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RESUMO

FLOR, Paulo Roberto Costa. ORISA: Uma anélise da Representacdo no Terreiro de
Candomblé. 2020. 46 f. Trabalho de Conclusao de Curso (Especializagdo em Ciéncias Sociais
e Educacéo Basica) — Colégio Pedro Il, Pro-Reitoria de Pos-Graduacgdo, Pesquisa, Extensdo e
Cultura, Rio de Janeiro, 2010.

Esse trabalho analisa o culto as divindades africanas, tendo como objetivo principal os Orisas,
sua importancia e manifestacdo. Para pesquisa foram utilizados a etnografia em dois Terreiros
de Candomblé localizados em Duque de Caxias, Rio de Janeiro. O Ilé Ogun Anaeji Igbele Ni
Oman (Asé Pantanal) e o 1lé Asé lya Bomin e uma entrevista concedida pelo babalorisa
Waldomiro Baiano, ao ILUAIE, em 1991.

Palavras-chave: Candomblé. Orisa. Babalorisa. Yalorisa. Assentamento.



LISTA DE FOTOGRAFIAS

Fotografia 1 — ROAA A€ SANQJO ......ccvveeiiiiie ettt 17
Fotografia 2 — YalOriSA M traNSe .......ccciveieiieii ettt sne s 17
FOtOGrafia 3 — OFISA ESU .....c.oviveieeieeeeceseeee sttt sttt sttt ens et 18
Fotografia 4 — Primeiro Terreiro da nacao Efon ...........ccccvvvviii i 21
Fotografia 5 — A Leveza da Senhora dos VENLOS .......cccccveiveiieiie i 27
Fotografia 6 — Porta central do DarraGao ...........ccceevvveiiiiiii e 30
Fotografia 7 — Oferendas para IFOKO ............cooveiieiicii e 32
Fotografia 8 — FEItUra 00 YAWO .........cceeiuiiieiieic ettt sae e nne s 37
Foto 9 — Waldomiro de Sangd (Waldomiro Baiano) ..........ccccceevveieeiieiiieiiese e, 41
Foto 10 — ASSENtaMENt0 08 SANGO .....ccvveiveeieiieeiie ettt e et sra e enes 42

FOtO 11 — OKULA 08 SANGO ...oovieiiciiceie ettt ettt et et e e e e neenee e 42



SUMARIO

1 INTRODUGAD. ......cocoieieeieeeeteee ettt ettt sttt en st 11
2 OBJIETIVO GERAL ..ottt sttt 12
2.1 ODbJEetiVO ESPECITICO. . ccuiiiiiiiiii ettt sre e be e nneas 12
S JUSTIFICATIV A et e et e et e e sbe e e st e e e snaeeenaaeeans 13
4 DIASPORA: DO CONTINENTE AFRICANO A COLONIZAQAO PORTUGUESA
NA AMERICA. ......cooitiiiitieiee sttt 14
4.1 Canticos como instrumentos de 1ouVOr @0S OFiSaS.........cccviveiieerieiiiesieese e esie e 15
4.2 Os Primeiros Terreiros de Candomblé No Brasil............cccccveveiieiieieiicseece e 19
5 0 CANDOMBLE NA CIDADE DO RIO DE JANEIRO E SUA EXPANSAO PARA
BAIXADA FLUMINENSE.........o oottt ettt e e earae e nrae e 24
5.1 Estrutura e Organizacdo nos Terreiros de Candomblé............c.cccooeiveiiiccecie s, 29
6 INICIACAO NO CULTO AFRO-BRASILEIRO........cc.ooiveieeereeeeeeeee oo, 34
6.1 Representacao do Orisa: individual ou COIELIVO..........coccvvviiiieieecee e 37
7 CONSIDERAQ()ES FINAIS ..t 43

REFERENCIAS. ...c.ccoceeeeeee oot e e e e e e e et e e et e e es et e e er et e es et e s et e e es e e et e ees et eees e e esaee s enene 44



11

1 INTRODUCAO

Tenho como objetivo, neste trabalho, pesquisar a cultura Afro-brasileira a partir do
Terreiro de Candomblé, analisando o processo de iniciacdo da pessoa no culto aos Orisas, a
importancia desses orisas na casa de candomblé e de que maneira sdo representados.

O comércio de vidas negras escravizadas no periodo da Colonizagdo portuguesa no
Brasil, contribuiu na formacdo de novos valores culturais e sociais, com habitos e costumes
distintos dos ja presentes na coldnia. Os negros tiveram seus lacos religiosos e familiares
desfeitos, ja que, eram separados. Entretanto, os valores religiosos que eles trouxeram na
memoria se perpetuaram nos terreiros de candomblé no territdrio brasileiro.

O candomblé no Brasil é datado a partir do século XIX, tendo como origem a cidade
de Salvador, na Bahia e na segunda metade do mesmo século, os africanos libertos que vieram
para o Rio de Janeiro foram os responsaveis pela fundacdo das primeiras Casas de Candomblé
nos bairros centrais da cidade do Rio.

A pessoa para ser um babalorisa® ou yalorisé® tera que passar por Varias etapas ao
longo dos anos, até completar sete anos de iniciada Entretanto, ndo necessariamente, a pessoa
que realiza as cerimonias de sete anos podera ser considerada um babalorisa ou yalorisa. Para
isso, 0 Orisa ir& dizer se a pessoa pode ser ou ndo um lider religioso, abrindo seu préprio
terreiro de candomblé e iniciando as pessoas com 0s rituais necessarios ao culto.

Cada orisa possui algumas caracteristicas especificas que irdo se mostrar na
personalidade da pessoa. A divindade esta ligada a determinado(s) elemento(s) da natureza e
possuem caracteristicas especificas que podem ser observadas na personalidade dos
iniciados, assim como tém suas formas de representacao, ou seja, algumas das maneiras que

podemos observar os Orisas.

! Lider masculino do terreiro.
2 ider feminina do terreiro.
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2 OBJETIVO GERAL

A contribuicdo do Terreiro de Candomblé na cultura afro-brasileira, com a realizacdo

do culto ao(s) Orisa(s).

2.1 Obijetivo Especifico

O papel de protagonista do(s) Orisa(s) no terreiro de candomblé e a importancia de sua

representacdo para o iniciado.
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3 JUSTIFICATIVA

Nesse trabalho, pretendo dar continuidade a uma pesquisa anterior (monografia) que
fiz na graduacdo, cujo objetivo era estudar uma nacéao especifica do candomblé (nacdo Efon).

Naquela ocasido, nao tive o oportunidade de aprofundar os desdobramentos causados
para essa nacdo, quando o babalorisa Waldomiro Baiano trouxe para o Rio de Janeiro o
assentamento® dos africanos (fundadores da nacio Efon no Brasil) para seu terreiro em Duque
de Caxias, apos o fechamento do terreiro em Salvador.

Entretanto, em decorréncia da Pandemia (covid-19), o terreiro no Rio de Janeiro
encontra-se fechado ao pablico. Sendo assim, busquei outro objeto para essa pesquisa que € a

representacdo do(s) Orisa(s) no Terreiro de Candomblé através do iniciado e do assentamento.

¥ Assentamento é o objeto religioso que representa o Orisa.
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4 DIASPORA: DO CONTINENTE AFRICANO A COLONIZACAO PORTUGUESA NA
AMERICA

O comércio de africanos escravizados no periodo da colonizacéo portuguesa no Brasil
contribuiu para comercializagdo desses individuos como mercadoria. Com a retirada forgada
dos africanos para um novo continente, estes tivessem que se reconstruir socioculturalmente
em uma nova terra, contribuindo para formacéo de novos valores culturais e sociais. Assim,
podemos considerar que a “diaspora for¢ada de populagdo africana no Brasil temos uma
situagdo singular na qual diversos grupos humanos foram deslocados de suas sociedades e
instituicOes religiosas e que, no entanto, transladaram para o novo espago social uma
pluralidade de culturas.” (PARES,2018, p.109).

Esses povos vieram de multiplos espacos geogréficos do continente africano, tinham
seus idiomas, crencas e habitos especificos. Portanto, a escravidao fez com que tivessem de se
reconstruir no novo continente. "O escravo africano, quando capturado pelos traficantes, ndo
s0 perdia a liberdade; com ela iam-se os vinculos familiares e sociais, assim como 0s
referentes culturais da sua terra.” (PARES,2018, p.76).

Os lagos familiares e religiosos de sua terra de origem deixaram de existir no Brasil, j&
gue os escravos eram separados de seus maridos, esposas e filhos. Entretanto, foram
reconstruidos por meios fisicos ou simbdlicos, como o casamento, o batismo e a filiacdo nas
irmandades catélicas. Quando um individuo era escravizado, “recebia um nome portugués e
devia aprender a falar uma nova lingua.” (PARES,2018, p.76).

Na Africa, o individuo que deixava sua tribo, para tentar a sorte na cidade,
desligava-se rapidamente de seu passado, abandonava sua fé tradicional e adotava
novos costumes. No Brasil, produziu-se o fendmeno inverso. O escravo negro
apegou-se as lembrancas e nelas buscou forca para suportar a desgraga e manter-se
fiel as suas origens. (COSSARD, 2006, p.26).

A partir das crencgas, das divindades e dos ancestrais, 0s escravizados passaram a ter

algo em comum. Independentemente de sua origem, compartilhavam a mesma:

crenga em um ser supremo que domina o mundo; a crenca em forgas sobrenaturais
ligadas aos elementos naturais ou as suas manifestacfes; a crenca de que nossos
ancestrais, mesmo pertencendo a outro mundo, continuam a participar de nossa vida;
e de que essas forcas — divindades ou ancestrais — incorporam-se nos seres humanos,
para trazer-lhes uma ajuda benéfica. (COSSARD, 2006, p.27).

Essas crengas deram forgas aos africanos para suportar, durante séculos, as atrocidades
cometidas pelos senhores, as torturas no tronco e demais condigdes desumanas de vida nas

senzalas. A crenga de que as divindades criaram tudo que existe no universo, inclusive os
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seres humanos que um dia iriam os libertar do cativeiro, tornou-se um instrumento de
salvacdo para os escravizados.

Segundo o Itan, Prandi:

Odudua criou 0 mundo.

Obatala criou o ser humano.

Obatala fez 0 homem de lama,

com corpo, peito, barriga, pernas, pés.

Modelou as costas e 0os ombros, os bragos e as maos.
Deu-lhe o0ssos, pele e musculatura.

Fez os machos com pénis

e as fémeas com vagina,

para que um penetrasse o outro

e assim pudessem se juntar e se reproduzir.

P&s na criatura coracdo, figado e tudo o mais que esta dentro dela,
Inclusive o sangue.

Olodumare pds no homem a respiracao

e ele viveu.

Mas Obatala se esqueceu de fazer a cabega

e Olodumare ordenou a Ajala que completasse

a obra criadora de Oxala.

Assim, é Ajala quem faz as cabecas dos homens e mulheres.
Quando alguém esta para nascer,

vai a casa do oleiro Ajal4, o modelador das cabecas.
Ajala faz as cabecas de barro e as cozinha no forno (...).
Cada um escolhe sua cabega para nascer.

Cada um escolhe o ori que vai ter na Terra.

L4 escolhe uma cabega para si.

Cada um escolhe seu ori.

(PRANDI, 2001, p.470-471).

4.1 Canticos como instrumentos de louvor aos Orisas

Os candomblés pertencem a “nagdes” diversas e perpetuam, portanto, tradigdes
diferentes: Angola, Congo, Gege, Nag6 (termo com que os franceses designavam
todos os negros de fala ioruba, da Costa dos Escravos), Ketu, ljexa. E possivel
distinguir estas “na¢des” uma das outras pela maneira de tocar o tambor (seja com a
mdo, seja com varetas), pela musica, pelo idioma dos canticos, pelas vestes
litrgicas, algumas vezes pelos nomes das divindades, e enfim por certos tragos do
ritual. (BASTIDE,1978, p.15).

Nos Terreiros de Candomblé, a musica com seu ritmo e danca tem um papel
fundamental no processo litargico do terreiro, ja que a musica é o elo entre os individuos

(iniciados no culto afro-brasileiro) e os orisas (divindades)*.

Através da etnografia realizada em 2010 no Terreiro de Candomblé 11é Asé lya Bomin

(nacdo Efon - bairro Parque Fluminense - Duque de Caxias - Rio de Janeiro), mais

* E através do som e dos tambores que o iniciado poders se “manifestar” no Orisa para o qual foi iniciado. (Som
e Movimento. Revista de Cultura Afro-Brasileira CANDOMBLES, Séao Paulo,n.6).
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precisamente a festividade realizada para o Orisa Oy4, da yalorisa matriarca do terreiro Kita
de lansd® (Claudete Silva do Nascimento), podemos verificar com mais detalhes a

importancia da musica no culto aos orisas.

A festa se inicia ao publico com a vamunha (ritmo sonoro entoado pelos atabaques).
Na sequéncia, os filhos do terreiro, por ondem de idade de santo®entram no
barracdo’formando um grande circulo em torno do ariaxe e da cumeeira ®. Com isso, a festa
fica aberta ao publico. Em seguida, sdo entoados os canticos e dancas para cada Orisa, é 0

momento em que sdo louvados®.

No I1& Asé lya Bomin, é realizada ap6s a saudacdo aos orisas, a Roda de Sang6™.

Neste momento, sdo realizados os canticos para que o Orisa Oya possa se manifestar na

yalorisa Kita e participar da festa em sua homenagem.

As fotos abaixo retratam o momento da Roda de Sangd, a primeira retrata o inicio da
Roda de Sangé com a yalorisa Kita e a segunda retrata o final da roda com a yalorixa
manifestada na divindade Oya.

> lansa ou Oyé é a mesma divindade.

® No culto o mais novo ou mais velho se da pela idade de iniciacdo ao Orisa e néo pela idade de nascimento do
individuo.

” Espaco fechado no interior do Terreiro de Candomblé, em que, sio realizadas as festividades ao publico.

8 Barros (2009), a cumeeira fica no centro do barracdo em um local alto, ela representa a ligagdo dos elementos
da terra com as divindades e o ariaxe fica no centro do barracao, “plantado” no chio, ele representa a forca, a
defesa e a seguranca para os iniciados e o terreiro, fazendo a ligagéo entre os iniciados e as divindades.

% Canticos destinados aos Orisas: Ogun; Osossi; Ossain; Omolu; Osumaré e outros.

19 Canticos destinados apenas para os individuos que estdo festejando 7 anos de iniciacdo ou mais. A yalorisa
tem mais de 45 anos de iniciada ao culto afro-brasileiro.
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Fotografia 1 — Roda de Sango Fotografia 2 — Yalorisa em transe

gt

2010112104

Fonte: Elaborada pelo autor, 2010. Fonte: Elaborada pelo autor, 2010.

Com o fim da Roda de Sangé, a Oya manifestada na yalorisa'' e os demais Orisas
manifestados nos seus respectivos iniciados que fardo parte da festividade, sdo conduzidos ao
interior do quarto de santo para serem vestidos com suas roupas tipicas.

O orix4d é uma forca pura, ase imaterial que s6 se torna perceptivel aos seres
humanos incorporando-se em um deles. Esse ser escolhido pelo orixa, um de seus
descendentes, é chamado seu elégun, aquele que tem o privilégio de ser “montado”,
gun, por ele. Torna-se o veiculo que permite ao orixa voltar a terra para saudar e

receber as provas de respeito de seus descendentes que o evocaram.
(VERGER,1981, p.19).

Em um novo céantico, os Orisas sdo conduzidos ao interior do barracdo, na seguinte

ordem: Est, Sango, Ogun, Omolu, Osun e Oy4, atras dos orisas “convidados” para sua festa.

1 Segundo Rocha (2000,p.55) “A comunicagdo dos homens com os Orixéas pode se dar de
varias formas e as mais comuns sdo: a manifestacdo do Orixa através do corpo dos filhos; o
jogo por odu, que exige longos anos de aprendizado; os sonhos, as visdes e outras formas
espontaneas de comunicacao.”
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Fotografia 3 — Orisa Esu

Fonte: Elaborada pelo autor, 2010.

A fotografia acima ¢ representada pela divindade Est, sendo o mensageiro entre 0s
homens e os Orisas na mitologia yorubana.

O ritmo dos atabaques chama os Orixas, dando inicio a um conjunto de coreografias
bem determinadas, nas quais cada Orixa, ao dancar, encena histdrias, relembra
feitos, fazendo do barracéo o palco no qual revivem e, através de certos artificios,
comprovam a todos os presentes sua forga, esperteza, inteligéncia, realeza ou
formosura. Oxossi caca, Ogun guerreira, Yansd come fogo, Oba cobre a orelha
perdida, Oxum se enfeita, Oxumaré se contorce pelo chd como uma cobra,
Yemanja se banha nas &guas, Nand amassa a lama (...). Cada um, a seu modo,
demonstra a beleza e a for¢a do conjunto da comunidade ali reunida. Em volta todos
cantam, dangam e satidam os Orixas. (ROCHA,2000, p.90).

Apo6s os Orisas participarem da festa, dancando seus canticos especificos, sao
conduzidos novamente ao interior do quarto de santo, onde os iniciados retornaram ao seu

estado anterior. A partir da descricdo etnografica acima e do mito descrito abaixo, podemos
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observar que a musica é fundamental para religido afro-brasileira, pois esté presente em todos

0s rituais destinados aos Orisas.

Na mitologia yorubana:

Orunmild traz a festa como dadiva de Olodumare
Dizem que certa vez Orunmila veio a Terra
acompanhando os orixas em visita a seus filhos humanos,
que ja povoavam este mundo, ja trabalhavam e se reproduziam.
Foi quando ele humildemente pediu a Olorum-Olodumare
que lhe permitisse trazer aos homens
algo novo, belo e ainda ndo imaginado,
que mostrasse aos homens a grandeza e o poder de Ser Supremo.
E que também mostrasse o quanto Olorum
se apraz com a humanidade.
Olodumare achou justo o pedido
e mandou trazer a festa aos humanos.
Olodumare mandou trazer aos homens a mdsica, o ritmo, a danca.
Olodumare mandou Orunmila trazer para o Aié os instrumentos,
os tambores que os homens chamaram de ilu e bata,
os atabaques que eles denominaram rum e 1§,
0 xequeré, o ga e 0 agogb e outras pequenas maravilhas musicais.
Para tocar os instrumentos, Olodumare ensinou os alabés,
que sabem soar os instrumentos que so a voz de Olodumare.
E os enviou, instrumentos e musicos, pelas méos de Orunmila.
Quando ele chegou a Terra, acompanhando 0s orixas
e trazendo os presentes de Olodumare,
a alegria dos humanos foi imensa.
E, agradecidos, realizaram ent&o
a primeira e grande festa neste mundo,
com toda a musica que chegava do Orum como uma dadiva,
homens e orixas confraternizando-se com a musica e danga recebidas.
Desde entdo a musica e a danga estdo presente na vida dos humanos e sdo uma
exigéncia dos orixas quando eles visitam nosso mundo. (PRANDI,2001 ,p.446-447).

4.2 Os Primeiros Terreiros de Candomblé no Brasil

Desde muito cedo, ainda no século XVI, constata-se na Bahia a presenga de negros
bantu, (...) Em seguida, verifica-se a chegada de numeroso contingente de africanos,
proveniente de regies habitadas pelos daomeanos (géges) e pelos iorubas (nagés),
cujos rituais de adoragdo aos deuses parecem ter servido de modelo as etnias ja
instaladas na Bahia. (VERGER,1981, p.23).

Em principio, o termo “nagdo” era utilizado na colbnia portuguesa entre os séculos
XVII e XVIII, sobretudo pelos traficantes e senhores de escravos que desejavam diferenciar e
controlar os diversos grupos populacionais de africanos. Entretanto, essa classificagéo, na
maior parte das vezes, ndo se deu pelas diferencas étnicas de origem e sim pelos portos de

embarques na Africa. “Tratava-se, portanto, de denominacdes que ndo correspondiam
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necessariamente as autodenominacgdes étnicas utilizadas pelos africanos em suas regides de
origem.” (PARES, 2018, p.25).

Assim, ainda de acordo com Parés, a formacdo de nacbes africanas no Brasil é

entendida como o resultado de um processo cultural ocorrido entre os diversos grupos.

A instituicdo de confrarias religiosas, sob a égide da Igreja Catdlica, separava as
etnias africanas. Os pretos de Angola formavam a Veneravel Ordem Terceira do
Roséario de Nossa Senhora das Portas do Carmo, fundada na Igreja de Nossa Senhora
do Rosério do Pelourinho. Os daomeanos (géges) reuniam-se sob a devocdo de
Nosso Senhor Bom Jesus das Necessidades e Redencdo dos Homens Pretos, na
Capela do Corpo Santo, na cidade Baixa. Os nagds*?, cuja maioria pertencia & nacéo
Kéto, formavam irmandade (...) Nossa Senhora da Boa Morte. (VERGER, 1981,
p.28).

Foi a partir deste periodo que surgiram os primeiros Terreiros de candomblés no
Brasil, como o de nacdo Efon e de nacdo Keto que sera descrito abaixo.

Para Previtalli (2008), o candomblé ¢ uma religido afro-brasileira fundada por
mulheres africanas no século XIX, em Salvador, sendo constituido por diversos povos
oriundo do continente africano.

A partir dos documentos escritos sabemos que na segunda metade do século XIX,
chegou ao Brasil na condicdo de escrava uma mulher chamada Maria Bernarda da Paixado
(Adebolui), iniciada ao Orisa Oloroke em Ekiti-Efon, no continente africano e José Firmino dos
Santos (Baba Irufa), iniciado ao Orisa Osun, em ljexa,*, na Africa.”

Maria Bernarda da Paixdo, com ajuda de José Firmino dos Santos, fundou o primeiro
Terreiro considerado de nacdo Efon do Brasil (Asé Yangba Oloroke Ti Efon), no Engenho Velho de
Brotas. Com isso, tornou-se a primeira yalorisa da na¢do Efon. A yalorixa Maria Bernarda iniciou
algumas pessoas que foram importantes para este culto, como Matilde de Jagun, sua sucessora no
Terreiro, e Cristévdo Lopes dos Anjos, um dos responsaveis por trazer o culto de Efon para o Rio

de Janeiro. Cristévao também iniciou, em Salvador, Waldomiro da Costa Pinto, que € visto pelos

12 Como Efon e ljesa.

¥ Rocha (2000) O termo candomblé é genérico, pois referi-se as diversas na¢des do candomblé
como: Angola, Keto, Jeje e Efon.

“candomblé primitivamente significa danca e instrumento de musica; por extensdo, passou a
designar a propria ceriménia religiosa dos negros”(BASTIDE,1978,p.5).

4 Segundo relatos, os Orisas Osun e Oloroke hoje se encontram em Terreiros no Rio de
Janeiro, Duque de Caxias, Parque Fluminense. Sera descrito com melhores detalhes, ao longo,
deste trabalho.

15 «“mesmo antes de serem libertos j4 promoviam encontros e participavam de encontros, pois
faziam parte da Irmandade da Igreja da Barroquinha onde se reuniam os fundadores da Casa
Branca do Engenho Velho”. (Asé Yangba Oloroke Ti Efon Berco da Nagdo Efon no Brasil.
Revista Espiritual de
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adeptos da religido como um dos responsaveis de expandir os rituais de Efon, no Brasil. Ambas as
divindades, Orisa Oloroke e Orisa Osun sdo os patronos da nacdo Efon, e na mitologia yorubana

Osun é a filha de Oloroke.

Fotografia 4 — Primeiro Terreiro da nagéo Efon

-« g

Fonte: PUCSP — Dissertac&o de mestrado®®

Segundo relatos dos iniciados da na¢do Efon, Osun é cultuada na regido africana de EKiti-
Efon. Por isso, 0 nome nacéo Efon. Contudo, Osun era cultuada em outras cidades africanas: ljesa,
ljebu e Osogh6.

Oxum recebia nomes diferentes conforme os lugares onde era cultuada. Vérias
Oxuns, adoradas em diferentes cidades, foram trazidas daquela regido para a Bahia.
Aqui sdo cultuadas, entre outras, Oxum Apard, Oxum Abalu, Oxum ljumu, Oxum
Laujimi, Oxum Tomiud, Oxum Muiud e Oxum Iponda, esta Ultima proveniente da
cidade do mesmo nome, as margens do Rio Oxum, tornando-se aqui “qualidades™’
da deusa das &guas doces. (SILVEIRA, 2006 ,p.468).

16 Disponivel em: http://tede2.pucsp.br/handle/handle/1944.Acesso em ago.2019.

7 Caracteristicas de um mesmo Orixa. « Cada orix4 pode ser cultuado segundo diferentes invocagdes, que no
Brasil sdo chamadas qualidades e em Cuba, caminho. Pode-se, por exemplo, cultuar uma lemanja jovem e
guerreira, de nome Ogunté, uma outra velha e material, lemanja Saba (PRANDI,2001,p.24).


http://tede2.pucsp.br/handle/handle/1944.Acesso
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Em relagdo ao surgimento dos primeiros terreiros de nacdo Keto, Pierre Verger esclarece
que varias mulheres “(...) antigas escravas libertas, pertencentes a Irmandade de Nossa Senhora da
Boa Morte da Igreja da Barroquinha, teriam tomado a iniciativa de criar um terreiro de candomblé
Iya Omi Ase Aira Intilé, proxima a Igreja da Barroquinha.”(VERGER,1981,p.28).

Pierre Verger descreve, ainda, que “o terreiro situado, quando de sua fundagao (...) mudou-
se por diversas vezes'® e, apos haver passado pelo Calabar na Baixa de S&o Lézaro, instalou-se sob
0 nome de Ilé lyanassd na Avenida Vasco da Gama. Esse terreiro ainda se encontra nesse local,
sendo familiarmente chamado de Casa Branca do Engenho Velho.”™® (VERGER, 1981, p.29).seu

patrono da nacdo Keto é o Orisa Osossi.

Na mitologia yorubana, Oxossi € feito rei de Queto por Oxum.

Ox®ssi ia para uma cacada

buscar comida para sua gente

quando avistou Oxum nas &guas doces.
Encantou-se imediatamente com sua beleza,
com seu deslumbramento nas &guas cintilantes.
Oxdssi entrou no rio para alcancar o orixa

e |4 ficou de amores com Oxum,
esquecendo-se da fome de sua tribo.

Seus companheiros sentiram-se traidos

e comecaram a atirar flechas em Oxdssi.
Oxum, que ja estava enamorada de Oxdssi,
Comecou a cantar uma cantiga de encantamento
Para defende-lo das mortiferas flechadas:

“A ti re oké.

rei de Queto Ati re nu balé ba rei 6”.

Dos perseguidores tiveram que fugir.

Oxum guiou Oxdssi na fuga.

Encontraram guarida na cidade de Queto,
Onde Oxum deu a Oxo6ssi 0 posto de rei, 0 Alaqueto.
Assim, Oxassi, 0 cagador, também foi.
(PRANDI,2001,p.125).

Observando o terreiro de candomblé é possivel encontrar uma mdaltipla variedade de orisas
no mesmo espaco geografico que, no continente africano, pertencem a rituais e regides bem
diferentes uma das outras. Podemos citar como exemplo o Terreiro 11é Asé lyd Bomin, onde é
possivel observar uma grande variedade de “quartos” dedicados aos Orisas: Esu, Ogun ,0sossi,

lansd e Osala. Contudo, todos estdo situados no mesmao terreiro de candomblé.

18 O terreiro de Efon ndo mudou de localidade.
19 A partir da Casa Branca do Engenho Velho v&o surgir dois terreiros importantes para o culto afro-brasileiro, o
Gantois e 0 Asé Op6 Afonja.
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Entretanto, Silveira (2006), relata que, em cidades da Africa, mesmo antes da chegada dos
escravos ao Brasil, ja existia o culto h&d mais de uma divindade. Assim, temos o culto a divindade
principal da cidade e, em outros templos, os cultos dedicados a outras divindades. Porém, nada

disso parece com que ird se desenvolver nos Terreiros de candomblé no Brasil.

Podemos concluir que apesar de existirem as mesmas divindades, em regides na Africa e
nos terreiros de candomblé no Brasil, as caracteristicas dos cultos em celebracdo aos Orisas sao
diferentes.
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5 O CANDOMBLE NA CIDADE DO RIO DE JANEIRO E SUA EXPANSAO PARA
BAIXADA FLUMINENSE

Busco nesta parte da pesquisa analisar as primeiras casas de candomblé no Rio de
Janeiro, periodo em que o culto a nacdo Efon iniciou-se na cidade por influéncia de dois
baianos iniciados no Terreiro Asé Yangba Oloroke Ti Efon. Nesse processo, também
contribuiu o babalorisa Jodozinho da Gomeia para o crescimento e resisténcia do candomblé
no Rio de Janeiro.

Na segunda metade do século XIX existia uma concentracdo na cidade do Rio de
Janeiro, mais nos bairros centrais da cidade: Saude, Gamboa e Santo Cristo de negros baianos
libertos. Os antigos casarGes transformaram-se em corticos e as chacaras em casas. Nos
corticos e nas casas residiam algumas pessoas que foram responsaveis na fundagdo das
primeiras casas de candomblé no Rio de Janeiro (ROCHA, 2000).

Nesse periodo, temos a formacdo e a expansao das primeiras casas de candomblé de
nacdo Keto, fundamentais para consolidacdo dos cultos afro-brasileiros de varias outras

nacOes do candomblé.

No inicio do século XX, os candomblés se desenvolveram fora da Bahia;
primeiramente no Rio de Janeiro, onde ja existia, desde 1874, o Kwe Simba, terreiro
jeje fundado por Rosena, uma africana chegada ao Brasil por volta de 1850. Outro
africano, Bamboxé Obiticd, vindo de Salvador, fundou um terreiro na rua Bardo de
Sdo Félix, no bairro da Saude; mas, como ele ndo ficou no Rio, quem deu
continuidade a casa foi Jodo Alaba. Existia também, na época, um candomblé
dirigido por um baiano de grande conhecimento religioso, Cipriano Abedé, que era
babalorixa, babalad e olossaim. L& se agrupavam muitos baianos, que viviam no
Rio.

Em 1895, Mae Aninha do Opb Afonja, em uma das suas viagens ao Rio, abriu um
terreiro, no bairro da Sadde e iniciou uma primeira filha, Concei¢cdo de Omolu.
Quando retornou a Salvador, Mae Aninha entregou a casa a sua filha Agripina e o
terreiro foi transferido para Coelho da Rocha, em 1944. (COSSARD, 2006, p.33).

Das quatro casas citadas, apenas o 11é Asé Opd Afonja permanece com seu culto. A
yalorisa atual do terreiro é Mae Regina LUcia, filha de santo de M&e Cantd (Cantulina Garcia
Pacheco), que foi iniciada no culto aos orisas na Bahia por Méde Aninha (Eugénia Anna

Santos). Esta foi também fundadora do Terreiro 11é Asé Op6 Afonja, em Salvador.

A década de 40 marca uma nova fase do candomblé carioca. Trés das quatro casas
existentes até entdo fecharam, levando a dispersdo das pessoas iniciadas em cada
uma delas. Esse processo de dispersdo foi acompanhando pela abertura de novas
casas, em moldes bem diferentes dos padres até entdo encontrados. As novas
liderangas religiosas emergentes na cidade deixaram os bairros urbanos pobres e se
deslocam para o suburbio, onde instalam suas “rogas”. As décadas de 50/60 podem
ser consideradas como os “anos de ouro” do candomblé no Rio de Janeiro. Esse
periodo é sempre lembrado ndo apenas nas casas de K&tu mas em todas as tradi¢cdes
entdo instaladas na cidade. (ROCHA, 2000, p.26).
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Jodo Alves Torres Filho ou Jodozinho da Gomeia foi uma das liderancas do culto afro-
brasileiro responsaveis pela expansdo do candomblé a partir da década de 1940 no Rio de
Janeiro. Jodozinho nasceu em 1914, em Inhambupe, Bahia. Ainda jovem se mudou para
Salvador (iniciado ao Orisa lansd, nacdo Angola, por Severiano Manuel de Abreu), recebendo
0 nome religioso de Tata Londird. Com menos de 30 anos de idade se tornou babalorisa na
Bahia, mas depois transferiu seu terreiro para Rua da Gomeia (por isso, 0 nome: Jodozinho da
Gomeia) no bairro Sdo Caetano, em Salvador. Na segunda metade da década de 1940,
Jodozinho veio para o Rio de Janeiro, construindo seu terreiro na Baixada Fluminense, na
cidade de Duque de Caxias, Rio de Janeiro.

O seu terreiro, em dia de festa, era decorado com bandeirinhas e muito bem iluminado,
repleto de filhos de santo e convidados de outras nacdes de candomblé, além destes,
personalidades que frequentavam sua roga esperavam o momento que Jodozinho da Gomeia,
o Rei do Candomblé,? entrasse no saldo e apresentasse seu Orisa lansd, a senhora dos ventos,
raios e tempestades (Jodozinho danca para os Deuses. Revista Espiritual de UMBANDA, n°
05, 2007).

Oya (0i4) é a divindade dos ventos, das tempestades e do rio Niger que, em ioruba,
chama-se Odd Oya. Conta uma lenda que Xangd enviou-a em missdo na terra dos
baribas, a fim de buscar um preparado que, uma vez ingerido, Ihe permitiria lancar
fogo e chamas pela boca e pelo nariz. Oia, desobedecendo as instrucdes do esposo,
experimentou esse preparado, tornando-se também capaz de cuspir fogo, para
grande desgosto de Xangd, que desejava guardar s6 para si esse terrivel poder.

(VERGER, 1981, p.168).

Na década de 1950, Jodozinho iniciou muitos filhos de santo nas cidades do Rio de
Janeiro e em S8o Paulo. Estes, por sua vez, seguiram seus passos abrindo seus proprios
terreiros e contribuindo na expanséo das Casas de Candomblé no Sudeste do Brasil.2*

O babalorisa Jodozinho da Gomeia teve um papel importante na vida religiosa de

outro baiano, conhecido como Waldomiro da Costa Pinto (Waldomiro Baiano). Assim como

0 No dia em que a rainha Elizabeth da Inglaterra esteve em visita & cidade do Rio de janeiro, em 1968, ficou
extremamente encantada com as coreografias e a danga de Jodozinho, dizendo que, se houvesse um rei naquele
“negdcio de Candomblé”, seria Jodozinho da Goméia. (Jodozinho dancga para os Deuses. Revista Espiritual de
UMBANDA, n° 05, 2007).

21 A descendéncia de Jodozinho da Goméia é maior no Rio e em S&o Paulo do que na Bahia. Ap6s sua morte, 0
terreiro em Duque de Caxias passou por uma disputa de poder — uma menina de dez anos teria sido indicada para
dar continuidade a Casa. Houve divergéncia interna e o terreiro acabou extinto. Em Salvador, na Rua da Goméia,
o lugar onde ergueu sua roga foi tomado por uma imensa caixa d’agua de concreto, instalada pela companhia de
saneamento basico da cidade. (Ritual Angola no Rio de Janeiro — 1946. Revista Espiritual de UMBANDA, n°
05, 2007).
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Jo&ozinho, ele instalou seu terreiro na Baixada Fluminense (cidade de Duque de Caxias- RJ),
tendo ainda expandido os cultos aos Orisas para outros Estados, principalmente Séo Paulo.
Waldomiro da Costa Pinto nasceu na Rua da Graca, no bairro Sdo Pedro, em Salvador,
no dia 13 de dezembro de 1928. Waldomiro era de uma familia muito pobre que ainda crianca
perdeu seus pais e avoés, ficando aos cuidados de seus padrinhos que pouco tempo depois
vieram a falecer. Com a morte dos padrinhos, foi viver com uma tia que Ihe batia muito. Por

isso, quando sua vizinha Maria Francisca o convidou para ir ao Terreiro do seu Pai de Santo,

Waldomiro (1991, ndo paginado) falou: “se tiver lugar para ficar ndo volto mais”.*?
Foi entdo que Dona Francisca me levou para a casa de Cristdvao, que era seu Pai de
Santo e 14 fiquei morando durante quatro anos, vendendo acaca para ele, dois por um
tostdo. Todos os dias eu vendia de quarenta a cinquenta mil réiz e o dinheiro era
todinho entregue para Cristdvdo, que nunca me dava um tostdo pelo meu trabalho

(MARTINS; SOUZA, 1991 , ndo paginado).

Alguns anos depois, Waldomiro ficou muito doente e resolveu se iniciar no
Candomblé por Cristévao Lopes dos Anjos. Para isso, foi trabalhar no Retiro, periodo em que
juntou dinheiro para retornar ao Terreiro e ser iniciado ao Orisa Sang6®*. Waldomiro descreve
uma divergéncia entre ele e algumas pessoas no terreiro em que foi iniciado. As divergéncias,

contribuiram para seu aprofundamento no culto afro-brasileiro:

Um dia, eu sai escondido para assistir um candomblé na Casa de Roco. Me
ensinaram a dar um s6 na camisa para ndo “pegar” Santo, ¢ eu fui la e fiquei
assistindo o Candomblé, ndo deu certo a estéria do n6 e quando acordei ja era outro
dia. Isso provocou um grande aborrecimento, minha Méae Celina, mulher de
Cristdvdo, ficou muito zangada e quis me bater, a Mae de Santo tomou as dores,
meu Pai VilQ, que era meu Pai Pequeno da casa, tomou as dores e eu fui mandado
embora sem ter onde morar. Foi entdo que resolvi ficar morando na Casa de Roco e
ali fiquei por quatro anos. Arrumei emprego em um restaurante e fiquei morando na
casa de Candomblé, ajudando em tudo. A mde de Santo era sozinha e sé contava
com a ajuda da Mae pequena, eu fiquei ajudando e aprendendo e s6 depois de quatro
anos é que vim para o Rio de Janeiro. Quando vim devia ter mais ou menos uns

vinte anos. (MARTINS; SOUZA, 1991, ndo paginado).

Nesse periodo, Waldomiro ja conhecia Jodozinho da Gomeia, amigo que 0 havia
chamado para morar no Rio de Janeiro. Entretanto, quem o trouxe foi Cristévao®*, depois de

22 Disponivel em: http://pt.scribd.com/doc/61037232/waldomiro-de-xango-entrevista.Acesso em set.2019.

2 Na nagdo Efon, Terreiro Asé Yangba Oloroke Ti Efon - Salvador, primeiro fundado da nagéo no Brasil.

24 Cristévdo e Waldomiro foram os iniciados da nacéo Efon que trouxeram os rituais para Cidade do Rio de
Janeiro na década de 1940. Cristévdo no Rio iniciou duas pessoas importantes para a expansao e permanéncia
dos rituais, foram: Alvinho de Omolu que iniciou muitos Filhos de Santo no Rio e em S&o Paulo e a Maria de
Sangd, sua neta, sucessora e atual yalorisd no Terreiro do Pantanal, em Duque de Caxias, 0 mais antigo em
atividade da nag&o no Brasil.



http://pt.scribd.com/doc/61037232/waldomiro-de-xango-entrevista.Acesso%20em%20set.2019
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fazer as pazes. Waldomiro (1991, ndo paginado) retrata sua chegada a Capital da Republica,

na década de 1940, da seguinte maneira:

[...] chegamos no Rio numa sesta-feira as trés horas da tarde a as seis horas ele me
botou pra fora da casa dele, por motivos que ndo valem a pena relatar. Ai eu fui até
uma barraca que ficava perto da casa dele, que era de uma senhora chamada Dona
Dilu, e perguntei a ela se conhecia Seu Jodo da Goméia, ela me disse que me levaria
la quando fechasse a barraca. Quando chegamos na casa de Seu Jodo fomos
recebidos por Mée Chica que ja me conhecia da Bahia e conversamos por um bom
tempo até que seu Jodo se levantou e veio conversar comigo. Néo tive coragem de
contar o acontecido e por volta de uma hora da manhé voltei com Dona Dil( que me
pediu que a acompanhasse até sua casa que ficava em um lugar muito deserto.
Quando chegamos 14, ela disse: “ja ¢ tdo tarde, ‘como” vocé ndo dorme aqui”? Ora,
eu ndo tinha onde dormir, e de pronto, eu aceitei o convite. Na segunda-feira
expliquei a Dona Dill o por que da minha permanéncia em sua casa e pedi a Dona
DilG que me ensinasse a chegar a casa de um amigo (MARTINS; SOUZA,1991, ndo

paginado).

Na mesma semana que chegaram ao Rio, Waldomiro foi trabalhar como cozinheiro no
Hotel Londres de Copacabana. Por dois anos, alugou uma casa em S&o Jodo de Meriti,
passando a trabalhar na casa do jornalista Claudio Medeiros Lima, do Jornal Ultima Hora.
Com o dinheiro do emprego abriu uma pensdo de comida, conseguindo se estabelecer
economicamente no Rio de Janeiro.

Na analise de Waldomiro sobre o candomblé: “Quem na verdade puxou a vinda dos
baianos e abriu definitivamente o Candomblé no Rio de Janeiro foi 0 sucesso obtido por Jodo
da Goméia.”(MARTINS; SOUZA, 1991, ndo paginado). As pessoas ficavam encantados com
a beleza e “leveza” quando estava em “transe”

Fotografia 5 — A Leveza da Senhora dos Ventos.

Fonte: Flickr — lansd de Jodozinho da Gomeia?.

% Disponivel em: https://www.flickr.com/photos/joaozinhodagomeia/. Acesso em fev.2020.



https://www.flickr.com/photos/joaozinhodagomeia/
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Waldomiro Baiano se tornou babaloris4 iniciando seu primeiro yaw6”® no Terreiro de
Jodozinho da Gomeia, ao Orisa Logunedé?’. Por isso, Jodozinho “entregou” para ele iniciar

essa pessoa’®, ou seja, o primeiro yawd do homem que se tornaria um dos principais

|29

babalorisas do Brasil”, nas décadas seguintes, é iniciado no terreiro de Angola e ndo no

terreiro de nacao Efon.

[...] o primeiro Logun Edé tirado na Goméia, foi “feito” por mim. O rapaz chamava-
se Vivaldo Pires de Carvalho. Vivaldo é o mais velho Logun feito no Rio de Janeiro.
Apesar de tudo Eu ndo queria assumir responsabilidades de Pai de Santo. Eu morava
na rua Farnesi € um conterraneo cismou que eu tinha que fazer o seu Santo, e eu
como ndo queria ser Pai de Santo de ninguém, dizia, _ Menino eu ndo quero me
envolver nisso, eu ndo quero e pronto. _ O menino sabia que eu tinha raspado o
Vivaldo que por sua vez dava a maior forca para que eu fizesse aquele Orixa. O
menino insistia, Vivaldo forgava e ai eu botei 0 yad junto com seu Bobo, finada
Santa, Dona Teodora de Yemanja e fiz o Santo do yad. Depois Vivaldo disse pra
mim “Baiano, ja que botou esse yad, vamos alugar uma casa em Caxias que tenha
quintal e vamos fazer um “Barrag@o”. Ai apareceu Francisco de Yemanja, apareceu
Dinis de Oxum, a Lurdes de Ogum e apareceu a llza de Oxala. Este foi meu segundo
“barco”, as roupas dos Santos foram todas emprestadas por seu Jodo da Goméia.
Dali eu me animei e parti para comprar o Parque Fluminense, onde permanece até

hoje 0 meu Candomblé. (MARTINS; SOUZA, 1991, ndo paginado).

O Terreiro fundado pelo Babalorisa Waldomiro Baiano, 11é Ogun Megégé Asé Bar
Lépé, Parque Fluminense, Duque de Caxias, Rio de Janeiro, tem como atual lider religioso
seu neto sanguineo, o babalorisd Sandro de Oxaguid que assumiu a “cadeira” apds o

falecimento de seu avd, em 2007.

%6 Nome que se d4 & pessoa iniciada no terreiro de candomblé.

27 E um Orisa que tem sua origem na nacéo Efon, como Orisa Osossi na nacdo Keto, Orisa Osumaré na nago
Jeje e Oris& Tempo na na¢do Angola.

28 “Hoje as pessoas botam um santo de uma outra na¢éo na sua casa ¢ ndo vao conversar, ndo vao se apurar, mas
naquele época ia”. Disponivel em: http://pt.scribd.com/doc/61037232/waldomiro-de-xango-entrevista. Acesso em
set.2019.

2% Mais velho babalorix4 em atividade no Brasil, com 65 anos de iniciacéo, Pai Valdemiro "Baiano"” de Xangb
morreu nesta quinta-feira, aos 78 anos, de insuficiéncia respiratoria. Ele Vivia em Caxias, e seu terreiro, o 11é
Asé Baru Lepé, fundado nos anos 40, é considerado o mais importante do Estado do Rio de Janeiro. O local esta
em processo de tombamento a pedido do ministro Gilberto Gil. Pai Baiano € guru de politicos e artistas e iniciou
Pai Augusto César, um dos mais conhecidos e respeitados babalorixas do pais, de Salvador. A cerimdnia funebre
na tradicdo do candomblé, que dura sete dias, comeca nesta quinta, com a participacao de inimeros
representantes do terreiro do Gantois, de Salvador. Morre Pai Baiano de Xangd, mais velho babalorixa em
atividade no pais. Extra, Rio de Janeiro, 22/02/07. Disponivel em: <https://extra.globo.com/noticias/rio/morre-
pai-baiano-de-xango-mais-velho-babalorixa-em-atividade-no-pais-740936.html>.



http://pt.scribd.com/doc/61037232/waldomiro-de-xango-entrevista.Acesso%20em%20set.2019
http://pt.scribd.com/doc/61037232/waldomiro-de-xango-entrevista.Acesso%20em%20set.2019
https://extra.globo.com/noticias/rio/morre-pai-baiano-de-xango-mais-velho-babalorixa-em-atividade-no-pais-740936.html
https://extra.globo.com/noticias/rio/morre-pai-baiano-de-xango-mais-velho-babalorixa-em-atividade-no-pais-740936.html
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5.1 Estrutura e Organizacgdo nos Terreiros de Candomblé

Os espacos fisicos nas Casas de Candomblé sdo bem parecidos, as diferencas
encontradas sdo: a nacdo do terreiro (Keto, jeje, Angola ou Efon), os rituais realizados as
divindades (com diferencas entre as nagdes), a lingua (Keto e Efon o idioma € o yorub4, Jeje o
idioma ewe fon, e angola o bantu).

Nos espacos externos, quando passamos pelo portdo dos Terreiros encontramos 0
assentamento da divindade Est, que é considerado o guardido da casa de Candomblé. De

acordo com Agenor Miranda Rocha:

Cada Orixa tem sua prépria casa, o quarto, onde é cuidado e alimentado. Ocupando
uma disposicdo determinada na espaco da Roga, de acordo com o tipo o Orixa. Esses
quartos, estdo sempre fechados, ja que ali s6 podem entrar pessoas iniciadas. Ao
entrar ou sair de uma “roga”, todas as pessoas devem “salvar os Orixas”. Na
chegada, comeca-se salvando Exu e, em seguida, passando pela casa de cada Orixa,
salvando cada um e comunicando sua chegada.

Na parte interna, geralmente dentro da casa, vamos encontrar as casas dos Orixas
que nos itans sdo considerados moradores de palacios, situados nas cidades
africanas. (ROCHA, 2000, p. 33).

Em uma Casa de Candomblé ha sempre uma porta central, onde fica localizado o
barracdo. Nesse espaco, sao realizadas as festividades publicas e os iniciados, podendo louvar
e dancar aos Orixas. Nas laterais ha um espaco com assentos reservados aos visitantes e ao
fundo, em um local alto, fica a cadeira do Orixa dono® do terreiro, que permanece vazia caso
0 mesmo ndo esteja presente na festa. Além disso, encontramos a cadeira da yalorisa ou

babalorisa e o local para os atabaques.

% Cada Terreiro tem um Orix4 dono da Casa de Candomblé, a construcdo desse espaco é em devocdo a um
Orixa especifico, visto como sendo dono daquela “terra” construido.
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Fotografia 6 — Porta central do barracéo
" .

Fonte: Elaborada pelo autor, 2011.

Nas Casas de Candomblé, podemos observar outro espago que é reservado ao reino
dos vegetais: as plantas e as arvores sdo utilizadas nos rituais independentemente da nacao,
ndo sendo possivel iniciar uma pessoa ao culto afro-brasileiro sem utilizar as ervas

“sagradas”.

Entre algumas ““arvores sagradas” existe no terreiro o Iroko, que é a representacéo do
préprio Orisa, conforme descrito no itan e na observacdo participante da etnografia realizada

no 11é Ogln Anaeji Igbele Ni Oman (Asé Pantanal).

Numa certa época, nenhuma das mulheres da aldeia engravidava. J4 ndo havia
criangas pequenas no povoado e todos estavam desesperados. Foi entdo que as
mulheres tiveram a idéia de recorrer aos magicos poderes de Irokd. Juntaram-se em
circulo ao redor da avore sagrada, tendo o cuidado de manter as costas voltadas para
o0 tronco. N&o ousavam olhar para a grande planta face a face, pois, 0s que olhavam
Iroko de frente enlouqueciam e morriam. Suplicaram a Iroko, pediram a ele que lhes
desse filhos. Ele quis logo saber o que teria em troca. As mulheres eram, em sua
maioria, esposas de lavradores e prometeram a Iroko milho, inhame, frutas, cabritos
e carneiros. Cada uma prometia o que o marido tinha para dar. Uma das suplicantes,
chamada Olurombi, era a mulher do entalhador e seu marido ndo tinha nada daquilo
para oferecer. Olurombi ndo sabia o que fazer e, no desespero, prometeu dar a Iroko
o primeiro filho que tivesse.

Nove meses depois a aldeia alegrou-se com o choro de muitos recém-nascidos. As
jovens maes, felizes e gratas, foram levar a Iroco suas prendas. Em torno do tronco
de Iroko depositaram suas oferendas. Olurombi contou toda a histdria ao marido,
mas ndo pode cumprir sua promessa. Ela e o0 marido apegaram-se demais ao menino
prometido. No dia da oferenda, Olurombi ficou de longe, segurando nos bracos
trémulos, temerosa, o filhinho tdo querido. E o tempo passou. Olurombi mantinha a
crianca longe da &rvore e, assim, o menino crescia forte e sadio. Mas um belo dia,
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passava Olurombi pelas imediagdes do Iroko, entretida que estava, vindo do
mercado, quando, no meio da estrada, bem na sua frente, saltou o temivel espirito da
arvore, e disse: “Tu me prometeste o menino e ndo cumpriste a palavra dada.
Transformo-te entdo num passaro, para que vivas sempre aprisionada em minha
copa”.E transformou Olurombi num passaro, que voou para a copa de Iroko para ali
viver para sempre. Olurombi nunca voltou para casa, e o entalhador a procurou em
vao, por toda parte. Ele mantinha 0 menino em casa, longe de todos. Todos os que
passavam perto da arvore ouviam um passaro que cantava, dizendo o nome de cada
oferenda feita a 1roko.

Até que um dia, quando o artesdo passava perto dali, ele proprio escutou o tal
passaro, que cantava assim: “Uma prometeu milho e deu o milho; outra prometeu
inhame e trouxe inhames; uma prometeu frutas e entregou as frutas; outra deu o
cabrito e outra, o carneiro, sempre conforme a promessa que foi feita. S6 quem
prometeu a crianga ndo cumpriu o prometido”. Ouvindo o relato de uma histéria que
julgava esquecida, o marido de Olurombi entendeu tudo imediatamente. Sim, s
podia ser Olu-rombi, enfeiticada por Iroko. Ele tinha que salvar sua mulher! Mas
como, se amava tanto seu pequeno filho?

Ele pensou e pensou e teve uma grande idéia. Foi a floresta, escolheu o mais belo
lenho de Iroko, levou-o para casa e comecou a entalhar. Da madeira entalhada fez
uma copia do rebento, o mais perfeito boneco que jamais havia esculpido. O fez com
os doces tracos do filho, sempre alegre, sempre sorridente. Depois poliu e pintou o
boneco com esmero, preparando-o com a agua perfumada das ervas sagradas. Vestiu
a figura de pau com as melhores roupas do menino e a enfeitou com ricas joias de
familia e raros adornos. Quando pronto, ele levou o menino de pau a Iroko e o
depositou aos pés da arvore sagrada. Iroko gostou muito do presente. Era 0 menino
que ele tanto esperaval! E 0 menino sorria sempre, sua expressdo, de alegria.

Iroko apreciou sobremaneira o fato de que ele jamais se assustava quando seus olhos
se cruzavam. Nao fugia dele como os demais mortais, ndo gritava de pavor e nem
Ihe dava as costas, com medo de o olhar de frente. Iroko estava feliz. Embalando a
crianca, seu pequeno menino de pau, batia ritmadamente com os pés no solo e
cantava animadamente. Tendo sido paga, enfim, a antiga promessa, Iroko devolveu
a Olurombi a forma de mulher. Aliviada e feliz, ela voltou para casa, para 0 marido
artesdo e para o filho, j& crescido e enfim libertado da promessa.

Alguns dias depois, os trés levaram para Iroko muitas oferendas. Levaram ebds de
milho, inhame, frutas, cabritos e carneiros, lacos de tecido de estampas coloridas
para adornar o tronco da arvore. Eram presentes oferecidos por todos os membros da
aldeia, felizes e contentes com o retorno de Olurombi. Até hoje todos levam
oferendas a Iroko. Porque Iroko da o que as pessoas podem. E todos ddo para Iroko
o prometido. (IROKO a Arvore Sagrada dos Yorubas. Revista Espiritual de
UMBANDA, 2008, p.24-25).

Na festa realizada ao Orisa Oroko, no Asé Pantanal, a yalorixd Maria (atual lider
religiosa, depois da vamunha) senta na esteira em frente a arvore sagrada e bate pad (som
realizado com as maos) para dar inicio a uma cantiga que € acompanhada pelo som o0s
atabaques. Na sequéncia, os filhos de santo (homens) pegam as oferendas que estdo cobertas
ao lado da arvore (canjica, acaga, milho, bola de inhame, entre outras), entregam a outro filho
de santo que ird dar nas mados da yalorisa, onde serdo colocadas ao pé da arvore e todos 0s

filhos (homens ou mulheres) do terreiro dancam em volta de Iroko. Ao final, a yalorixa abaixa
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sua cabeca até o chdo, em sinal de respeito ao Orisa. Levanta os bragos, abracar a arvore
sagrada, dando continuidade a festa de Iroko, que é considerada a mais importante do Ilé
Ogun Anaeji Igbele Ni Oman, pois a festividade se dd em comemoracdo a fundacdo do

terreiro.

Podemos observar, tanto no itan quanto na etnografia, o respeito e devogdo ao Orisa
Iroko. Além disso, os iniciados agradecem seus pedidos realizados com oferendas a

divindade.

Fotografia 7 — Oferendas para Iroko

Fonte: Elaborada pelo autor, 2011.

Nas Casas de Candomblé, a festa € realizada por todos os membros da comunidade.
Para melhor organizacdo os afazeres, cada integrante ficara responsavel por determinadas
tarefas. Dessa maneira espera-se que todos possam cumprir suas responsabilidades designadas
para o melhor andamento da festa. “Para realizar o desejo dos deuses, o chefe de um terreiro
ndo age sozinho, pois conta com a ajuda de muitas pessoas sob suas ordens. Juntos, formam
uma grande comunidade muito organizada, onde cada um estd a servico dos deuses.”
(COSSARD, 2006, p.67).

A distribuicdo de tarefas ou cargos, em que cada iniciado é responsavel por
determinada funcdo, contribui de maneira peculiar no desenvolvimento na comunidade

religiosa. Alguns cargos e funcdes foram descritos por Rocha (2000, p. 37-38):



33

- Alabé: cargo masculino, escolhido entre os ogds. E o responsavel por “tirar as
cantigas”, ou seja, cantar para os Orixas nas festas.

- Abassé: cargo feminino, cuja responsabilidade é o preparo dos alimentos rituais.
- Amord: cargo feminino, encarregada de dancar o padé.

- Axogun: o escolhido entre os ogas. E um cargo masculino que designa a pessoa
encarregada do sacrificio dos animais.

- lyaegbé: cargo feminino. E considerada a mae da comunidade e geralmente é
encarregada dos cuidados da casa.

- Iya kekeré (ou babakekeré): geralmente conhecidos como “méae” ou “pai pequeno”.
E um cargo auxiliar da mée-de-santo e a substitui na sua auséncia.

- lyalorixa (ou babalorixd): em geral sdo chamados “mée” ou “pai-de-santo”. Para
ocupar este cargo, a pessoa precisa ter sido destinada a isso. Este é um cargo dado
pelo Orixa que estd determinado no préprio odu da pessoa. Por isso, quando uma
ya0 é iniciada ja se sabe se ela devera ou ndo se preparar para, mais tarde, assumir
este cargo.

O cargo que cada pessoa ocupa ha hierarquia de uma casa resulta de uma
combinacéo de fatores, tais como: natureza do Orix4, heranca, antiguidade na casa
etc... A dedicacdo é um fator fundamental para o bom desempenho de cada funcéo.
A cada cargo correspondem responsabilidades e conhecimentos especificos, cuja
assimilacdo depende de um grande esforco pessoal.

Para dar continuidade a pesquisa pretende analisar, o cargo de yalorisa e/ou babalorisa.
Buscando compreender as etapas que 0s iniciados precisam passar para se tornar yalorisa ou
babalorisa, o que representa o Orisa para o iniciado e o significado do assentamento do Orisa

na Casa de Candomblé.
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6 INICIAGCAO NO CULTO AFRO-BRASILEIRO

Como proposta nessa parte do trabalho, irei analisar algumas questdes fundamentais
da inser¢do do individuo no culto afro-brasileiro: das etapas de iniciacdo a obrigacdo de sete
anos, o que essa “Gltima” obrigagdo representa na vida religiosa do iniciado, os caminhos a
serem percorridos até o cargo de babalorisa ou yalorisa e a representacdo do assentamento

individual e do assentamento coletivo no Terreiro de Candomblé.

A narrativa Yoruba, conforme observamos ao longo dessa pesquisa, acredita que
existem dois elementos principais na personalidade humana, o fisico e o espiritual. O
elemento fisico, “é coletivamente conhecido como ara (corpo), é, o trabalho manual da
Orisanla (o deus ioruba da criagdo), que foi encarregado por Olédumaré (Deus Todo-
Poderoso) de moldar dos seres humanos com barro, sendo também responsavel por moldar a
beleza e a feiura, a perfeicdo e a deficiéncia” (ABIMBOLA, 2011, p.05).

Olédumare é o responsavel de criar no ser humano o elemento espiritual émi (alma),
enquanto Ajala é o responsavel pela criacdo do ori (cabeca interna). O ori, entre 0s yorubas,
representa o destino do ser humano. Quem tem um “bom ori” terd um bom destino e quem

tem um “ori ruim” terd um mau destino.

Segundo Wande Abimbola (2011, p.09-10):

Ajala, o oleiro, acredita-se ser um devedor incorrigivel e uma criatura descuidada e
irresponsavel. De qualquer forma, quando Ajala termina de moldar as cabecas, ele
as coloca no deposito. Mas, a maioria dos ori [cabegas-destino] ndo foram feitas
com cuidado, porque algumas, ele esquece de cozer, outras foram mal feitas,
enquanto outras foram queimadas no forno. Como ele deve para muita gente, ele
sempre esconde-se, fugindo de seus cobradores, descuidando-se de alguns ori
[cabecas-destino] que estdo no forno, que terminam por queimarem-se. Ajala, por
causa de sua falta de cuidado e irresponsabilidade, é o responsavel por moldar muito
mais cabecas [ori-destino] ruins, do que boas.

O ato de estar selecionando ori [destino] na casa de Ajala, é reconhecido como livre-
arbitrio. Todo individuo é livre para selecionar qualquer tipo de ori [destino] que ele
deseja, seja grande ou pequeno, assado ou sem assar. Uma vez que, a maioria das
cabecas moldadas por Ajald sdo ruins e imprestaveis, segue-se que a quase
totalidade dos individuos que véo para a casa de Ajala, escolherdo cabegas ruins e
imprestaveis.

Uma vez que a escolha do ori [destino] tenha sido feita, o individuo, agora um ser
humano completo, € livre para viajar do orun (céu) para o ayé (terra). Seu sucesso
ou faléncia na vida, depende, geralmente falando, do tipo de ori [destino] que ele
pegou no deposito de cabecas de Ajala.
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Ori, entretanto, é o elemento que representa o destino humano. A escolha de um
bom ori [destino] assegura que, as suas aspiracOes individuais o permitirdo ter uma
vida préspera e de sucesso na vida; mas, ao contrario, a escolha de um mau ori
[destino], o levara a uma vida de faléncias e insucessos.

Todavia, a personalidade humana (beleza ou feiura, perfeicdo ou deficiéncia, boa ou
ruim) é anterior a divindade que ira fazer parte na vida da pessoa. Por isso, nessa pesquisa,
falamos de algumas liderancas religiosas, entre elas o babalorisa Jodozinho da Gomeia. Para
ele, primeiro foram criados os elementos fisico e espiritual de sua personalidade e s6 depois a

divindade lansa, pela qual ele ficou conhecido e foi iniciado no culto afro-brasileiro.

No processo de iniciacdo ao culto dos Orisas, a pessoa ndo escolhe para qual
divindade serd iniciada, mas a propria divindade que ird escolher a pessoa. Por isso, 0
babalorixa ou a yalorisa tem a tarefa de preparar a pessoa para receber o Orisd em sua “nova
vida”, independentemente do Orisa se manifestar ou ndo na pessoa escolhida.

O tempo de duragdo, as condigbes e 0s motivos de uma iniciagdo variam de uma
pessoa para a outra. Algumas sdo iniciadas ainda crianca, outras ja velhas; algumas
chegam a uma casa e logo “fazem o santo”, outras ficam anos como abias; algumas
vao por vontade prépria, outras obrigadas; algumas tém dinheiro suficiente para
custear suas obrigacdes, outras ndo; umas se conformam com a iniciacdo por motivo
de doenca, outras por promessa; e assim pode-se relacionar uma infinidade de
situacBes que expressam a trajetoria de cada um. Dentro desta grande diversidade, o

que irmana a todos é o fato de estarem ali reunidos para cultuar os Orixas, passando
todos por uma sequéncia de etapas rituais comuns (ROCHA, 2000, p.99).

O processo de iniciagdo comeca com a “feitura”, processo que passa por algumas
etapas. Tais como raspar a cabeca, pintar o corpo em alguns rituais e preparar as oferendas
destinadas aos Orisas. Para isso, a pessoa precisa ficar na casa de candomblé por diversos
dias. Depois, quando tiver sido iniciada, ela precisara renovar as oferendas aos Orisas apds
um ano. Essa etapa é chamada obrigacdo de um ano. Apds trés anos da “feitura”, temos a
obrigacdo de trés anos. A obrigacdo de sete anos, “altima” etapa do processo de iniciacdo, a
pessoa ira passar pelos mesmos processos realizados na sua “feitura”. Ao final, ela pode se

tornar ou ndo um babalorisa ou yalorisa.

A realizacdo de todas essas etapas sdo importantes para o aprendizado. Entretanto,
observa-se que no culto aos Orisas, 0s anos irdo contar a partir da celebracdo das obrigacGes
necessarias, ou seja, se a pessoa foi iniciada e ap6s sete anos ndo realizou as cerimdnias

necessarias, ela ndo podera fazer os rituais dessa “tltima” obrigacao.
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Podemos observar que nesse processo de iniciagdo, o que de fato ira contar ndo ¢ a
idade de nascimento da pessoa, mas o tempo de iniciacdo da mesma. Por exemplo: a pessoa
iniciada aos 30 anos de idade, quanto tiver 37 anos, tera 7 anos no culto aos Orisas. Outra
pessoa iniciada no culto, com 20 anos de idade, quando tiver 37 anos, tera 17 anos no culto
aos Orisas. Ou seja, apesar das duas pessoas contarem com a mesma idade, a segunda é

considerada mais “velha” no culto aos Orisas.

Trés anos depois de sua iniciacdo, a noviga efetuara uma nova “obriga¢@o”, que lhe
permitird passar a uma categoria superior de iyawo. Com sete anos de iniciagdo,
devera realizar nova ceriménia, durante a qual a lyalase a prepararé e Ihe entregara
alguns elementos e objetos rituais que lhe conferem a faculdade de passar da
categoria de iyawo a de égbomi. E mister assinalar a importancia dessas cerimdnias.
E durante a cerimdnia que a iyawo recebe o ase que lhe permitira passar de uma
categoria a outra. Sem essas ceriménias, a antiguidade ndo é mensurdvel. Uma
Iyawo mesmo depois de quinze anos de iniciada, por exemplo, mas que ndo recebeu
0 igha-ase continuara sendo iyawo e ndo podera fazer parte das ajoye, quer dizer, as
sacerdotisas detentoras de titulos e funcdes especiais. (SANTOS, 2008, p.45).

Esses rituais de iniciacdo sdo todos internos com a presenca de alguns iniciados: o
babalorisa ou a yalorisa, a lya kekeré, a abassé, e a ebome®. J4 o ritual externo é aberto ao
publico em geral: convidados, adeptos e lideres religiosos de outros terreiros, sendo realizada
uma “grande” festa para apresentar o novo iniciado do culto aos Orisés. Na festa seréd
realizada uma ceriménia chamada orunko (saida do nome do yawd), em que o Orisa ira “falar
seu nome”, ao publico. Todavia, a pessoa ndo podera ser considerada iniciada se ndo houver

esta cerimoOnia.

Segundo Agenor Miranda Rocha (2000, p.100):

O “dia do nome” é a grande festa. O Orixa da iniciada aparece em publico pela
primeira vez. Os amigos e a familia estdo presentes. Nessa ocasido, a iyalorixa
escolhe, entre as pessoas mais antigas no santo presentes no barracdo, aquela que
devera “tomar o nome” do Orixd. Ela se dirige a pessoa e lhe entrega o adja,
convidando-a para se incumbir desta tarefa. Tocando o adja, o escolhido segura o
Orixa pelo brago e passeia com ele no barracéo, conversando baixinho. Por duas
vezes pergunta ao Orixa qual € seu orunkd (nome) e o Orixa responde em voz baixa.
Na terceira vez que a pergunta é feita, o Orixad d& um pulo e grita bem alto seu
orunkd. O novo Orixa e sua filha, ou filho, estdo apresentados a comunidade. Este é
um momento de grande importancia para a casa. Cada novo Orixa que nasce € mais
axé para todos.

31 0 acesso a determinados rituais estdo em relagdo direta com o grau de iniciagdo e, consequentemente, com a
capacidade fisica e espiritual do individuo de assistir e de participar de uma experiéncia durante a qual séo
liberados e estdo presentes forcas e poderes dificilmente manejaveis (SANTOS,2008).
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Entretanto, no cenario atual do candomblé, algumas pessoas sdo iniciadas por outras

que ainda ndo passaram por todos os processos de iniciagdo. Contudo, essa questdo ndo sera

abordada neste trabalho, posto que o mesmo devera se concentrar apenas nas questdes que

foram levantadas.

Fotografia 8 — Feitura do yawo.

Fonte: Pagina do yawo no wikipédia®.

6.1 Representacao do Orisa: individual ou coletivo

Mas, 0 que vem a ser 0 orisa?

Para os iorubés tradicionais e os seguidores de sua religido nas Américas, 0s orixas
sdo deuses que receberam de Olodumare ou Olorum, o Ser Supremo, a incumbéncia
de criar e governar o mundo, ficando cada um deles responsavel por alguns aspectos
da natureza e certas dimensdes da vida em sociedade e da condigdo humana.

Exu € o orixa sempre presente, pois o culto de cada um dos demais orixas depende
de seu papel de mensageiro. Sem ele orixas e humanos ndo podem se comunicar.
Ogun governa o ferro, a metalurgia, a guerra. E o dono dos caminhos, da tecnologia
e das oportunidades de realizacdo pessoal. Foi, num tempo arcaico, o orixa da
agricultura, da caca e da pesca, atividades essenciais a vida dos antigos. Assim, ele é
muito préximo de Oxdssi ou Odé e outros orixds cagadores, que sdo os donos da

32 Disponivel em: < https://pt.wikipedia.org/wiki/1a%C3%B4> Acesso em

fev.2020.
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vegetacdo e da fauna, detendo a chave da sobrevivéncia do homem através do
trabalho.

Nand é a dona da lama que existe no fundo dos lagos e com a qual foi modelado o
ser humano. E considerada o orixa mais velho do pantedo na América.

Oxumaré, o arco-iris, é o deus serpente que controla a chuva, a fertilidade da terra e,
por conseguinte, a prosperidade propiciada pelas boas colheitas.

Omulu ou Obaluaé, é o senhor da peste, da variola, da doenga infecciosa, 0
conhecedor de seus segredos e de sua cura.

Eua, preside o solo sagrado onde repousam 0s mortos.

Iroco, a arvore centendria em cuja copa frondosa habitam aves misteriosas, temidas
portadoras do feitico.

Xang6 é o dono do trovdo, conhecedor dos caminhos do poder secular, governador
da justiga.

Oi4 ou lansd dirige o vento, as tempestades e a sensualidade feminina. E a senhora
do raio e soberana dos espiritos dos mortos, que encaminha para 0 outro mundo.
Obé dirige a correnteza dos rios e da vida doméstica das mulheres, no continuo
fluxo do cotidiano.

Oxum preside o amor e a fertilidade, é dona do ouro e da vaidade e senhora das
aguas doces.

lemanja, a senhora das grandes aguas, mée dos deuses, dos homens e dos peixes,
aquela que rege o equilibrio emocional e a loucura.

Ia Mi Oxorongd, nossas mées ancestrais, donas de todo o conhecimento e senhoras
do feitico, representantes da ancestralidade feminina da humanidade.

Os gémeos lbejis, os orixéas criancas que presidem a infancia e a fraternidade, a
duplicidade e o lado infantil dos adultos.

Orunmila ou Ifa é o conhecedor do destino dos homens, o que detém o saber do
oraculo, o que ensina como resolver toda sorte de problema e afli¢éo.

Ossaim é o conhecedor do poder méagico e curativo das folhas e sem sua ciéncia
nenhum remédio magico funciona.

Oxal& encabe¢a o pantedo da Criacdo, formado de orixas que criaram o mundo
natural, a humanidade e o mundo social. Oxal& ou Obatald, é o criador do homem,
senhor absoluto do principio da vida, da respiragdo, do ar, sendo chamado de o
Grande Orixa. E orixa velho e muito respeitado tanto pelos devotos humanos como
pelos demais orixas. (PRANDI, 2001, p.20-23).

Consequentemente, podemos sentir a presenca dos Orisas através de sua “energia” ao
nosso redor. Todavia, nao podemos “ver” a divindade, se ndo através de sua representacdo
simbdlica (assentamento) ou de sua manifestacdo na pessoa (iniciado).

Para os seres humanos ndo basta simplesmente perceber a presenca do sobrenatural,
nds precisamos ver para sustentar aquilo em que acreditamos. Conforme é descrito na biblia a
passagem que Deus (cristianismo/igreja catolica) precisou ndo apenas falar ao seu fiel, mas
“aparecer” na “forma de fogo” no deserto. No culto de matriz africana, também, é preciso
“ver” a divindade. Para isso, ela se mostrar de algumas formas, conhecidas como

representacdo do Orisa no okuta® ou no préprio individuo quando estiver em transe.

% A pedra (okutd) é elemento mineral que simboliza a presenca do orisa. Ela é sacralizada e
transformada em poder e energia a partir do momento em que recebe elementos que participam
da iniciagdo. Torna-se vivificada, fortalecida, sagrada, e transforma-se na representacdo do
orixa, o seu simbolo fisico (BARROS,2009).
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Cada Orisa esta ligado a determinados elementos da natureza, caracteristicas e mitos

diferentes. Por isso, sdo vistos de maneiras diferentes quando manifestado no iniciado. Além

disso, as personalidades do iniciado estdo atreladas a divindade pela qual ele foi iniciado.

Pierre Verger (1981, p.140-176), descreve detalhadamente essas personalidades de

acordo com o Orisa de cada pessoa:

O arquétipo de Oia-lansd é o das mulheres audaciosas, poderosas e autoritarias.
Mulheres que podem ser fiéis e de lealdade absoluta em certas circunstancias, mas
que, em outros momentos, quando contrariadas em seus empreendimentos, deixam-
se levar a manifestagdes da mais extrema colera.

O arquétipo de Xangd é aquele das pessoas voluntariosas e enérgicas, altivas e
conscientes de sua importancia real ou suposta. Das pessoas que podem ser grandes
senhores, corteses, mas que ndo toleram a menor contradicdo, e, nesses casos,
deixam-se possuir por crises de cdlera, violentas e incontrolaveis. O arquétipo de
Xangd é aquele das pessoas que possuem um elevado sentido da sua prépria
dignidade e das suas obrigacGes, o que as leva a se comportarem com um misto de
severidade e benevoléncia, geralmente, um profundo e constante sentimento de
justica.

O arquétipo de Oxum é o das mulheres graciosas e elegantes, com paixdo pelas
joias, perfumes e vestimentas caras. Das mulheres que sdo simbolo do charme e da
beleza. Sob sua aparéncia graciosa e sedutora escondem uma vontade muito forte e
um grande desejo de ascensao social.

O arquétipo de personalidade dos devotos de Oxala é aquele das pessoas calmas e
dignas de confianca; das pessoas respeitaveis e reservadas, dotadas de forca de
vontade inquebrantavel que nada pode influenciar. Em nenhuma circunstancia
modificam seus planos e seus projetos, mesmo a despeito das opinides contrérias,
racionais, que as alertam para as possiveis consequéncias desagradaveis dos seus
atos. Tais pessoas, no entanto, sabem aceitar, sem reclamar, os resultados amargos
dai decorrentes.

Osun é uma das divindades mais conhecidas no pantedo yoruba. A “rainha” da nagdo

Efon, além de estar atrelada ao componente agua, é a divindade da fertilidade. Por isso,

quando uma mulher segundo a mitologia yorubana tém dificuldades de gerar uma crianca,

todas as suas oferendas sdo depositadas a essa divindade no intuito de conseguir gerar uma

vida no seu ventre.

Quando todos os orix&s chegaram a terra, organizaram reunides onde as mulheres
ndo eram admitidas. Oxum ficou aborrecida por ser posta de lado e ndo poder
participar de todas as deliberagBes. Para se vingar, tornou as mulheres estéreis e
impediu que as atividades desenvolvidas pelos deuses chegassem a resultados
favoraveis. Desesperados, os orixas dirigiram-se a Olodumaré e explicaram-lhe que
as coisas iam mal sobre a terra, apesar das decisdes que tomavam em suas
assembléias. Olodumaré perguntou se Oxum participava das reunifes e 0S Orixas
responderam que ndo. Olodumaré explicou-lhes entdo que, sem a presenca de Oxum
e do seu poder sobre a fecundidade, nenhum de seus empreendimentos poderia dar
certo. De volta a terra, os orixas convidaram Oxum para participar de seus trabalhos,
0 que ela acabou por aceitas depois de muito Ihe rogarem. Em seguida, as mulheres
tornaram-se fecundas e todos os projetos obtiveram felizes resultados (VERGER,
1981, p.174).
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A representacéo simbolica do Orisa na forma de okutéa (pedra) de uma pessoa iniciada
no ritual de matriz africana, fica reservada num local especifico do terreiro. Esse local,
chamado quarto de santo, fica longe dos olhares dos curiosos e € um espaco sagrado para 0s

membros.

Na analise de Mircea Eliade (2018, p.17-18):

O homem toma conhecimento do sagrado porque este se manifesta, se mostra como
algo absolutamente diferente do profano.

Poder-se-ia dizer que a historia das religides — desde as mais primitivas as mais
elaboradas — é constituida por um ndmero consideravel de hierofanias, pelas
manifestaces das religides sagradas. A partir da mais elementar hierofania — por
exemplo, a manifestacdo do sagrado num objeto qualquer, uma pedra ou uma
arvore.

O homem ocidental moderno experimenta um certo mal-estar diante de
inimeras formas de manifestacdes do sagrado: é dificil para ele aceitar que, para
certos seres humanos, o sagrado possa manifestar-se em pedras ou arvores, por
exemplo. Mas, ndo se trata de uma veneracdo da pedra como pedra, de um culto da
arvore como arvore. A pedra sagrada, a arvore sagrada nao sao adoradas com pedra
ou como &rvore, mas justamente porque sdo hierofanias, porque “revelam” algo que
ja ndo é nem pedra, nem arvore, mas o sagrado.

Os Orisas que fazem parte do terreiro (Orisas coletivos) sdo cultuados por todos 0s
membros. Orisa Irokd, por exemplo, é cultuado no Terreiro do Pantanal, enquanto Orisa
Oloroke, no Terreiro do Parque Fluminense em Duqgue de Caxias. Essas duas divindades tem
sua festa todos os anos, envolvendo a participacdo dos membros do terreiro, conforme

analisado no capitulo anterior que descreve a festa do Orisa Iroko.

Anteriormente, vimos que algumas pessoas iniciadas por africanos ou pelos seus
descendentes foram importantes na permanéncia e continuidade dos cultos de matriz africana,
seja na Bahia ou em outros Estados do Brasil. Contudo, ainda que ndo estejam mais entre nés,
€ssas pessoas permanecem “vivas” na memoria de seus descendentes ou simpatizantes como
simbolo de resisténcia aos rituais afro-brasileiros. Entre elas, citamos Jodozinho da Gomeia e

Waldomiro Baiano.
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Foto 9 — Waldomiro de Xang6 (Waldomiro Baiano)

T

Fonte: Pé4gina do 116 Asé Omé Odé Nita no Fiutcab®.

O assentamento ou igh4® apés, o falecimento da lideranca religiosa (Jo&ozinho da
Gomeia e Waldomiro Baiano), ndo foi desfeito. Permaneceu como simbolo material e
religioso para os adeptos. Cada vez que esse assentamento recebe as oferendas necessarias,
ndo apenas o simbolo religioso, permanecera “vivo”, mas a lembranca daquele Orisa
manifestado nos babaloriséds. Contudo, o assentamento que era individual, dos iniciados
citados acima, passou a ser cultuado (coletivo) por todos os membros do Terreiro de

Candomblé.

% Disponivel em: < http://fiutcab.blogspot.com/2008/05/0-il-as-m-od-nit.html> Acesso em mar. 2020.

% Nem todos 0s seres humanos tém como destino serem escravos de um Orixa. Essa exigéncia suprema é
reservada para uma minoria, e sO através do jogo de adivinhacdo o Orixa pode afirmar seu destino de que se
estabeleca uma ligagdo estreita entre ele e aquela pessoa. Nesse caso, a yalorixa deve fazer o assentamento do
Orixa, para dar uma base tangivel que, depois de ser sacralizada, vai criar um vinculo espiritual entre os dois
(COSSARD,2006).


http://fiutcab.blogspot.com/2008/05/o-il-as-m-od-nit.html
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Foto 10 — Assentamento de Sangé Foto 11 — Okuta de Sango

Fonte: Pé4gina do assentamento no Elo 7%. Fonte: P4gina do okuta no Facebook®'.

Esses dois babalorisas, até os dias de hoje sdo lembrados pela sua importancia no culto
afro-brasileiro. Nao apenas pelos membros do terreiro ou pelas pessoas que foram iniciadas

por eles, mas por toda comunidade de Candomblé espalhadas pelo Brasil.

% Disponivel em: <https://www.elo7.com.br/igba-xango-redondo-escuro-umbanda-e-candomble/dp/F4D277>

Acesso em mar. 2020.

s Disponivel em:

<https://www.facebook.com/801679429884459/photos/a.802055876513481/1182329438486121/

?type=1&theater> Acesso em mar. 2020.


https://www.elo7.com.br/igba-xango-redondo-escuro-umbanda-e-candomble/dp/F4D277
https://www.facebook.com/801679429884459/photos/a.802055876513481/1182329438486121/%20%20?type=1&theater
https://www.facebook.com/801679429884459/photos/a.802055876513481/1182329438486121/%20%20?type=1&theater
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7 CONSIDERA(;OES FINAIS

A pesquisa pretendeu demonstrar que apesar da retirada forgada dos africanos de sua
terra, a escraviddo ndo foi capaz de excluir da memoria seus valores culturais e divindades.

Foi na forca as suas crencas que eles se “agarraram” para permanecer vivos em uma
terra desconhecida, tendo seus descendentes, ao longo dos séculos, de geracdo em geracéo,
lutado para ndo deixar a memdria dos africanos e os Orisas se apagarem no tempo.

Para isso, temos e tivemos pessoas que resistiram e lutaram para manter vivas aquilo
que o0s escravos se apegaram como forca no combate as atrocidades que foram cometidas.
Essas forcas vieram dos Orisas; das divindades africanas. Com isso, os Terreiros de
Candomble sdo simbolos de resisténcia e memoria da cultura deixada pelos africanos no

Brasil.
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