religides afro-brasileiras.

No segundo momento, esperamos que vocé tenha compreendido a importancia
mitica do orixa Exu na abertura das celebracdes no Xangd pernambucano e no
Candomblé baiano. Exu é celebrado com o Padé de Exu. Todo filho e filha de santo
precisa participar da ritualistica da lavagem das contas, e os iniciados participam do
ritual do Orunké, para poder revelar o nome do seu orixa.

No terceiro momento, desejamos que vocé tenha entendido a importancia do ritual dos
banhos de purificacao no Tambor de Mina, como também a tradicao da preparacao das
garrafadas e o uso das ervas medicinais. Destaque para a Festa do Divino no Maranhao,
gue é considerada como um ritual de iniciacao no Tambor de Mina.
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No quarto momento, desejamos que vocé tenha percebido a existéncia de varias
Umlbandas. A ritualistica umbandista é dividida em Giras de desenvolvimento e de
publico, com rituais especificos de defumacao e saudacgao. A escolha das oracgdes e os
tipos de Ebd, na Umbanda, difere do Candomblé.

Por fim, esperamos que vocé tenha compreendido como a pluralidade das
ritualisticas apresentadas nas religides afro-brasileiras expressam uma diversidade de
expressoes religiosas no Brasil, organizadas com rituais especificos para cada sistema
simbdlico religioso. As Ciéncias da Religido contribui com uma visdo transdisciplinar
para investigar as religides, despertando, nos estudantes e pesquisadores, o respeito e
o didlogo inter-religioso como forma de desconstruir preconceitos e de superar o
racismo religioso no Brasil.

Sintese da Unidade

Nesta unidade, estudamos a ritualistica das religides afro-brasileiras. O ritual é
elemento fundante nos processos de iniciacao religiosa, sacraliza as relacdes entre o
ser humano e as divindades. O ritual possibilita a reatualizacao da narrativa mitica
que funda as religides afro-brasileiras.

A partir dos dados apresentados pelos pesquisadores da antropologia, da sociologia,
da histdria e dos estudos da religiao, apresentamos, neste guia, um amplo mosaico
ritualistico que compde as religides afro-brasileiras, resultado de um amplo processo
de hibridacao inter-religiosa e intercultural que contempla essas religides no Brasil.

Por fim, caracterizamos, nesta unidade, as ritualisticas religiosas apresentadas pelo
Candomblé baiano, Xangd pernambucano, Tambor de Mina e Umbanda. Os mitos
sao reavivados nos rituais, potencializando as narrativas sagradas que contam a
histéria de cada divindade africana ou afro-brasileira. A liberdade de consciéncia e de
crenca € direito inalienavel de todo cidadao brasileiro; devemos respeitar todas as
ritualisticas expressas nas religides afro-brasileiras.
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