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Deus do Fogo da Justica

E Deusa do Ebano

O Ci, o nome desse orixa
Esta gravado na historia

Eu ndo posso mencionar

Gerado, foi criado

Esta esculpido na mente

Muito além da minha consciéncia
Gerado, vou cantar no meu Ifé

A palavra mais justa de um rei
No seu culto Candomblé

O Ci, o nome desse Orixd

Se vocé ainda nao sabe

Agora vou te revelar

Ketu, falara, Ketu, falara
Que aré, ré Kao

Osvaldo
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RESUMO

Com base nas diretrizes dos estudos de alguns grupos étnicos africanos, direcionado, mais
precisamente a pesquisa na sua estrutura religiosa, foi possivel conhecer as caracteristicas dos
cultos africanos aos seus deuses orixas, como parte importante ndo s6 da Histéria desses
povos, no continente Africano, mas também, muito fundamental para a contribuicdo da
Historia do Brasil, que recebeu esses povos, influenciando e contribuindo assim, para a nossa
diversidade religiosa, moldando e caracterizando os elementos africanos presentes nos cultos
religiosos afro-brasileiro, até os dias atuais.

Palavras-chave: Cultos Africanos, Historia do Brasil, Afro-Brasileiro.
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7. Referéncia Bibliografica

1. Introducio

A proposta dessa pesquisa ¢ identificar os elementos da religido africana e o culto
aos deuses orixds, presentes nas religies afro-brasileiras, com énfase maior no Candomblé, a
primeira religido afro-brasileira a ser instituida no Brasil. Para a pesquisa foram necessarios

estudos antropoldgicos, com base nos grupos étnicos africancs e suas religides, abordando

também questdes socioldgicas e historicas.

A pesquisa inicia descrevendo como eram os deuses ancestrais na Africa e sua mitica
religiosa com ligagdo nos elementos da natureza. Estabelecendo também, devido ao culto
desses deuses ancestrais, a organizacdo e estrutura social, hierarquica e religiosa de um
determinado povo que corresponde aos Bantos e Sudaneses, esses que foram trazidos como

escravos para o Brasil e que estruturam toda a base religiosa afro-brasileira.

Cada povo tinha sua etnia e suas principais cidades que o0s representavam e
manifestavam diferentes formas de idolatrar seus deuses, caracterizando esses grupos étnicos.

Sintetizando os costumes e a estrutura dos cultos religiosos dos povos africanos, antes mesmo

de chegarem ao Brasil.

Como parte importante e fundamental da pesquisa, ¢ abordada a chegada e o
contexto histérico dos negros africanos no Brasil, e como transcorreu todo o processo de
fusdo entre os grupos étnicos e a complexidade do trafico negreiro, direcionando o destino
desses negros que aqui se instauraram, trazendo seus costumes religiosos e seu pantedo de
deuses africanos, resistindo fortemente a repressio da religido catodlica presente na sociedade.
Formando assim um sincretismo religioso, caracterizando a liturgia religiosa africana dos

diversos grupos étnicos junto com elementos do catolicismo.

Finalizando com as caracteristicas e estruturas do candomblé no Brasil e suas origens
africanas e descrevendo as representacdes dos principais deuses orixas africanos, que estdo
fortemente ligados na esséncia desses cultos afro-brasileiros, tanto no Brasil como na Africa,

e, sintetizando assim o contexto cerimonial desses rituais que estdo presentes em nossa

sociedade até hoje.
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2. Deuses africanos e a estrutura social religiosa na Africa

Na Africa havia culto dos deuses ancestrais, e esses deuses tinham como
caracteristicas a dominagfio de elementos da natureza como pedras, rios, mares, animais,
plantas, éarvores, sol, lua e estrelas, que provém, sem davidas, de etapas pré-historicas.
Justamente essa questdo da ancestralidade é fundamental aos sistemas sociais, hierarquicos e
religiosos dos povos africanos, e que contribuiam basicamente para a unidade comunal, ou
seja, os povos viviam em clds e em pequenas aldeias. Essas caracteristicas sio
especificamente dos povos que correspondem aos Bantos e Sudaneses. Esses povos sdo 0s
dois grupos principais de negros que foram trazidos para o Brasil, através do trafico negreiro,
com maior incidéncia durante os séc. XVIII e XIX, (1700 a 1850), no qual cada povo

corresponde com a sua Teogonia' — conjunto de Deuses.

Os Bantos eram povos da Africa que ocuparam a regido que ¢ hoje conhecida como,
Camardes, Congo, Quénia, Tanzania e Angola. Esses povos cultuavam deuses ancestrais, que

adoravam na terra de origem divindades animistas, que ficavam nas matas, rios, grutas,

cataratas e lagos.

Os Sudaneses ncidentais eram povos do territério ao sul do deserto do Saara, Sudio,
os paises do litoral Atlantico como Nigéria, Daomé — hoje Benin —, Togo, Gana, Costa do
Marfim, Serra Leoa, Guiné e Senegal. Limitando-se mais aos povos que provém da Nigéria,

de Daomé, Togo e Suddo, esses adoravam os seus deuses que tinham como elementos nos

seus rituais religiosos, os ifds” miraculosos.

Costuma-se dividir os africanos vindos ao Brasil em dois grandes grupos, que
correspondem aos diversos ciclos do trafico escravagista (Ciclo de Guiné, Ciclo de
Angola e do Congo, Ciclo Costa de Mina e Ciclo do Golfo de Benin, Daomé e
Nigéria) os sudaneses e os bantos. Os sudaneses da Costa da Mina, do Daomé e da
Nigéria foram mais numeroscs no inicio e no fim da escraviddo. Os bantos do
Congo, de Cabinda e de Angola foram trazidos ao Brasil especialmente no século
XAVIIL Continuaram porém, a vir nos séculos seguintes. (CINTRA, 1985, p.32)

1 0s povos de Torubd possuem uma rica e complexa teogonia, que lembra a dos Gregos: deuses semelhantes ao
homem, com toda sua gama de qualidades e defeitos, grandezas e misérias.

? Os itds miraculosos — pedras fetiches - os axés, forca e poder da divindade. Os axés seriam enterrados sob o
poste central dos barracdes do candomblé, eixo mistico a volta do qual iriam gravitar os orixds e seus

adoradores. (SANGIRARDI JR. A. B. Deuses da Africa e do Brasil. Sio Paulo: Civilizagfo Brasileira, 1988.
p.19)
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No territério especifico que corresponde aos Bantos e Sudaneses, esses povos sdo
reconhecidos nas nagdes Kéto, lorubd, Nagé-Jeje, Nagé de base fon, Ewe e loruba, Angola,
Congo ou Moxicongo. Sdo referéncias dos grandes e continuos reinos, de cidades sagradas
como Ifé, Nigéria para os iorubds, como também reino de Kéto, e Daomé, também referente
aos iorubds. Nessas nagdes concentra-se a mitologia dos Orixds. que sdo divindades africanas

de origem nagd. Sdo denominados os Voduns® em sua origem Jejé, e Inkisse, nos rituais de

Angola.

Nos cultos regionais na Africa, onde havia os deuses orixds, cada orix4 era ligado a
uma cidade-reino ou nag¢fo, como exemplo o orixa “Xang6” representava a cidade de (Oy06),
Ogum representava em (Odd), Oxum (Jjexa e ljebu), Oxossi (Kéto), Oxalé — Obatald (Ifé) e
assim por diante. Alguns desses Orixas expandiram-se ou transformaram-se, ao influxo das

migragdes entre esses povos, e através de guerras e diasporas.

O orixa contribui para garantir e defender a estabilidade e a continuidade da dinastia
¢ a protegdo de seus suditos. Mas nas aldeias independentes, onde o poder civil permaneceu
fraco devido a auséncia do Estado autoritario, o impacto das religides tradicionais ¢ muito

forte na sociedade e sdo os chefes que detém o poder religioso, eles garantem a coesdo social.

Os deuses iorubds-nagos, na sua origem ancestral, sio expressoes totémicas de um
cld, com ligagdes sociolégicas e historicas. Como exemplo, segundo a tradi¢dio e lenda
africana, foi Ododua quem espalhou pelos mares as terras que lhe foram dadas por
Olodumaré - deus supremo dos Orixés. Odudua foi o fundador de Ifé, a capital religiosa de

loruba, e teve dezesseis filhos, dos quais os reis iorubas acreditam descender.

Odudud € mais um personagem histérico que orix4; guerreiro temivel, invasor e

vencedor dos igbos, fundador da cidade de Ifé e pai dos reis de diversas nagSes iorubas.
(VERGER, 1981. P.258.)

Antes da conquista da cidade de If¢ por Odudua, a maior parte das sociedades iorubas
era constituida em miniestados, de estrutura politica extremamente fraca, onde, a maior parte

das fungdes, ligada a agricultura e as atividades sociais eram limitadas ao minimo. Era uma

* Em “Candomblé e Umbanda, o Desafio Brasileiro”, o autor cita que outros contingentes foram levados para as
Antilhas e 14 estabeleceram o culto Vodu, que tem grandes analogias com o culto Nag6, mas dele se distingue
sobretudo pela lingua e pelas denominagdes dos mitos e ritos. (CINTRA, 1985, p.35)
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civilizagdo de aldeia € ndo de cidade. A recuperag¢do dos miniestados pelo Rei Odudua,
aparece como o primeiro fator de urbanizagfio dessas aldeias.

2.1. O culto dos orixas na Africa

Cada orix4 estava ligado originalmente a uma cidade ou a um pais inteiro. Tratava-se
de uma série de cultos regionais ou nacionais. Esses orixas viajaram, em seguida, para outras

regides africanas, levados pelos povos através do fluxo de suas migragdes.

Na Africa, cada orix4 estava ligado originalmente a uma cidade ou a um pais inteiro.
Tratava-se de uma de uma série de cultos regionais ou nacionais. Sango em Oyo,
Yemoja na regido de Egbd, Iyewa, Ogiin em Ekiti e Ondd, Osun em Ijexa e Ijebu,
Erinlé em Llobu, Légunéde em Ilexa, Otin em Inixa, Osadld — Obatdld em If¢,

subdivididos em Osalifon em Ifan e Osagiyan em Ejigbd [...] (VERGER, 1981, p.
32).

A religido dos Orixas estd ligada a nogdo de familia®. A familia essa sempre
numerosa, originaria de um mesmo antepassado, que engloba o0s vivos e os mortos. O orixé
seria, em principio um ancestral divinizado, que em vida estabeleceu vinculos que lhe
garantiam um controle sobre certas forcas da natureza, como o trovéo, o vento, as aguas doces
ou salgadas, ou entdo, assegurando-lhe a possibilidade de exercer certas atividades como a
caca, o trabalho com metais, ou ainda, adquirindo o conhecimento das propriedades das
plantas e de sua utilizagdo. O poder ancestral do orix4, teria apds a sua morte o controle de

encarna-se a qualquer momento em um de seus descendentes durante um fenémeno de

possessdo por ele provocada.

O orixé € uma forga pura e imaterial, que s6 se torna perceptivel aos seres humanos
incorporando-se em um deles. Esse ser escolhido pelo orixd é sempre um descendente,
chamado seu “elégun”, aquele quem tem o privilégio de ser “montado”, ou pode-se referir
também como um “ialorixds”, sacerdotes dos orixas que asseguravam o culto para todo o
grupo. Assim por esse elégun, torna-se o veiculo que permite ao orixa voltar & terra para

saudar e receber as provas de respeito de seus descendentes que o evocaram.

A unica base material palpavel, estabelecida pelo orix4, ¢ quando ele recebe uma

oferenda, que seréd impregnada pelo sangue de um animal sacrificado. Ap6s o sacrificio desse

animal, serd o tragado da unifio entre os homens e a divindade.

* VERGER, Pierre Fatumbi. ORIXAS. Sio Paulo: Editora Corrupio, 1981. p. 18.
5 .
Ibid. p.19.
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O orix4 ancestral divinizado é um bem de familia transmitido pela linhagem paterna.
E as realizagdes das cerimonias de adoragdo ao orixd é assegurada pelos sacerdotes
designados a isso, que¢ sdo os chefes das grandes familias, os “balés”, que delegam
geralmente a responsabilidade do culto ao orix4 familiar, ou a um “aldase”, guardido ou
guardié do poder do deus, que deles cuidam, ajudados pelos e/égun, que serdo possuidos pelos
orixas em certas circunstincias nos cultos. Enquanto os outros membros da familia ou do
grupo ndo tém outros deveres sendo o de contribuir materialmente para os custos do culto,

entretanto, podem participar nos cantos, dangas e festas animadas que acompanham essas

celebragdes.

Esses rituais de origem ancestral na Africa tém como caracteristicas o patriarcado
religioso. Pode-se referir essa caracteristica da estrutura familiar na Africa, as pesquisas de
Fustel de Coulanges, no qual o autor descreve em sua obra “A cidade Antiga”, o
funcionamento das cidades gregas e romanas a época da gens, tribos e cidades—Estado, em
relagéo aos ritos e crengas religiosas e o culto do fogo sagrado e a deuses familiares. Segundo
o autor, essa religido doméstica tratava de oferecer os ritos aos antepassados de linhagem
masculina de uma mesma familia. Semelhanga essa aos povos iroubds, onde as mulheres da
familia, até participam das cerimonias e podem se tornar e/égun, mas do orixa da familia do
seu marido, que serd de seus filhos. Essas mulheres sdo consideradas somente doadoras de
filhos, mas nfo sdo integradas completamente em seu novo lar, e quando morrem, seus

caddveres voltam para a casa paterna, onde sdo enterradas. Essa € a posi¢do relativa dos

homens e das mulheres na familia iorubd.

A religido ndo situa a mulher numa condigdo tio elevada. A mulher, na verdade,
toma parte nos atos religiosos, mas néo € a senhora do lar. N&o tem a sua religido
desde o nascimento; apenas foi iniciada pelo casamento; aprendeu com o marido a
prece que pronuncia. (COULANGES, 2009, p. 99)

O culto desses deuses ancestrais, ligados & energia da natureza e dos reis e herdis

divinizados, sdo fatores principais que estdo presentes no plano sagrado, no intimo e cotidiano

desses povos africanos.

3. O sincretismo religioso afro-brasileiro



000000000000 E 020000000000 0.0000000000000000000C0O0CKO0OK0KF

T3

A presenga das religides africanas na América é uma consequéncia imprevista do
trafico de escravos. Escravos estes que foram trazidos para os diferentes paises das Américas
e das Antilhas, provenientes de diversas regides da Africa. Disso resultou na América, uma
multiddo de cativos que ndo falavam a mesma lingua, possuindo hébitos de vida diferentes e
religides distintas. A tinica coisa que tinham em comum, era a infelicidade de estarem todos

eles reduzidos a escraviddo, longe de suas terras de origem.

O homem branco ja impunha sua religido aos negros, mesmo antes de chegarem ao
Brasil. A prépria justificativa entre os negreiros, eram de que o trafico de escravos era
mantido, como propdsito de estarem libertando as almas dos negros, por cultuarem suas
crengas que eram consideradas selvagens e barbaras e demoniacas. Os navios “tumbeiros”,
verdadeiras tumbas que traziam os escravos nas viagens ocednicas, tinham nomes de Jesus, de

Maria e dos Santos, consideradas protetores do trafico, e eles alegavam que estavam sob a

protecdo divina.

As convicgdes religiosas dos escravos eram, entretanto, colocadas as duras provas
quando de sua chegada ao Novo Mundo, onde eram batizados obrigatoriamente
“para a salvacdo de sua alma” e deviam curvar-se as doutrinas religiosas de seus
mestres.

A extraordinaria resisténcia oposta pelas religides africanas as forgas de alienagéo e
de exterminio com que frequentemente se defrontavam haveria de surpreender a
todos aqueles que tentavam justificar a cruel institui¢do do trafico de escravos com
argumentos de que suas atividades — as dos negreiros — “constituiam o meio mais
seguro e mais desejéavel de conduzir a Igreja as almas dos negros, 0 que seria mais
recomendavel do que os deixar na Africa, onde se perderiam num paganismo
degradante ou estariam ameagados pelo perigo da sujei¢do herética as nagdes

estrangeiras, para onde seriam, no minimo, deploravelmente enviados. (VERGER,
1981, p. 23)

O processo de transmissdo das culturas africanas no Brasil, decorreu através da

635

“aculturagdo’”, ou seja, resultado dos contatos culturais. A cultura africana vai sofrer

modificagdes no novo ambiente, nfio consegue manter-se pura e sem modificagdes iguais
como eram na Africa, isso ocorre por diversos fatores, a mistura de grupos étnicos, que vai
contribuir bastante para essa aculturagio, que também vai ter contato com culturas amerindias
e europeias, ¢ através de todo esse processo, surgem as diversas transformagdes. “As

sobrevivéncias africanas no Brasil, nio se mostram em estado de pureza. Alias, desde os

® Conceito muito utilizado pelos antropdlogos e socidlogos nos estudos das relagdes interétnicas no Brasil. Que
segundo Clovis Moura cita em “Sociologia do Negro Brasileiro”, esse termo, aculturagdo se aplica
especialmente no relacionamento, formas de contatos e as transformagdes comportamentais entre a populago
negra dominante (antes da Aboligdo, escrava; depois marginalizada) e os grupos representativos da cultura
dominante do ponto de vista econémico, social, por extensdo cultural. (MOURA, 1988, p.45)
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primeiros tempos da escraviddo, as culturas negras se apresentam misturadas.” (VALENTE,
1977, p:7)

No Brasil, a penetragdo de diversos grupos étnicos africanos, se fez através de toda a
costa litordnea, desde o Maranhdo ao Rio de Janeiro. No litoral onde ficavam os portos de
entrepostos comerciais de escravos, os negros eram transferidos para o interior, para, dai

servirem nas plantagdes de algoddo, de cana, cacau, do café e para a explorag@o das riquezas

minerais do solo.

O desenvolvimento econdémico e politico do Brasil impuseram modificagdes
substanciais a primitiva localizagdo de escravos no territério nacional. A guerra
contra os holandeses, os quilombos e as insurrei¢des do elemento servil e a
revolugdo da Independéncia provocaram enorme dispersdo de negros, mas foram
sucessivas mudangas de interesse econdmico — do agucar para o ouro, do ouro para o
café — que realmente transformaram o pais num cadinho de tipos fisicos e de
culturas da Africa: a mineragéo absorveu, indistintamente, todo brago escravo ocioso
nas antigas plantagdes de agticar do litoral; muitos negros da Costa da Mina, quando
a corrida do ouro arrefeceu, ficaram na Bahia, outros foram vendidos para
Pernambuco e para 0 Maranh#o; a maioria dos escravos antes empregados das minas
serviu as culturas de café e do algoddo ou aos novos empreendimentos pecuérios no
Sul; as cidades reuniram elementos de todas as tribos [...] (CCARNEIRO, 2008, p. 9)

As culturas Sudanesas, que correspondem aos povos lorubds, da Nigéria, os
Daomeanos e os Fanti Achanti - da costa do ouro, além de outros grupos menores, sdo os que

mais vao representar a sua cultura no Brasil, destacando os grupos Nago - lorubd -, Jejé - de

Daomé - € Mina de - Fanti- Achanti.

Culturas Guineanas — sudanesas islamizadas sio representadas principalmente pelos
grupos Fula, Mandinga e Haussd. Culturas Banto sio representadas pelas inimeras tribos do

grupo Angola-Congolés e do grupo da Contra-Costa.

A Bahia € o estado onde se concentrou maior parte de negros sudaneses, que recebeu
também, em proporgdes menores, representantes da cultura guineense sudanesa islamizada,
como fulas e mandingas. H4 também um nimero consideravel de bantos na Bahia, mesmo
apesar de Nina Rodrigues ' o primeiro pesquisador a estudar os negros no Brasil a
desconsiderar a presenga dos negros bantos na Bahia como forte influéncia também nas

religides afro-brasileiras. Edison Carneiro ¢ Waldemar Valente contradizem essa falha de

7 Raimundo Nina Rodrigues (1862 — 1906), médico brasileiro, e pesquisador na 4rea da antropologia e etnologia
Africana no Brasil. Mas que usou da medicina para tentar comprovar suas teorias embasado no racismo
cientifico, ideias essas do século XIX, que designavam teorias cientificas das ragas humanas, para provar

existéncia de ragas inferiores e oriundas, justificando assim a escraviddo dos negros, por serem atrasados
culturalmente, e socialmente.
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Nina Rodrigues a afirmam a influéncia cultural sul-africana presente, ¢ que nos dias de hoje
hé sinais de sua influéncia as sobrevivéncias culturais afro-brasileiras, principalmente no

vocabulério brasileiro. A prépria palavra “candomblé” é banto.®

Nina Rodrigues ndo s6 desconheceu o restante da populagdo negra existente no
Brasil, como até mesmo parece ndo ter levado na devida conta a influéncia cultural
banto na prépria Bahia. Embora percebesse a presenga de tragos culturais sul-
africanos, o que lhe interessava era o negro sudanés. Para ele s6 o sudanés pesava na
balanga social e religiosa da Bahia. (VALENTE, 1977, p.7)

Edison Carneiro, outro grande pesquisador da cultura africana no Brasil, do comego
do século XX, cita que apesar da maioria sudanesa na Bahia, suas pesquisas revelaram tragos
muito vivos dos negros bantos, que conservaram no Estado baiano, melhor do que em
qualquer outro ponto do pais, as suas tradi¢des de cultura. Nao devem-se, subestimar a
contribuigdo da cultura banto, devido ao grande nimero de cativos da Angola e Congo que
vieram para o Brasil no século XVIII, conhecidos por nomes geograficos e tribais como
caganjes, benguelas, rebolos, cambindas, e muxicongos, estes grupos ja estavam presentes

antes mesmo das levas de escravos iorubas chegarem ao Brasil.

Desde muito cedo, ainda no século XVI, constata-se na Bahia a presencga de negros
bantu, que deixaram a sua influéncia no vocabulério brasileiro. Em seguida, verifica-
s¢ a chegada de numeroso contingente de africanos, proveniente de regides
habitadas pelos daomeanos (gegés) e pelos iorubas (nagds), cujos rituais de adoragdo

aos deuses parecem ter servido de modelo as etnias ja instaladas na Bahia.
(VERGER, 1981, p. 23)

A importéancia cultural africana no Brasil, s6 se deu pela forga da difusdo religiosa
com as suas particularidades. E os sudaneses foram os que mais se destacaram em meio a
populagéo negra no Brasil. Entre os seus grupos, destacam-se 0 nagd e jejé, onde contribuiram
com mais destaque cultural, e ficou mais eminente em relagdo ao aspecto religioso. O culto
entre esses dois grupos, ficou conhecido segundo Arthur Ramos, como sincretismo intertribal.
Essa fus@o entre os dois grupos, foi primordial e poderoso para sua organizagio e sua forca de
fusdo, que, decorrente a isso, vdo servir de base para outras fusdes. Nas seitas africanas de

Pernambuco que sdo chamados de Xangd, absorveram-se mais caracteristicas com elementos

jejés.

Muitos tragos culturais africanos se conservaram no Brasil e se integraram a cultura

brasileira. Pode- se dizer que isso s6 ocorreu pela situacdo dos escravos no Brasil. Como

¥ Em “Candomblés da Bahia” ou autor cita que o termo “candomblé” & origindrio do termo kandombile, banto,
que significa lugar de culto e oragdo. (CARNEIRO, 2008, p.169)
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foram arrancados e for¢ados violentamente a sairem de sua terra de origem, separando-se de
seus familiares e de sua matriz cultural, a unica manifestacdo de lembranga que poderiam ter
longe de seu ambiente, era o aspecto religioso, como uma forma de se fortalecererh, por isso
mostraram-se resistentes, conservaram e preservaram suas religides, pois a religido africana

esta ligada muito no intimo espiritual dos negros africanos.

Deslocados violentamente do seu ambiente nativo. Afastados do seu familiar e
social. Mutilados nas manifestagdes proprias de suas culturas. A sua resisténcia
cultural mostrou-se particularmente notavel no modo de preservar as religides.
Certamente porque ¢ a religio uma manifestaco de cultura espiritual. Manifestacéo

de vida espiritual persistente e capaz de resistir, mais que qualquer outra.
(VALENTE, 1977, p. 9)

O Sincretismo se caracteriza fundamentalmente por uma fusdo ou intermistura de
elementos culturais. Ocorre uma associagdo intima, ou seja, uma simbiose, no caso de
elementos culturais que se pde em contato. Através dessa simbiose que d& como resultado

uma nova forma cultural, no qual se associam e se combinam, em maior ou menor proporgao,

as marcas caracteristicas das culturas originarias.

O Sincretismo no Brasil mostra-se nitido em relagdo ao conflito religioso, entre os
elementos fetichistas, ou seja, o misticismo da religido africana com o catolicismo luso-
brasileiro. “O sincretismo abrange, no seu desenvolvimento como processo de interagdo
cultural, e na sua fungéo de prevenir, reduzir ou anular os conflitos, duas fases que, ao nosso
ver, se podem comparar aos processos de acomodacio e assimilagdo.” (VALENTE, 1977. p.
12).

Néo se pode negar que as religides africanas sofreram influéncias do espiritismo e
das religides amerindias, mas o catolicismo foi predominante sobre os cultos africanos. O
africano ja trazia a sua seita religiosa de sua terra, e quando chegaram ao Brasil, sdo obrigados
a adotarem a religido cat6lica. Habituado com a suas crencas e forcados a crenga religiosa
catOlica, precisaram ficar com as duas crengas. Mas o negro africano ndo se fez converter ao
catolicismo de imediato, o apego as préticas religiosas mais puras € mais primitivas das
religides de cultos africanos, nfo justifica sua incapacidade mental, ou sua posi¢do social,
como o pesquisador Nina Rodrigues cita, ao referir que a catequese dos negros africanos era
uma “iluséo”, por serem “culturalmente inferiores”, ou de uma “ra¢a inferior”, vai além disso
o culto aos deuses orixés africanos nas suas praticas religiosas de transe e incorporagéo ao seu

Orixa, fazia com que os negros africanos tivessem uma aproximagdo muito intima, era quase

como uma identidade ao seus Orix4s.
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Na verdade, a incapacidade do negro para catequizar-se, isto é, ndo s para realizar
uma transformagéo exterior, no sentido de acomodagdo, em face a religido com que
entrava em contato, mas uma profunda transformagdo da sua experiéncia interior, de
modo a assimilar os delicados conceitos do Catolicismo, era um fendmeno apenas
momentaneo. Nada tinha de racial. N&o era um imperativo antropolégico, definitivo
e imutavel. Tanto assim que o seu desenvolvimento cultural conseguiu alterar, no
sentido do aperfeigoamento os seus tipos mentais. (VALENTE, 1977, p 22)

Mas o erro de Nina Rodrigues ter levado em conta o fator racial, como responséavel
pela incapacidade do negro em se converter, vem a ser corrigido por outros pesquisadores do
século XX como Arthur Ramos, Gilberto Freyre, Edison Carneiro e Waldemar Valente, que
continuaram os estudos do Nina Rodrigues, e justificam que essa corrente de ideia afirmada
por Nina Rodrigues sobre “ragas superiores” e “ragas inferiores” mostra que ele era reflexo do

seu tempo, ja que no século XIX, permeava esse pensamento cientifico apoiados em teorias

evolucionistas’.

Entretanto, ndo devemos encarar as ideias do sabio baiano, temperadas, como seria
de esperar, pelo pensamento filoséfico e cientifico do século XIX, a luz das ideias
hoje correntes. Tudo aquilo que podia parecer cientificamente certo no século
passado soa mal nos dias atuais.

O Mestre Nina ndo pode libertar-se totalmente das influéncias do seu tempo. Estava
preso aos conhecimentos cientificos e aos pensamentos filos6ficos dominantes na
época em que viveu. (VALENTE, 1977, p. 23)

Os cultos africanos chegavam ao Brasil, mais ou menos misturados. Misturados pela
aproximagdo de estoques culturais diversos na propria Africa. A mistura cultural continuava
ainda pela aproximagfo intima, que a situagdo do cativeiro provocava no pordo dos navios
negreiros, nas acidentadas e longas travessias. Negros de diversas etnias uniam-se pela
nostalgia, pelo sofrimento comum, sentimento de divida e de pavor, perante o destino incerto
que os aguardava. Até as linguas se misturavam, numa espécie de idioma auxiliar, capaz de

associd-los mais socialmente num mesmo sentido de compreensio e fraternidade.

No campo da religido, a obra de sincretismo étnico, era facilitado no préprio
continente africano, pelas origens comuns totémicas, ou seja, muitos grupos que viviam em
clas onde tinham um ser divino que os representava “os totens”, que pode ser um animal, e se

identificavam dentro do cld. Com excegéo dos negros mugulmanos, conhecidos na Bahia por

’ RAMOS, A. As Culturas Negras Novo Mundo. O Negro Brasileiro — IIl. Sdo Paulo: Brasiliana, 1946. p.42.
Disponivel em:  <http://www.brasiliana.com.br/obras/as-culturas-negras-no-novo-mundo-o-negro-brasileiro-
iii/pagina/42/texto> Acesso em: 07 jun. 2018.
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Malé e no Rio de Janeiro por Alufd, esses grupos foram islamizados ja na Africa, porém, antes
também eram grupos totémicos. Os demais povos africanos, sudaneses e bantos, chegados ao

Brasil com o trafico de escravos, eram originalmente totémicos.

Ai estdo, por exemplo, os vérios pontos de aproximagdo no sistema social dos
negros. Aproximacdo que resultou provavelmente de uma base comum totémica.
Papel de certa importancia devem ter desempenhado os tabus e a cren¢a na
existéncia de um elo de parentesco entre os membros de um grupo e totem.
(VALENTE, 1977, p. 27)
O totemismo primitivo africano foi muito importante no trabalho do sincretismo das
religides negras. Ele permitiu que mais facilmente se processasse o fendmeno da fusfio dos

componentes das inumeras formas religiosas dos negros africanos.

Os negros da costa ocidental que vieram no trafico negreiro eram todos fetichistas.
Todos praticavam o fetichismo, cultos dos fetiches, isto é, objetos naturais a que se atribuia
um poder sobrenatural, podendo ser pedra, animal, planta ou pedago de madeira, que o
homem divinizava e passava a adorar como algo sagrado. “O lastro comum do fetichismo,
que se sobrepds a primitiva base totémica, ajudou fortemente a obra do sincretismo religioso

intertribal, ndo s6 na Africa, como no Brasil”. (VALENTE, 1977, p. 27).

3.1. A contribuicio Jejé

O pantedo de origem das divindades jejé, compreende varias categorias de
divindades chamadas “voduns™. Voduns é uma série de grandes deuses, onde h4 também, os
deuses mais conhecidos. O maior de todos é Mawu, que significa — céu ou firmamento. Mawu
¢ considerado o maior de todos os deuses, jamais lhe oferecem sacrificios diretos e raramente
lhe fazem preces. “Sagabata”, geralmente ¢ considerado o — rei da terra-, também vale como
vodum da variola, pelo poder que tem de conferir est4 moléstia aos homens. H4 outros deuses

posteriormente que véo representar as tempestades, raios e trovdes, fogo, agricultura, mar e o

sol.

Por ordem hierarquica de importancia, segue-se uma segunda categoria de voduns. E
a dos deuses familiares. Depois em terceiro lugar, seguem-se os deuses pessoais. Estes voduns
encarnam as for¢as ¢ as almas humanas. Ligado ao culto dos deuses pessoais, e

principalmente é&s préticas divinas de Fa, o destino, encontra-se Leghd, deus malévolo e
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intrigante. Legbd, ndo corresponde exatamente ao demonio dos cristdos, mas pode ser
sincretizado com o Exu iorubano, que é o intermediario — mensageiro- entre 0s orixds, mas

que em alguns xang0s, cle é aproveitado para fazer o mal, por meio dos chamados despachos.

De acordo com Arthur Ramos e Nina Rodrigues, a mitica jejé, foi mais inteiramente
assimilada em Pernambuco pelo grupo nagd, do que na Bahia. O culto daomeano no Brasil,
ndo conseguiu resistir como se deu no Haiti. “Temos a impressdo de que em Pernambuco a
absor¢do foi mesmo maior que na Bahia. Em todos os terreiros que temos frequentado
sentimos a influéncia da poderosa cultura iorubana. O dominio quase completo do aspecto

religioso nagd.” (VALENTE, 1977, p. 32).

Um dos fatores que contribuiram para a absor¢éo dos elementos jejés é a semelhanga
entre as duas estruturas religiosas. O culto daomeano se aproxima bastante da ioruba. Cada
vodum, como no caso dos orixas, tem a sua representagdo material. Na casa onde se celebram
as cerimOnias e os ritos principais, também se faz a inicia¢do dos sacerdotes. Cada vodum
possui culto e sacerdotes. Aquele que se dedica ao servigo de um vodum precisa passar por
um longo periodo de iniciagdo. Durante esse tempo é obrigado a permanecer na propria casa
onde se processam as ceriménias religiosas, estrutura essa muito parecida aos cultos dos
orixas em algumas casas de candomblés de origem iorubd. E ai que ele aprende os segredos
da religido e as suas dangas e os seus cénticos, ou seja, o seu ritual. Em geral, os dois cultos,

ioruba e daomeano, mostram-se muito aproximados.

O numero de jejés introduzidos no Brasil foi inferior relacionado aos nagds. A forga
de difusdo cultural iorubana, de longe é muito mais forte que a daomeana. E embora o
sincretismo jejé-nagd tenha sido muito mais caracterizado pela fusdo dos dois grupos, em
relagdo a outros grupos, hd algumas caracteristicas de carater jejé, mas que foram se

dissipando pela infiltragdo do nago, hoje em dia nada mais resta em Pernambuco da primitiva

religido de Daomé.

E possivel mesmo que na Bahia a contribui¢do jejé, ainda nesses ultimos anos, tenha
sido mais significativa. Pelo mesmo, ao tempo de Arthur Ramos. Em Pernambuco,
no momento atual, a religido jejé sobrevive apenas em alguns vestigios. De modo
geral, perdeu-se entre nés a tradigdo religiosa daomeana nos seus aspectos mais

caracteristicos: na liturgia, nas praticas mégicas e na mitologia. (VALENTE, 1977,
p-33)

Ha algumas sobrevivéncias que julgam sem divida serem de origem daomeana, que

foram registrados nas seitas afro-pernambucanas. Uma delas consiste na presenca da
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divindade Nand, que na mitologia daomeana, era Nana-Bulucu, dotada de poderes criadores,
€ em alguns lugares € chamada de Nandburucu. No Bresil, 20 gue se sabe, principaimente em
Pernambuco, perdeu-se a tradigdo das suas qualidades criadoras. Nand é a mais velha das
divindades marinhas e corresponde por sincretismo, a Santana. “O cuito de Nand, que
descobrimos nos terreiros onde temos realizados nossas pesquisas, deve ter sobrevivido
gracas a influéncia dos nagds. A sua incorporagdo na religifio iorubana deu-se na propria
Africa”. (VALENTE, 1977. p. 34).

Outra sobrevivéucia de origem jejé que foi possivel descobrir através de estudos
sobre religides negras em Pernambuco, € relacionada com o culto de Dé. a serpente sagrada
dos daomeanos e que € a base da reiigido dos voduns. professada em Haiti. Por pesquisadores
ligados em assuntos da Africa, descobriu-se que o culto a cobra era muito espalhado entre os
povos africanos. Com o deslocamento de negros espalhados entre os povos africanos, e
principalmente os daomeanos quando vieram para a América através do comércio
escravagista, € possivel que alguns tragos desses cuitos tenhara se instalado no Brasil, de
mistura com as religides africanas. porém, aqui se perderam ou se descaracterizaram, mas

devem ter ficados alguns vestigios.

Assim como Nina Rodrigues. Arthur Ramos pesquisou vestigios do culto a cobra em
alguns terreiros, Waldemar Valente, também acreditou encontrar vestigios em um ferreiro em
Pemé.mbuco., onde o pai-de-santo Apolinario Gomes da Mota criava e guardava uma grande
cobra jiboia, por quem tinha um carinho especial, como se fosse objeto de culto. A presenca
da cobra era solicitada no terreiro pelo orixd Ogum, que em Pernambucoe é sincretizado com
Sdo Jorge, por ocasifo das cerimonias festivas. O auxiliar do pai-de-santo, conhecido como
babalorixa - em lingua a,fricanaf exercia sobre a serpente uma dominacdo absoluta, como se
fosse um poder hipnético, fazendo do animal o gue quenia, demostrando suas qualidades
como domador de serpente, e quando perguntado sobre o que se tratava, o babalorixa afirmou

que se tratava de uma tradigio religiosa.

Nina Rodrigues afirma fer encontrado vestigios do culto da serpente na Bahia.
Assim, escreve o mestre baiano: “No terreiro de Livaldina, achei como um dos
idolos umia haste, ou antes !amina de ferro de cerca de cinguenta centimetros de
comprimento, tendo as ondulacdes de uma cobra e terminando nas duas
extremidades em cauda ¢ cabega de serpernite.

Referindo-se ao fato, Arthur Ramos escreve: “Nas minhas pesquisas iniciais, na
Bahia, ndo encontrei sobrevivéncia do culto vodum. Recentemente, examinando
mais detidamente alguns objetos de minha cole¢@io particular, que colhi na Bahia,
e 1927, notei o seguinte: uma das pulseiras de filha de santo tem a forma de uma
cobra dobrada em circulo e mordendo a prépria cauda; outro objeto de metal, uma
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espada de 26 centimetros de comprimento, termina em forma de cabega de cobra e
apresenta desenhos de estilizacdo tipicamente daomeanos. Tudo isso vem provar a

sobrevivéncia, embora atenuada, na Bahia, do culto de Da”. (VALENTE, 1977, p.
37)

Todos esses fatores evidenciam que se trata de uma sobrevivéncia de culto jejé e Da.

Culto que se perdeu em parte, e também se descaracterizou, mas que ainda sobrevive em

alguns dos seus vestigios.

3.2.. A contribui¢io “Banto”

Foi Arthur Ramos que identificou pela primeira vez as origens bantas, em grande
parte das macumbas'® cariocas e de algumas baianas. Até entdo, o que se sabia, € 0 que se
conhecia no banto, eram as suas contribui¢des linguisticas. Nina Rodrigues, registrou apenas

alguns termos religiosos de origem banta. Coube a Arthur Ramos, identificar os elementos

mais amplos dos cultos de origem sul-africanos.

Tlina Rodrigues diz s6 haver encontrado na Bahia “uns trés congos e alguns
angolas”, acrescentando apenas saber “que moram alguns negros austrais em
pequenas rogas nas vizinhangas das cidades em Brotas, no Cabula. E estranhavel
essa confusdo do mestre baiano, pois tenho elementos para acreditar que, mesmo na
Bahia, onde foi influente a cultura sudanesa, entraram negros Bantus em grande
numero. E af estfio, ainda hoje, certas sobrevivéncias culturais a confirmarem esta
suposicdo: Religides (culto zambi), linhas de Angola, sincretismo com o espiritismo
como nas macumbas do Rio), Folclores (contos de kibundo, certos festejos

populares dos Congos ou Cucumbis. Capoeiras, etc.) sobrevivéncias linguisticas.
(RAMOS, 1946, p.332)

No Brasil, as religides banto n3o s6 continuaram o sincretismo intertribal, ja
iniciados na Africa, mas se fundiram também como as reiigiées europeias e amerindias. O
culto banto deixou-se progressivamente absorver pela superioridade religiosa, a principio da
fusdo jejé-nago, e depois quase exclusivamente nagd, em virtude do predominio crescente dos

elementos iorubanos. Esse fendmeno se originou, em partes, pela fraca consisténcia da

religido banto.

A religido dos nags, com suas divindades jd quase internacionais, como diria Nina
Rodrigues, havia dado o padrfio para todas as religides dos povos vizinhos, com a
ajuda das divindades apenas nacionais dos jejés — isto € todos os negros procedentes

' Macumbas, desenvolverani-se no Rio de Janeiro, paralelamente aos cultos iorubanos da Bahia, do Nordeste e
do Norte. Cultos de origem congolesa e angolana. Que segundo Raimundo Cintra em “Candomblé e Umbanda,
O Desafio Brasileiro”, pouco antes da aboli¢do da escravidio, houve uma fase que predominavam ritos e ¢
vocabulério de Angola, que deixaram vestigios nos cultos cariocas. (CINTRA, 1985, p.151)
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do litoral do Golfo da Guiné professavam religides semelhantes as dos nagos [...].
(CARNEIRO, 2003, p. 9)

De acordo com as pesquisas de Waldemar Valente, o grande deus Zambi, que em
outras partes do Brasil, pelo menos na Bahia, conseguiu sobreviver, em Pernambuco
permanece apenas vaga lembranga. Ficou esquecido como os outros grandes deuses. Até
mesmo o seu significadc se perdeu. Em alguns terreiros, pesquisaram pela tradi¢fo de Zambi,

e soube-se que era um deus que nfio se tem mais noticias.

Waldemar Valente ao pesquisar no Xangd de Josefina Guedes, que tem o nome de
Cruzeiro Santa Barbara, descobriu-se a forte influéncia pela linha de Umbanda, que se
caracteriza por uma interferéncia mais acentuada dos elementos bantos, principalmente
angolas ou congos. E no terreiro de Josefina Guedes, descobriu-se também alguns vestigios
do grande deus Zambi, pois no saldo onde se realizavam as dancas nos rituais, tinham
algumas palavras escritas referindo-se a Zambi. Arthur Ramos também descreve algumas
formas Zambipongo, Z:mbi-pombo e Zambe o pombo, encontradas em alguns candomblés

baianos, e nas macumbas cariocas. Nio resta duvida que as palavras descobertas nesses

terreiros pertencem ao estoque banto.

Nas religides e cultos dos povos bantus, hd a crenga num Deus supremo, criados do
universo, que toma varios nomes, segundo a regifo (Nzambi, Marimo, Reza,
Molungo, Etc.) Em Angola, o Deus supremo tem o nome de Nzambi ou Zambi, & no
Congo, Nzambiam —Pungu ou Zambi-Ampungu. Estes termos sobreviveram no
Brasil. Nas macumbas cariocas, conhecem o0s negros Zambi, Ganga Zambi ou Gana
Zona (Ngana Zambi, o Senhor Deus}. “Dos Santos do céu Zambi € maior Eh! E com
nossa Senhora”! Registrei numa macumba de Niteréis. E em alguns Candomblés
baianos registrei as formas Zambiapongo, Zambuipombo e Zambe e Pombo.
(RAMOS, 1946, p.336)

Dos deuses inferiores, que se conversaram em outras regides brasileiras, como por
exemplo: Lemba, nada resta nos xangds pernambucanos. Nem ao menos o Cariapemba.
espirito de origem angola-congolesa, espécie de deménic, que ao tempo do cativeiro era
conhecido como perseguidor dos escravos, também ndo restou nenhum vestigio.
“Cariapemba ¢ um espirito de origem Angola-Conguense, que passou ao Brasil. Era um
demdnio que perseguia os escravos e penetrava-thes no corpo, 4s vezes. Os negros chamavam

a esta possessdo mutu gud cariapemba, como lembra Pereira da Costa.” (RAMOS, 1946,
p.337)
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O calunga, ja registrado por outros pesquisadores e que, Arthur Ramos descobriu nas
macumbas cariocas, cuja tradigdo angolense, representa a personificagdo do mar, também nédo
foi encontrado em Pernambuco, até mesmo nos xang6s onde a recordag@o banto € mais viva.

O chefe religioso banto, que no Brasil, nas macumbas cariocas, ¢ chamado embanda,
quimbanda, e umbanda“, em Pernambuco, por influéncia nagd, passou a chamar-se
babalorixd, ou pai-de-santo. O cambone, auxiliar do sacerdote, por idéntica influéncia,
recebeu o nome de pai pequeno. O rudembo, é o nome banto dado na Bahia, ao local onde de
realizam as cerimonias religiosas, e em Pernambuco transformou-se em terreiro ou mesmo em

xango, frequentemente aceitam-se os dois termos.

As divindades congos e angolesas, chamadas de inkisses, ficaram esquecidas. Foram
substituidas pelos orixas nagds. Segundo Edison Carneiro, ndo tendo orixas a adorar, os
negros sul-africanos acompanharam as dificuldades adaptando-se as suas préticas fetichistas,
aos orixas dos cultos jejé-nagds, sudaneses em geral, e os espiritos familiares as “matas

brasileiras”.

O sincretismo com o espiritismo se encontra em todos os xangds de Pernambuco,
como também em outros cultos religiosos afro-brasileiros do Brasil em geral, entretanto € nos
terreiros de influéncia banto mais sensivel que as praticas espiritas se mostram mais

acentuadas.

Segundo Waldemar Valente, em particular nos candomblés de caboclo'?, que esse
fendmeno € mais nitido e chega a se confundir com verdadeiros centros espiritas. Waldemar
Valente também afirma em suas pesquisas, que o sincretismo banto se fez em especial com as
religides amerindias, mais precisamente com a mitologia Tupi- Guarani, nos cultos de
candomblés de caboclo, entretanto, essa afirmativa é negada por pesquisadores mais atuais
como SANGIRARDI JR, que afirmam que ndo existe sincretismo das religides dos indios
com a religido dos bantos, nem com outras religides dos povos africanos no Brasil, e que ndo
foi encontrado nos candomblés de caboclo e nem mesmo na umbanda, a presenga do

complexo cultural indigena, em suas crencas, em suas musicas, em seus cantos e ritos.
b

"' "Em “As Culturas Negras 10 Novo Mundo, O Negro Brasileiro III’, o autor cita que o “Grio” sacerdote dos
Angola — Conguenses, o quimbanda (ki-mbanda) passou ao Brasil com os nomes de quimbanda e seus
derivados: umbanda, embanda e banda (do mesmo radical mbanda), significado ora feiticeiro ou sacerdote, ora
lugar da macumba ou processo ritual. (RAMOS, 1946, p.339)

12 Segundo Waldemar Valente, em “Sincretismo Religioso Afro — Brasileiro”, cita que foi particularmente com
as religides amerindias, e de modo especial com a mitologia tupi-guarani, que o sincretismo de influéncia banto
se mostrou mais caracteristico, numa fusdo com mitica selvagem do amerindio, produziu- se os chamados
candomblés de caboclo na Bahia. (VALENTE, 1977, p.60)
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Nenhum personagem da mitologia indigena jamais se manifestou num terreiro banto
nem e outro qualquer. Manifestaram-se e incorporaram apenas personificacdes de
indios — guerreiros, pajés, morubixabas. O indigena nem sequer levou diretamente
os Caboclos para os terreiros: eles chegaram sempre através do branco. (JR,
Sargirardi, 1988, p. 43)

O maximo que se pode encontrar nos candomblés bantos, ¢ um ou outro trago da
cultura indigena. Assim, como exemplo nos candomblés de caboclo, além de outras plantas
misturadas com cachaga, usam também a jurema, que ja foi consumida ritualmente em

algumas tribos do Nordeste. Mas foi o branco que levou a jurema para esses candomblés.

Os candomblés de caboclo, por sofrer influéncias do catolicismo, alguns tragos da
cultura indigena, e principalmente do espiritismo, serviu como uma espécie de ponte para o

surgimento da Linha de Umbanda.

3.3. Influéncia Crista no Sincretismo Religioso

O catolicismo comega a se infiltrar em meio a religido africana, ja nos navios de
trafico negreiro, onde como ja se sabe, os negreiros de todas as formas tentavam professar o
seu monoteismo perant. ao pantedo de deuses orixas que os africanos cultuavam, e queriam
“salvar” as almas dos africanos, mergulhados nas “trevas” da idolatria, assim descreve Pierre
Verger. Assim também j4 descrito que as embarcagdes portuguesas vinham com nomes de
santos, de Jesus Cristo. mas de preferéncia pelo nome de Nossa Senhora, que era a mais
destacada e mais usada nas embarcagdes como protecdo divina, mas ndo se sabe ao certo o
porqué, mas Nossa Senhora, posteriormente vai ser sincretizada com Oxum, um dos orixas

femininos mais importantes da mitica africana.

Os cultos africanos renasceram no Brasil, nas separadas senzalas. O senhor branco,
de formacgdo catdlica proveniente dos europeus, assim comeca a reprimir 4s praticas que
consideravam selvagens e demoniacas. Porém, os seus senhores permitem e autorizam seus
“batuques”, como forma de lembrarem suas origens e também como uma distra¢do para evitar
qualquer tipo de motim entre os escravos. SANGIRARDI JR, vai mais além ainda e menciona
que os senhores brancos temiam e receavam o sortilégio dos negros, no aspecto de magia ¢

mistério, com medo de professaram seus deuses africanos provocando for¢as desconhecidas.
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Mas, voltando aos santos do paraiso catélico, € visto que eles ajudaram os escravos a
lograr e a despistar 0s seus senhores sobre a natureza das dangas que estavam
autorizados a realizar, aos domingos, quando se reagrupavam em “batuques” por
nacdes de origem. Em 1758, o Conde dos Arcos, sétimo vice-rei do Brasil,
mostrava-se partidario de distra¢Oes dessa natureza, ndo por espirito filantrépico,
mas “por julgar util que os escravos guardassem a lembranca de suas origens e ndo
esquecessem os sentimentos de aversdo reciproca que os levaram a se guerrear em
terras da Africa. Assim divididos, eles ndo se arriscariam a um levante em conjunto,
como iriam fazé-lo cinguenta anos mais tarde contra seus senhores. (VERGER,
1981, p. 25)

O sincretismo serviu como uma poderosa arma que de inicio 0s negros usaram contra
a pressdo esmagadora da cultura dos brancos esses que eram escravizadores. O trabalho do

sincretismo afro-cristdo, a principio, ndo passou de mera acomodagio.

O que se parece ¢ que chama a atengdo, € que 0s negros recebiam a religido cristd
como uma espécie de defesa por trés do qual escondiam ou disfarcavam conscientemente os
seus proprios conceitos religiosos. Ainda nas senzalas, os senhores vendo 0s seus escravos
dangarem de acordo com os seus hébitos e cantarem nas suas proprias linguas, julgavam néo
haver ali senfo divertimentos de negros nostalgicos. Na realidade, ndco desconfiavam que o
que eles cantavam, no decorrer das suas reunides, eram preces e louvagdes aos seus orixas, a
seus voduns, e ao seus .nkisses. Quando precisavam justificar o sentido dos seus cantos, os
escravos declaravam que iouvavam, nas suas linguas, os santos do paraiso. Na verdade o que
eles pediam era ajuda e protecdo aos seus proprios deuses. O mesmo vai acontecer com as
imagens dos santos, onde os cultuavam, mas na verdade sob as invocag¢des dos santos

catdlicos, estavam adorando os seus orixas representantes da mitica africana.

Os brances iam entrando assim, aos poucos em contato com os deuses negros, com
as plantas mdgicas e as pedras miraculosas. Por outro lado, o negro escravo
deslumbrava-se com o colorido e a pompa do rito catélico — os altares com imagens
e flores, a luz wémula das velas; e os tempos solenes; as procissdes festivas.
Admirava apenas a parte formal. Quando a voniade do sechor branco queria obriga-
!u a adotar o credo catélico, o procedimento intimo do negro, ante as imagens dos
santos, era 0 mesmo que ante suas divindades africanas. Jamais pensou em substituir
por outras as crengas que trouxe do outro lado do Atlantico. Procurava no maximo
uma conciliacdo entre a nova religido e o seu culto nativo, entre os santos dos
oratorios e os deuses tribais. (SANGIRARDI IR, 1988, p. 39)

Outro fato que contribuiu para incentivar o processo de acomodagdio com o
catolicismo foram as pressdes que a policia passou a exercer sobre a religiio nos terreiros, e
essa persegui¢do policial por vezes foi tremenda ¢ devastadora. Os negros escravos apos a
extingdo do trabalho escravo deixavam a severa repressio religiosa dos seus senhores, e foram

substituidos pela violéncia policial, que invadia locais de culios, prendia pais e mies-de-santo,
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aprendiam e profanavam seus objetos sagrados. Entéo foi uma forma dos negros encontraram,
J& que ainda ndo tinham chegado a fase de assimilacfio da religifio cristd, recorrem ao disfarce.
Disfarce que se desenvolveu mais no sentido de mistura de acomodagdo, ou seja, 0 caminho a
seguir era misturar o fetichismo com o catolicismo.

Mesmo assim, muitos candomblés tiveram de fechar, porque o disfarce ndo
conseguiu enganar inteicamente a agfio da policia. Alguns tentaram se encobrir sob os rétulos

de clubes carnavalescos, maracatus, caboclinhos e bumba-meu-boi.

O negro africano, ao encontro com a civilizagio dos brancos, em sucessivas
geragbes, em contato com esses senhores brancos os negros africanos declaravam e
aparentavam convertidos ao catolicismo, pois frequentavam missas, procissdes, tudo através
de seus senhores, a descendéncia africana dos mulatos que eram intermedidrios entre a
religido catolica, com a africana, contribuiu assim também para que o homem branco entrasse

em contato com os deuses africanos, comecando a participar também dos rituais afro-

brasileiros.

Com o passar do tempo, com a participacdo de descendentes de africanos e de
mulatos cada vez mais numerosos, educados num igual respeito pelas duas religides,
tornaram-se eles tdo sinceramente catdlicos quando véo a igreja, como ligados as

tradi¢des africanas, quando participam, zelosamente, das ceriménias de candomblé.
(VERGER, 1981, p. 28)

E dificil saber com precisdo, quando ¢ o momento exato em que o sincretismo afro-
brasileiro se estabeleceu. Podem ter se baseado de modo geral sobre os detalhes de elementos

que poderiam lembrar certas caracteristicas dos deuses africanos.

O agrupamento e a identificagdo dos muitos grupos étnicos deu-se com o
reconhecimento de suas linguas, critério também utilizado hoje no estabelecimento das nagdes
de candomblé. Os termos religiosos, os nomes gerais para alimentos, roupas e deuses, as
histérias e os canticos rituais, entre outros, quando ouvidos em ewe, indicam que o terreiro

tende a seguir o modelo jejé, ouvidos em ioruba, indicam um provéavel modelo das nagoes

Kéto e Nago.

Assim, os modelos chamados nagdes foram organizados'® a partir de semelhangas

principalmente linguisticas. Hoje o Candomblé apresenta a seguinte divisio: Nagéo Kéto —

"> CARNEIRO, E. Candomblés da Bahia. Sio Paulo: Editora Martins Fontes, 2008. p.16.
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Nago6 (iorubd); Nagdo Jexa ou [jexa (iorubd); Nagdo Jejé (fon); Na¢do Angola (banto); Nagdo

Congo (banto); Nag¢do Angola-Congo (banto); Nagdo de Caboclo (modelo afro-brasileiro).

3.4. A Umbanda

Foi particularmente nos candomblés de caboclo na Bahia, que derivou a chamada
Linha de Umbanda"*, que € o sincretismo com a religifo africana, ou seja, o culto aos orixas
de origem nagd, com a cultura amerindia, o catolicismo e principalmente sob a forte
influéncia do espiritismo, € tanto que esses terreiros ja se denominam como centros espiritas.

A umbanda ¢, fundamentalmente, uma pratica religiosa de predominancia sincrética.

Os elementos que correspondem aos Candomblés de Caboclo e a Umbanda, é o culto
aos orixds que estdo representados com os santos catolicos, agregam a cachaga como
associa¢do ao vinho usado na missa, charuto usado para defumar ou purificar o ambiente,

colares simbolicos dos guias (santos), flores com velas, e objetos de fetiches sob um altar.

O uso da cachaga e do charuto associa-se com a influéncia indigena, porém sabe-se
que esses elementos foram incorporados pelo homem branco, assim como os elementos do

espiritismo, onde nesses terreiros ha sessdes meditinicas, se tem o passe também, exatamente

como a linha espirita kardecista.

E muito grande na umbanda a influéncia do espiritismo. Comeg¢a com a
denominagdo Centro Espirita, dada & maioria dos terreiros, e vai até os passes, 0s
copos d’agua fluidificada, e durante as sessdes, a leitura de oragdes como a Prece de
Caritas ou de trechos de obras de Allan Kardec, principalmente “O Evangelho
Segundo o Espiritismo”. (SANGIRARDI JR, 1988, p. 46)

Além dessas sessdes mediunicas, os filhos e filhas-de-santos, sdo chamado de
médiuns, e devem obrigagdes aos seus santos, associados aos orixas. Nesses terreiros, sdo

feitos despachos e trabalhos para seus santos, ou seja, fazem seus rituais e festas para seus

Exus e Santos.

' O Termo umbanda, para designar cultos sincréticos, comega a aparecer no Rio'de Janeiro por volta de 1920. A
Tenda Mirim, fundada a 13 de outubro de 1924, declara explicitamente seguir os rituais de umbanda. A palavra
embanda, usada em cultos bantos na Bahia para designar o chefe do culto, é talvez uma corruptela do termo

umbanda, oficialmente registrado em gramaticas da lingua quimbundo de Angola. Significa: arte de curar.
(CINTRA, 1985, p.77)
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Nos Candomblés de caboclo, os encantados, que sdo os seus santos e em geral
correspondem aos orixas nagds, adotam uma indumentéria & moda dos selvagens.
Assim, vestem-se com tangas, diademas, pulseiras, braceletes, quase sempre feitos
de penas. Usam cocares, arcos, flechas e aljavas. A saudag@o do ritual umbandista
ou dos candomblezeiros de caboclo é Saravd! Corresponde, pelo que pudemos
compreender, ao Salve e ao Ave dos catélicos. (VALENTE, 1977, p. 61)

4. Representac¢des dos orixas na Africa e no brasil

Os Deuses se representam — como ensinou Nina Rodrigues — “por objetos
inanimados”, 4gua, pedras, conchas, pedagos de ferro, arvores e frutos. Especialmente pelas
pedras-itas, que sdo residéncia favorita dos orixas. Sob a influéncia do catolicismo popular, os
deuses ja se vdo fazendo representar pelas suas insignias - objetos que os representam —
Xangd pelo machado em forma de T, Oxum pelo abebé de latdo, Omolu pelo xarard

(ornamentado com tiras de couro, biizios e contas azuis escuras e brancas).

Diante da representac@io material dos orixas — pedras, frutos, oxés ou insignias -, ha
no peji dos candomblés representacdes de santos catdlicos também, pois devida a forca
sincrética, afro-cristd, cada orixd do pantefio africano corresponde a um santo da liturgia
catdlica. O fendmeno do sincretismo sofre também influéncias regionais, pois depende em

grande parte do poder dos santos locais, e da devogdo que eles sdo consagrados.

4.1. Exu

O Exu'’ na Africa é o guardido dos templos, das casas. das cidades e das pessoas. E
ele que serve de intermedidrio e mensageiro entre os homens € os orixas. Por essa razio nada
se faz sem antes lhe fazer oferendas, antes de qualquer outro orix4, pois Exu neutraliza a
relagdo entre homens e orixds e garante o bom andamento dos cultos africanos. No Brasil foi
sincretizado com o diabo, devido a sua imagem representativa, simbolizado por um tridente
de ferro. Segunda-feira ¢ seu dia da semana. As pessoas que procuram sua prote¢io usam
colares de contas pretas e vermelhas. As oferendas, de animais e comida, como na Africa,
sao-lhe apresentadas antes das dos outros orixas. Exu aceita qualquer alimento e reside em

barro, ferro, madeiras dos otds, pedras, etc.

' VERGER, P. F. ORIXAS. S#o Paulo: Editora Corrupio, 1981. p.76.
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4.2. Ogum — Deus do Ferro e da Guerra

% na Africa, como personagem histdrico, teria sido o filho mais velho de

Ogum'
Odiidua, que na lenda africana, foi o fundador da cidade de /fé. Era um temivel guerreiro que
brigava sem cessar conira os reinos vizinhos. Ogum (nagds), Gu (jejes), Sumbo ou Rocha

Mukumbe (angolas), Nikéce Mukumbe (congos).

No Brasil foi sincretizado como Santo Anténio, capitdo do exército brasileiro, € no
Rio de Janeiro, como S&o Jorge. Terga-feira é o seu dia, sua festa dia 13 de Junho, dia de
Santo Antonio, sua cor ¢ azul-marinho, no sul usa verde; colares de contas sio diafanas, azul
marinho; suas insignias sdo ferro, e ferramentas de ferro; sacrificios sdo bode e galo, (na
Africa sacrificam-se cdes a Ogum); suas comidas sdo pipocas, feijdo e inhame, assados, com

azeite-de-dendé; grito de guerra do orix4, Guard-min-f5! Saudagdes dos presentes, Ogum-ié.

4.3. Ox6ssi — O nome da Caca

Ox6ssi'’ na Africa ¢ o deus dos cacadores, teria sido o irméo cagula ou filho de
Ogum. Oxdssi dos nagds ¢ o mesmo 4bé ou Aghé dos jejes (fanti-aschanti), Matalumbé ou
Concombira dos bantos, Sultdo-das-matas e Caboclo Malembd, dos candomblés de caboclo.
No Brasil, seus filhos usam colares de contas azul-esverdeadas, suas cores representativas sdo
verde, vermelho e azul. Quinta-feira é o seu dia, sua festa é 23 de Abril, dia de Sdo Jorge, o
santo onde foi sincretizado na Bahia e no Rio de Janeiro com Sdo Sebastidio. Seu simbolo é
como na Africa, um aro de flecha e ferro forjado. Sacrificam-lhe porcos e sua comida é pratos

de feijdo preto ou fradinho com mitdos de carne.

Na Africa ele teria sido rei do Kéto, ¢ um orix4 que revela a importancia da caga nas

comunidades africanas. Na qualidade de cagador, Oxdssi tem sua casa ou assento no quintal

' VERGER, P. F. ORIXAS. S&o Paulo: Editora Corrupio, 1981. p.86.
"7 Ibid. p.112.
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do candomblé, se possivel no meio de arbustos e folhagens. Além de Oxossi, também Exu,
Ogum e Ossain tém habita¢do ao ar livre e como insignias, um objeto de ferro forjado. As
quatro divindades estdo intimamente interligadas. Suas dancas imitam a caga, a perseguigo
do animal e o atirar da flecha. Ox6ssi é saudado com o grito “Oké”!

4.4. Ossain — O Donc da Folhagem

Ossain'® ¢ a divindade das plantas medicinais e liturgicas. O nome varia como Ossain,

Ossanha, Ossanhe, Ossdnhim, Ossdnin, Ossonhe.

No Brasil, as pessoas dedicadas a Ossain usam colares de contas verdes e brancas.
Sébado € o dia consagrado a ele e as oferendas que lhe sdo feitas compdem-se de bodes, galos
e pombos. Foi sincretizado no Brasil com Sdo Benedito. O ritmo dos cantos e das dangas de
Ossain € particularmente rapido, saltitante e ofegante. Sauda-se o deus das folhas e das ervas

gritando-se: “Ewé O”! (Oh! As folhas).

4.5. Xango — Deus do Fogo e da Justica

Xangd'® (nagds), Vonucon (tapas), Badé, Gbadeé, Hevio¢o, Keviog¢o (jejes), Zaze,
Cambaranguanga, Kibuko (bantos). Xang6, na Africa, pode ser descrito sob dois aspectos:
histérico e divino. Como personagem histérico, Xangd teria sido o “Rei de Oy6”. Nos seu
aspecto divino, Xangd ¢ viril e atrevido, violento e justiceiro; castiga mentirosos, os ladrdes e

os malfeitores. Orixa do raio, do trovdo, dos meteoritos. Justiceiro, marido de trés divindades,
Oid, Oxum e Oba.

Na Africa o simbolo de Xangd ¢ o machado de duas laminas estilizado, osé (oxé),
que seus elegun trazem nas médos quando em transe. Lembra o simbolo de Zeus, em Creta. No
Brasil Xang6 ¢ muito popular, e no Recife, seu nome serve mesmo para designar o conjunto
de cultos africanos praticados no Estado de Pernambuco. Na Bahia, seus fiéis usam colares de
contas vermelhas e brancas, como na Africa. Quarta-feira é o dia da semana consagrado a ele.
Suas oferendas de sacrificio sdo carneiro, e galo, sua comida, é um caruru especial. Xangd foi

sincretizado com Sdo Jerdnimo no Brasil. Assim que Xang6 aparece manifestado em um de

'® VERGER, P. F. ORIXAS. Sio Paulo: Editora Corrupio, 1981. p.122.
' Ibid. p.134.
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seus iniciados, as pessoas o saudam, gritando: “Kawé — Kabiyésilé’!! (Venham ver o Rei

desce sobre a Terra).

4.6. Iansa (Oid) - Deusa dos Ventos e das Tempestades

0Oi4 e lansa® (nagds), Sobé ou Sogbo (jejes), Matamba (angolas), Nunvurucomabuva
(congos), Bamburucema (bantos em geral). Divindade do rio Oia (Niger). Iansi é a divindade
dos ventos, das tempestades e do rio Niger que, em ioruba, chama-se Odo Oya. Foi a primeira
mulher de Xangd e tinha um temperamento ardente e impetuoso. As pessoas dedicadas a
lansd, usam colares de contas de vidro grena. Quarta-feira é o dia da semana consagrado a ela,
o mesmo dia de Xang0, seu marido. Seus simbolos como na Africa sdo, os chifres de bufalo e
um alfanje, colocados sobre seu “peji” - altar. Ela recebe sacrificios de cabras e oferendas de
acarajés. No Brasil, Oia ¢ sincretizada com Santa Bérbara. Seus fiéis saudam-na gritando:

“Epa Heyi Oya ™.

4.7. Oxum — A Deusa dos Rios, Fontes e Cachoeiras

Oxum?' (nag0s), Aziri (jejes), Acogapatd (fanti-aschanti), Kissimbi (bantos) ¢ a
divindade de dgua doce e do rio de mesmo nome que corre na Nigéria, em Ijexa e Ijebu, uma
regidio da Africa. Era, segundo dizem, a segunda mulher de Xang6. As mulheres que desejam
ter filhos dirigem-se a Oxum, pois ela controla a fecundidade. No Brasil em alguns
candomblés € tida como uma ninfeta e junto do seu assento, geralmente perto de uma fonte,
veem-se bonecas e outros brinquedos. No Brasil os adeptos de Oxum usam colares de contas
de vidro e cor amarelo-ouro e numerosos braceletes de latdo. O dia da semana consagrado a
ela é o sabado e ¢ saudada, como na Africa, pela expressdo “Ore Yeye 0”! (Chamemos a

benevoléncia da Mée).

No Brasil fazem-se sacrificios de cabras a Oxum e oferecem-lhe pratos de mukukum
- mistura de cebolas, feijdo-fradinho, sal e camardes - e de adun - farinha de milho misturada

com mel de abelha e azeite doce. A sua danga lembra o comportamento de uma mulher

* VERGER, P. F. ORIXAS. S0 Paulo: Editora Corrupio, 1981. p.168.
2 1bid. p. 174.
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vaidosa e sedutora que vai ao rio se banhar, enfeita-se com colares, agita os bragos para fazer
balangar seus braceletes, abana-se graciosamente e contempla-se com satisfagdo num espelho.

¢

O ritmo que acompanha as suas dangas denomina-se “ijexd”, uma regido da Africa por onde
corre o rio Oxum. No Brasil ela é sincretizada com Nossa Senhora das Candeias, na Bahia e
Nossa Senhora dos Prazeres, no Recife.

4.8. lemanja — A Rainha do Mar

Iemanja®*, cujo nome deriva de Y2yé omo ejd - Mie cujos os filhos sdo peixes, é o
orixa dos Egbd, uma nagdo ioruba estabelecida outrora na regido entre Ifé e Ibadan, onde
existe ainda o rio Yemoja. O mais popular e universal de todos os orixas das aguas: lemanja
(nagos), Dandalunga (angolas), Kaiala (congos). Também chamada de Janaina e Dona

Janaina, Princesa de Aiucd e, nos candomblés de caboclo, Sereia Mukund.

Iemanja ¢ uma divindade muito popular no Brasil e em Cuba. Seu axé (poder) tem
como fetiche seu assentamento sobre pedras marinhas e conchas, suas insignias sdo uma
espada de folha de flandres e uma espécie de leque circular. O sabado ¢ o seu dia consagrado
junto com outras divindades femininas, sua festa ¢ 08 de dezembro, dia de Nossa Senhora da
Conceigdo, com quem estd sincretizada. Seus adeptos usam colares de contas de vidro
transparentes e vestem-se, de preferéncia, de azul-claro. Fazem-lhe oferendas de carneiro,
pato e pratos preparados a base de milho branco, azeite, sal e cebola. Na danc¢a, sua iads
(filhas-de-santo) imitam o movimento de ondas, flexionando o corpo e executando curiosos

movimentos com as maos. lemanja segura um abano de metal branco e ¢ saudada com gritos
de “Odo Iya! (Mae do rio).

Um fato sobre a personificagdo de Iemanja e sua forte popularidade no Brasil,
decorre da religido que derivou do Candomblé, apds o sincretismo, a Umbanda, caracterizar
uma cerimonia marcante, e que apesar de ser uma religido afro-brasileira, tomaram Iemanja
como uma sereia ou fada, delicada, como simbolo de protegdo, caracteristica essa que é
totalmente brasileira, até mesmo as oferendas que se fazem no litoral brasileiro todos os anos

ndo vém de origem africana, ¢ uma adaptacéo brasileira.

No Rio de Janeiro, em Santos e Porto Alegre, o culto de Iemanja é muito intenso
durante a ultima noite do ano, quando centenas de milhares de adeptos véo, cerca de
ineia-noite, acender velas ao longo de praias e jogar flores e presentes no mar. Sdo
seguidores de uma religido nova chamada Umbanda, uma mistura entre as religides

2 VERGER, P. F. ORIXAS. Sio Paulo: Editora Corrupio, 1981. p.190.
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africanas, o espiritismo de Alan Kardec e de outras elaboragdes filosofico-religiosas
de tendéncias universalistas. Esse movimento espiritual conhece no Brasil e em
varios outros paises das Américas, um sucesso espetacular. Seus adeptos tomaram
Iemanja como personificagdo do bem e da maternidade austera e protetora. Ela ¢
representada como uma espécie de fada, com a pele cor de alabastro, vestida numa
longa tlinica, bem ampla, de musselina branca com uma longa cauda enfeitada de
estrelas douradas; surgindo das dguas, com seus longos cabelos pretos esvoagando
ao vento, coroada com um diadema, feito de pérolas, tendo no alto uma estrela-do-
mar. Rosas brancas e estrelas douradas, desprendidas de sua cauda, flutuam
suavemente no marulho das ondas. Iemanjé aparece, magra e esbelta, com pequenos
seios e o corpo imponentemente encurvado. Estamos bem longe da Iemanja
“matrona de seios volumosos”. (VERGER, 1981, p.193)

4.9. Oxala — O maior de Todos os Orixas

Orisanld *ou Obatdld, “O Grande Orixa” ou “O Rei do Pano Branco”, ocupa uma
posigéo tnica do mais importante orixa e o mais elevado dos deuses iorubas. Foi o primeiro a
ser criado por Olodumaré, o deus supremo na Africa, que no Brasil ¢ conhecido como
Olorum, mas hoje ja ndo se tem mais vestigios de culto ao Olorum no Brasil. Orisanld-
Obatdla é também chamado Orisd ou Oba- fgbo‘, o orixa ou Rei dos Ighds. No Brasil, e na
Bahia principalmente, Oxald é considerado o maior dos orixas, o mais veneravel e o mais
venerado. Seus adeptos usam colares de contas brancas e vestem-se, geralmente de branco.
Sexta-feira € o dia consagrado a ele. E o habito de se vestir de branco na sexta-feira estende-
se a todas as pessoas filiadas ao candomblé, mesmo aquelas consagradas aos outros orixas,
tamanho € o seu prestigio. E sincretizado na Bahia com o Senhor do Bonfim, nos Xangds de
Recife ¢ o Padre Eterno, no Rio de Janeiro e em outros Estados é Jesus Cristo. Oxala ou

Orixald € herdeiro do poder absoluto de Olorum, de quem recebeu o “saco da criagdo”,

gerador do mundo.

Outros deuses orixds muito cultuados também no Brasil, sio Omolu ou Obaluaié,
deus da Variola e médio dos pobres, um dos orix4s mais antigos junto com Nand, sincretizado
no Brasil com Sdo Léazaro. Depois vem Nand, a entidade feminina mais antiga na falange dos
orixas, e também ¢ um orixa, que representa os rios, ¢ mie de todos os seres e todas as coisas,
no Brasil ¢ sincretizada com Sant” Ana. E por tltimo Oxumaré24, filho de Nana, o orixa que

representa o Arco-iris e Serpente - serpente D4, culto dos jejé- na Bahia Oxumaré é

sincretizado com Sdo Bartolomeu.

* VERGER, P. F. ORIXAS. S#o Paulo: Editora Corrupio, 1981. p.252.
24 %
Ibid. p. 206.
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5. As estruturas dos candemblés no Brasil e suas origens

Salvador € a capital dos candomblés nagds, que sdo os que melhor preservaram a
tradicdo religiosa do continente africano. Entre os candomblés nagds, destacam — se os da
“nacdo kéto”, com maes e pais-de-santo que fizeram viagens a Africa, a fim de completar seus

conhecimentos, indo direto as fontes de origem da mitica africana.

As religides afro-brasileiras de preponderancia ioruba-nagd conservam um ritual
mais puro. Suas divindades, que correspondem melhor as divindades africanas, sdo também
cultuados em outros rituais como, Batuque — Rio Grande do Sul; Xangd — Pernambuco;
Candomblés da Bahia de origem Angola e Congo e mesmo naqueles com influéncia

amerindia, os chamados cultos de caboclo.

Os ritos jejé-nagods sdo assim classificados por procecerem de Daomé e da Nigéria.
Correspondem a todo um sistema de atos e cultos cuja estrutura e fun¢dio giram em torno de

trés fases: a matanga ou o ritual de sacrificio e as festas publicas.

O lugar em que os negros da Bahia realizam as suas caracteristicas festas religiosas
tem hoje o nome de candomblé, que antigamente significou somente as festas publicas anuais
das seitas africanas. Os candomblés situam-se no meio do mato, nos arrabaldes e subtirbios
mais afastados da cidade. E o primeiro candomblé que se tem conhecimento é o candomblé
do Engenho Velho. O candomblé do Engenho Velho deu-se, de uma forma ou de outra,
nascimento a todos os demais e foi o primeiro a funcionar regularmente na Bahia. “S&o os
candomblés nagd-kéto as casas mais famosas e de maior presiigio na Bahia. A mais antiga,
mdée de todas as outras, ¢ a Casa Branca do Engenho Velho, hoje, na avenida Vasco da Gama,

tenho como mée-de-santo Marcelina Obatossi.” (SANGIRARDI JR, 1988, p. 24)

Apesar da diferenca nos cultos das diversas “nag¢des”, ha sempre um denominador
comum. Em todo candomblé as préticas religiosas constam principalmente de cénticos e
dangas ao ritmo dos tambores, ocasido em que os orixas nagds ou voduns-jejes ou inkisses

bantos vém incorporar-se seus filhos. E durante o transe que os deuses se comunicam com 0s

mortais.
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Uma festa de candomblé *’geralmente comega com a matan¢a — sacrificios de
animais, galo, bode, pombo, etc. Ao som de cantico e em meio a dangas sagradas, com a
assisténcia apenas da mae, do sacrificador — axogum — e¢ de algumas filhas mais velhas,
coadministradoras da comunidade. O sangue dos animais rega as pedras itds dos orixas, em
cerimdnia propicia secreta, no peji - santudrio, ou altar do candomblé. Diante dos pejis, os
devotos curvam-se, tocando com as pontas dos dedos o chdo e depois a testa, num gesto de

reveréncia € humildade.

Ja no Rio Grande do Sul, no batuque, como o da Mie Apolinéria26, ha bastante
sincretismo, mas a base africana prepondera, fica marcante um rito de cerimdnia
profundamente primitivo e barbaro. No Batuque do Rio Grande do Sul, através de pesquisas,

obteve-se como estudo, um ritual procedente do Golfo da Guiné, principalmente nagd.

Na Babhia, no inicio do século XX, os terreiros dedicados aos cultos dos orixas eram
frequentemente instalados longe do centro da cidade. Com o crescimento da populagdo e a

extensdo tomada pelos novos bairros, eles progressivamente encontram-se incluidos na zona

urbana.

Esses terreiros sdo geralmente compostos de uma construgio, denominada barracio,
com grande sala para as dangas de cerimdnias publicas, de uma série de casas, onde sdo

instalados os pejis, consagrados aos diversos orixas, e de casas destinadas a residéncia das

pessoas que fazem parte do candomblé.

Dentro do barracdo, os assistentes acomodam-se em bancos, separados os homens de
um lado e as mulheres de outro. Pode haver um espago aberto numa das paredes laterais, com
uma mureta, para os casos de excesso de lotag@o, possam assistir as festas de pé, do lado de
fora. Numa espécie de trono junto da “orquestra” *'— percussdo — senta-se a mie-de-santo,
principal figura da hierarquia religiosa. Ha poltronas especiais para 0gds, que sdo amigos e
protetores do candomblé, bem como para autoridades e pessoas gradas em visita. Numa parte

das paredes, um altar com os santos catélicos.

» «As festas periédicas dos candomblés baianos chamam — se, festas de dar comida ao santo e anualmente
dedicam os negros toda uma época, aos festejos dos santos”. (RAMOS, 1946. p.286.)

25 PORTA, L. Estudo Psicanalitico dos Rituais Afro-Brasileiros. Rio de Janeiro: Livraria Atheneu, 1979. p.52
7 Em “Deuses da Africa e do Brasil’, o autor explica que a “orquestra” do candomblé € o objeto de todo um
complexo de ritos, pois desempenha papel fundamental na convocagdo dos deuses. Instrumentos sagrados, os

atabaques recebem reveréncia e homenagem de todos os membros da (seita), e até mesmo dos orixas
manifestados. (SANGIRARDI JR, 1988, p. 29.)
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A responsabilidade do culto repousa sobre o pai ou mae-de-santo, correspondentes
aos nomes de origem ioruba, babalorixd ou ialorixd. Sdo chamados também de “zelador” ou
“zeladora”, termos equivalentes aos de “babalaxé” ou “ialaxé”, pai ou mde encarregados de
cuidar do “axé”, do poder do orixa. Os pais ou mées-de-santo sdo assistidos por pais ou mées

pequenos, e por toda uma série de ajudantes, com papéis e atividades diversos e definidos.

A estrutura e fung@o desses rituais afro-brasileiros correspondem a de uma
organizagdo centrada num chefe de culto, que, portador de grande prestigio, possui
um poder espiritual muito grande. Do outro lado dessa estrutura, como complemento
do chefe, estdo iniciados, enquadrados em uma hierarquia. O chefe é chamado de pai
ou mae-de-santo, conforme o sexo; os fiéis iniciados sfo os filhos-de-santo. Entre
estes, estdo alguns auxiliares mais diretos do chefe “babalorix4”, na lingua africana.
Os axogum sdo os encarregados do sacrificio ritual embora este muitas vezes seja
celebrado pelo préprio chefe do culto; o gibond, ou mée pequena, é outra importante
auxiliar do chefe, do qual € a sucessora imediata. Geralmente o chefe de culto
também pratica a adivinhagfo por meio de buzios. (PORTA, 1979, p.54)

5.1 A iniciacio

Para pertencer a religido do candomblé, a pessoa deve submeter-se a um ritual de
iniciagéo, € somente depois de conclui-la, o fiel pode se qualificar de filho-de-santo e receber
a divindade em seu interior, no fendmeno de ritual de transe. O transe ou posse, um fendmeno

central de todo o ritual afro-brasileiro, é no ritual nagd a “descida” da divindade que sdo os

Orixas.

O lugar onde se desenrolam os diversos ritos ¢ denominado “terreiro”. A aparigdo
dos orixas no terreiro se faz pela posse de um fiel iniciado, no instante em que sdo tocadas e

cantadas as rezas de posse, propicias de cada Orixa.

No Brasil, como na Africa, nem todos que procuram a protegio de seus Orixas,
obrigatoriamente entram em transe de possessdo. O transe de possessdo ¢ uma forma de

comunhdo entre o crente e o seu deus, ndo sendo dada a todo mundo essa capacidade de

experimenta-la.

Os que sdo chamados a tornar-se “filhos” ou “filhas-de-santo” devem passar por um
periodo denominado de “iniciagd0”. A iniciagdo consiste em nascer, ou melhor, em
ressuscitar no novigo, em certas circunstancias, aspectos de uma personalidade

escondida; correspondente a personalidade do ancestral divinizado. (VERGER,
1981, p. 44)
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Durante o periodo de iniciagdo, o novigo € mergulhado num estado de
entorpecimento, de um carater mais docil, em parte, causado por lavagens e purifica¢do e
bebidas infundidas com o preparo de certas folhas. Sua memoria, momentaneamente é lavada
das lembrancgas de sua vida anterior. E como se fosse um estado de vacuo na mente, ficando
disponivel para instalar a identidade e o comportamento do orix4, sem obstaculos, e tornar-se
lhe familiar. “No momento em que a divindade baixa ela comega a se manifestar dangando e
executando os gestos que lhe sdo proprios. Nesta posse, o fiel perde sua personalidade para

ser o Orix4, isto €, adquire caracteristicas desta divindade.” (PORTA, 1979, p.54)

No primeiro estagio de suas relagdes com a “seita”, o futuro iniciado é chamado de
abian®®. E necessério que passe ainda pela prova de ter recebido o apelo de um orix4 e de ter
tido o afd de cair em transe - “bolar” é o termo empregado nos meios do candomblé - no
decurso de uma ceriménia, quando os ritmos dos tambores sdo tocados com insisténcia. Esse
processo ¢ caracterizado por levar o novigo a um estagio e perturbagdo onde nio aguenta os
sons dos tambores, perde o equilibrio, cai sobre o chio e fica agitado por tremores, dando
sobressaltos violentos. Pode acontecer também, que permaneca estendido, imovel, com o
corpo rigido como em estado de paralisia dos musculos. E entfo, recoberto com um pano e
levado ao peji, local consagrado aos orixas, onde é chamado a voltar a si. Algumas vezes, a
vontade do orixd manifesta-se de maneira menos espetacular, exprimindo-se por um sonho,

por sintomas de uma doenga, pelo achado de um objeto estranho, ou ainda, por uma série de

contrariedades.

O primeiro sinal material indicado & dependéncia de determinada pessoa a um orix4,
fazendo — a passar a categoria de abian, consiste em colocar-lhe um colar de contas de vidro

com as cores simbélicas de seu orixa, colar previamente lavado num banho de folhas

littrgicas do deus.

O primeiro passo no caminho da iniciagio completa-se ao se fazer um bori
(cerimbnia em que se sacrificam animais) oferendas a cabe¢a do abian. As oferendas e os
sacrificios de animais, feitos nessa ocasifio, sdo escolhidos entre aqueles considerados os mais

agradaveis ao deus protetor.

O abian torna-se, entdo, um frequentador do terreiro, indo assistir regularmente as

cerimonias dedicadas aos orixds, sem ainda tomar parte nelas. Seja homem ou mulher, o

*® SANGIRARDI JR. Deuses da Africa e do Brasil. Sdo Paulo: Civilizagio Brasileira, 1988. p.31.
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abian comega a se familiarizar com o ritual e as pessoas, a reunir tudo aquilo, que sera

brevemente necessario para terminar sua iniciagéo.

Chegado o momento de os abian serem “raspados e pintados”, expressdo
familiarmente empregada quando se faz alusfo as provas a que vdo submeter-se, eles ficardo
reclusos durante dezessete dias; exatamente como na Africa, exce¢do feita, entretanto, para
iniciados de Xango e de Obaluaé, cujo periodo de recolhimento ¢ limitado respectivamente, a
doze e catorze dias. Apos esse periodo, os abian tornam-se “adoxu”, chamados também

“jads”, ou seja, “mulher do orixa”, aquele ou aquela que pode ser possuido pelo orixd; ou

ainda, filho ou filha-de-santo.

A sequéncia dos rituais a serem realizados durante esse periodo ¢ a mesma da Africa,
salvo pequenos detalhes. A primeira diferenca entre a Africa e o Brasil deve-se ao fato de que,
no primeiro caso, a iniciagdo de faz para novigos pertencentes a0 mesmo orixd, enquanto no

r

Brasil, € realizada, simultaneamente, por novigos pertencentes a diferentes orixds de uma

mesma casa.

A igho iku que na Africa é um lugar reservado, privado como uma espécie de
“convento”, onde os novigos deverdo ficar onde Pierre Faumbi descreve em seus registros
cerimoniais na Africa, € substituida pelo que se chama no Brasil de “ronco” ou “camarinha”;

um quarto estritamente fechado, sem janelas e mobiliado com algumas esteiras apenas.

Os futuros elégun vdo para o local de sua iniciagdo alguns dias antes do inicio das
cerimdnias. Sua consagracdo ao orixa pode se realizar em um templo ja existente, na
cidade ou em uma roga das redondezas, ou entdo em um novo local que devera ser
sacralizado. Em todos esses casos devera ser reservado um lugar privado, onde
deverdo viver os novigos, proximo ao local onde se realizardo as cerimOnias
publicas. Esse lugar, as vezes chamado “convento” por alguns autores, tem 0 nome
de igho ikii, “a floresta da morte”. A permanéncia da ighd ik simboliza a passagem

para o além, entre a antiga existéncia profana e a nova, consagrada ao deus.
(VERGER, 1981, p.37).

Os novigos sdo confiados aos cuidados de “pais pequenos” ou “maes pequenas”,
espécie de padrinhos e madrinhas que os ajudardo durante todo o periodo da iniciagdo. A
calma e a docilidade dos abian sdo facilitadas pelo uso da “4dgua de abs”, infusio das folhas
dedicadas ao deus. Essa 4gua, utilizada nas ablugdes e sob a forma de bebidas, parece
contribuir para mergulhar os iniciados num estado de entorpecimento profundo durante os
dezessete dias da reclus@io. Essas caracteristicas de iniciagdo do candomblé no Brasil sdo

idénticas ao que Pierre Fatumbi registrou na Africa.
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Desde sua entrada ao igh6 ikii, os novigos sdo obrigados a fazer ablugdes e tomar
heberagens vegetais, feitas com a infuséo de certas folhas, cascas e raizes dedicadas
ao orixd, iguais as que servem a preparagdo do odu do orixa. Essas beberagens e
ablugdes, que contém o ase, a forca do deus, parecem exercer uma agdo sobre o
cérebro dos iniciados e contribuir para deixa-los num estado de entorpecimento e de
sugestionabilidade que fara deles criaturas doceis e aptas 4 consagragdo. (VERGER,
1981, p.37)

A iniciagdo comeca, em geral, na noite de uma quarta ou quinta-feira, ocasidio em
que raspam as cabegas dos novigos, fazem-se as incisdes no alto de seu cranio, e eles recebem

o banho de sangue como nas cerimdnias africanas.

Como na Africa, as saidas em publico dos “adoxiis” realizam-se no terceiro dia,

quando os novigos sdo cobertos de tragos e pontos brancos feitos com giz e usam roupas

brancas em homenagem a Oxala.

Outra diferenga, em relagdo a Africa é observada por ocasidio da ultima saida do
décimo sétimo dia, chamado no Brasil “dia do nome”. Na Africa, 0 novo nome ¢é revelado em
publico pelo ialorixd, mas no Brasil € o préprio “adoxii” que, inspirado pelo orixa, revela seu

novo nome no decorrer de uma cerimdnia que sempre atrai muita gente.

Completados sete anos de iniciagdo, os “iads”, tornam-se égbonmi (egbami ou meu
irmdo mais velho), e tém o direito a ter seu proprio terreiro com a bengdo e a autorizac¢do de

seu pai ou mée-de-santo.

Mas, como cada filha fez um noviciado como servidora de determinado orixa (ou de
mais de um, nos candomblés de caboclo), estd mais ou menos predisposta, em
qualquer oportunidade, servir-lhe de cavalo, de veiculo para as suas comunicagdes,
com os mortais. Assim, se a orquestra estd tocando para Xangd, a filha A, filha de
Xango, sentira estremegdes pelo corpo, comegara a ter tonteiras, perdera equilibrio,
andard como bébada de um lado para outro, a procura de apoio e, afinal, vencida
pelo orix4, adquirira outra fisionomia e recobraré os sentidos: de olhos fechados (ou
bem abertos, nos candomblés de caboclo), comegard a dangar, talvez falar e
praticamente, a orientar a festa, que desde entdo se dirige somente a ela, a0 menos
por certo tempo. (CARNEIRO, 2008, P.58)

5.2. A Liturgia dos Candomblés

A liturgia nago6 que vai servir de modelo para as festas de todos os candomblés, com
algumas diferengas e pequenas alteragdes, mas sem perder a esséncia nagd. O tempo de

iniciagdo, entre os nagds e os jejes sdo cerca de um ano, isso vai se reduzindo com os Angolas
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e os Congos, até ficar em apenas dezessete dias entre os caboclos. Se as filhas nagos e jejes se
dedicam, por toda a vida a um unico orixd, os Angolas e os Congos, e especialmente os
caboclos, podem receber em si dois, trés ou mais encantados. As filhas nagds e os vodiinsis-

Jejes, quando possuidas pelos deuses dangam de olhos fechados, com movimentos para dentro

do circulo.

Os candomblés de Angola e do Congo, seguem mais ou menos esse exemplo, mas 0s
encantados caboclos dangam de olhos abertos, com movimentos para fora. As caracteristicas
das dangas dos orixas, varia também conforme o candomblé se for nagd e jejes, vai ser

caraterizado por uma danga mais monétona, assim vale para Angola e Congo, enquanto nos

candomblés de caboclo € mais animada.

Tem a questdo também das vestimentas dos orixas que seus filhos usam depois de

manifestado, cada um com a sua vestimenta. Os candomblés de caboclo j4 ndo seguem esse

padrdo.

Os atabaques também vio ter um empenho, dependendo do candomblé, enquanto em
alguns variam com ritmos batendo as palmas da m#o. As insignias, que sdo objetos que
representam cada orixd, véo perdendo suas caracteristicas, pois vdo sendo dissolvidas por

outros objetos, e em alguns candomblés acabam nem se tendo mais.

A Danga dos candomblés nagés e jejes, € em menor escala Angola e Congo, é
pesada, desgraciosa e monotona, quase senhorial, exigindo movimentos apenas de
bragos e pernas, exceto em determinadas ocasides, enquanto a danga dos
candomblés de caboclo é animada, vivaz e decorativa, permitindo muito de
iniciativa pessoal, com flexdes do tronco e dos joelhos e subitas reviravoltas do
corpo. Os deuses, depois de manifestados, em todos os candomblés, sdo recolhidos
para o interior da casa e vestidos com as suas paramentas especiais. Os candomblés
de caboclo, entretanto, quase nunca seguem esse costume — e é comum que se dance
mesmo com a vestimenta profana. Nos candomblés nagds e jejes, os atabaques sdo
percutidos com cipés chamados aguidavis; nos candomblés de Angola e do Congo,
ora com aguidavis, ora com as maos; nos candomblés de caboclo, invariavelmente
com as mdos. As insignias dos orixds nagbs e jejes vdo perdendo as suas
caracteristicas, nos candomblés de Angola e do Congo, pela sua substituicdo por
objetos semelhantes, singulares ou curiosos, e sdo gradual ou totalmente eliminados
nos candomblés de caboclo. Somente nos candomblés de caboclo pode suceder que
pessoas completamente estranhas a casa, quando em transe, dancem, sem cerimonia,
em meio aos demais encantados. (CARNEIRO, 2008, p.88)

Cada orix4 tem a sua maneira especial de dangar, Oxal4, danga quebrando mais o
corpo, enquanto Xang6 dang¢a com as méos pra cima, lansd dan¢a como se estivesse afastando

algo, Omulu, mais velho, dan¢a encurvado, enquanto Obaluaié, danga com passos mais
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rapidos para um lado e para o outro, e assim sucessivamente 0s outros orixds seguem com

suas carateristicas.

As orquestras dos candomblés tém como principal e mais importante instrumento o
“atabaque” que ¢ um tipo de tambor de origem africana, sem ele a festa perde 90 por cento do
seu valor, pois € esse instrumento que liga 0 humanos com suas invocagdes aos orixas. Os
instrumentos sagrados ficam sobre um estrado, as vezes separados por uma grade de madeira.
Constam trés atabaques, chamados rum, rumpi e lé29, respetivamente o maior, o médio e o
menor. Mesmo contendo outros instrumentos também, assim como o agogd, uma campéanula
dupla de metal e a cabaga, circundada por um entrelagado de fios, nos quais sdo enfiados,
como em colares. E o atabaque que anima as ceriménias, € ¢ o tinico instrumento apropriado
para saudar os orixds. As musicas africanas junto com o ritmo dos instrumentos e
principalmente o atabaque, sio acompanhadas com louvores, palmas, cantos e dangas,

dirigidos as divindades no peji, no momento de sacrificio e oferendas e de incorporagdo aos

orixas.

Tais instrumentos foram batizados e, de vez em quando, ¢ preciso manter sua for¢a
(0 axé), por meio de oferendas e sacrificios. Os atabaques desepenham um duplo
papel, essencial nas ceriménias: o de chamar os orixas no inicio do ritual e, quando
os transes de possessdo se realizam, o de transmitir as mensagens dos seus deuses.
Somente o “alabé” e seus auxiliares que tiveram uma iniciago, tém o direito de
tocé-los. Nos dias de festa, os atabaques sdo envolvidos por largas tiras de pano, nas
cores do orix4d invocado. Durante as ceriménias, eles satdam, com um ritmo
especial, a chegada dos membros mais importantes da seita e estes vém curvar-se e
tocar respeitosamente o chdo, em frente da orquestra, antes mesmo de saudar o pai
ou a mée-de-santo do terreiro. (VERGER, 1981, p.72)

No culto jejé-nagé os orixas sdo representados por objetos que os caracterizam,
como ferro, pedras, etc., seguindo as suas origens africanas. Os orixas na Africa nio tém, a
principio, representagdes antropomérficas, ou seja, ndo sdo semelhantes a0 homem. As
imagens dos santos com os quais sdo identificados s6 aparecem no sincretismo com a religido
catdlica. Cada fiel, ja iniciado, possui o objeto caracteristico de sua divindade, dentro do qual
se acha fixado o seu Orixd. Como exemplo, um filho de Xangd possui pequena pedra
considerada como fragmento de meteorito; os filhos de Ogum usam pedagdes de ferro, onde,
depois de consagrados, admitem que ele reside. Além disso, os filhos de cada santo estardo

vestidos pelo menos com uma pega de roupa correspondente a cor propria de cada Orixa.

* CARNEIRO, E. Candomblés da Bahia. Séo Paulo: Editora Martins Fontes, 2008. p.91.
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5.3. O ritual de sacrificio

No Rio Grande do Sul, no batuque da casa da Mae Apolinaria Batista, no decurso do
ritual de sacrificio, os animais sacrificados eram cobertos por panos da mesma cor
representativa do orixa, e que 0 novigo para qual era praticado a cerimdnia, tinha também suas
vestes da mesma tonalidade. Esse processo ¢ interpretado por alguns pesquisadores como uma

identidade entre o anims! de sacrificio, o orix4 e o filho-de-santo.

Depois de muitas horas de preparagio, antes do inicio da fase do sacrificio, o chefe
do culto, com um copo € um ramo verde na méo, pede “Ago ", que quer dizer licenga, e
todos os presentes respondem “Agd”. S6 entdo comega a “matanga” acompanhada de rezas
cantadas em portugués, misturadas as palavras africanas transmitidas verbalmente por
geragdes e por consequéncia, muito deformadas. Os corpos dos presentes, principalmente dos

que tomam parte diretamente no ritual, os iniciados esbogam movimentos proprios de dangas

e de possessao.

Os instrumentos comegam a tocar, os fiéis comegam a cantar e a rezar as oragdes dos
Orixéds. Neste momento, o pai ou mde-de-santo, ou o auxiliar sacrificador, d4 inicio ao
sacrificio dos animais proprios. Comega entdo a “baixa do santo™: o Orixa para quem estd
sendo feito o sacrificio desceria ao terreiro, entrando no corpo e na mente dos novigos. No
inicio, os filhos soltam gritos fortes, que sempre parecem gritos de dor, comegando logo a se
contorcer e a cambalear para um lado e outro, segundo a coreografia prépria de cada orixa.
Sendo assim o novigo, se este for Ogum, o filho possuido gesticula como se duelasse com
uma espada, pois Ogum € o deus do ferro e da guerra, e sdo imolados para Ogum, bode,

galinha d’angola, galo e até mesmo boi, conforme a ocasifo.

Estes animais sacrificados um ap6s o outro, sio castrados, pelo chefe do culto, que
derrama sangue na cabega do filho, ou sobre a pele do seu o corpo, e pressiona os orgaos
genitais do animal sobre os érgdos genitais do filho do orixd. Em seguida relata-se que logo
que o animal € sacrificado o filho grita e se contorce, comegando a apresentar alteragdes da

consciéncia e gestos proprios do orixa. Sangue e partes do corpo do animal sio espalhados

sobre o filho.

** PORTA, L. Estudo Psicanalitico dos Rituais Afro-Brasileiros. Rio de Janeiro: Livraria Atheneu, 1979. p.
59.
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Se o animal ¢ uma ave, suas penas sdo dispostas sobre a cabega do filho, formando
uma espécie de cocar, caso contrario, o sangue derramado sobre a cabega do filho é coberto
por um pano € permanece por varios dias. Esse cerimonial de sacrificio estudado pelo
psicanalista La Porta, no Batuque do Rio Grande do Sul, é muito semelhante as pesquisas

realizadas por Pierre Fatumbi, na Africa, onde relatou o ritual de batismo de sangue de um

iniciante.

Os corpos dos animais decapitados sdo apresentados ao novigo, que chupa um pouco
do sangue; pode acontecer que ele aperte em seus dentes o pescogo do galo com tal
forga, que arranque um pedago e mastigue, lentamente, por alguns momentos.
Marcar-se a cabega do novigo, bem como o peito, as costas, os ombros, as maos e 0s
pés com o sangue dos animais sacrificados. (VERGER, 1981, p.39)

Assim se processava o ritual em casa da falecida Mae Apolinaria®’. Em outros
terreiros a cena transcorre com mais simplicidade. O ritual desta casa em Porto Alegre era dos
mais primitivos e que m:ais se aproxima dos cultos aos orixas na Africa. Enquanto nos outros
terreiros, caracteristicas como essas foram suprimidas pela repressdo, ou por simplificagéo,

decorrentes da evolugdo do ritual, que vai perdendo uma série de cenas reveladoras do seu

primitivismo barbaro.

S.4. A hierarquia dos membros dos Candomblés e suas obrigacoes

As filhas se dividem por categorias que levam em conta apenas o tempo de iniciagéo.
Assim, desde que comega o processo de fazer o santo, (quando incorpora) a filha tem o nome
de iad (yawd), que em nagd significa esposa, mas entre os candomblés da Bahia, tem o

sentido de noviga. Como iad, a filha deve obediéncia a todas as filhas mais velhas da casa,

sempre em relagdo ao tempo de iniciagfo.

A filha em relagdo a gente da casa estd nitidamente numa posi¢do inferior, em
relagdo a todos os membros do candomblé, que sdo superiores, podendo dar ordens e exigir
obediéncia. Seus deveres sdo de incumbir todos os servigos domésticos, como cozinhar, lavar,

varrer, enfeitar o barracio e ¢ quem deve tratar dos orixas, niio apenas do seu orixa particular,

> PORTA, L. Estudo Psicanalitico dos Rituais Afro-Brasileiros. Rio de Janeiro: Livraria Atheneu, 1979. p.
59.
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mas do peji do candomblé, e levar o bom nome do candomblé, mostrando sua disciplina,

obediéncia e exceléncia aos rituais na sua maneira de dangar, da beleza e do canto.

O candomblé¢ ¢ a casa das filhas — sdo elas que o sustentam econdmica e
religiosamente. Cada filha deve, com o seu dinheiro, pagar as ricas vestimentas do
seu respectivo orixa e as comidas sagradas que se lhe devem depositar aos pés, nos
dias que lhe sdo consagrados. A beleza exterior do candomblé estad nas mdos das
filhas, que devem apresentar-se bem vestidas, ornamentar a sala, limpar a casa,
atender aos convidados, dangar e cantar a contento, manter o respeito nas cerimonias
publicas, as vezes cozinhar os restos das comidas sagradas para dlstnbuu;ﬁo entre 0s
assistentes. (CARNEIRO, 2008, p. 122)

O titulo de mde **vem do fato de o chefe do candomblé aceitar iniciadas (filhas),
para criar devogdo aos deuses. Depois de efetivamente admitidas na comunidade, essas
novigas se consideram filhas espirituais do chefe do candomblé — e nesse sentido é que se
emprega a palavra mée. O posto mais alto ¢ de mae-de-santo. Ela ¢ uma espécie de
embaixatriz dos homens no reino dos orixas e como tal, faz adivinhagdes, profetiza, aconselha

e receita.

Os chefes **sdo chamados de diversas maneiras, na Bahia. Nos candomblés nagds
usam-se por vezes as expressdes iorubas ialorixd e babalorixd, que significam exatamente,
mée e pai-de-santo. Nos jejes, os chefes se chamam voduné, em ambos os casos. Nos
candomblés de Angola e do Congo, tata de inquice (mde). Nos candomblés de caboclo,

padrinho e madrinha, zelador e zeladora. Os termos genéricos, entretanto, sio mesmo mae-de-

santo e pai-de-santo.

A autoridade espiritual e moral ¢ diretamente vinda do pai ou mie, que s6 reconhece
acima da sua propria autoridade, a dos orixas. O chefe divide com as demais pessoas do

candomblé¢, em linhas muito nitidas de hierarquia, que beneficiam especialmente os velhos e

as mulheres.

Substituta imediata da mde, sua sucessora eventual, a mie pequena, id-quequeré>,
em nagd exatamente méde pequena, lhe estd imediatamente abaixo na escala de hierarquia,
como administradora civil e religiosa do candomblé. Lugar-tenente da mae, a mae-pequena
estd em contato mais direto com as filhas, especialmente nas cerimonias religiosas, e com as

novigas, pois a mée apenas fiscaliza, aconselha e dirige nessas ocasides, enquanto a mae-

*2 CARNEIRO, E. Candomblés da Bahia. Sio Paulo: Editora Martins Fontes, 2008. p. 109.
* Ibid. p. 110.
* Ibid. p. 119.
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pequena executa e acompanha atentamente o andamento das cerimdnias, Também a mie-
pequena € chamada de mde pelas filhas, que lhe tomam as béngéos e lhe fazem a mesma
reveréncia devida a mie. Mas mesmo com sua autoridade a mae-pequena ndo desobedece a

mde e sabe que sua posi¢do, tem que receber ordens da mée.

O peji-ga (dono do altar) e a ialaxé (zeladora do axé) sdo personagens

importantissimos, mas sem fungdes reais.

O axogum tem um papel muito importante no auxiliar do candomblé, pois é ele quem
faz os sacrificios aos animais, durante os rituais para serem entregues como oferenda aos

orixas.

O axogum, o sacrificador de animais, s6 eventualmente exerce as suas fungdes, na
matanga preliminar as grandes ceriménias religiosas, diante do peji e em companhia
da mde, da mae-pequena. Se o axogum ndo sacrificar os animais como deve, o
sangue coalha — € os orixds ndo agradecem o sacrificio. Em teoria, portanto, s6 o
axogum tem o direito de sacrificar animais — galo, bode, carneiro, pombo, etc. — no
caso de impedimento do axogum fazer o sacrificio, a mde tem a autoridade de
executar, pois estd no topo da hierarquia da casa. O axogum e o peji-gd sdo
escolhidos entre os ogds da casa e sdo em geral, 0 mais constantes no auxiliar do
candombl€ ou os mais dedicados aos orixas. (CARNEIRO, 2008. p. 119).

Os ogds*’sdo protetores do candomblé, com a fungdo especial e exterior a religido, de
lhe emprestar prestigio e lhe fornecer dinheiro para as ceriménias sagradas. Os 0gas sdo
tratados de meu pai pelas filhas, que lhes tomam a bengfio quando os encontram. Sdo uma
espécie de Conselho Consultivo do candomblé. Em qualquer dificuldade, a mée recorre as
luzes, a sua capacidade de trabalho ou ao seu dinheiro, seja para auxiliar na manuten¢do da
ordem nas festas publicas, seja para resolver pequenos casos de rebeldia e de indisciplina, seja
para tratar com a policia, seja para financiar este ou aquele conserto na casa. S3o o brago
direito da mée, em todas as questdes ligadas diretamente a religido. E entre os ogds a mae

escolhe o alabé, encarregado da orquestra de tambores e instrumentos musicais africanos.

Abaixo das filhas, hd ainda a equede. Esta fez voto de servidio a este ou aquele
orixd. Embora este orixd — como exemplo Oxum — seja o seu espirito protetor, falta-lhe
capacidade para lhe servir de instrumento, como acontece com as filhas. N&o podendo receber
em si mesma a sua Oxum, a equede se submete a uma série de fungdes subalternas, seja em

relagdo a Oxum de uma determinada filha, seja em relagiio a todas as oxuns do candomblé. O

** CARNEIRO, Edison. Candomblés da Bahia. Sio Paulo: Editora Martins Fontes, 2008. p. 120.
36 .
Ibid. p. 123.
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seu trabalho consiste no cuidado das vestimentas e dos adornos com que apresentam nas
festas, quando possuidos pelos orixas, as filhas. E um voluntariado, uma é4rdua tarefa. Cabe-
lhe acompanhar todos os passos de sua Oxum durante as festas, tendo ao braco uma toalha
branca com que enxugam o suor do seu cavalo, toda a atengfio concentrada em ndo a deixar

cair, nem se cansar demais.

Em dltimo lugar, ficam as abias®’. Estas nio pertencem ainda, realmente, ao
candomblé. Estdo num estagio anterior a inicia¢do, tendo a diregio imediata da mae, sob o
controle da mée-pequena ou de uma filha mais velha especialmente designada pela mée. Sio
umas reservas de efetivos.

Esse esquema de hierarquia revela, que as mulheres detém todas as fungdes
permanentes do candomblé, como a chefe espiritual e dona da casa (a mie), seu brago direito,
escolhida por ela (a mée-pequena), e o cuidado desses orixas estd a cargo de mulheres (as

filhas), auxiliadas por outras mulheres (as equedes), enquanto os homens se reservam apenas

as fungdes temporarias e as honorarias.

Ocasionalmente, sdo requisitados os servigos masculinos, ora para o sacrificio de
animais (axogum), ora para a invocagdo dos orixds nas grandes festas (alabé e
tocadores de atabaque), ora para conseguir dinheiro e prestigio social (ogis), ora
afinal, para garantir a manutengdo do altar (pegi-gd). Os homens detém, assim, as
fungdes simplesmente honorérias (peji-gds e ogds) e temporarias (axogum, alabé e
tocadores de atabaque). Essa divisdo da hierarquia parece confirmar a opinido de
que o candomblé é um oficio de mulher — essencialmente doméstico, familiar,
intramuros, distantes das lutas em que se debatem os homens, 4 caga do pdo de cada
dia. (CARNEIRO, 2008, p. 124)

5.5. Contexto geral das cerimonias de origem Africana

By

Decorrente a estrutura e os aspectos caracteristicos do candomblé no Brasil, em
relagdo aos terreiros onde se cultuam os deuses orixas, das festas religiosas, das incorporagdes
dos orixas, € da hierarquia religiosa do culto africano, comparando-se com a estrutura da
Africa, tem algumas diferencas. A diferenga € que, entre as cerimdnias para os orixas na
Africa e na América e principalmente no Brasil, decorre, sobretudo, de que, na primeira,
evoca-se um so orixa durante uma festa celebrada em um mesmo terreiro reservado para ele,
enquanto no Brasil vérios orixas sdo chamados em um mesmo terreiro durante uma mesma

festa. E ainda na Africa tal cerimdnia ¢ celebrada geralmente pela coletividade familiar e um

¥ Ibid. p. 123.
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s6 eléguin é normalmente possuido. No Brasil ndo existindo essa coletividade familiar, o orixa
tomou um carater individual e acontece que, durante uma mesma festa, varios “iads” sdo

possuidos pelo mesmo orixd, para a satisfagdo propria e a de todos aqueles que cultuam esse

orixa.

6. Conclusio

Analisando os estudos apontados com bases nas religides africanas, conclui-se que
devido as grandes diversidades religiosas, dos diferentes grupos étnicos que aqui  chegaram,
esses contribuiram para uma complexa formagfo, unica e caraterizada, presente no Brasil
somente no inicio, pois hoje o Candomblé chega a diversas partes do mundo, levado por
brasileiros. Néo foi possivel se manter totalmente puro os elementos africanos, originarios da
Africa, devido a intermistura dos grupos étnicos que se mantiveram, formando uma nova
estrutura dentro mesmo do candomblé, alguns cultos de um determinado deus orix4, no
decorrer dos tempos foram se perdendo, por algumas razdes sobre qual foi apontado na
pesquisa, devido ao destaque maior de uma determinada nagio ou povo como os lorubas-
Nagds, que se sobressairam aos demais povos, a questdo também da adaptagdo com o

sincretismo religioso, principalmente com o catolicismo.

E mais raro, e até mesmo extinto, presenciar elementos puros de origem Daomeno,
Angola ou Congo, até mesmo Banto, que tiveram sim sua contribui¢io, mas totalmente

misturado de elementos africanos com outros grupos étnicos.

Entretanto, se nota que algumas casas de candomblé, mantiveram a mesma
carateristicas que os cultos Africanos, o processo de iniciagdo dos filhos-de-santo, é bem
idéntico ao da Africa, seja na organizagdo, na reclusdo do novigo, da sua obrigacdo com o seu
orixa, e até mesmo o processo de possessdo ao deus orixa, mas isso dependendo da casa,
como o Candomblé de Nagdo Ketd, percebe-se que o Candomblé de Caboclo ja ndo tem mais

essas caracteristicas, devido a forte influéncia do homem branco.

O sacrificio de animais que também se faz presente nos dias de hoje nos
Candomblés do Brasil, node-se afirmar que ¢ um elemento do culto africano muito forte e
presente nos rituais afro-brasileiro, mas que nfo inclui a religides que se formaram apds o

sincretismo, como a Umbanda por exemplo, religifio essa proveniente do Candomblé, mais
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mescladas com outros elementos religiosos, do catolicismo, espiritismos e amerindia, sendo

uma religido totalmente brasileira.

E um ponto crucial, presente nos candomblés baianos, se assemelhando aos cultos
africanos, € a devogdo com que esses crentes tém ao seu orix4, seja o pai-de-santo ou filho,
esses devotos se reconhecem com o seu orix4, fazendo parte do intimo deles, satisfazendo-os
nas festas, e cerimonias religiosas, tendo assim essa grande importincia hierarquica e

organizada, que estrutura os grandes terreiros de candomblé, igual se tém na Africa.
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