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Ita

It4 - E foi inventado o Candomblé...

No comego ndo havia separacao entre o Orum, o céu dos Orisas,

e 0 Aiyé, a terra dos humanos. Homens e divindades iam e vinham,
coabitando e dividindo vidas e aventuras.

Conta-se que, quando o Orum fazia limite com o Aiyé,

um ser humano tocou 0 Orum com as maos sujas.

O céu imaculado dos Orisas fora conspurcado.

O branco imaculado de Obatala se perdera.

Osala foi reclamar a Olorum. Olorum, Senhor do Céu,

Deus Supremo, irado com a sujeira,

o desperdicio e a displicéncia dos mortais,

soprou enfurecido seu sopro divino e separou para sempre o Céu da Terra.
Assim, o Orum separou-se do mundo dos homens e

nenhum homem poderia ir ao Orum e retornar de 14 com vida.

E os Orisas também n&o poderiam vir a terra com seus corpos.
Agora havia 0 mundo dos homens e dos Orisas, separados.
Isolados dos humanos habitantes do Aiyé, as divindades entristeceram.
Os Orisas tinham saudades de suas peripécias entre os humanos e
andavam tristes e amuados.

Foram queixar-se com Olodumare, que acabou

consentindo que os Orisas pudessem

vez por outra retornar a terra.

Para isso, entretanto,

teriam que tomar o corpo material de seus devotos.

Foi a condicao imposta por Olodumare.

Osun, que antes gostava de vir & terra brincar com as mulheres,
dividindo com elas sua formosura e vaidade,

ensinando-Ihes feiticos de adoravel sedugdo e irresistivel encanto,
recebeu de Olodumare um novo encargo:

preparar 0s mortais para receberem em seus corpos 0s Orisas.
Osun fez oferendas a Est para propiciar sua delicada miss&o.

De seu sucesso dependia a alegria dos seus irmaos e amigos Orisas.
Veio ao Aiyé e juntou-se as mulheres a sua volta,

banhou seus corpos com ervas preciosas,

cortou seus cabelos, raspou suas cabegas, pitou seus corpos.
Pintou suas cabegas com pintinhas brancas,

como as penas da galinha-d angola.
Vestiu-as com belissimos panos e fartos lacos,

enfeitou-as com joias e coroas.



O Ori, a cabeca, ela adornou ainda com a pena ecodidé,
pluma vermelha, rara e misteriosa do papagaio-da-costa.
Nas méos as fez levar abebés, espadas, cetros

e nos pulsos, ddzias de dourados indés.

O colo cobriu com voltas e voltas de coloridas contas e
multiplas fieiras de blzios, ceramicas e corais.

Na cabeca pds um cone feito de manteiga de ori,

finas ervas e obi mascado, com todo condimento d que gostam os Orisas.
Esse Oxo atrairia o Orisa ao Ori da iniciada

e 0 Orisa ndo tinha como se enganar em seu retorno ao Aiyé.
Finalmente as pequenas esposas estavam feitas,

estavam prontas, e estavam odara.

As iads eram as noivas mais bonitas

que a vaidade de Osun conseguia imaginar.

Estavam prontas para os deuses.

Os Orisas agora tinham seus cavalos,

podiam retornar com seguranca ao Aiyeé,

podiam cavalgar o corpo das devotas.

Os humanos faz oferendas aos Orisas,

convidando-os a Terra, aos corpos das iads.

Ent&o os Orisas vinham e tomavam seus cavalos.

E, enquanto os homens tocavam seus tambores,

vibrando os batas e agogds, soando os xequerés e adjés,
enguanto os homens cantavam e davam vivas e aplaudiam,
convidando todos os humanos iniciados para a roda do xiré,
os Orisas dangavam e dancavam e dancavam.

Os Orisas podiam de novo conviver com 0s mortais.

Os Orisas estavam felizes.

Na roda das itas, no corpo das iads,

eles dangavam e dangavam e dangavam.

Estava inventado o Candomblé.

Vi
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RESUMO

GALLICIANO, Vania. Candomblé, praticas educativas e as relaces de género no espaco
social onde filhas e filhos de santo aprendem e ensinam por meio da oralidade. 2015. 174
p. Dissertacdo (Mestrado em Educacdo) — Universidade Estadual do Centro-Oeste,
Guarapuava, 2015.

O foco do presente trabalho esta nas acOes educativas, praticas de convivéncia de Maes e
Pais de Santo, frequentadores das Casas de Ase e nas relagdes de género. Os resultados
foram obtidos por meio de visitas e entrevistas no periodo entre dezembro de 2013 a
fevereiro de 2014, momento em que a pesquisadora conviveu por trés semanas com
membros da Casa de Ase, participou de rituais, assim como na prepara¢do dos mesmos,
incluindo o processo de iniciagdo de um lyawo. Nessa experiéncia ocorreram dialogos
formais e informais com os membros da casa. As observacbes geraram respostas
inesperadas as questdes propostas. A pesquisa investigou, por meio de relatos de Pais,
Mées e filhos de Santo, instituicdes especificas da Religido Afro-brasileira. Analisaram-se
0s métodos, ensino da cultura, doutrina, relacbes de género e suas influéncias no processo
de ser e fazer no contexto dessas Casas de Ase. Para tanto, devido ao carater investigativo,
buscou-se informagdes sobre o passado religioso dos entrevistados, seus ancestrais,
origens, entre outros.

Palavras-chave: Candomblé; Processos Educativos; Relacbes de Género; Religido de
Matriz Africana; Educacdo Nao-Formal.
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ABSTRACT

GALLICIANO, Vania. Candomblé, educational practices and gender relations: social
space and filhas and filhos de santo’s learning via oral tradition. 2015. 174 p. Thesis
(Master’s in Education) — Universidade Estadual do Centro-Oeste, Guarapuava, 2015.

The present article focuses on the educational actions, and relationship practices on the part
of “Mées e Pais de Santo”, who are frequenters of the Houses of Ase, and on gender
relations. Results were obtained by means of visits and interviews carried out from
December, 2013 to February, 2014. During this period, the researcher spent three weeks
with the House of Ase’s members. She took part in rituals, as well as on their preparation,
including the initiation process of Tyawd. Throughout this experience formal and informal
dialogues were exchanged among the houses” members. Observations yielded unexpected
answers to the questions posed. The study investigated specific institutions of the Afro-
Brazilian religion through verbal reports from Pais, Mé&es and filhos de Santo. Methods,
the teaching of culture, the doctrine and gender relations were analyzed, as well as their
influence on the process of “being” and “doing” in the context of the Houses of Ase.
Bearing that in mind, and given the investigative character of this study; one searched for
information about the interviewed, as well as their ancestors’ religious past and origins
amongst other background information.

Keyword: Candomblé; Educational Processes; Gender Relations; Religion of African
Origin; Nonformal Education.
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INTRODUCAO

Os fendmenos religiosos como pesquisa cientifica ndo sdo eventos constantes e
corriqueiros. No Candomblé, por exemplo, grande parte das pesquisas € realizada por
praticantes da religido pelo fato de necessitarem buscar informacdes de pessoas que nao

concebem a ideia de abrir mao do Awo* - segredo até entfo conservado.

»2, aponta uma direcdo a pesquisa

Silva (2011) em seu livro: “Entre Brasil e Africa
que dissertaremos. A autora interpreta a construgdo de seu processo intelectual e de

militancia, como fruto de sua histdria, desde a infancia.

Na tradicdo do Candomblé?, a vida de um sacerdote é construida na calcificacio do
que é acumulado durante seu processo de aprendizagem, ou seja, sua vida inteira, porque

se aprende todos os dias e nunca se sabe o bastante.

Este projeto decorre da trajetdria vivida pela pesquisadora no universo religioso em
questdo. Trata-se da experiéncia de doze anos de iniciacdo e vivéncia como Filha de Santo,
em um Terreiro de Candomblé, que aqui serd denominado Casa de Ase*. Somam-se as
inquietagBes de infancia sobre as historias de cura e adivinhagdes realizadas por sua mée e
sua avlé materna, excitacdes estas que permeiam o universo oculto, onde nada se V€, se toca

ou se sente fisicamente, apenas se cré.

Ao decidir pesquisar as Religides de Matriz Africana®, a primeira intencdo foi
trazer a realidade desse universo ao contexto académico para que as pessoas O
compreendessem como espaco de educacdo, cultura, multiplicidade, histéria e fé. O
processo se apresenta como espaco de erudicdo, aprendizado, crescimento intelectual,

autoconhecimento e amadurecimento da pesquisadora. Bourdieu (1974) trata a religido

1 Segredos, mistérios, aquilo que ndo pode ser revelado.

2 Em sua obra, a autora apresenta sua histdria, entrelacada as histérias de outros personagens, tracando assim
um perfil histérico da militdncia negra no Brasil, ao escrever: “No6s somos aquilo que conhecemos e fazemos,
aprendi na tradi¢do de minha familia [...] Vou me fazendo mulher negra em todas as dimensdes da vida que
busco e que me sdo dadas viver” (SILVA, 2011, p. 13).

3 O Candomblé, como é entendido hoje, é uma religido que comecou a se formar na Bahia, por volta dos
séculos XVIII e X1X, como uma mistura das tradi¢des do Calundu, trazidas da Africa pelos escravos, com o
Catolicismo Romano, Unica expressdo religiosa permitida no Brasil na época. Mas, foi organizado de forma
mais definitiva em meados do século XX.

4 Espagos religiosos de referéncia para os filhos de Santo e consulentes, onde esta plantado o Ase e todos 0s
fundamentos da casa.

5 Religides iniciadas no Brasil, pelo povo oriundo da Africa, porém adaptada a realidade local.



como um veiculo simbdlico que é, ao mesmo tempo, estruturado e estruturante. Assim
sendo, é possivel compreendé-lo, entdo, como um espa¢o que influencia, sim, na vida

sociocultural do sacerdote.

O campo de pesquisa escolhido, Casas de Ase®, é permeado por inquietacdes,
buscas de esclarecimentos e compreensdo dos processos individuais, que levam pessoas a
procurarem esse universo enquanto alento e/ou autoconhecimento de suas alucinagdes,
termo este comumente utilizado pela pessoa que procura ajuda. E fato corriqueiro as
pessoas procurarem orientagcio numa Casa de Ase por pensarem estar perdendo a razio,
enlouquecendo, em funcdo de serem acometidas constantemente por alguns fendmenos,
tais como a sensacao de estar sendo seguidas e observadas e as visdes de corpos e objetos

que aparecem e desaparecem, estejam elas de olhos abertos ou fechados.

Nesse contexto, observa-se a relevancia de tratar dos processos educativos das
Casas de Ase, 0 que surgiu da colaboragdo de professores do Programa de Mestrado da
UNICENTRO, o qual tem como foco a Educacéo, no sentido de unir e trazer o Candomblé

para o campo dos Processos Educativos e Relacdes de Género.

A metodologia utilizada foi a Etnografia da Educacdo. De acordo com André
(1995), é um método que estuda a cultura e a sociedade; busca dados sobre os valores,
habitos, crencas, praticas e comportamentos de um grupo, relatando graficamente os
resultados desses processos; acontece por meio da observacdo participante; enfatiza o
processo e ndo o resultado final, perguntando: o que caracteriza esse fendmeno, o que esta

acontecendo nesse momento e como tem evoluido?

A pesquisa etnografica, conforme a autora, respeita a visdo e a posicdo do
participante e, mesmo envolvendo trabalho de campo, ela ndo tem a inten¢do de mudar o
ambiente, 0 que interessa sdo as manifestacfes naturais. Ela requer dados descritivos
envolvendo situagdes, pessoas, ambientes, depoimentos e didlogos, porém, tem plano de
trabalho flexibilizado, pois visa a descoberta de novos conceitos, relaces e formas de
entendimento da realidade.

Do ponto de vista metodologico, a pesquisa busca desvelar aspectos de uma
realidade, respeitando, sobretudo a concepcdo de cada participante quanto aos seus

métodos de ensino; € critica por compreender como resultante de um processo; transita

6 O mesmo que Ase. Pode representar tudo que é bom, positivo.
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pela pedagogia critica por questionar conceitos e preconceitos no universo da populacéo
afro-religiosa. A pesquisa, ainda, por ser etnogréfica, busca identificar os rituais como

pratica social enraizada e de grande valor aos sujeitos pertencentes a varias culturas.

A metodologia da pesquisa foi concebida durante e a partir de estudos e
observacgdes quanto as Praticas Educativas, o estado da arte e reflexdes sobre a relevancia
ou ndo da proposta, o que levou a constatacdo da escassez de trabalhos sobre esse tema.

Em vista disso, essa pesquisa pode ser instrumento de relevancia as proposic@es da
Lei N° 10.639/2003, que sera debatida adiante. Constata-se que 0S mestres que
vivenciaram 0s processos aprendendo por meio da oralidade estdo envelhecendo, ou

faleceram e deixaram quase nenhum registro sobre a tradigcéo afro-religiosa no Brasil.

No que se refere as Praticas Educativas, foram observadas questfes relacionadas
com: a Expressdo Artistica Educacional (Canto, Ritmo, Danca, Percussdo, Cores,
Indumentérias); a Culinéria (Pratos caracteristicos, especificos para cada Divindade); a
Historia (sobre os modos de vida do povo africano em sua terra de origem, sobre a fé e
resisténcia, sobre a adaptacdo do povo africano em terra estrangeira, sobre a religiosidade
contemporanea na América, sobre os antepassados); a Mitologia (onde contos e metaforas
levam ao conhecimento e percepcdo da forca contida em cada elemento da natureza —
Orisas’); a Lingua Estrangeira (aprende-se e comunica-se em Yorubd). Tudo isso contido

no contexto dessas manifestacoes.

Ao pesquisar as Relacdes de Género, apresenta-se: a coragem de Pais e Méaes de
Santo quanto a implantacdo dessa cultura numa regido de brancos, catélicos, e de outras
religides cristas; a ousadia dos representantes masculinos dessa religido em defender, além
da causa religiosa, a multiplicidade de género, com suas saias, tamancos, unhas pintadas,
maquiagem e ousados adere¢os de cabeca; os diferentes papéis para homens e mulheres; as
dissociagbes do Orisa de cabeca quando este se apresenta feminino em cabeca masculina
Ou vice-versa, para garantir que este nao “desvirtue” — muitos ainda acreditam que ndo é
bem visto fazer, por exemplo, Osun® (Orisa considerado o simbolo da sensualidade

feminina) na cabeca de um homem com comportamento heterossexual; as diferengas nos

7 Divindades africanas cultuadas nas religides de matriz africana que representam os elementos da natureza.
8 Orisa feminino das aguas doces, da riqueza, da beleza e do amor. Participou da criagdo como provedora das
aguas doces (Apéndice 08).
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afazeres e as circunstancias em que mulheres ou homens ndo podem tocar e/ou se

aproximar de objetos sagrados.

Esses processos reflexivos se converteram em propostas metodoldgicas, abordagens
que passam pela religido do Candomblé, praticas educativas e as relagdes de género nas

Casas de Ase.

As Casas de Ase, como campo de pesquisa, s&o um desafio, pois cada Mae e Pai de
Santo ensinam seus filhos de acordo com a maneira que aprenderam. Essa capacidade de
ser e existir pode ser compreendida a partir de adaptacdes da visdo da Filosofia de Platdo

quanto & educacdo do ser humano, nos estudos e escritos de Teixeira (1999, p. 24):

O género humano é marcado fundamentalmente por duas triades: a triade
composta de mente-vontade-coragdo e a triade trgica marcada pelo sofrimento-
culpa e morte. Essas duas triades afloram no homem sua consciéncia de
caminheiro. O ser humano, na crueza de seu ser, se percebe como um eu que ndo
estd pronto. Vive a sua vida segundo o reino de possibilidades, cresce no ser e
seu existir manifesta-se como um constante fazer-se num eterno vir-a-ser.

O autor é categoérico ao reproduzir o pensamento do filésofo, ressaltando que a
primeira tarefa da educacdo é a humanizagdo. Nos espacos dedicados ao Candomblé isso é
prioridade, pois a educacdo das Filhas e Filhos de Santo é baseada na formacdo de um ser
humano melhor, a partir das respostas sobre suas origens, seus antepassados e seu
autoconhecimento. E comum ouvirmos das pessoas iniciadas ou que buscam se iniciarem

que estdo ali para, quem sabe um dia, alcancar a condicao de pessoas melhores.

A literatura especializada, utilizada no processo, ndo trata em especifico do
contexto nas questdes em debate — Processos Educativos e Relacdes de Género — mas,
fundamenta-se nos estudos de Gil (2006), sobre metodologias da pesquisa; Booth, Colomb
e Williams (2005) com a Arte da Pesquisa; Gamboa (2009) com a Pesquisa em Educacdo;
André (1995) com Etnografia da pratica escolar e Trivifios (1987) com Introducdo a

pesquisa em Ciéncias Sociais.

O campo para desenvolvimento da pesquisa foi composto por duas Casas de Ase,
de Nacdo Ketu (Apéndice 07). Uma delas, denominada 11é Ase Oya Oriri (Apéndice 12), é
dirigida por Mae Tatiana de Oya (Apéndice 01), onde se entrevistou a Mae, uma Filha e
um Filho de Santo. A outra casa foi fundada por Pai Veco de Yansan (Apéndice 04), hoje

dirigida por Baba Wallace Ti Ogun (Apéndice 06), conhecida como 1lé Ase Oya Semin
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(Apéndice 13). Nela, entrevistou-se o Baba Wallace Ti Ogln que, além de contar o seu
processo no Candomblé narrou também o de Pai Veco de Yansan desde o inicio até o fim

de sua vida. O 11é Ase Oya Oriri completa dezesseis anos de fundagdo em 2015 e o 11é Ase

Oya Semin completou quarenta e sete anos em 2015.

FIGURA 1 — Mae Tatiana de Oya — 2014
Fonte: Arquivo pessoal.

FIGURA 2 — Pai Veco de Yansan — 1997
Fonte: Arquivo pessoal.

Mée Tatiana de Oya e Pai Veco de Yansan séao filhos de Santo de Pai Antonio de

Yansan, um dos mais velhos e conhecidos representantes do Candomblé no sul do Brasil.
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FIGURA 2 — Pai Antonio de Yéansan — 1997
Fonte: Arquivo pessoal.

A escolha das pessoas para responder aos questionarios no 11é Ase Oya Oriri:
Iyalorisa® (Mae Tatiana de Oyad); lya Kékeré'® (Adriane — Dofonal! de Odé) (Apéndice 03)
e Pai Fomo? de ObalGwaiyé (Rogério — Opomuler6®®) seguiu um conceito basico daqueles
que estdo presentes na casa em todos os momentos, desde sua fundacdo, os quais
participam ativamente do processo de orientacdo dos filhos mais novos. Esses, juntamente
com a Mée Tatiana de Oya, orientaram e orientam a pesquisadora desde a sua iniciacdo até

0 momento presente.

No 1lé Ase Oya Semin, o interesse principal estava na figura de Pai Veco de
Yénsan, um dos precursores do Candomblé no estado do Parana. Baba Wallace Ti Ogun,

herdeiro do Ase da casa e um dos que mais conviveu com Pai VVeco narrou esse processo.

Os passos até a fase atual se deram por meio de visitas, dialogos e realizacdo de

uma entrevista semiestruturada, onde foi aplicado um questionario que foi previamente

® Mée de Santo.
10 MZe Pequena — Ajuda a Mae de Santo e representa a Casa de Ase na auséncia da mesma.
1 Hierarquia de barco — o primeiro (Apéndice 16).
12 Hierarquia de barco — o terceiro (Apéndice 16).
13 Cargo de extrema importancia numa Casa de Ase. Um dos pilares de sustentacao da casa.
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discutido com os entrevistados, de maneira que estivessem livres para responder as

questdes que desejassem.

As entrevistas prévias permitiram perceber aspectos do processo de ensino e
aprendizagem bem como o valor e importancia da diversidade de género, além de dar novo
rumo ao processo de trabalho. As entrevistas foram gravadas e transcritas em forma de
narrativas. Grande parte dessas entrevistas encontra-se no quarto capitulo desse trabalho,
porém, alguns trechos estdo dispostos nos demais capitulos para ilustracdo de alguns

debates apresentados.

Conforme Bourdieu (1974), no que concerne a formar 0s grupos sociais no espaco
religioso, o fato se da por funges distribuidas, a importancia dessa distribui¢do de fungdes
estd no fato de organizar o grande desenvolvimento ao qual esses grupos, naturalmente sao
submetidos, e estas funcdes estdo relacionadas com garantia da disseminacdo do ideal
religioso do grupo, bem como da manutencdo da ordem e respeito aos preceitos ali
estabelecidos.

Considerando as a¢des educativas, praticas de convivéncia de Méaes e Pais de Santo
com os frequentadores das Casas de Ase e as relacdes de género, os resultados foram
obtidos por meio de visitas e entrevistas no periodo entre dezembro de 2013 a fevereiro de
2014, momento em que a pesquisadora conviveu por trés semanas com membros da Casa
de Ase, participou de rituais, assim como na preparacdo dos mesmos, incluindo o processo
de iniciacdo de um lyaw6'. Nessa experiéncia ocorreram dialogos formais e informais
com os membros da Casa. As observacdes geraram respostas inesperadas as questdes
propostas.

No projeto, se prop6s identificar, por meio de relatos de Filhas e Filhos de Santo,
quais s3o os métodos de ensino da cultura, doutrina e Awos da religido, bem como as
RelacBes de Género e sua influéncia no processo de ser e fazer dentro do contexto dessas

Casas de Ase.

A pesquisa investigou, por meio de relatos de Pais, Mées, Filhas e Filhos de Santo,
instituicbes especificas da Religido Afro-brasileira. Analisaram-se 0s Processos
Metodolégicos de ensino da cultura e doutrina, bem como Rela¢Bes de Género e suas

influéncias no processo de ser e fazer no contexto dessas Casas de Ase. Para tanto, devido

14 Filho de Santo iniciado até completar sete anos.
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ao carater investigativo, buscaram-se informacfes sobre o passado religioso dos
entrevistados, seus ancestrais, origens, entre outros (Apéndice 15).

A respeito da tradicdo oral no Candomblé, apresentou-se um debate onde os
ensinamentos se dao a partir de narrativas que esclarecem o contexto educativo das Filhas
e Filhos de Santo. Buscou-se cumprir o papel de pesquisador/mediador (uma “quase” regra
quando se trabalha com narrativas) entre o fato, o ouvinte, o leitor e o espectador, papel
intrinseco aquele que se propde a funcdo de narrador. Ousou-se debater questdes do
cotidiano dessas pessoas trazendo os fatos, o tempo, o lugar, as personagens, a causa, 0

modo e a consequéncia, sendo esses, elementos fundamentais a narrativa.

A tradicdo oral do Candomblé é exemplo de narrativa na sua forma basica quando
se propde a transferéncia de conhecimentos por meio da tradi¢do de contar historia, dando,
de certa forma, significado a vida. Os ensinamentos no Candomblé séo passados de boca a
boca, sem a utilizacdo de materiais didaticos ou outras referéncias. Lemos (2007, p. 60),
em seus estudos sobre cultura popular e de elite, pode referendar a discussdo em pauta

quando escreveu sobre costumes e habitos de grupos especificos:

Os costumes e habitos, comportamentos, modos de ser e modos de existir
entrecruzam-se. H& um processo de circulagdo das praticas culturais entre os
diversos grupos sociais. Chartier (1995) afirma que a categoria “cultura popular”
é uma classificacéo erudita, produzida para separar as condutas situadas fora de
um modelo tomado como referéncia que é o da cultura erudita. Os varios
etnocentrismos tém se mantido em funcéo de préaticas que classificam modos de
existir de primitivos, ndo civilizados, carentes, ndo desenvolvidos diante das
praticas de grupos especificos que se agenciam para controlar a producdo e
reproducédo dos bens culturais.

A pratica do ensino oral, sem o uso de material didatico, pode, de certa forma,
prejudicar o contetdo absorvido pelo aprendiz, pela falta de registros no sentido de alterar
0s termos e conceitos do que é repassado, pois, a forma de entender, sintetizar e processar
é diferente para cada pessoa. Uma das justificativas do povo ancestral de ndo registrar
esses conhecimentos é o fato de se tratar de rezas, ritos e segredos — Awos — milenares,
com especificidades de cunho absolutamente familiar, pois a organizacdo religiosa na
Africa se confunde com a organizacgdo familiar. Assim, por muitos anos, os Awos foram

oralmente repassados apenas para descendentes diretos e, ainda assim, ndo para todos, mas
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para aqueles cujo oraculo, respondendo através do Jogo de Buzios®™®, permitisse que fosse

repassado. Argumentos referendados no texto abaixo:

As narrativas de tradicdo oral sdo o reservatério dos valores culturais de uma
comunidade com raizes e personalidade regionais, muitas vezes perdidas na
amalgama da modernidade.

Na sociedade africana, em particular a campesina, onde a tradicdo oral é o
veiculo fundamental de todos os valores, quer educacionais, quer sociais, quer
politico-religiosos, quer econdmicos, quer culturais, apercebe-se mais facilmente
que as narrativas sdo a mais importante engrenagem na transmissdo desses
valores. A sua importancia advém do seu carater exemplar. Quer isto dizer que
s80 nas narrativas que se encontram veiculadas as regras e as interdicGes que
determinam o bom funcionamento da comunidade e previnem as transgressoes.
Essas regras e interdigdes formam conjuntos que variam segundo as culturas,
mas apresentam algumas constantes demonstrando que as narrativas na tradi¢do
oral, em geral, estdo ligadas a propria vida. Entende-se vida aqui como todos o0s
sistemas de elementos que concorrem para a sobrevivéncia da comunidade: os
sistemas de parentesco, a fecundidade, o funcionamento do cosmos, (a
alternancia dos dias e das noites, as estagdes, as chuvas, a seca, as cheias, etc.)
(ROSARIO, 1989, p. 40).

Sales (2002) traz referéncias sobre o Jogo de Buzios, que é um dos grandes

fundamentos das Religides Afro-brasileiras, o qual foi mantido por muito tempo em

segredo, ndo por necessidade, mas sim “como instrumento de poder ¢ de manutengdo da

posicao hierarquica de seus praticantes” (SALES, 2002, p. 09).

FIGURA 3 — Mesa de Jogo de Blzios — 2014,
Autoria: Arquivo pessoal.

As reflexdes tedricas da presente pesquisa trazem questbes que ajudardo a

compreender as diferencas existentes nas Religibes de Matriz Africana, principalmente

Candomblé e Umbanda®®.

15 Jogo adivinatério utilizado por sacerdotes do Candomblé.
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Numa tentativa de conceituacdo e explicagdo do que é cada uma das diferentes
linhas afro-religiosas, Carmo (2006), em sua obra “O que é Candomblé”, traz um

panorama bastante fundamentado, o qual foi de grande valia no processo.

Birman (1985) contextualiza como se construiu essas praticas religiosas no Brasil,
com abordagem histérica sobre o processo de fortalecimento das Religides Afro-
brasileiras, em especial a Umbanda e suas relacdes com o catolicismo, as praticas
indigenas e outras religides cristds. Narra que a Igreja Catolica no inicio na Idade
Modernal’ condenava & fogueira as pessoas que tinham possessdo e afirma: “este ndo era o
pior dos castigos” (BIRMAN, 1985, p. 12).

Para as religides cristas, exorcizar os demonios é também separar o mal do bem,
definir claramente o que pode permanecer no corpo de um cristdo. Em suas narrativas, a
autora expressa uma veia inteligente da Umbanda em relacdo as igrejas cristds, ja que esses
espiritos existem, nem uma nem outra ousa negar, entéo a religido africana os aproxima em

seu beneficio, enquanto que a cristd os distancia como forma de proteger seus seguidores.

Vallado (2002) traz, em seu livro originario da tese de Mestrado, casos curiosos de
submissdo feminina ao masculino, como o caso do nascimento de todos os Orisas a partir
de um ato de violéncia sofrido por Yemoja'®, cometido por seu filho Orunga?® - fruto da
unido da mesma com seu irmdo Aganju?. Verger (1981, p. 09)?! vem contestar este e

outros mitos, esclarecendo que isso foi uma invencédo ocidental, narra:

A religido dos Orisas esta ligada a nogdo de familia. A familia numerosa,
originaria de um mesmo antepassado, que engloba os vivos e os mortos. O Orisa
seria, em principio, um ancestral divinizado, que, em vida, estabelecera vinculos
que Ihe garantiam um controle sobre certas forgas 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, Ase, do ancestral-Orisa teria, apos a sua morte, a faculdade de encarnar-

16 Diferentemente do Candomblé, ela lida com espiritos desencarnados, mas tem raizes na Africa.

17 A Idade Moderna entre os séculos XV até XVIII. Embora ndo haja consenso entre os historiadores, alguns
relatam como sendo a partir da Conquista de Constantinopla, no ano de 1453 e o final dela é apontado a
partir da Revolucdo Francesa, em 1789. Periodo que pode ser compreendido como o que ocorreu a partir da
transicdo do periodo feudal para o capitalismo.

18 Orisa das aguas saladas (Apéndice 08).

19 Orisa ndo cultuado no Brasil.

20 Uma das qualidades de Sangé cultuada no Brasil.

21 Pierre Fatumbi Verger, nos anos de 1949 a 1965, faz peregrinagbes pela Africa, mais precisamente:
Nigéria, Daomé (hoje conhecido como Benin) e Togo e, ainda, no Brasil e Antilhas com intuito de retratar os
cultos aos deuses lorubas e somente no ano de 1981 € lancado o livro: Orisas: Deuses iorubas na Africa e no
Novo Mundo.
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se momentaneamente em um de seus descendentes durante um fendmeno de
possessao por ele provocada.

J& Bastide (1971), com os volumes 1 ¢ 2 de sua obra intitulada “Religides Africanas
no Brasil”, traz um passeio pela historia desde a influéncia portuguesa e africana na
América, até o islamismo, o qual tem muita influéncia sobre o povo africano. No sentido
de entender as diferencas entre as religides africanas, as quais apresenta como “seitas” e as
demais, Bastide (1971, p. 551) da uma contribuicdo pertinente e concisa, pois ele atende
aos aspectos clanicos e familiar das religides africanas.

O que sem divida distingue a Igreja da seita, € que a primeira tende a
ecumenicidade ou a catolicidade, e a segunda assume uma fun¢do de cla
separado. A Igreja transcende as classes e as racas, faz comungar num mesmo
mundo crengas e sentimentos coletivos; mas, quando a sociedade se separa em
agrupamentos divergentes, ndo raro hostis, essa comunhdo universa se torna
mais dificil.

AfirmacBes como estas enriquecem a discussao do ponto de vista da diversificagcdo
de ideias. Reforcam a hipdtese de que cada um, dentro de seus declarados ceticismos, pode
tender a alguma convicgdo quando o assunto é acreditar na existéncia ou ndo do

sobrenatural.

A Educacdo para a diversidade racial fica a cargo dos debates em torno das Leis
10.369 e 11.645%, que regulamentam a obrigatoriedade do Ensino da Historia e Cultura
Afro-brasileira, Indigena, em todos os niveis de ensino. Para tanto, sdo fundamentais as
contribuiges da pesquisadora Silva (2011), a qual aponta questdes sobre racismo® na
escola e a insercdo do negro no contexto educacional do Brasil. Por se tratar de pesquisa na
area da Educacdo, torna-se pertinente considerar o fato de que o Parand, segundo fontes do
IBGE (2010), € o estado mais negro do Sul do Brasil.

Essa dissertacdo esta dividida em quatro capitulos, os quais fazem associacdes e
correlagdes entre si, no sentido de dar continuidade ao tema proposto, enriquecendo o

debate. O primeiro capitulo responde a questdes diretamente ligadas as ReligiGes de Matriz

22 A lei 11.645/2008 (BRASIL, 2008) estabelece a obrigatoriedade do estudo da histdria e cultura afro-
brasileira e indigena nos estabelecimentos de ensino fundamental e de ensino médio publicos e privados em
todo o pais.

23 Discriminagdo por cor de pele, O racismo é qualquer pensamento ou atitude que separam as ragas humanas por
considerarem algumas superiores a outras.
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Africana, com informagOes basicas da Umbanda — com o objetivo de levar o leitor a
entender a diferenca desta para com o Candomblé, com maior fundamentagdo a segunda,
por se tratar do foco de pesquisa. Quanto ao Candomblé, busca-se responder a alguns
questionamentos importantes tanto para os leitores que ndo apresentam nenhum ou pouco
conhecimento, quanto aqueles que conhecem, mas estdo procurando maior
aprofundamento. Os mesmos estdo relacionados as raizes, as primeiras manifestacdes afro-
religiosas no Brasil, as culturas, costumes dos povos que aqui plantaram essa semente, seus

processos de adaptacdo, resisténcia e brasilidade.

O segundo capitulo trata da Educacdo ndo-formal e das Filhas e Filhos de Santo.
Traz questbes relacionadas aos processos que envolvem o contexto e a trajetoria dos
mesmos, desde os primeiros contatos com a Casa de Ase, sua iniciacdo e aprendizagem,
que dura a vida inteira e ocorre por meio da tradi¢do oral. No que diz respeito ao caminho
trilhado por um candidato ao sacerddcio, apresenta-se 0s passos que este deve realizar para

adquirir os conhecimentos necessarios a pratica e ao exercicio dos rituais afro-religiosos.

No capitulo trés, organiza-se um debate voltado as RelacGes de Género,
apresentando os Orisas e suas relacdes, as Filhas e os Filhos de Santo com seus arquétipos,
comportamentos e interagdo com o Orisa, que rege sua cabeca. Papéis e funcdes
especificas para mulheres e homens, competéncias ligadas a forca fisica masculina e ao
poder de gerar a vida, que é especifico da mulher. Apresenta interferéncia de Mées e Pais
de Santo no que diz respeito ao Orisa, de cabeca de cada lyawo. Baseia-se na ignorancia
que gera o preconceito, o qual leva estes a realizar uma troca, pois ha o entendimento de
que se fizer Orisa de energia feminina em cabeca masculina influenciara na sexualidade
desse filho, 0 mesmo acontece com as filhas que apresentam Orisa de energia masculina

como Orisa que rege a sua cabeca.

O quarto capitulo trata das narrativas enquanto pesquisa e possibilidades de ensino-
aprendizagem. Analisam-se trechos de entrevistas mescladas a estudos bibliograficos de

estudiosos, pensadores e praticantes do Candomble.

Os estudos aqui apresentados buscam o respeito aos entendimentos de cada
sacerdote, suas praticas, modos de compreender, 0 que e como ensinar. Sem intengdo de
julgamento e, sim, as praticas que, até os dias de hoje, tém se convertido em manutencao e
proliferacédo das praticas religiosas do povo de Santo. O trabalho dispe de um conjunto de

apéndices, anexos e um glossario além das notas para auxiliar o leitor, ja que o texto
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apresenta inimeros termos originarios da lingua Yorubd®*. As palavras em Yoruba sio

registradas em italico e na forma original ortografica.

24 Lingua africana muito utilizada nas Casas de Ase. O sistema tonal é marcado por acento em cima das
vogais, que servem para dar um tom certo as palavras: o acento agudo indica uma entonacdo alta; o grave
uma queda de voz e, sem acento, um tom médio ou a voz natural. Em algumas letras se usa um ponto
embaixo. No O e E ddo um som aberto; sem ele o som sera fechado. S adquire um som de X ou CH, sem o
ponto terd som original da letra S. Nunca usam plural (BENISTE, 2006, p. 13).
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1 AS RELIGIOES DE MATRIZ AFRICANA NO BRASIL

As Religides de Matriz Africana sdo aquelas que se originam das tradi¢Ges
africanas, praticadas pelos negros trazidos de maneira violenta ao Brasil, durante o periodo
de trafico de negros para escravizacdo. A historia dessas religibes ndo se resume ao que
esta descrito. O processo envolve situagcdes de luta e muita “raga” da populagdo negra que

“derramou seu sangue” para que a cultura de seu povo nao caisse no esquecimento.

No Brasil, elas apresentam diferentes nomes, formas de cultuar e praticar seus
rituais. Segundo o Dicionério dos Rituais Afro-Brasileiros (2012, p. 03), tem-se: Babagué
no Maranhdo e no Pard; Batuque no Rio Grande do Sul; Cabula no Espirito Santo, Minas
Gerais, Rio de Janeiro e Santa Catarina; Candomblé em todos os estados do Brasil, Culto
aos Egungun na Bahia, Rio de Janeiro e Sdo Paulo; Culto de If4 na Bahia, Rio de Janeiro e
Séo Paulo; Encantaria no Maranhdo, Piaui, Pard e Amazonas; Omoloko no Rio de Janeiro,
Minas Gerais e Sdo Paulo; Pajelanca no Piaui, Maranhdo, Para e Amazonas; Quimbanda
em todos os estados do Brasil; Tambor-de-Mina no Maranhdo; Terec6 no Maranh&o;
Umbanda em todos os estados do Brasil; Xamba em Alagoas e Pernambuco; Sangé do
Nordeste em Pernambuco. Todos os termos remetem a mesma raiz diferenciando apenas a

forma de proceder nos rituais?.

Toda essa diversidade foi de grande importancia a sobrevivéncia dos negros, pois
se tratava de um espaco politico onde poderiam exercer a fé, vivenciar sua cultura. Sem
esses espacos, a vida dos negros teria sido mais dificil, pois ali podiam cultuar seus deuses
e exercer sua fé, buscar forcas para enfrentar a violéncia & qual “foram” submetidos

diariamente, fosse fisica, emocional ou moral.

Nascimento (2010, p. 929) nos leva a refletir sobre os processos de violéncia a que

eram acometidos 0s negros no Brasil:

Muitos negros foram perseguidos e condenados pela Inquisicdo em suas
visitagcbes ao Brasil, que viam no transe uma demonstragdo de possessdo
demoniaca e nos rituais, pratica de bruxaria ou “magia negra” como se
convencionou chamar dita magia feita para o mal. Porém, a religido do negro que
foi estigmatizada, considerada “coisa” do mal, do diabo e ofensiva a Deus,

25 Todos os termos dispostos no texto estdo definidos no Glossario (Apéndice 16).
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resistiu e se faz até a atualidade presente em distintas vertentes da Cultura
religiosa brasileira.

Na contemporaneidade, as Religides de Matriz Africana sofrem o preconceito
enraizado. Estudos do século XIX, com base nos modelos monoteistas cristdos, apresentam
que os mesmos “foram” concebidos como os certos e superiores, 0 que para autores
contemporaneos como a autora acima citada, tendiam “[...] classificar as Religides de
Matriz Africana como formas ‘primitivas’ ou ‘atrasadas’ de culto” (NASCIMENTO, 2010,
p. 929). A autora relata:

A histéria das Religibes de Matrizes Africanas, assim como toda a parcela de
Historia e cultura afrodescendente no Brasil, tem sido feita quase que
anonimamente, sem muitos registros, no inteiro de inimeros terreiros fundados
ao longo do tempo em quase todas as cidades do pais. Como reflexo da
marginalizacdo e discriminacdo reservada ao negro em nossa sociedade, as
manifestacBes de religiosidade afro-brasileiras, por serem religides de transe, de
culto aos espiritos e em alguns casos de sacrificio animal, tem sido associadas a
esteredtipos como o de “magia negra”, (por ndo apresentarem geralmente uma
ética voltada para uma visdo dualista do bem e do mal, conforme estabelecem as
religides cristds tradicionais), supersticdes de gente ignorante, praticas
diabdlicas, etc. (NASCIMENTO, 2010, p. 924).

Esses conceitos ao longo dos anos estdo sendo revistos, ancorados nos avangos e

conquistas que o movimento negro tem concebido.

No Brasil ha, conforme citado anteriormente, fortes correntes afro-religiosas,
porém, serdo tratadas aqui as mais popularmente praticadas e bastante difundidas, que séo
a Umbanda e o Candomblé. A Umbanda, para Magnani (1991, p. 13), sem grande
aprofundamento, seria “o resultado de um processo de reelaboragdo, em determinada
conjuntura historica de ritos, mitos e simbolos que, no interior de uma nova estrutura,
adquirem novos significados”. Tudo isso, segundo o autor, envolto em uma grande
complexidade, tendo suas origens nos costumes dos povos, ao longo de trés seculos,
advindos da Africa, povos de diferentes regides, costumes e praticas religiosas. O
Candomblé, de acordo com Lody (1987, p. 08), pode ser compreendido como ‘“uma

congregacao de sobrevivéncia étnica da Africa”.
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1.1 Umbanda: ecletismo ou multiplicidade?

O despacho na esquina pode provocar medo,
Indignacéo ou respeito
(Magnani)

Eclética por congregar pessoas de diferentes religides e multipla por ter como
caracteristica de muitos de seus seguidores a permanéncia em suas religides de origem, a
Umbanda resiste e se fortalece no universo religioso brasileiro como um espaco onde se
busca contatos com espiritos diversos que ndo sdo permitidos, ou seja, bem-vindos, nas

outras religides. D’avila (2009, p. 01) afirma:

A Umbanda se afigura como um culto sincrético abrangendo o Candomblé da
Africa Negra (sudanés e banto), o espiritismo (de Allan Kardec), o catolicismo
(por meio dos santos venerados da Igreja Catdlica), os cultos orientais
(Ocultismo, Cabala Hebraica, e Islamismo), e os cultos indigenas do Brasil (a
Pajelanca).

A Umbanda, de formacdo mais recente que o Candomblé, tem seu
desenvolvimento, de acordo com Silva (2005), marcado pela busca, iniciada por segmentos
brancos de classe média urbana, de um modelo de religido que integra legitimamente as
contribuices dos grupos que compdem a sociedade nacional. Dai a énfase dessa religido

em se apresentar genuinamente nacional, uma religido a moda brasileira.

Poucas pessoas, em suas andancas pela vida, ainda ndo se depararam em alguma
encruzilhada, linha férrea ou estrada de terra com uma oferenda aqui denominada
“despacho”?®, As reacBes sdo diversas, conforme narra Magnani (1991, p. 07): “Para
muitos, a inesperada descoberta obriga a um longo e prudente desvio; alguns ndo dardo a
minima importancia — ‘isto é coisa de gente ignorante’! — enquanto outros pronunciardo,

com respeito, uma saudacao ritual: ‘Mojuba Laaroyg?’1>”.

% Oferenda realizada em encruzilhada, estradas, cemitérios. Normalmente para Esus e Pomba Gira.
27 Saudacdo a EsG. E uma demonstragdo de respeito, ndo tem uma traducdo especifica, mas pode ser
compreendido como: Esu eu te satdo!!
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FIGURA 1.1.1 — Um despacho na esquina — 2014.
Autoria: Arquivo pessoal.

As pessoas que, ao vivenciarem esta cena, saidam, com certeza sabem do que se
trata e dos beneficios ou prejuizos que acarretardo seu comportamento diante de tal
contexto. O universo oculto desperta curiosidades, medos e outras reacGes das mais
diversificadas, que podem ser pautadas nos modos de criacao, religido e até em convicgoes
de carater pessoal desse sujeito, porém, sejam quais forem as razdes, ndo ha justificativa

para atitudes de desrespeito.

Baba Wallace Ti Ogun é bem direto ao responder:

O despacho que fazemos seja 14 onde for (encruzilhada, estrada, mata,
cemitério, linha de trem, etc.) ndo é intocével. A gente ndo espera chegar la sete
dias depois e encontrar tudo bonitinho e organizado. Os desavisados, 0s
pirracentos que chutam, ingerem a bebida e fumam o cigarro, estdo fazendo um
favor, porque Esu resolvera o problema ali mesmo, passando o carrego para
esta pessoa e ela que procure uma entidade para livra-la daquilo que a
ignorancia dela proporcionou (Baba Wallace Ti Ogun, 2014).

De acordo com Magnani (1991), sempre houve um interesse dos antropdlogos pelo
fendmeno religioso, no entanto, alguns versavam sobre o tema como sendo acles de
pessoas, que ainda ndo haviam evoluido suficientemente ou ndo eram pertencentes ao
grupo dos chamados civilizados. Citando Evans-Pritchard, Magnani (1991, p. 08) escreve:
“Os primeiros autores estavam convencidos, de acordo com o espirito da época, de que as
doutrinas religiosas eram uma forma de pensar iluséria, ndo resistindo um confronto com o
pensamento racional e cientifico”. Complementa que para outros autores, esse tipo de

religido é visto como “(...) um produto do medo, ou uma forma de aliviar tensdes ou
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frustracbes em face de sua impoténcia diante da natureza, ou ainda um mecanismo para
promover a coesao social” (MAGNANI, 1991, p. 09). Para o autor, 0 século XX também

ndo superou este modo de pensar. Conclui:

Este modo de pensar, entretanto, ndo desapareceu com o advento do século XX.
Quando alguém exclama, diante de um rito que ndo conhece, “isto ¢ coisa de
gente ignorante!”, estd implicitamente afirmando que o diferente ¢ ilogico,
intoleravel e perigoso; sua maneira de ser e agir € que é a correta. A isto se
chama etnocentrismo, ou seja, julgar um costume, uma crenca, um modo de vida
em funcdo dos valores de sua proépria cultura. O antrop6logo, ao contrario, nédo
julga, mas descreve e analisa; ndo procura anular as diferencas ou reduzi-las a
uma origem comum, mas busca entendé-las, estabelecendo relacfes
(MAGNANI, 1991, p. 10, grifo do autor).

A Umbanda é uma das vias pelas quais os homens continuam buscando relacGes e
vinculos com o sobrenatural, “pertence ao grupo dos cultos de possessdo onde o

sobrenatural faz-se presente e sensivel através do transe (...)” (MAGNANI, 1991, p. 11).

As pesquisas citadas apresentam que descrever o processo de surgimento da
Umbanda € uma tarefa dificil. Ndo ha consenso. Em conversas com frequentadores de
centros de Umbanda, ouvimos que ela surgiu nas senzalas, quando 0Ss negros, para
driblarem seus senhores, comecgaram a praticar o sincretismo?® das suas divindades com os
santos catdlicos, o que leva a incorporacfes de alguns espiritos de pessoas desencarnadas,

até entdo desconhecidos.

Para Birman (1985), podemos classificar a Umbanda como uma religido sincrética.
Mas, justica seria feita se a compreendéssemos como um espaco de culto onde todo e
qualquer espirito tem a liberdade para atravessar a barreira de outros planos e se
manifestarem naqueles que se permitem ser instrumento para que 0 mesmo incorpore. Os
Cangéas?® nos centros de Umbanda s&o compostos por imagens diversificadas que vao de

Jesus Cristo ao Diabo e de um espirito indigena a Buda®.

28 O sincretismo religioso é uma forma que o povo negro encontrou de cultuar seus Orisas, disfarcando-os de
Santos cat6licos.

2% Mesmo que altar. Local onde sdo colocadas diversas imagens de divindades, dentre outros elementos
pertencentes aos ritos que ali acontecem.

30 Buda ndo é o nome de uma pessoa, mas um titulo: significa “aquele que sabe a verdade” ou “aquele que
despertou”, aplicado a alguém que atingiu um nivel superior de entendimento. Dessa forma, houve varios
budas na histéria do budismo. De todos, o primeiro, Sidarta Gautama, é considerado o mais brilhante e
também o fundador do budismo, no século VI a. C., isto é ha mais de 2.600 anos. Disponivel em
<http://educacao.uol.com.br/biografias/buda.jhtm> Acesso em 23/10/2014.
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A Umbanda lida tanto com espiritos de luz, quanto com os chamados espiritos das
trevas, ou de esquerda. A pesquisadora Birman (1985) em seus estudos sobre Umbanda,
debate que a mesma tem formas diversas para exercer ou ensinar seus preceitos. Cada Mée
ou Pai de Santo tem seu jeito de ensinar os filhos. Alguns chegam misturar os preceitos
com outras religides, porém, estdo unidos na mesma fé. Esta segmentacdo e multiplicidade
ndo estdo alheias a disciplina, a doutrina e & hierarquia, ha muito respeito e disciplina nessa
religido.

A Umbanda, diferentemente do Candomblé, lida com espiritos desencarnados, ou
seja, espirito de pessoas que viveram e morreram, 0 que para muitos traz um saborzinho de
transgressido por louvar Esis®' e Pombas Gira®2. O processo iniciatorio na Umbanda
propde aprendizado. Um iniciado tem sempre algo a aprender com seus mais velhos.

Existe sempre algo a aprender e a ensinar, pois quanto mais se sabe, mais ocupacao se tem.

FIGURA 1.1.2 — Preta Velha — Entidade da linha branca da Umbanda — 2013.
Autoria: André Campagnolo de Melo.

Birman (1985, p. 66) afirma que “os centros de Umbanda tem como um dos seus
principais objetivos a caridade”. Mesmo assim, ainda de acordo com a autora, a Umbanda
sofre grande perseguicdo da igreja catolica, principalmente no periodo do Estado Novo,

com Getulio Vargas. Sobre isso, ela diz: “exorcizar os demdnios é também separar o bem

31 Entidades de esquerda, de energia masculina. Sdo espiritos de pessoas desencarnadas que podem vir de
qualquer parte do mundo e se incorporar nos médiuns. .
32 Entidades da linha de esquerda na Umbanda. Pomba Gira é Est mulher.
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do mal, definir claramente o que pode e 0 que ndo pode permanecer no corpo de um
cristao” (BIRMAN, 1991, p. 12).

Em suma, a diferenca classica entre a concepcao catolica e umbandista € que
enquanto a primeira trabalha para expulsar os espiritos e afastar o filho da possesséo, a
segunda, por sua vez procura meios de conviver e se beneficiar deles. A doutrina catolica
ndo nega o sobrenatural — espiritos, possessdes — mas concebe-o como mal, como o proprio

demadnio, enquanto que a Umbanda chama essas forcas para ajudar os homens.

1.2 Candomblé: como e quando essa histéria comeca?

O homem foi incluso como produto na economia mercantilista europeia, no século
XVI. De acordo com Lody (1987), a chegada desse “produto” no Brasil traz de heranca 0s
costumes e as crengas, envoltas em magia, com pinceladas de Mitologia Grega, composta
de varios deuses e deusas elaborados a partir de elementos da natureza e do medo gerado
pela insignificancia do homem africano para com o que é de sua cultura. Uma expressao

disso é o Candomblé. Zacarias (2008, p. 117) narra:

Os povos africanos que aqui chegaram trouxeram em sua bagagem cultural seus
deuses, ritos e simbolos. Neste sentido podemos dizer que a religiosidade desses
povos aqui aportou na alma do povo como resisténcia cultural e vinculo com sua
terra natal, além de representacdo do mundo e da relagdo humana com o
imanente e o transcendente.

O homem africano que veio para o Brasil, segundo a descri¢do da historia oficial,
pelo fato de ser escravo, é um braco, uma peca para o trabalho e nunca um individuo ou
homem. E por isso, descreve o autor, que a composi¢do dos grupos étnicos aconteceu de
forma livre, pois estes seres eram levados de acordo com a necessidade de seus senhores,

sem a preocupacao de manter familiares e/ou comunidades.

Os interesses econdmicos levam os mercadores de escravos as regides distintas da
Africa, transportando assim para o Brasil milhares de homens e mulheres de diferentes
etnias, estagio cultural absolutamente contrastante e significativas diferencas sociais,

econdmicas, politicas e religiosas. De acordo com Lody (1987), o trafico que ocorreu
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fluentemente, de 1551 até 1850, pode ser compreendido em quatro grandes ciclos: o da
Guiné®, o de Angola-Congo**, o da Costa de Mina e o ciclo de Benin® (Apéndice 07).

Cada ciclo chegava carregado dos costumes e praticas religiosas, oriundas de cada
povo. Essa mistura levou os grupos a se organizarem como advindos da Africa e ndo como
castas ou organizagdes especificas. Essas a¢bes corroboraram para que o Candomblé no
Brasil tivesse significativas variacfes de regido para regido. As raizes mais fortes
consolidaram-se na Bahia e € de la que sai grande parte das orientacdes e distribuicdo do
conhecimento. Lody (1987) aponta, em suas pesquisas, uma imprecisdo da origem dos
africanos que foram trazidas para este pais, o que interfere diretamente na composicéo das
Religides de Matriz Africanas no Brasil.

O Candomblé acontece no Brasil desde o seculo XVII, mas Verger (1981) afirma
que as primeiras anotagdes datam do ano de 1680, conforme registros feitos pela “Santa
Inquisicao”. Faz pouco tempo que os pesquisadores brasileiros da Historia e da
Antropologia comegaram a divulgar trabalhos sobre as raizes do Candomblé, como um
tipo de culto de nome calundu colonial®® que segundo Silveira (2005, p. 18) acontecia da

seguinte forma:

Os adeptos dos calundus organizavam suas festas publicas na residéncia de uma
pessoa importante da comunidade, ou entdo em casas também destinadas a
outras ocupacBes. Nao tinham templos propriamente ditos, mas também néo se
tratava de simples cultos domésticos, uma vez que tinham um calendério de
festas, iniciavam vérios fiéis em diferentes fungdes e eram frequentados por um
nimero razoavelmente grande de pessoas, inclusive brancos, vindos de diversos
arraiais. Ademais, o sacerdote principal tinha condi¢bes de ganhar bem a vida
com o atendimento individual e se tornar financeiramente independente ao
prestar a populacdo servigos essenciais que o0 Estado colonial ndo assegurava
satisfatoriamente.

33 Guiné, também chamada de Guiné-Conacri (para distingui-la da vizinha Guiné-Bissau), ¢ um pais da costa
ocidental da Africa. Erva da jurema. Erva usada em gira umbandista para defumacio, usada também para
banhos.

34 Nacéo de origem Bantu que se massificou com a alcunha de angoléo, ou seja, uma nova nagéo distanciada
dos preceitos religiosos das casas tradicionais. O Candomblé de Angola (inkisi ou nkisi = Orisa) nada mais é
do que uma das nagdes herdadas (Ketu, angola, jejé, nagé “bantu”, efon) do culto africano (Orisas). Como
em toda religido existe uma hierarquia.

3 Regido da Africa.

% O calundu é um termo, caido em desuso, que até meados do século XVIII era sindnimo de Candomblé ou
macumba. Também significa mal-humor. Segundo o Dicionério Aurélio, a palavra “calundu” tem origem
angolana e vem da palavra kilundu, que é um ente sobrenatural que dirige os destinos humanos entrando no
corpo de uma pessoa, a torna triste, nostalgica, mal-humorada.
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Bastide (1971, p. 226) salienta que: “O calundu substituia ao mesmo tempo as
linhagens, destruidas pelo regime de escraviddo como pela dispersdo de seus membros,
pelas mais diversas plantacdes e povoacdes diminuidas em numero, cuja vida outrora se

pautava ao ritmo das estagdes” (grifo do autor).

Candomblé nos estudos do autor acima citado, se origina da palavra Kandombile,
cujo significado é culto e oracdo. A formacdo dos grupos praticantes dessa religido no
Brasil passa por um processo de mudanca e adaptacdo, de modo que, de acordo com
Bastide (1971), os negros, vendidos conforme o interesse do comprador, reuniam-se com
intuito de reviver, da Unica maneira possivel, um pouco de sua cultura e de seus costumes.
Esbarravam na condicdo que restava dentre o grupo disponivel, ter Filhos e Filhas de
Santo, advindos de diferentes regiGes, com potencial religioso absolutamente distinto uns
dos outros. Assim, formavam as chamadas confrarias, onde associavam diferentes formas

de cultuar seus deuses, suas crencas e praticas religiosas. O autor relata:

Em torno desse ndcleo sélido, que formava como que o centro da gravidade da
“nacdo”, outros negros da mesma origem étnica agrupavam-se num sistema de
inter-relagdes, organizavam-se, pouco a pouco, com status sociais, com
hierarquias de graus, de papéis distintos no interior do grupo segundo a maior ou
menor aproximacao de cada um com o sagrado (BASTIDE, 1971, p. 226).

Verger (1981, p. 69) apresenta uma possivel definicdo da palavra Candomblé: “A
palavra Candomblé, que designa na Bahia as religiGes africanas em geral, € de origem

Bantu” (grifo do autor).

A partir da obra de Verger (1981) foi possivel afirmar que os primeiros terreiros de
Candomble s&o originarios da Barroquinha, na Bahia. No inicio eram confrarias religiosas,
organizadas pela Igreja Catolica, onde as etnias africanas foram separadas. Os angolanos
formavam a Venerdvel Ordem Terceira do Rosario de Nossa Senhora das Portas do
Carmo; os do Daomé, a Ordem de Nosso Senhor Bom Jesus da Necessidade e Redengdo
dos Homens Pretos; os nagds formavam duas irmandades, sendo uma para as mulheres,
denominada Nossa Senhora da Boa Morte, e outra paro os homens, conhecida como Nosso

Senhor dos Martirios.

O autor relata que as historias contadas sobre as mulheres responsaveis pela
fundagdo da primeira Casa de Ase na Bahia, bem como seus nomes, sdo controversas,

contudo notamos que todas levam ao mesmo conjunto de pessoas. Conta, ainda, que um
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grupo de mulheres “enérgicas e voluntariosas, originarias de Ketu, antigas escravas
libertas, pertencentes a irmandade de Nossa Senhora da Boa Morte da Igreja da
Barroquinha” (VERGER, 1981, p. 68, grifo do autor) criam uma Casa de Ase de nome Iya

Omi Ase Aira Intile, nas proximidades da Igreja da Barroquinha.

As personagens dessa historia serdo, na maioria, apresentadas apenas pelo nome
espiritual®’. lyalussd Danadana e lyanasso Akala ou lyanassd Oka, com o auxilio de Baba
Assika ou Essa Assika sdo lembradas como as fundadoras da Casa de Ase acima citada.
lyaluss6 Danadana retorna a Africa acompanhada de Marcelina da Silva, conhecida
também pelo nome espiritual Obatossi (ndo se pode afirmar se era filha carnal, espiritual
ou até mesmo uma prima de Danadana) e a filha de Marcelina, de nome Madalena. Sete
anos mais tarde, ap6s a morte de Danadana, as duas retornam da Africa e Madalena traz

dois filhos que 14 teve e esta gravida de outro.

A terceira filha de Madalena é Claudiana Mae de Maria Bibiana do Espirito Santo,
mais conhecida como M&e Senhora. A Casa de Ase, & qual nos referimos, apos mudar-se
vérias vezes, instalou-se com o nome de 1lé lyanassd no local onde hoje permanece,
conhecido como Casa Branca do Engenho Velho. Na época tendo como Mae de Santo
lyanass6 Akala e, ap6s a sua morte, assume o posto Maie Marcelina Obatossi. A data
precisa desses fatos ndo é possivel saber, lamenta o autor.

Aproximadamente em 1826 comecaram as perseguicfes as praticas religiosas dos
negros, fossem estes escravos ou livres. Em 1855, véarios lideres e membros do 11é
lyanassé foram presos, incluindo uma mulher de nome Escoléstica Maria da Conceigo
“[...] O mesmo nome com o qual seria batizada trinta e cinco anos mais tarde, Dona
Menininha, a famosa Mée de Santo do Gantois, cujos pais, nessa época, sem duvida
frequentavam, ou faziam parte do terreiro 11é lyanasso, onde houve a agdo policial”
(VERGER, 1981, p. 29, grifo do autor).

37 Nome espiritual de cada lider aqui apresentada, na realidade do Candomblé contemporaneo, esta
relacionado ao que chamamos Oruko (Apéndice 16), ou mesmo ao Posto/Cargo, podem ser mais de um que
receberam ou trouxeram em suas bagagens quando vieram da Africa. Hoje, Mées e Pais de Santo podem
apresentar mais de um Oruko, de acordo com as posi¢cdes que ocupam em diferentes Nagdes ou mesmo
outras iniciagdes no Culto Africano, como por exemplo o Culto de Ifa.
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Apobs a morte de Marcelina Obatossi, assume a Senhora Maria Julia Figueiredo,
conhecida por varios nomes espirituais, como: Ominike, lyalodé e, ainda na sociedade dos
gelede®® (Apéndice 17), fora batizada de Erelu.

A condicdo de lyalorisa, dada a Maria Julia, ndo agrada a todos os membros mais
antigos da casa, 0 que ocasionou 0 nascimento de duas novas Casas de Ase. Uma delas de
nome lya Omi Ase lyamase, no Alto do Gantois, fundada por Jilia Maria da Conceigdo
Nazaré, cuja quarta Mée de Santo a dirigir o terreiro foi Maria Escolastica da Conceic¢édo

Nazaré — Mae Menininha do Gantois®.

Ry % ,;i{.,l;' ' \ ,'@;’
ST A
FIGURA 1.2.1 — Mae Menininha do Gantois — 1978.
Fonte: Dominio Publico.

38 Gelede — sociedade secreta feminina, religiosa das sociedades tradicionais lorubas. Ela tem o objetivo de
expressar o poder feminino sobre a fertilidade da terra, a procriacdo e 0 bem-estar da comunidade. Organiza e
da nome ao festival anual que acontece no periodo das secas e homenageia “nossas maes” - awon iya wa,
como as grandes ancids.

39 Maria Escolastica da Conceigdo Nazareth foi a Mae de Santo brasileira que liderou a casa de candomblé 11é
Iya Omi Ase lyamasé, localizada em Salvador (BA), no bairro do Gantois, por sessenta e quatro anos. Mae
Menininha do Gantois, como era chamada, tornou-se conhecida e respeitada nacionalmente por sua bondade
e carinho para com seus filhos de santo e amigos da casa. Sua luta pela legalizagdo da religido dos Orisas e a
consequente integracdo desta religido na sociedade nacional também a fez respeitada por todos. Mae
Menininha nasceu dentro de sua casa de candomblé. Ela é bisneta da nigeriana Maria Julia da Conceicdo
Nazareth, fundadora do terreiro do Gantois, e sobrinha-neta da mée de santo Pulchéria Maria da Conceicéo,
que lhe iniciou na religido e lhe cunhou o apelido de “Menininha”. Maria Escolastica dangava o candomblé
desde os seis anos e foi iniciada para Osun aos oito. O modo como respeitava e levava a sério a sua religido
chamava a atencdo de Mae Pulchéria, que via na pequena o potencial para liderar. Faleceu em 1986 com 92
anos.
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A outra Casa de Ase, originaria da divisio do IIé lyanasso, recebeu o de nome
Centro Cruz Santa do Ase, no Rio Vermelho, fundada por Eugénia Ana Santos, também
conhecida como Aninha Obabii. M&e Aninha teve o auxilio de Joaquim Vieira da Silva —
Obasanya. Nos escritos de Verger (1981, p. 30) Ié-se: “Maria da Purificagdo Lopes, Tia
Bad& Olufandei, sucedeu, em 1938, a Aninha e deixou, em 1941, o encargo do terreiro a
Maria Bibiana do Espirito Santo — Mé&e Senhora da Osun, filha espiritual de Aninha
Obabii” (grifos do autor).

Em 1967, o Centro Cruz Santa do Ase ja era conhecido como Ase Op6 Afonja. Mae
Senhora os deixou nesse ano e foi sucedida por Mae Ondina de Osala e em seguida por
Maria Estela de Azevedo Santos, conhecida como Mae Stela de Oso0si.

Da Casa de Ase Opd Afonja surgem outras representantes da terceira geracdo, das
quais se pode citar: Ase Opd Aganju (Lauro Freitas - BA); 11é Orisanla Funfun (Guarulhos
- SP); e quarta geracio onde se pode apresentar: Ase Op6 Afonja (Coelho da Rocha - RJ);
Nossa Senhora das Candeias (Miguel Couto - RJ); dentre outros. Todos originarios do

Candomblé fundado na Barroquinha.

O Candomblé trazido para o Brasil, na discussdo proposta por Lody (1987), teve
suas raizes em regibes distintas, o que configura cada modo de praticar e entender essas
concepgoes religiosas. O autor associa o papel do Candomblé como “espaco de memoria

africana”, e narra:

O Candomblé assume, entdo, a funcdo e manutencdo de uma memdria reveladora
de matrizes africanas ou j& elaboradas como afro-brasileiras, criadoras de
modelos adaptativos ou mesmo embranguecidos — nos casos em que a
religiosidade brasileira oficial participa definitivamente desse sistema. (LODY,
1987, p. 10).

O estado do Parang, tem forte influéncia do Candomblé de Ketu e conta com
centenas de casas espalhadas pelos mais diferentes municipios. No Parana, a mais antiga
Casa de Ase, da Nacdo Ketu, foi fundada na década de 1950 por lIzolina de Lima Gruber,
mais conhecida como “Rainha do Candomblé do Parana”. I1é Ase Odé Inlé esté localizada
no bairro do Pinheirinho, na cidade de Curitiba. Outro momento importante da histéria do

Candomblé no Parana é narrado por Baba Wallace Ti Ogun:

40 1zolina de Lima Gruber, conhecida por Maezinha de Os60si, ou ainda Izolina de Osdosi, é lyalorisa do
Candomblé paranaense, filha do saudoso Babalorisd Waldomiro da Costa Pinto, o “Baiano de Sangd”.
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O Candomblé de Ketu chega no Parana através de algumas pessoas. Dois Pais
de Santo vieram para Curitiba procurar o Veco com a intencdo de trazer o
Candomblé de Ketu para ca, mas Veco nao aceitou porque ele era de Umbanda
e ndo se interessava por Candomblé, embora ja houvesse cobranca dos Orisas
para sua iniciacdo, mas as Entidades de Umbanda ndo o deixavam aceitar,
entdo indicou aquele que representava, até entdo, a Unica casa de Candomblé de
Curitiba, Pai Antonio. Este aceitou e foi para o Rio de Janeiro fazer sua
iniciacdo em Yansan. Quando ele retornou para Curitiba o Veco o procurou
porgue Oya estava cobrando que ele fizesse o Santo, entdo decidiu fazer de uma
vez (Baba Wallace Ti Ogun, 2014).

Pai Antonio fez sua Iniciagdo com Pai Valdomiro de Sangé*, mais conhecido
como Pai Baiano de Sangd, um dos mais importantes Babalorisa do Brasil, que na década
de 1940 fundou uma Casa de Ase na Baixada Fluminense, Rio de Janeiro, que ficou
conhecida também como “Terreiro de Santo Antonio dos Pobres”. Na década de 1970,
apos tomar Obrigacdo com Mae Menininha, passa a fazer parte da Nacdo Ketu e, a partir
dai, tornou-se um dos principais divulgadores do Candomblé de Ketu no Brasil. Pai
Waldomiro teve grande influéncia na criacdo da Casa de Ase de Mae Tatiana na Oya e,
enquanto ainda era vivo, era visita certa nas festas mais importantes da casa. O 11é Ase Oya
Omin e o I1é Ase Oya Oriri sdo, entdo, a sexta geracdo da Casa de Ase Ase Opd Afonja,

pois, Pai Valdomiro representa a quarta geracao desta.

41 Waldomiro Costa Pinto (13 de dezembro de 1928 - 21 de fevereiro de 2007), conhecido como Waldomiro
de Sang6 ou simplesmente Baiano, apelido que ganhou no Rio de Janeiroem razdo da sua origem
baiana: Waldomiro foi iniciado pelo Babalorisa Cristévao de Ogun, filho de santo de Dona Maria da Paix&o,
também conhecida por Maria de Oloroke. Dona Maria e seu marido, Tio Firmo ou Baba Erufa, ambos ex-
escravos, foram os fundadores do Ase Oloroke, tradicional terreiro da nagdo Efon em Salvador, Bahia. Na
década de 1970, passou a fazer parte da nagdo Ketu ao tomar suas obrigacbes com Mae Menininha do
Gantois. Tornou-se um dos principais difusores do candomblé da matriz Ketu nas cidades do Rio de Janeiro e
S&o0 Paulo a partir da década de 1980. Era um Babalawo-Orisas (Babalorisa que é ao mesmo tempo
um Babalawd) mais antigos do Brasil. Conhecido também como Baiano de Sango, ele fundou, na década de
1940, o 11é Baba Ogun Megégé Ase Bari Lepé (casa de candomblé de Sangd), conhecida também por
terreiro de Santo Antonio dos Pobres ou mais popularmente entre os adeptos da religido como o terreiro do
Parque Fluminense, na Baixada fluminense, cidade do Rio de Janeiro. Atualmente, o terreiro encontra-se em
processo de tombamento pelo Ministério da Cultura. Ap6s o falecimento de Waldomiro de Sango, seu neto
Sandro de Osala foi empossado como sucessor do terreiro do Parque Fluminense.
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FIGURA 1.2.2 — Pai Valdomiro de Sang6 — 2014.
FONTE: Dominio Publico.

E o Candomblé no Parana sobrevive das raizes desses que disseminaram, semearam
sementes em terrenos ferteis. O Candomblé, na reflexdo de Silva (2005), se da pela
necessidade do povo negro de reencontrar sua identidade cultural e religiosa; e ainda pela
busca do convivio social com seus iguais: “dai a organizacao social e religiosa dos terreiros

em certa medida enfatizarem a reinvencéo da Africa no Brasil” (SILVA, 2005, p. 15).

O Candomblé se estabelece no Brasil sob a influéncia da tradicdo africana, porém
organizado de acordo com as condi¢cdes encontradas pelos grupos que aqui ousaram
vivencia-lo. E concebido como religido brasileira de matriz africana, adaptado e
reorganizado de acordo com as condi¢gdes que lhe séo oferecidas. Atenta-se para o fato
contemporaneo de que a urbanizacdo — contexto este defendido por Dalzira Maria
Aparecida lyaguna*? (2013) — e o crescimento populacional estio afunilando os espacos
das Casas de Ase, além de lhes privar das condicdes de viver cultuando alguns elementos
da natureza que sdo primordiais para os rituais religiosos, pois dependem exclusivamente
da “Mae Natureza” para serem recebidos e aceitos pelos deuses africanos que ainda sao

aqui cultuados.

2 A Revista Raga, define: lya, como é carinhosamente chamada, iniciou os estudos tardiamente, aos 49
anos, cursou superior em Relagdes Internacionais aos 63 e hoje, aos 72, defendeu seu mestrado: “Templo
religioso, natureza e os avangos tecnologicos: os saberes do Candomblé na contemporaneidade”, na UTFPR.
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FIGURA 1.2.3 — Dalzira Maria Aparecida lyaguna — 2013.
FONTE: Arquivo Pdblico.

A partir das reflexdes propostas, entende-se que o Candomblé é parte integrante e

dissociavel da historia da religido e da cultura no Brasil.

1.3 Organizacao, adaptacao e resisténcia em solo brasileiro

Na religio, diferentemente do modo como é organizada na Africa, segundo Bastide
(1971), cada divindade, seja ela Sang6*3, Omoli**, Osun (Apéndice 8) ou outra, tem seus
sacerdotes especializados, assentamentos organizados ou de acordo com sua maneira de

conceber o culto ou de acordo com o que lhe foi ensinado.

Na Africa, as familias cultuam os Orisas que seus ancestrais cultuavam. No Brasil,
isso se tornou impossivel, até mesmo nas cidades com maior concentracdo de negros,
devido ao pequeno numero de representantes de cada nagdo, casta ou organizacdo
religiosa. Assim “cada Candomblé tem, sob a autoridade de um tnico sacerdote, o dever de
render homenagens a todas as divindades ao mesmo tempo e sem excecdo” (BASTIDE,

1971, p. 90).

O mesmo autor, em seus estudos sobre o contexto sociopolitico em que se deu a
formacdo das Religides de Matriz Africana, no Brasil, traz um paragrafo do texto de
Ribeiro (1935) citado por Bastide (1971, p. 230) cujo teor apresenta:

43 poderoso Orisa, senhor do raio e do trovéo. Participou da criagio controlando a atmosfera. E neto de Ogun
e foi rei — Alaafin — da cidade de Oy0, sendo deificado apds sua morte (Apéndice 8).
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Os perpetuadores atuais das tradi¢des africanas ndo sdo mais os nativos da
Africa, mas seus descendentes em terceira ou quarta geracio. Entretanto, através
dessas geragdes, num novo habitat e com novas condi¢des de vida, os pais
continuaram a transmitir a seus filhos, consciente ou inconscientemente seu
estilo de vida.

Verger (1981, p. 42) afirma que: “Na Africa, cada Orisa estava ligado
originalmente a uma cidade ou a um pais inteiro. Tratava-se de uma série de cultos
regionais ou nacionais”. Algumas Casas de Ase existentes s&o0 representadas por
descendentes daqueles que as fundaram, porém, pouquissimos sao descendentes diretos do
povo que o Brasil importou e definiu como raga inferior, submetendo-os ao trabalho
forcado sem reconhecimento, remuneracdo ou descanso. De acordo com o estudioso
Adolfo (2000), as Casas de Ase existentes hoje sdo formadas por pessoas oriundas de
diferentes etnias, ndo se limitando apenas aos afrodescendentes, contudo a cultura que ali

se movimenta é a cultura trazida pelo povo africano.

No que tange a fortificacdo, a perpetuacdo e ao crescimento das Casas de Ase no
Brasil, estdo ancorados na resisténcia, na fé e na tradicdo conforme referenciado no texto
de Sodre (1983, p. 134):

A expansdo dos cultos ditos “afro-brasileiros” em todo o territdrio nacional
(apesar da diversidade dos ritos ou das praticas liturgicas) se deve a persisténcia
das formas essenciais em polos de irradiacdo, que sdo as comunidades-terreiros
(egbé). E isto que faz com que um santo da Igreja Catélica (como S. Jorge) possa
ser cultuado num centro de Umbanda, em S&o Paulo, como Ogum, Orisa nago.
Ou seja, 0 conteudo é catdlico, ocidental, religioso, mas a forma litargica é
negra, africana, mitica. Ao invés de salvacdo (finalidade religiosa ou catolica), o
culto a S. Jorge se articulara em torno do engendramento de Ase.

E assim vao se perpetuando o Ase e popularizando as casas e seus afazeres diarios.
O mesmo autor representa ainda a composicdo das Religides de Matriz Africana no Brasil
como dindmicas, flexiveis e renovaveis. Bastide (1971, p. 307) descreve:

As seitas religiosas, células africanas inseridas no tecido vivo da sociedade
brasileira, ndo sdo células esclerosadas, moribundas, mas células vivas. O que
entendemos exatamente por essa palavra “viva™? A vida é a faculdade de se
adaptar ao meio exterior ou de muda-lo, de encontrar uma resposta aos

44 Omolu é cultuado como o Orisa residente no cemitério responsavel pela triagem dos mortos (Apéndice 8).
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problemas que se propdem ou que apresentam circunstancias sempre mutaveis,
em resumo, um poder de criacdo constantemente renovado.

A visibilidade das Religides de Matriz Africana no Brasil se tornou fato somente no
século XX, pois 0s Movimentos passaram a exercer pressao para que O povo Negro se

organizasse e comecasse a expressar suas artes, cultura e religido.

A seguir propde-se um estudo sobre os Processos Educativos no Candomblé
debatendo a partir da Educacdo N&o-Formal, que acontece durante toda a vida de um
individuo, sendo programa ou nao e em todos 0s espacos, sejam familiares, grupos sociais,

religiosos, dentre outros.
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2 EDUCACAO NAO-FORMAL E OS PROCESSOS EDUCATIVOS NO
CANDOMBLE

Importante iniciar o debate com o pensamento de Bourdieu (1974) sobre ensino.
Para este autor a escola pode, sim, ser vista como uma forca na formacdo do habitus*, pois
propicia, direta ou indiretamente, aos influenciados por ela, condi¢bes de circular pelos
mais diversificados campos do pensar e do agir. Ela ensina os individuos a
operacionalizarem de acordo com a ordem que ali deve ser seguida. Bourdieu (1974, p.
218) explica: “Todo ensino deve produzir, em grande parte, a necessidade de seu proprio
produto e assim, constituir enquanto valor ou como valor dos valores a propria cultura cuja

transmisséo Ihe cabe. E tal exigéncia se faz presente no proprio ato de transmissao”.

A Educagdo Formal homogeneizou o ensino sem levar em conta a subjetividade do
sujeito. De maneira distinta, a Educacdo N&o-Formal permite que o individuo assimile o
que é Util para aquele determinado momento e/ou situacdo. Logo, 0s processos educativos
nas Casas de Ase sdo vivenciados de acordo com a necessidade de aprendizagem do

individuo ou de seus proprios interesses.

Esse universo de conhecimento em constru¢do, onde ensinar e aprender sdo uma
constancia, tem nome: Educacdo Nao-Formal. Embora seja esta, de acordo Gohn (2006),
uma area em processo construtivo, ela é um tipo de aprendizagem que ocorre por meio de
exercicios e atividades cotidianas, que levam o individuo a, pode-se dizer, se tornar mais

util para o coletivo ao qual pertence

E a partir dos anos de 1990, segundo Park (2005), que acBes educativas propostas

fora da escola passam a ser denominadas de Educacdo N&o-Formal. Esta ndo exige

4 Conceito de habitus para Bourdieu: “sistemas de posicdes duraveis, estruturas estruturadas predispostas a
funcionar como estruturas estruturantes, quer dizer, enquanto principio de geracdo e de estruturacdo de
praticas e de representagdes que podem ser objetivamente ‘reguladas’ e ‘regulares’, sem que, por isso, sejam
0 produto da obediéncia a regras, objetivamente adaptadas a seu objetivo sem supor a visada consciente dos
fins e o dominio expresso das operagOes necessarias para atingi-las e, por serem tudo isso, coletivamente
orquestradas sem serem o produto da acdo combinada de um maestro”. “(...) sistema de disposi¢Bes duraveis
e transferiveis que, integrando todas as experiéncias passadas, funciona a cada momento como uma matriz de
percepcoes, apreciagdes e acles, e torna possivel a realizacdo de tarefas infinitamente diferenciadas, gracas
as transferéncias analdgicas de esquemas que permitem resolver os problemas da mesma forma e gracas as
correcdes incessantes dos resultados obtidos, dialeticamente produzidas por estes resultados”. Disponivel em
<http://www.espacoacademico.com.br/024/24cneves.htm> Acesso em 12/01/2015.



planejamento nem dos que ensinam e nem dos que aprendem. Quem ensina, muitas vezes,
é autodidata. Ambos, seja 0 mestre, seja 0 aprendiz, ndo se ddo conta de que estdo em um

processo de aprendizagem, pode-se citar a educacdo familiar como um exemplo.

Alguns estudiosos, ao longo do tempo, vém debatendo as diferencas entre
Educacao Formal e Educacdo Nao-Formal, como Trilla (1996) citado por Park (2005, p. 16
- 17), conforme segue:

H& uma linha ténue que separa a educacao formal e a ndo-formal de um lado e,
de outro, a educacdo informal. Esta Gltima se caracteriza pela aprendizagem em
que ndo ha planejamento, seja por parte de ensinantes, seja por parte de
aprendizes (muitas vezes autodidatas), que ocorre sem que nos demos conta —
um exemplo bastante forte é a educacgdo familiar. Ja a educagdo formal é aquela
que tem uma forma determinada por uma legislagdo nacional, ou seja, que tem
critérios especificos para acontecer e que segue o que é estipulado pelo Estado —
a educacdo escolar, hoje compreendida pela educagdo infantil e pelos ensinos
fundamental, médio e universitario. A educagdo ndo-formal € toda aquela que é
mediada pela relacdo ensino/aprendizagem; tem forma, mas ndo tem uma
legislacdo nacional que a regule e incida sobre ela. Ou seja, uma série de
programas, propostas, projetos que realizam agdes e interferéncias, que sdo
perpassados pela relagdo educacional, mas que se organizam e se estruturam com
indmeras diferencas — em suma, um leque bastante amplo de possibilidades.

E segundo Afonso (1989) citado por Park (2005, p. 16-17):

(...) por educacéo formal, entende-se o tipo de educacdo organizada com uma
determinada sequéncia e proporcionada pelas escolas, enquanto a designagdo
informal abrange todas as possibilidades educativas no decurso da vida do
individuo, constituindo um processo permanente e ndo organizado. Por dltimo, a
educacdo ndo-formal, embora obedeca também a uma estrutura e a uma
organizacdo (distintas, porém, das escolas) e possa levar a uma certificacdo
(mesmo que ndo seja essa a finalidade), diverge ainda da educacéo formal no que
respeita a ndo-fixacdo de tempos e locais e a flexibilidade na adaptacdo dos
conteldos de aprendizagem a cada grupo concreto.

Para o bom aprendizado na Educacdo N&o-Formal, conforme narra Park (2005, p.
22-23): “(...) é importante que essa proposta de educacdo n&o-formal funcione como
espaco e pratica de vivéncia social, que reforce o contato com o coletivo e estabeleca lagos

de afetividade com esses sujeitos”.

As atividades de Educacdo N&o-Formal precisam ser vivenciadas. Nas Casas de
Ase isso se efetiva, pois 0 processo acontece até mesmo de forma inversa onde se vivencia

para aprender.
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A origem da Educagdo Popular, da Educagdo N&o-Formal e das discussdes da
Pedagogia Social em nosso pais apresentam trajetdrias semelhantes no que se refere ao
debate do papel do Estado e sua auséncia no cumprimento das obrigacdes basicas na
garantia dos direitos dos cidaddos. Nessas concepgdes educacionais, 0s pesquisadores
procuram romper com metodologias tradicionais e curriculos que ndo respeitem os saberes,

valores e modos de viver das classes populares.

O povo de Santo é detentor de um conhecimento especifico, pautado em vivéncias
e processos religiosos, pois s6 se tem acesso a determinado conhecimento, a pessoa
iniciada que, de acordo com a demanda da Casa de Ase ou a necessidade do momento vai
participar e/ou ajudar num determinado rito. Nas Casas de Ase se aprende desde culinaria,
canto, danca, percussao, producdo de objetos artesanais (aderecos), elementos da natureza,
cores e ainda, outra lingua, Yoruba — além do dialeto proprio de cada nacdo. Aprende-se a
histéria do Brasil e da Africa, aquela contada e vivida, ndo a lida. Aprende-se sobre

hierarquia, direitos e deveres, companheirismo etc.

Ouve-se inlmeras vezes a Mae ou o Pai de Santo dizer: “Nao se exponha minha
filha, meu filho. Aqui dentro do 11é Ase*® vocé pode e é diferente, mas 14 fora ndo é sensato
se expor”. Pergunta-se: que vantagem traz esse fingir? Por que ndo assumir-se Filhas e
Filhos de Santo? Quanta riqueza cultural se absorve nos espacos das Casas de Ase, quanta

informac&o que ninguém mais tem acesso exceto os membros das Casas de Ase.

Na escola tradicional formal se tem um curriculo padrdo para todos os estudantes.
Nos terreiros ndo ha formalizacdo, mas um contexto educacional onde se ensina e se
aprende a partir do interesse do lyawo e da intencdo do Egbon*’. Aprendizado sem a
formalidade, muitas vezes, o iniciado nem se da conta do quanto aprende e do quédo
particular e especifica é seu aprendizado. Ele é detentor de um conhecimento que ninguém

mais tem.

46 Casa de Ase.
47 Mais velho.
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2.1 A educacao das Filhas e Filhos de Santo

Um adulto tem que ser adulto,
Sabendo sempre ser crianca.
(Makota Valdiva)

A educacao dos Filhos de Santo € para a vida. Ensina-os a argumentar, fortalece e
encoraja-0s a enfrentarem as adversidades. Orienta-0s a exercerem a cidadania, se
(re)descobrirem como sujeitos de uma historia e do processo construtivo sociocultural do
pais. Prepara-os ao enfrentamento das diferencas soOcio-raciais e preconceito contra
participantes de religido de matriz africana, a fim de que neguem sua crenca num estado

que se declara laico e democratico.

A perseguicdo ao povo de Santo é historica, € contemporénea, é fato. Pode-se citar
0 assassinato de Vilma Santos de Oliveira, a lya Mukumby, em Londrina, que era também
a Presidente do Conselho Municipal de Promocéo da Igualdade Racial, a qual empunhava
a bandeira de luta pela valorizacédo do negro na sociedade. Ela foi uma das idealizadoras do
sistema de cotas para negros nas universidades. O Assassino foi considerado doente mental
e ndo pode ser responsabilizado por seus atos, 0 que interfere diretamente nas acfes do

Movimento Negro quanto & intolerancia religiosa expressa nesse fato.

FIGURA 2.1.1 — lya Mukumby — 2013.
FONTE: Jornal Folha de Londrina.

A religiosidade africana é parte da cultura brasileira e deve ser abordada no espaco
escolar. A Lei n° 10.639/03, que altera a Lei n° 11.645/01, regulamenta a obrigatoriedade
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do Ensino da Histéria e Cultura Afro-brasileira e Indigena em todos os niveis e
estabelecimentos de ensino. Conforme Queiroz (2006) citada por Carvalho e Pinto (2008,
p. 134), esses ensinamentos aparecem “restritos a historia da subserviéncia e dos maus-
tratos a que esses povos foram submetidos”. A Lei ndo exige que os professores tenham
formacédo especifica para atuar nesse campo, tampouco apresenta proposta ou demonstra
interesse em transformar esta parte da histéria em disciplina especifica e obrigatoria.

E importante citar o estudo de Silva (2012) sobre a importancia da Lei 10.639/03,
que altera a LDB — Lei de Diretrizes e Bases da Educacdo Nacional, obrigando as
instituicbes de ensino debater e estudar a cultura Afro-brasileira e que também altera as
DCN’s — Diretrizes Curriculares Nacionais implementarem a Lei, propondo agdes
afirmativas de acordo com as reivindicacdes do Movimento Negro brasileiro reconhecer a

existéncia do Racismo e debater meios de combaté-lo.

A escola tem uma importante contribuicdo a dar a preservacdo da identidade dos
sujeitos. A identidade esté relacionada e impregnada na vida de cada sujeito, seja este de
que idade for. Entdo, cabe a escola, em seu processo o0 estudo da religiosidade formada a
partir da cultura disseminada pelo povo africano, como fortalecimento e cidadania das

pessoas que cultuam os Orisas nas Casas de Ase, que resistem e se fortalecem cada dia.

Caputo (2012) apresenta um fato sobre uma matéria com criancas de uma Casa de
Ase, realizada em 1993 para o Jornal “O dia”, cujas imagens foram compradas pela Igreja
Universal e publicadas em seu jornal “Folha Universal” em uma matéria intitulada: “Filhos
do Demonio” e, mais tarde, o representante dessa mesma igreja lancou um livro com o
titulo: “Orisas, caboclos ou Demonios?”” onde mais uma vez publicou as fotos e escreveu:
“Essas criangas, por terem sido envolvidas com os Orisas, certamente nao terdo boas notas
na escola e serdo filhos-problemas na adolescéncia” (MACEDO, 1996 apud CAPUTO,
2012, p. 27). Esses fatos levaram essas criangas a sofrerem preconceitos na escola, o que
levou as mesmas a sentirem vergonha de declarar a religido que praticavam. O trabalho de
Caputo (2012) vem contribuir para o entendimento da importéncia de a escola sensibilizar

0 estudante para a valorizagédo do mesmo em sua cultura, sua crenga.
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Os costumes e hébitos do povo originario da Africa trazem licdes ligadas ao
respeito a natureza, ao corpo e ao modo de vida de cada povo. Petronilha Maria da Silva*®

(2007, p. 491), mulher negra, pesquisadora da educacdo para a diversidade racial escreve:

E sabido que aprender-ensinar-aprender, processo em que mulheres e homens ao
longo de suas vidas fazem e refazem seus jeitos de ser, viver, pensar, os envolve
em trocas de significados com outras pessoas de diferentes faixas etarias, sexo,
grupos sociais e étnico-raciais, experiéncias de viver. Tratar, pois, de ensinos e
de aprendizagens, é tratar de identidades, de conhecimentos que se situam em
contextos de culturas, de choques e trocas entre jeitos de ser e viver, de relacdes
de poder.

As respostas apresentadas por pesquisadores das multiplicidades levam a comungar
com a questdo de que a migragcdo europeia teve a clara intengdo de proporcionar “o
clareamento da populacdo (que também significa ocidentalizacdo), supondo-se que, num
processo histdrico de mesticagem fossem prevalecer as caracteristicas da ‘raga branca’”.
(SILVA, 2007, p. 492). Continua: “Fortalecida por politicas desta natureza, se estabelece,
no Brasil, a branquitude como norma inquestionavel, da mesma maneira que em outras
sociedades que tentam se universalizar como brancas e, portanto, herdeiras do mundo

ocidental europeu” (SILVA, 2007, p. 492).

E passada a hora de se contar a histéria do povo africano ndo apenas baseada na
questdo da compulsoriedade de sua vinda como escravo, mas como um povo que, de
acordo com Silva (2007), tem grandes contribui¢cGes em areas diversificadas, que vdo da

pesquisa cientifica ao desenvolvimento tecnoldgico,

A sociedade brasileira sempre foi multicultural, desde os 1500, (...) Esteve
sempre formada por grupos étnico-raciais distintos, com cultura, lingua e
organizacdo social peculiares, (..) Também os escravizados, trazidos
compulsoriamente para cd, provinham de diferentes nagdes e culturas africanas
conhecidas por pensamentos, tecnologias, conhecimentos, inclusive académicos,
valiosos para toda a humanidade. No entanto, esta diversidade néo foi e hoje o &,
com muita dificuldade, aceita. Fala-se e pensa-se como se a realidade fosse

48 professora Titular de Ensino-Aprendizagem — Relacdes Etnico-Raciais da Universidade Federal de S&o
Carlos. Pesquisadora do Ndcleo de Estudos Afro-Brasileiros da mesma universidade. Por indica¢do do
Movimento Negro, foi conselheira da Camara de Educagdo Superior do Conselho Nacional de Educacéo,
mandato 2002-2006. Nesta condicdo foi relatora do Parecer CNE/CP 3/2004 que estabelece as Diretrizes
Curriculares Nacionais para a Educacfo das Relacdes Etnico-Raciais e para o Ensino de Historia e Cultura
Afro-Brasileira e Africana e participou da relatoria do Parecer CNE/CP 3/2005 relativo as diretrizes
curriculares Nacionais para 0 curso de Pedagogia. Disponivel em
<http://buscatextual.cnpg.br/buscatextual/visualizacv.do?metodo=apresentar&id=K4780511A0> Acesso em
12/12/2014
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meramente uma construcdo intelectual; como se as desigualdades e
discriminacGes, malgrado as denincias e reivindicagbes de acdes e movimentos
sociais ndo passassem de mera insatisfacdo de descontentes (SILVA, 2007, p.
493).

Talvez deva lembrar-se de outra forma de segregagdo como a das escolas que
proibiam as criangas de outras etnias a falarem em suas linguas maées, considerando essa
pratica uma ofensa e submetendo quem insistisse a puni¢des. Ndo se pode negar o carater
excludente e racista das nossas instituicbes publicas que, no século XIX, proibiam os
negros de frequentarem escolas, carater este que se reafirma a medida que deixa de dar
valor e importancia ao legado histérico religioso, o qual, de tdo resistente, se mantém até
os dias de hoje. Continua resistindo, lutando, enfrentando, mas esta ai, muito vivo e sem
demonstrar qualquer indicio de retroceder. Esta cada vez mais miscigenado. A diversidade
racial é fato nos espagos, nas Casas de Ase. Os brasileiros estdo, de certa forma, assumindo
as raizes afrodescendentes.

2.2 Oralidade — cultura e tradi¢cdo nos modos de ensinar e aprender

As palavras sdo pura energia.

Minha mée ensinava que ha palavras que nunca
se deve dizer, jamais dirigi-las a pessoa alguma.
E que ha outras que tem o dom de construir,

De fortalecer quem as ouve ou Ié.

(Petronilha Beatriz Golgalves e Silva)

Os ensinamentos no Candomblé configuram-se pela tradicdo oral, embora hoje,
com a oferta de literaturas especializadas produzidas, em sua maioria, pelo povo de Santo.
Para maior entendimento dessa condicdo, os escritos de Lemos (2007, p. 61) sustentam

que:

A memodria, para Bergson, é uma duragdo, um devir, virtualidade que se atualiza
(DELEUZE, 2004, citado em Lemos, 2007). A memoria também €
multiplicidade qualitativa e ndo totalidade e reminiscéncia. A meméria como a
cultura € um conjunto de forcas, toda tentativa de aprisiona-la em modelos fixos
e estaveis é uma negacdo da vida, uma reatividade e ndo uma afirmacéo da vida.
Exaltar os monumentos do passado, concebendo-os a partir de identidades
culturais cristalizadas é uma pratica de uma vida ressentida, que reduz a
pluralidade dos acontecimentos ao conhecido e semelhante. Tudo o que vive é
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transitorio, os objetos sdo configuragdes provisorias, resultado de uma luta, de
uma tensdo de forcas que nunca finda. Lemos (2007, p. 61)

A prética do ensino oral, sem o uso de material didatico, pode ser prejudicada pela
falta de registros, no sentido de alterar os termos e conceitos do que é repassado, pois a
forma de entender, sintetizar e processar € diferente para cada pessoa. Porém, uma das
justificativas defendidas por Pais e Mdes de Santo, quanto ao fato de o povo ancestral ndo
registrar esses conhecimentos foi para evitar que caissem em méaos erradas, por se tratar de

rezas, ritos poderosos, milenares e com especificidades de cunho familiar.

A sabedoria africana diz que, antes de aprender a ler nos livros, é preciso
conhecer a leitura do corpo das pessoas, seus gestos, olhares, menc6es, posturas,
suas criacdes e construcdes. E preciso ler a natureza que se expressa por meio do
solo, das plantas, corregos, nuvens, som e dire¢do dos ventos, comportamento
dos animais. E preciso decifrar a mensagem dos ancestrais (SILVA, 2011, p.
160).

Adolfo (2000, p. 02) defende a oralidade como parte importante para a naturalidade

dos rituais e manifestacdes:

A oralidade se constitui no ponto fulcral das atividades no recinto das casas de
culto, oralidade vinda, em parte do “ethos” africano dos povos aqui aportados,
mas que também passou por um processo de reconstrugdo, de rearranjo
necessario para a estrutura¢do do atual fato cultural. No Candomblé a narrativa é
tudo e tudo se estrutura como uma narrativa, sendo os acontecimentos sagrados
(ou sacramentados) passados de pessoa para pessoa, cCOmo insistem os autores
cléssicos, Roger Bastide e Juana Elbein. A entonacéo da voz, o calor dos labios,
a saliva, sdo partes do ritual, completam o contetido do narrado, enfim, ndo é o
fim Gltimo — mas é o elemento que veicula um trajeto maior: o trajeto no qual se
constroi a iniciagdo. (grifo do autor)

Mée Tatiana de Oya contextualiza:

A religidio dos Orisas, parte integrante da cultura e da vida Yorub4, chegou aos
nossos dias pela via de transmissdo oral, de pais para filhos, de sacerdotes mais
velhos para os mais novos. O Yorub& jamais foi uma lingua escrita, ndo ha
documentos, nem livros sagrados. Quando, no século passado, estudiosos de
sociologia e antropologia comecaram a se interessar pelos textos orais de Ifa,
recorreram a linguistas para o registro de suas pesquisas, que o fizeram por
transcricdo fonética - até hoje o registro escrito da lingua é feito assim, embora
a lingua continue sendo falada na Nigéria e em parte do Benin.

Fundamentos da religido dos Orisas, portanto, continuam sendo transmitidos
oralmente, durante o processo de iniciagdo de seus sacerdotes, na medida em
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que estes vdo manifestando interesses e amadurecendo na rotina litdrgica da sua
fé. No contexto e na tradicdo da religifo dos Orisas, do culto de Ifa e no
Candomblé do Brasil, ndo se ensina academicamente - 0 que ocorre é um
treinamento em acdo. O saber é transmitido na pratica, aprende-se fazendo e,
principalmente, observando e ouvindo os mais velhos.

N&o ¢é bem vista, na tradicdo do Candomblé, a atitude de ficar perguntando por
perguntar, tampouco a de ficar anotando o que se vé. Pessoalmente, gosto de
ensinar quem gosta de aprender e o faco com prazer. Mas reconheco que nem
todos os mais velhos gostam de ensinar e é natural que ensinem mais as pessoas
de quem gostam mais (Mae Tatiana de Oya - 2013).

Num estudo de Sampaio (2008, p. 16) sobre os contos de uma conhecida lyalorisa

brasileira, identifica-se a importancia do segredo nesse culto:

Todos os ensinamentos do Candomblé sdo passados oralmente pelos mais
velhos. N&o existe um livro contendo todas as informagdes necessarias de que
um filho-de-santo necessita para se tornar um membro da comunidade, a
experiéncia do mais velho é passada para 0 mais novo e assim sucessivamente.
(...) A cultura africana foi transmitida através da oralidade durante os séculos, até
0 préprio Candomblé sobreviveu no Brasil através da oralidade. Mées e pais-de-
santo passaram adiante toda a liturgia usando somente a voz. Até muito pouco
tempo atrds, ndo havia livros que ensinassem uma cantiga, uma reza ou até
mesmo como lidar com um Orisa. Diante disso, o0 Gnico meio de transmisso,
utilizado pelos sacerdotes do Candomblé era a oralidade. Hoje podemos achar
alguns titulos que nos fornecem algumas informac@es, porém, grosso modo, pois
0s grandes ensinamentos s0 sdo transmitidos depois da iniciacdo e através,
somente, da oralidade.

Por outro lado, é muito importante lembrar que alguns segredos foram perdidos
justamente por ndo terem sido registrados. Em alguns casos esses segredos foram negados
e levados para o tumulo por disputa de poder, por ndo querer permitir que o outro obtivesse
aquele conhecimento. “No Candomblé¢, informagdo ¢ poder e idade de iniciagdao € posto”
(grifo nosso). Egbomis orienta a ndo contar o que se aprende para ninguém. Justifica haver

af, também, uma postura de desejar preservar o Ase da casa.

No Candomblé existem os Filhos de Santo e os que frequentam sem terem se
iniciado, alguns apenas tomaram um Bori*°, outros simpatizam com a Religi&o, mas n&o
passaram por nenhum tipo de ritual. Logo, existem assuntos que dizem respeito ao publico
interno e assuntos que podem ser divididos com o publico externo. De acordo com lyaguna

(2013) sao abertos ao publico externo: “barracdo, quintais e festas publicas”. J& aos Filhos

49 Cerimonia realizada tanto para iniciados quanto para ndo iniciados, diferindo em elementos e oferendas
utilizadas em sua realizagdo, tendo para ambos o mesmo significado: “Dar comida a cabega!”.
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de Santo respeitando certas hierarquias, reservam-se os locais e rituais privados, onde os
ensinamentos sdo repassados por meio da oralidade ou pela préatica repetida de cada fato.

E importante ressaltar que a oralidade no Candomblé pode representar, de certa
forma, duas questbes bem importantes: a resisténcia do povo negro, a qual podemos tratar
como disfarce, ao considerar a perseguicdo sofrida durante muitos anos; a outra, diz
respeito a preservacdo de uma cultura, de uma lingua expressa nas oragdes e,

principalmente, nas cancdes religiosas.

A autora relata a diversificada expressdo do povo negro, que ndo se resume apenas

a fala, mas aos gestos e movimentos:

A linguagem oral no contexto africano e afro-brasileiro ndo se resume a fala,
mas abrange também o idioma corporal, porque o corpo fala, canta e danga. Por
meio da danga se estd comunicando algo. Assim a danga compBe-se como
linguagem corporal codificada do ponto de vista estético e religioso. As pessoas
conhecedoras ou vivenciadoras do Candomblé sabem que estdo se referindo a
gestualidade, a sincronia de pés, maos e corpos. Tudo é uma linguagem cultural
que requer outro saber que néo esta objetivado em livros de ciéncias ou literatura
(YIAGUNA, 2013, p. 57).

Awofa Ogbebara (2010) se contrapde, de certa forma, a afirmativa acerca da
oralidade no Candomblé. Para ele, a frase: “Candomblé se aprende na pratica, no cotidiano
dos terreiros”, repetida insistentemente pelos Eghon, ndo é classificada como invalidas,
mas sugere que seria util, num tempo em que os Filhos de Santo se dedicassem
integralmente a religido. Nasciam, cresciam e morriam sem exercer qualquer outra

atividade que ndo a do sacerddcio. Atenta-nos ao fato de que:

(...) Nossos ancestrais religiosos, 0s negros africanos trazidos a forga para nossa
terra, ndo possuiam escrita e por isso, somente por este motivo, nao escrevera, 0s
seus fundamentos religiosos, embora os mantivessem vivos através de simbolos
que representavam para eles uma linguagem tao eficaz quanto a escrita (OSALA,
2010, p. 9).

Prandi (2000, p. 25), refor¢cando o debate proposto, narra:

Pesquisadores brasileiros comentam a existéncia de cadernos mantidos
secretamente pelo povo de santo como meio de preservar e passar adiante o
conhecimento mitico, magico e ritual cultivado nos terreiros brasileiros, mas isso
é raro e recente, considerando o triste fato de que até bem pouco tempo atras, a
maioria dos dirigentes dos terreiros e demais iniciados era analfabeto. Até onde
se tem noticia, data de 1928 o primeiro documento extenso escrito contendo 0s
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mitos da arte oracular, um caderno compilado por Agenor Miranda Rocha,
membro letrado de um dos terreiros da Bahia, em que tradi¢des divinatérias
haviam sido preservadas a moda dos antigos Babalawd, mas esse documento
somente foi trazido a luz mais de meio século depois de ter sido escrito.

O autor sustenta o que poderia ser a intengdo clara de religiosos antigos ao
documentarem os preceitos e fundamentos que traziam da Africa em suas bagagens

pessoais, em seus universos subjetivos.

Na sequéncia, sera abordado o mercado, lugar de comprar e vender, 0 mercado no
sentido de grande feira, onde se encontra de tudo, desde gréos, azeites, peixes, angola,
galinha, cabra, até mesmo roupas e utilitdrios como recipientes de barro, argila, madeira,

vidro etc. O mercado também faz parte do processo iniciatério do lyawo.

2.3 Onde e quando comeca, que caminhos percorre e quando termina esse processo

A formacéo afro-religiosa ndo se desassocia do processo iniciatério. Adolfo (2000)
traz debates sobre os estudos de Bastide (1971) e reforga o que aqui se debate: “O processo
de iniciacdo € o portal do conhecimento religioso, mitico e cultural oferecido ao nedfito®,
conhecimento que permitirA ao mesmo se aprofundar na raiz da religido e

consequentemente no espago africano”.

Uma pessoa que se predispde a fazer sua iniciacdo passard pelo processo de
renascer. Nascer no Candomblé é recomecar do zero as préaticas da vida religiosa, que sao
desde saber se portar como alguém que nada sabe e ouvir seu Egbon, até a mudanca de
nome, de familia, de Mae ou de Pai.

lyagund (2013) trata da iniciacdo como um ganho para aqueles que se perderam no
trafico negreiro, onde lembrar o lugar de origem ou pensar sobre suas préaticas era proibido
e podia custar a vida. Numa Casa de Ase, tem-se a oportunidade de (re)viver praticamente

0 Mesmo processo organizativo que algumas comunidades da Africa.

A partir do nascimento em uma Casa de Ase, acontecem ciclos denominados
Obrigagdes que marcam: um, trés, sete, quatorze, vinte e um anos e assim sucessivamente.

Cada ano pede uma Obrigacédo, onde o filho é recolhido na casa por uns dias, passa por

0 No Candomblé, refere-se aquele que acaba de nascer, novo.
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diferentes ritos e culmina com uma festa onde o Orisa é homenageado com comidas,
cantigas, dancas e roupas de luxo. A Obrigacdo de um ano € uma confirmacéo da iniciagdo
e é 0 momento em que o Orisa ganha um pouco mais de liberdade, além de estabelecer

contato oral com o Aiyé 5! por meio do Iyla®.

A Obrigacdo de trés anos, além de confirmar a de um, traz outras atribuicbes ao
iniciado além de permitir a0 mesmo acesso a novos ensinamentos. A Obrigagdo
considerada mais importante de todas € a de sete anos, momento em que o iniciado deixa
de ser lyawo para se tornar Egbon, ou seja, adulto, € como cortar o corddo umbilical.
Alguns filhos recebem a incumbéncia de abrir sua prépria casa a partir dessa data, pois esta
(quase) pronto para seguir sozinho. Depois dessa obrigacdo tem a de quatorze e vinte e um
anos, que sdo complementares. O Filho de Santo comeca a aprender desde a iniciacdo, mas

é a partir da obrigaco de um ano que comeca a ter acesso aos Awos do Ase.

A maneira propria e peculiar de trocar informacdes, de se comunicar, o didlogo
entre os membros de uma Casa de Ase, deixa qualquer iniciante com a sensacio de estar
em um lugar onde as pessoas se comunicam com linguagem absolutamente distinta.
Algumas girias, um Yoruba resignificado pelo abrasileiramento de seu processo historico,
envolto em abreviacgdes e dialetos carregados de um baianés, histérico e subjetivado por
seu valor enquanto patriménio dessa religido, levam os incompreendidos a sensa¢do de que

o Brasil ndo é ali. E, de fato, ndo é.

O ali € onde se preserva e utiliza a lingua oficial de comunicacdo com os deuses

ancestrais. lyaguna (2013, p. 52) esclarece que:

O Candomblé é tradicéo oral. Essa religido de matriz africana conseguiu, em seu
seio, preservar a linguagem dentro dos terreiros. Contudo, 0s espagos ou
territérios, por mais reduzidos que fossem, ainda preservaram e preservam suas
origens e esséncia, que sdo divididas em publico e privado e que se entendem
como 0 meu, o teu e 0 nosso hierarquicamente. E a lingua, por mais que tenha
havido perda, ainda é um conservatério cultural e histérico que difere de outras
instancias afro-brasileiras, socioldgica, religiosa e musical, pois foi preservada
através dos cantos. Por exemplo, falamos e nos fazemos entender ou ser
entendidos pelos nossos Orisas somente no idioma deles e ndo no portugués,
nossa segunda lingua.

51 Designacdo de mundo, terra em Yoruba. Aiyé, Ayé ou Aiye é uma palavra da lyoruba que, na mitologia
Iyoruba, é a Terra ou o mundo fisico, paralelo ao Orun, mundo espiritual. Tudo que existe no Orun coexiste
no Aiyé através da dupla existéncia Orun-Aiye.

52 Grito dado pelo Orisa quando chega em terra. Anunciacio alegre de sua chegada.
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A simbologia que envolve os ritos e atos cotidianos deixa a margem aqueles que se
aventuram nessa religido. Ninguém faz esforco para se fazer entender, ao contrério, além
de lingua estranha tem o tom baixo de voz e, muitas vezes, o falar no ouvido. E incrivel
que em pouco tempo, persistindo o iniciante, comeca a fazer parte e se entender com 0s

demais.

O pensamento individual parece ter relagdo direta com o pensamento de todo o
grupo, como se o grupo fosse o individuo e cada membro fosse parte da engrenagem,

indispensavel aquele conjunto.

Geertz (2007) traz a reflexdo sobre a Etnografia do Pensamento Moderno. Como o
ser contemporéneo se porta frente a essa gama diversificada de proposicoes religiosas,
onde a guerra do saber, do certo e do errado, do ter e do poder imperam. Como entender,
frente a isso, essa diversidade do pensamento? O autor ousa, como ele mesmo escreve,
explicar um pouco isso no sentido de que o pensamento “(...) deve ser compreendido
etnograficamente, ou seja, através de uma descricdo daquele mundo especifico onde este
pensamento faz algum sentido” (GEERTZ, 2007, p. 227).

A interferéncia daquele universo especifico, na forma de pensar e seus integrantes

pode ser compreendido por meio de estudos do autor em questdo, que sugere:

No caso das implica¢cBes mais diretas, a mais evidente é que, como essa visdo do
pensamento envolve certo trafico com as formas simbolicas disponiveis em uma
ou outra comunidade (linguagem, arte, mitologia, teoria, ritual, tecnologia,
direito e aquele conglomerado de maximas, receitas, preconceitos e estorias
plausiveis que os entendidos chamam de senso comum), a anélise dessas formas
passam a ser uma parte essencial de sua interpretacdo e ndo apenas um exercicio
auxiliar (GEERTZ, 2007, p. 228).

O curioso é que quem procura as Casas de Ase o faz para viver de acordo com as
préaticas expressas e normas ali impostas. Sujeitam-se aos caprichos de superiores Egbon,
que cheios de segredos e vazios de humildade, submetem, aqueles que a eles reportam, a
condicdo de inferiores. Essas préticas fazem parte do dia-a-dia da Casa de Ase e é aceita

por aqueles gque se dispdem a seguir como parte da familia ali estabelecida.

Ao adentrar uma Casa de Ase com o intuito de seguir o caminho, seja por desejo,
obrigagdo ou outro motivo, o candidato a Filha ou Filho de Santo deve saber que os
primeiros ensinamentos recebidos sdo 0s de que vocé nada deve saber, perguntar ou olhar

sem que alguém se manifeste com a intencdo de dizer, mostrar ou, simplesmente, expor a
56



acdo, com a intencdo clara de mostrar como é. Esse mesmo candidato deve saber que a
iniciacdo é um caminho sem volta. Os Eghon costumam dizer: “se vocé realmente quer,
vocé ndo pode esquecer que s6 tem porta de entrada”. E como se dissessem: uma vez

iniciado é para toda sua vida, ndo é possivel desfazer o que é feito numa iniciacao.

Muitas pessoas, depois de iniciadas, deixam de praticar ou procuram outra religido,
por motivos diversos que ndo cabe aqui debater, contudo, para aqueles que estdo ha mais
tempo como sacerdotes sempre declaram em suas falas que a pessoa depois de iniciada,
mesmo que viva qualquer outra religido, ela jamais deixara de ser iniciada, o que foi
realizado ndo pode ser desfeito. Em alguns casos as pessoas ndo conseguem se adaptar a
outro estilo de vida, que n&o seja o do dia-a-dia da Casa de Ase.

Para Bourdieu (1974), a religido, como sistema simbolico estruturado, tem como
um de seus principios a construcdo e expressao da experiéncia, nesse caso, com tematica
indiscutivel e campo delimitado sobre o que é importante como tema de apreciacdo, o que
resulta na aceitacdo das condicGes por ela impostas no ato da passagem do interessado pela

porta de entrada da Casa de Ase.

Existem casos em que o Filho de Santo o é por opg¢do, outros por heranga. As
razdes pelas quais ele se inicia podem trazer menor, maior ou total comprometimento para

sua vida.

Em suas pesquisas sobre o Candomblé, Lody (1987) relata que essa pessoa que se
coloca para o processo de iniciacdo é chamada de Abiya > e que esse Abiya podera ou nio
ser iniciado. Ao Abiya sdo ensinadas pouquissimas coisas basicas e 0 mesmo ndo tera

qualquer acesso aos espacos sagrados da casa.

Ainda, de acordo com Lody (1987), o proximo passo € a iniciacdo, de maneira que
esse Filho passara por varios rituais preparatorios, cumprird pelo menos dezesseis dias de
confinamento, vinte e um dias de estada no Oka> e mais noventa dias de preceitos

rigorosos, que vao desde restrices alimenticias, exposicdo da cabeca, restricdes ao sexo.

%3 Posicdo inferior da escala hierarquica dos Candomblés, ocupada pelo candidato antes de seu noviciado; em
Yoruba significa “aquele que vai nascer”. E toda pessoa que entra para a religido do Candomblé, também
chamado de filho de Santo, ap6s ter passado pelo ritual de lavagem de Fio de Contas e o Bori. Podera ser
iniciada ou ndo, vai depender do Orisa pedir a iniciagdo. S6 deixara de ser Abiya quando for iniciada, sendo
entdo um lyawo.

5 Mesmo que Casa de Ase. Todo o espaco fisico. Conhecido no Brasil como Roca.
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Ele ndo podera se servir sozinho, ndo dormird em cama, ndo sentar4 em cadeira. Dormir,

comer, sentar sera sempre na esteira® que sera colocada no chéo.

Apbs os noventa dias ele passara pela cerimonia de Quebra do Keleé®®. A partir dai
voltara a viver normalmente, tera comida restrita apenas nos casos das que tem relacdes
diretas com o Orisa. No periodo em que fica recolhido, o lyawé recebera orientagdes e
ensinamentos dos seus mais velhos, porém, limitados. Ao completar um ano da iniciacdo, o
lyawé passara pela Obrigacdo de um ano, que é uma confirmacdo da feitura. Nessa
iniciacdo, o lyawd tera seu Iyla aberto, terd voz e deixara de ficar com as maos para tréas
quando estiver em transe. No periodo entre a Obrigacdo de um ano e a de trés anos, esta
considerada por muitos uma das mais importantes do processo, 0 Iyawo tera acesso a

outros ensinamentos, que se relacionem a idade de esteira dele.

Uma observacdo importante € que nesse caminho a pessoa SO terd acesso aos
ensinamentos relacionados a Obrigacdo de trés anos quando tiver passado por esse
processo, s6 se aprende daquilo que viveu. E assim é com cada etapa do processo de
iniciacdo, que vai até os sete anos, quando o lyawé passa a ser Egbon, ou seja, um mais
velho, alguém que cortou o corddao umbilical e pode andar com as proprias pernas,

inclusive, em alguns casos, abrindo sua prdpria casa de Santo. O autor relata:

O tempo decorrido depois da feitura é um fator que permitira ao iniciado
ascender na hierarquia do terreiro, podendo mesmo chegar ao cargo de dirigente
(se mulher lyal6risa). Porém essa ocupagdo de novos cargos N0 ocorrera como
uma atividade democréatica, muito pelo contrario. O poder é exclusivo, e quem o
possui o reterd, salvo nos casos em que interesses familiares, vinculos histéricos
e as vontades dos Orisas convergirem para uma decisdo diferente (LODY, 1987,
p. 31, grifos do autor).

Na prética, o processo de aprendizagem de um Filho de Santo, se inicia quando este
adentra os portdes de um terreiro, ou seja, quando procura uma Casa de Ase com a ideia de
se tornar um sacerdote ou uma sacerdotisa, seja por inquietacdo pessoal, seja por seguir

acompanhando seus familiares, seja por questdes de salde, seja por querer corresponder a

5 Trangado artesanal que pode ser feito de taboa, sisal ou palha. E um objeto sagrado utilizado em quase
todos os rituais numa Casa de Ase. E também conhecida como Enin.

5 Espécie de gargantilha preparada com contas e outros materiais de acordo com o tipo do Orisa que foi feito
naquela cabeca. Ele tem a funcéo de separar a cabeca do corpo durante o periodo de preceito de feitura que
dura em média noventa dias.
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um possivel “chamado” dos Orisas ou por ter herdado dos ancestrais ou de outras vidas 0
compromisso, a obrigacao de dedicar sua vida a religido. E esse processo continua por toda

sua vida, conforme narra Mae Tatiana de Oya:

Iniciagdo é para a vida inteira; como processo, jamais termina. E natural
buscar aperfeicoamento e maiores conhecimentos. Foi o que fiz e faco até hoje.
Sou filha de Antonio de Yansan, de Curitiba, com quem tomei minhas primeiras
obrigacdes. J& o posto de Iyalorisa me foi dado por Valdemiro de Sangd, do Rio
de Janeiro, pai do meu pai - a decisdo foi dele e ndo minha. Manoel Queiroga,
também do Rio, era sacerdote de OrGnmila, deu o primeiro Bori a minha
cabeca, quando ainda tinha 17 anos e foi dele que ouvi que deveria seguir a
religido e aperfeicoar-me no jogo de buzios. Um pouco antes de completar 14
anos de santo, fui a Nigéria para iniciar-me no Culto de Orunmila e tornar-me
uma sacerdotisa de Ifa. Barnabé de ObalUwaiyé, de S&o Paulo e Eduardo de
Ogun, do Rio de Janeiro, s&o irmaos mais velhos que prezo muito e com os quais
frequentemente me aconselho (Mé&e Tatiana de Oya, 2013).

Todos os dias tem algo para se aprender, nem o mais velho de todos sabe tudo ou
detém todos os segredos dessa religido rica em detalhes. Muitos ensinamentos nem chegam
a serem repassados, seus detentores preferem levar para o timulo a perder o poder de ser o
unico a saber aquilo. O autor expressa claramente em sua redacdo a relacdo

iniciacdo/aprendizagem no Candomblé:

Cada tarefa no Candomblé, independente da nagdo, é alvo de um aprendizado
sistematico, orientado por pessoas mais velhas, experientes e altamente
conhecedoras de cada mister. Assim, a iniciagdo religiosa integra-se ao
aprendizado especializando-se para cada funcdo que o novigco recebera apos a
passagem da vida comum para o Ase, vista ai novamente como o elo
insubstituivel dos deuses com os homens em tudo aquilo que ele ocupa, faz ou
conhece, dentro e fora do terreiro (LODY, 1987, p. 23).

O estado contemporaneo do Candomblé traz novas formatacGes amparadas em
questdes afro-abrasileiradas que se adéquam a outros fatores, como: disponibilidades
financeiras e questBes sociais, abdicando, as vezes, do valor mistico para aces de
exposicoes que agradem também aqueles que buscam exclusivamente o espetaculo. Isso é
facilitado pelo fato de o Candomblé ndo ter livros sagrados que ditam preceitos ou atos
liturgicos, cada um que detém o conhecimento transmite, exerce ou apresenta da forma

como concebe em seu universo subjetivo. O autor relata que:
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Esta nas maos dos dirigentes a funcdo e o conhecimento religioso e, por isso,
naturalmente, os acréscimos, 0s toques pessoais, a instalagdo de estilos
personalizados, que fazem com que cada Candomblé seja um Candomblé muito
peculiar, muito projecdo daquele que estiver ocupando o poder. Com isso as
nacBes sofrem um variado e incontavel nimero de derivados e certamente,
subnacBes sdo observadas e recriadas pelos préprios dirigentes, ai
comprometidos com a vontade e a permissdo, ndo apenas do deus tutelar, mas do
homem controlador e da aprovacao do grupo social (LODY, 1987, p. 75).

A seguir serd abordado o mercado, espaco este que pode ser compreendido como
comércio, quando se trata da compra de mantimentos, como gréos, azeites, tecidos, palhas,
etc, mas que pode ainda ser absorvido como espaco simbdlico, onde as relagdes politicas e
sociais sdo estabelecidas, onde também se pratica atos religiosos, de suma importancia para
0 nascimento de um recém-iniciado, questdo esta que sera melhor debatida nos textos

abaixo.

2.4 Outros passos... O Mercado...

Quem quer que pretenda

se qualificar como fornecedor deve,

antes de tudo, qualificar-se como conhecedor.
(Galinha D Angola)

Entender o processo do mercado nos cultos africanos € reconhecer a relacdo deste
com Est®. Esu conforme j& descrito, é o grande mensageiro. E aquele que leva e traz, é o
préprio movimento, o mercado é movimento. Esi é o primeiro Orisa considerado o
mensageiro, aquele que leva e traz toda e qualquer informacdo, se quiser falar com
qualquer um dos Orisas, é importante que se fale através de Est. No mercado, relata
Vogel, Silva Mello e Barros (2012, p. 07):

57 Esti é o Orisa do movimento. Esu foi sincretizado erroneamente com o diabo cristdo pelos colonizadores,
devido ao seu estilo irreverente, brincalhdo e a forma como é representado no culto africano (Apéndice 08).

60


http://pt.wikipedia.org/wiki/Movimento
http://pt.wikipedia.org/wiki/Diabo
http://pt.wikipedia.org/wiki/Crist%C3%A3o

Dinheiro e mercadorias; narrativas, informagdes e cumprimentos tem em comum
o fato de serem coisas trocadas. Sdo regidas pelo principio que governa todas as
formas de troca. E porque a troca € movimento e o movimento implica
transitividade, todas elas estdo subordinadas a Esu, o grande principio dindmico
na cosmovisdao do Candomblé. Nao é pois de estranhar-se que dentre os titulos
de Esl, que sdo muitos, se encontra também o de O00j4, isto €, “dono-do-
mercado” (grifos do autor).

No mercado, quem quer comprar bem deve saber as datas e ritos para cada ocasido;
guem vende também tem a obrigacdo de saber, entdo, o senhor do terreiro ensina o
mercador e o mercador ensina o senhor de terreiro, troca de informacbes advindas da
sabedoria de que alguns segredos devem ser abertos para aqueles que o proverdo com suas

mercadorias.

Uma das acBes bem representativas do processo iniciativo é a ida do lyawé ao
mercado. Uma pessoa com mais tempo de iniciagdo, ou seja, um Egbén, que significa
irmdo mais velho designado como pai ou mée pequeno desse iniciado, 0 acompanha até o
mercado, com roupas de feira, roupas coloridas, pintura na cabeca para que todos saibam
que ali estd um Filho de Santo recém-iniciado. La ele aprende onde encontrar as iguarias
necessarias para agradar aos Santos, seus Santos de cabeca e todos 0s outros que compdem
0 seu junt6®® (a sequéncia de Santos que o Filho tem na cabeca). E uma li¢do importante
gue vem deixando de ser praticada, ficando apenas a representacdo no interior do barracéo,

apenas como forma simbodlica.

Esse ato é hoje realizado simbolicamente, dentro do Barracdo no dia da festa de
saida do Iyawo. E nesse ritual que o Filho iniciado grita, por incentivo de uma pessoa mais
velha, designada pelo Pai ou Mée de Santo, que é conhecida como madrinha ou padrinho
de Oruko. Este, uma vez designado, pega o iniciado pelo brago e comeca caminhar pelo
barracdo, vai conversando, anunciando que 0 mesmo nasceu e que 0S presentes estdo
ansiosos por saber qual o seu nome. Os passos véo ficando cada vez mais largos e mais
apressados até que num dado momento o Tyawo comeca a girar. Na terceira volta grita de

forma alucinada o nome que lhe foi revelado no ouvido horas antes da festa comegar.

Vallado (2002, p. 125) descreve que: “A terceira saida é o ponto alto da festa. E
quando os lyawos em transe de suas divindades, e ao apelo de alguém, gritam o nome pela

qual serdo conhecidos a partir daquele dia”.

58 Representa a sequéncia de Orisas que a pessoa traz. Orisa de frente, segundo, terceiro etc.
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E a primeira e Ginica vez que o Orisa se comunica antes de completar sete anos.
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3 RELACOES DE GENERO NO CANDOMBLE

Dizer que somos diferentes ndo basta,
€ necessario mostrar em que nos identificamos.
(Renato Ortiz)

No Brasil, os Orisas mais popularmente conhecidos sdo: Esu, Ogun®®, Os60si®,
Omold/Obaltwaiyé, Osanyin®, Osumare®?, Nana®®, Ewa®*, Iroko®®, Oba®, Osun, Logun

Ede®’, Oya/Yansan®, Sango, Yemoja, Osala®® - Osaguian/Osaltfan (Apéndice 08).

As histdrias, os chamados Oriki’®, contam algumas passagens da vida dos Orisas e
trazem relatos de relacbes onde acontecem desde conquistas marcadas por enganacoes,

farsas, violéncia sexual e fisica.

A astticia de Ogun para vencer Oba na luta é possui-la. A maneira encontrada por
Xango para possuir Oba, bem como a frenética e inconsequente tentativa de Oba para
conquistar o coracdo deste que a possuiu a forca, mas por quem ela se apaixonou

perdidamente, ndo obstante a malvadeza de Osun, que a engana levando-a a automutilag&o.

S&0 muitas as tramoias de Es.
Est pode fazer contra,

Est pode fazer a favor.

Est faz o que faz, é o que é.
(Oriki Yorubd)

5 Orisa do ferro.

60 Ososi é o Orisa da caca.

61 Osanyin, Ossaniyn, Oséanyin, Ossanhe ou Ossanha, conforme as religides africanas, é o Orisa das folhas
sagradas, ervas medicinais e litargicas.

62 E a cobra-arco-iris.

83 Nana é dona de um cajado, o ibiri.

64 lyewa ou Ewa, Orisa do rio Yewa, que fica na antiga tribo.

6 E um Orisa cultuado no Candomblé do Brasil pela nagdo Ketu.

% QOrisa africano do Rio Obé ou Rio Niger, primeira esposa de Sango.

67 E um Orisa africano, filho de Osun Iponda e Os60si lbualama. Segundo as lendas, vive seis meses nas
matas cacando com Os60si e seis meses nos rios pescando com Osun.

88 Orisa feminino, também conhecida como Oya, seu simbolo é o raio, pois seu dominio sdo os temporais.

8 E o criador da humanidade e sua func&o é dar forma aos humanos ainda no ventre materno.

0 Palavra dalingua lorubd, que tem vérios significados, um deles pode-se traduzir
como literatura ou textos para a lingua portuguesa. Também é usado como sobrenome Oruko oriki na cultura
Yoruba, Oruko é o nome da pessoa e oriki diz quem a pessoa é.
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Est é o grande mensageiro. Aquele que, no senso comum, é a expressao do proprio
demonio, apenas no senso comum e na ignorancia dos que nao se propdem conhecer
melhor este tio importante Orisa. E Esti quem leva e traz toda e qualquer informacéo seja
do Aiyé para o Orun™ ou do Orun para o Aiyé. Sem Esu nada se faz. Ele é a propria
comunicacgdo. Faz qualquer coisa desde que seja pago para aquilo, seja boa ou ruim, mas
ao contrario do que a maioria das pessoas pensa, ele ndo é a representacdo do mal. Ele
pode até representar a obediéncia, aquele que cumpre sua obrigacdo quando é pago para
isso. Est é do lado daquele que mais o agrada, pois é papel dele. E Est quem come

primeiro, nada se inicia numa Casa de Ase sem que primeiro trate e louve EsU.

Est, para os sacerdotes que o estudam e o cultuam, é o proprio universo, nada
existiria sem a presenca dele. O Sacerdote e estudioso das Religides de Matriz Africana no
Brasil, Awofa Ogbebara (2010, p. 390), traz um trecho de um conto onde Orinmila’, o

supremo, anuncia essa condig&o a Esu:

Tu, Esd, é a energia que relne os atomos, possibilitando a diferenciacdo da
matéria e, por este motivo, todas as coisas e todos 0s seres vivos possuirdo uma
parte de ti, e, para tanto, deveras multiplicar-te infinitamente, sem perder a
qualidade e o poder de tua esséncia primordial, por isto teu nome — Est —
significa esfera — explicou Oranmila.

O segundo na hierarquia é Ogun e, de acordo com Verger (1981), o arquétipo de
Ogun é o das pessoas fortes, aguerridas, impulsivas, incapazes de perdoar as ofensas das
pessoas que perseguem energicamente seus objetivos e ndo se desencorajam facilmente.
Nos momentos dificeis triunfam, onde qualquer outro teria abandonado o combate e
perdido a esperanc¢a. Possuem humor mutavel, passando de furiosos acessos de raiva ao
mais tranquilo dos comportamentos. Finalmente, é o arquétipo das pessoas impetuosas e
arrogantes, daquelas que se arriscam a melindrar os outros por certa falta de discricdo
quando lhe prestam servigos, mas que, devido a sinceridade e franqueza de suas intencdes,

tornam-se dificeis de serem odiadas.

1 Mesmo que Céu. .
2 Na mitologia loruba, OrGnmila é uma divindade da profecia, identificado no jogo do Merindilogun pelo
odu ejibe.
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Na mitologia dos Orisas de Prandi (2000), algumas das histdrias associadas ao
Orisa Ogun sdo ligadas a atos de extrema violéncia incluindo incesto, agressio e maus
tratos as mulheres, dentre outros. Exemplos: Ogun é castigado por incesto a viver nas
estrelas; Ogun trai o pai e deita-se com a mae; Oguin violenta e maltrata as mulheres; Ogun

conquista para os homens o poder das mulheres (Apéndice 10).

Ogun €é aquele que vai a frente, que abre os caminhos, que tudo pode. Os
seguidores do Candomblé, sempre lembram aos filhos que sem Ogun nada s&o, nada tém e
nada podem. Ele é o grande guerreiro, aquele que corta a cabeca do proprio filho se este

demonstrar fraquezas.

Em se tratando de Género, importantissimo ressaltar Osun que é muito apreciada
pelas mulheres e homens por ser representada como modelo de seducdo e beleza. Queiroz
(2006) citada por Carvalho e Pinto (2008, p. 134), em um de seus estudos’®, escolhe Osun

como modelo e justifica:

Existem trés razdes para a escolha do arquétipo de Osun como um modelo de
mito e de modo de vida. A primeira razdo é a multidimensionalidade dos poderes
de Osun, que podem se manifestar nos ambitos politico, econémico, instintivo,
natural, maternal e curativo. A segunda, seus atributos, como sensualidade,
beleza, vaidade, dinamismo e afetividade, que sugerem poder, afirmacéo e forca.
A terceira, porque Osun é um dos mais adorados Orisas na Bahia, sendo possivel
encontrar sua presenga na arte, no carnaval, na literatura e na mdsica popular
baiana. Dessa forma, trabalhei com a hip6tese de que esses elementos
arquetipicos, materializados em performance Arte, poderiam vir a ajudar na
formagdo da identidade e do “empoderamento” de jovens mulheres negras
(grifos da autora).

Outro Orisa envolvido em situacdes constrangedoras é Osoosi que, de acordo com
Prandi (2000), Os6osi € raptado por Osanyin para viver com ele na floresta. Algumas
lendas narram que Osanyin o possuia, mantinha relages sexuais com ele durante o tempo

N 7

que viveram juntos na mata, Osd0si sob efeito de ervas, preparadas pelo grande

conhecedor dos segredos das folhas.

3 Um dos temas debatidos em sua Dissertacdo de Mestrado: “A tradicéo africana e a contemporaneidade da
performance arte: um modelo para adolescentes baianas”. A autora ¢ Mestre em Artes pela Howard
University — Washington D.C. — Programa de P6s Graduacdo do Departamento de Artes. A sua dissertacdo
de mestrado, Exploring agency in Young Bahian women through Yoruba mythology and the Orisa Osun:
towards a contemporary performance art model, foi orientada pela Doutora Beti Ellerson, do Departamento
de Artes da Howard University — Washington D.C. — Estados Unidos.
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As histdrias de seducdo, trai¢do, dentre outras, seguem envoltas em escandalos para
a contemporaneidade que véo das relacbes homoafetivas ao estupro, por exemplo: Logun
Ede é possuido por Os60si; Nana esconde o filho feio e exibe o filho belo; Sangd foge de
seus perseguidores vestido de mulher; Sangd seduz a mae adotiva; Oba corta a orelha
induzida por Osun; Osun seduz Yansan; Osun deita-se com Esu para prender o jogo de
buzios; Yemoja € violentada pelo filho e da a luz os Orisas; Yemoja seduz seu filho Sango.
(Anexo 01).

As licdes sugeridas nessas historias representam processos educativos aos Filhos de
Santo, pois, de acordo com Prandi (2000), elas servem para explicar a criacdo e a
composicdo dos atributos dos Orisas. Quem sdo, de onde vieram, quais relagdes
estabeleceram, a personalidade e as razfes pelas quais seus gestos, dancas e energias estao

presentes naqueles que os tem — seja qual for — como Orisa regente.

Silva (2005, p. 160) reforca o que propomos acima quando narra: “A primeira
sinalizacdo aponta que, para promover, incentivar relagdes étnico-raciais que valorizem
igualmente e todos, € preciso desmontar hierarquias, mitos, histdrias que cultivem

sentimentos de superioridade e inferioridade”.

Prandi (2000) conta que Est fora incumbido de andar pelas aldeias reunindo todo o
tipo de histérias ja que procurava solugdo para os problemas que na época afligiam a todos.

Esu assim o fez:

Reunindo 301 histérias, o que significa, de acordo com o sistema de enumeragéo
dos antigos lorubas, que Est juntou um ndmero incontavel de historias.
Realizada essa pacientissima missdo o Orisa tinha diante de si todo o
conhecimento necessario para o desenvolvimento dos mistérios sobre a origem e
0 governo do mundo dos homens e da natureza, sobre o desenrolar do destino
dos homens, mulheres e criancas e sobre os caminhos de cada um na luta
cotidiana contra os infortinios que a todo momento ameagam cada um de nos,
ou seja, a pobreza, a perda dos bens materiais e de posic¢Ges sociais, a derrota em
face do adversario traicoeiro, a infertilidade, a doenca e a morte (PRANDI, 2000,
p. 19).

Nas reflexdes percebe-se a relacdo das historias mitologicas com os dezesseis

Odus’™ (Apéndice 09), ou seja, elas podem ser entendidas como parabolas, como metéforas

™ A posicdo em que caem os buzios ou o opelé ifa quando consultados. Definicdo da origem, destino e
explicacdo dos fatos da vida do consulente e das formas propiciatdrias de reparagdo, desvendadas pela préatica
oracular.
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que levam o Filho de Santo a reflexdo e compreensdo nesse universo envolto em

complexidade que é a religido de matriz africana.

3.1 As funcdes e os papéis para mulheres e homens

No Candomble,

0 homem tem a forga

e a mulher tem o poder.
(Mé&e Tatiana de Oya)

O poder religioso, no contexto da Africa, é masculino, assim afirma Bernardo
(2005), la sdo os homens quem tém o poder intercessor entre 0s humanos e os deuses,
contudo, a mulher exerce um poder de suma importancia em outro espago que é a feira,
onde se estabelece trocas diversificadas ndo s6 no ambito econémico, mas sociopolitico.
Narra a autora: “Nas feiras trocam-se bens simbolicos: noticias, modas, receitas, musicas,
dancas. Estreita-se relaces sociais. Ali sdo realizadas aliangas importantes; ali também
ocorrem 0S namoros, acertam-se casamentos”. (BERNARDO, 2005, p. 02). Assim é
possivel ver a mulher Yoruba como ocupante de um poder central na sua comunidade e sua

familia.

No Candomblé é assim: a mulher tem o poder total e absoluto, ela tem o Utero,
pode gerar, encaminhar ou eliminar. Os homens, no contexto do Culto de Ifa”, uma
tendéncia nas Casas de Ase atualmente, temem a forca que tém as mulheres, por isso, as

submetem e as anulam.

Importante ressaltar a posicdo de Bourdieu (2010, p. 43) ao que agora se debate:

Simbolicamente votadas a resignagdo e a discricdo, as mulheres s6 podem
exercer algum poder voltando contra o forte, sua prépria forga, ou aceitando se
apagar, ou pelo menos negar um poder que elas s6 podem exercer por
procuracdo. (...) As proprias estratégias simbdlicas que as mulheres usam contra
os homens, como a da magia, continuam dominadas, pois o conjunto de simbolos
e agentes miticos que elas pdem em acdo, ou os fins que elas buscam (como o
amor ou a impoténcia do homem amado ou odiado) em seu principio em uma
visdo androcéntrica em nome da qual elas sdo dominadas.

75 0 culto de If4 é um sistema divinatorio, empregado na Africa e nos paises para onde foi disseminado para
decisBes de cunho religioso ou social.

67


http://pt.wikipedia.org/wiki/Divina%C3%A7%C3%A3o
http://pt.wikipedia.org/wiki/%C3%81frica

S&o de absoluta relevancia essas relagdes das funcGes com o sexo dos Filhos e
Filhas de Santo. Lody (1987, p. 22) traz a seguinte proposi¢éo:

Alguns padr8es sugeridos pelas nacdes determinam com quem, onde, quando e
porque as pessoas fazem seus trabalhos. Evidentemente, tais trabalhos ndo se
isolam de hierarquias. A condicdo masculina ou feminina determina,
inicialmente, elenco de tarefas exclusivas. A relacdo entre sexo e trabalho, na
divisdo dos encargos no Candomblé, é rigida e mantenedora, inclusive nas
relagdes homem/terreiro.

As transgressdes dessas determinacdes dao limites ao masculino e ao feminino na
hierarquia religiosa (Apéndice 12). E como um rompimento a unidade religiosa, que traz
consequéncias sérias para o Ase da casa, “(...) ponto intocavel e fonte geradora de toda
engrenagem das temporalidades e das invencbes dos deuses no poder dos homens”.
(LODY, 1987, p. 23).

N&o deve haver dominacdo do masculino e/ou feminino, ha um equilibrio no
exercicio das tarefas prescritas para cada um. “Embora o Candomblé reproduza situagdes
machistas, estas sdo atenuadas pela existéncia de cargos em que as mulheres sdo
insubstituiveis” (LODY, 1987, p. 23).

Ha modelos como o do Culto dos Egiingin’® onde s6 é permitida a participagio dos
homens. As mulheres sdo temidas pelos Eguns’’ (mortos) por trazerem consigo o dom da
vida, nesse caso o poder, o conhecimento e qualquer forma de decisdo sdo de dominio
exclusivo masculino, os chamados Ojé’®. Baba Wallace de Ogln traz importante

contribuicdo para esta afirmativa:

Uma mulher menstruada, se ela passar por cima de um Iba de Esl, pode
quebrar e jogar fora, Despachar, porque toda a energia que esta ali vai embora.
E por isso que Egun ndo deixa mulher se aproximar dele, porque o que vem da
menstruacdo? A vida, por causa da ovulagdo, entdo o que Egln mais odeia,
mais teme é a vida. Se vocé der um ovo a Egun, (ovo representa a vida) ele foge,
se vocé mostrar uma mulher menstruada ele foge. Para evitar isso, ele pegou
aversao a qualquer mulher, mulher ndo pode entrar na casa de Baba Eglngun.
Entéo, é por isso que a nossa Religido 14 atras, na Africa, ndo abre muito para
mulheres (Baba Wallace Ti Ogun, 2014).

6 E uma das mais importantes instituicdes. Tem por finalidade preservar e assegurar a continuidade do
processo civilizatorio africano no Brasil, é o culto aos ancestrais masculinos, originario de Oyo, capital do
império Nagd, que foi implantado no Brasil no inicio do século XIX. O culto principal aos Egingun é
praticado na llha de Itaparica, no Estado da Bahia, mas existem casas em outros Estados.

" Espirito ancestral. Alma, espirito.

78 Sacerdote do culto de Egan ou Egngun.
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O conhecimento é uma forma de poder, transmitido de forma oral, acompanhado da
pratica e por etapas. Cozinha e comida de Santo — pratos oferecidos a base de alimentos,
sendo muitos de consumo humano, traduzido para o lyoruba como Ajimu’® — ¢ atividade
de mulheres, funcdo importantissima ja que ndo existe Candomblé se ndo tiver os pratos
para as oferendas; o toque dos instrumentos como o atabaque é tarefa de homens e de
extrema importancia, pois sdo os toques que chamam para a danca cada Orisa; o canto
pode ser exercido tanto por homens quanto por mulheres, no caso da mulher exercer,
recebe o cargo de lyatebesé®®; a construcio dos instrumentos também é uma atividade
masculina, o que acumula ainda o conhecimento de alimentar, vestir, dar nome e sacralizar
cada um dos instrumentos que serdo usados nos rituais especificos; ja para dirigente
maximo - Iyalorisa ou Babalorisa pode ser exercida por qualquer sexo; as adivinhacdes,
ou seja, 0 jogo de buzios, uma vez atribuida apenas aos homens, hoje é exercida por Méaes
de Santo com muita competéncia. No Culto de If4, o Opelé® s6 pode ser jogado por

homens, ou seja, Babalwao®?.

O cargo de Olossae®, o conhecedor das folhas indispensaveis para os Ords e as
Curas, também é exclusivo de homens; bem como o posto de Axogun® o que é responsavel
pelo sacrificio de animais, cargo masculino; ja as indumentarias, Diloguns®, Kelé,
rungebes®®, bracadeiras, xumbetas®’, sdo produzidos pelas mulheres; o ferreiro s6 pode ser
cargo masculino, este mesmo filho pode trabalhar com o cobre, o aluminio e outros metais;
outro cargo que é atribuido aos homens é o de Assoba® cuja funcio é desenvolver objetos
rituais de Orisas encantados como Nana para quem confecciona o Ibiri®®, para Omold o

Xaxard® e para Oxumare o Braja®® bem como outros objetos que compdem o

7 Comida de santo.

8 Mulher que tem a funcdo de cantar nos Candomblés.

81 Um dos métodos de adivinhacdo do Culto de Ifd. Somente Babalawd podem jogar.

82 Babalawo ou lyanifa Sacerdote do Orisa Ortinmila do Culto de Ifa.

8 Responsavel pelas folhas utilizadas nos oros.

8 Auxiliar do terreiro, geralmente importante na hierarquia da casa, encarregado de sacrificar os animais que
fazem parte das oferendas aos Orisas. O encarregado dos sacrificios.

8 Fio de contas dedicado ao Orisa e usado pelo Elegun.

8 Um tipo de fio de contas utilizado por pessoas de Santo a partir da obrigacdo de sete anos.

87 Acessorio de Orisa.

8 Sumo sacerdote do culto de Obaluaiyé. Também responséavel por desenvolver objetos sagrados para os
Orisas da familia Jeje.

8 Objeto de méo, usado pela Orisa Nana, feito em palha, couro e contas.

% Emblema do Orisa ObalGwayé.

%1 Braja é o fio-de-contas usado por Babalawd, Bokonon e outros sacerdotes africanos, no Brasil é usado por
Babalorisa, Iyalorisa, Ogans, Ekedis, e pessoas de outros posto de graduagio do Candomblé de todas as
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assentamento desses Orisas. Uma tarefa bem importante que deve ser exercida por
mulheres é a do cargo de lyaefum®, aquela que é responsavel pela pintura corporal dos

Iyawd (Apéndice 13).

A distribuic8o de tarefas de mando, historicamente, deu-se por disponibilidade e
ndo por exigéncia das hierarquias: na maioria dos casos, nas méaos das mulheres,
que dividiam o tempo com os afazeres domésticos e com a roga, ou, ainda coisas
de seus papéis, saiam de casa para uma dedicacdo exclusiva ao terreiro (LODY,
1987, p. 36).

Nas Casas de Ase contemporaneas é comum observar, tanto homens quanto
mulheres, realizando as mais diversificadas tarefas, porém, o que se percebe na maior parte
do tempo é que os papéis sdo ainda bem definidos. Apresentam mulheres e homens com
vestes, adornos e competéncias bastante distintas, até mesmo no barracdo, durante as

festas: homens ficam de um lado e mulheres ficam do outro.

Os cargos de controle exigem dois componentes decisivos. O primeiro é a
confianca pessoal, religiosa e conhecimento profundo do Candomblé, para momentos em
que sdo exigidas outras acOes deste. O segundo significa saber ser sigiloso, uma questdo
tdo importante para o bom andamento da casa quanto a primeira, pois, diz respeito a saber
evitar a circulagdo de informagdes comprometedoras, tanto dos frequentadores quanto dos
rituais. Muitas das ceriménias sio realizadas a portas fechadas e s6 os Eghon envolvidos

ou com funces especificas podem participar.

Baba Wallace Ti Ogun traz suas observacies sobre o tema em questio e

exemplifica de maneira bem clara essa questéo no Brasil:

Essa questdo que tem na Africa da diferenca entre ser mulher e ser homem. Na
contemporaneidade, mulheres e homens ja fazem trabalhos similares. Se eu tiver
forca eu posso fazer o que vocé faz enquanto homem e vocé pode fazer
tranquilamente o que eu faco enquanto mulher (Baba Wallace Ti Ogin, 2014).

Mée Tatiana de Oya (2014), ao responder sobre a questdo das fungdes diferenciadas
para homens e mulheres, diz: “No Candomblé, o homem tem a forca e a mulher tem o

poder”.

nacdes, € um simbolo de nobreza, status, senioridade, sapiéncia, jamais podera ser usado por pessoas que ndo
tenham cargo ou posto.
92 Responsavel pela pintura branca das lyawo.
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Existe um sistema hierarquico no Candomblé, que é de suma importancia para que
haja harmonia. Em sua Dissertacdo de Mestrado, lyagund (2013) traz um importante

debate a respeito do assunto. Num trecho de sua redacéo, ela diz:

A hierarquia no Candomblé ndo é um papel a se desempenhar e sim uma
sincronia entre 0 cosmo, 0s Deuses ancestrais e os humanos. N&o € tarefa facil
porque é pelos Deuses e ancestrais. (...) é necessario harmonizar tudo,
comunidade, sociedade, natureza, belo e feio, triste e alegre, amor e afeto e

sem jamais descuidar-se do cargo que carrega perante o Supremo da tradicao
(lydguna, 2013, p. 64).

Vale pensar, ainda, que a divisdo de funcdes e de trabalhos esta pautada no sexo
bioldgico de cada individuo, ou seja, uma organizacao sexual. Uma relevancia talvez, que

possa alentar é o fato da mulher conceber, gestar e parir.

3.2 O Corpo Feminino e o Masculino: Filhas e Filhos de Santo e Orisas — arquétipos —

género versus preconceito

Dancar para o Santo, exige conhecimento elaborado
sobre passos, gestos, sutilezas de movimentos que
traduzem situacGes sobre a personalidade

do Orisa, contado a sua historia,

0 que identifica publicamente.

(Raul Lody)

O corpo das Filhas e Filhos de Santo ¢ um invélucro onde toda e qualquer
manifestacdo do Orisa deve ser permitida. Embora seja possivel identificar o Orisa pelo
arquétipo, € necessario consultar o oraculo, pois ¢ quem da a “palavra” final sobre qual
divindade, de fato, é dona da cabeca de quem se propde seguir o caminho do sacerddécio.
Alguns se aventuram a afirmar a resposta e esquecem que mesmo a pessoa tendo essa ou
aquela caracteristica, tendo comportamento que leva a assimilacdo de qual Orisa ali se
estabelece, é possivel que por razbes que nem sempre sio compreendidas, outro Orisa

pode ali se fazer necessario.

No relato a seguir, de Baba Wallace, é facil notar esse equivoco:
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Entdo um dia falaram para o Veco: “vocé é bonito, vocé é lindo, vocé é delicado
ta, entdo vocé ndo é de Yansan, vocé é de Yemoja ™. Entdo ele simplesmente foi e
largou a Nac&o dele que era Ketu, ele largou o Orisa dele que era Oya e foi
fazer Yemoja em Angola. E fez, e fez, e pagou o preco... ele pagou um preco
muito caro por essa loucura, mas em compensacao ele acabou adquirindo um
outro Orisa, certo: Yemoja Ogunté (Baba Wallace Ti Ogun, 2014).

O argumento lyalorisa pode ser apresentado por Mae Tatiana de Oya que, ao ser
questionada sobre a interferéncia do Orisa relacionada a questdes como estrutura corporal,
postura fisica, relagdes afetivas, a sexualidade, responde:

N&o necessariamente. Eventualmente, caracteristicas da personalidade de um
determinado Orisa podem estar presentes no comportamento desse ou daquele
filho, até por reforco dado pelo prdprio sacerdote, que tem prazer em se
identificar com seu Orisa, e com o tempo, vai assimilando atitudes e
comportamentos, inconscientemente ou néo.

A inexisténcia de preconceitos sexuais nas Casas de Candomblé tem feito com
que participantes destas minorias se aproximem da religido e se identifiquem
com Orisas que, por sua natureza, se assemelhem a suas escolhas pessoais,
dando assim a falsa impressdo de que se comportam desta ou daquela maneira
por influéncia do Orisa. Infelizmente, nem sempre os responsaveis pelas Casas
tém suficiente discernimento para corrigir estas distor¢des e acabam por “dar”
ao candidato o Orisa que ele escolhe, legitimando assim suas opcdes sexuais.
Isso ndo tem nada a ver com o Candomblé, nem com a religiosidade e muito
menos, com os Orisas. Trata-se antes de situagdes que podem ser explicadas
facilmente pela Sociologia e pela Psicologia (Mae Tatiana de Oya, 2013).

O universo do Candomblé, de acordo com Birman (1991), é um universo carregado
de preconceito sexual. Os proprios filhos passam grande parte de seu tempo a questionar se
o0 Pai de Santo é ou ndo é “Bicha” (termo utilizado pela autora), as pessoas de fora indagam
sempre se quem ali frequenta tem, teve ou tera um caso com seu Zelador. Nos programas
de humor isso é bem recorrente, sempre apresentam um Pai de Santo com trejeitos e

comportamento “afetado”.

No texto da autora;

O género no Candomblé se apresenta através de dois eixos inter-relacionados: as
formulagBes basicas de sua concepcdo do universo, particularmente sua
concepgdo de pessoa e a hierarquia religiosa, expressa na divisdo de papéis da
familia de Santo (BIRMAN, 1991, p. 41).

Para exemplificar a proposi¢do acima, Birman (1991, p. 41) argumenta que “(...) a
possessao se instaura como um peculiar operador da distingao entre os géneros”. Ha um

afastamento da masculinidade plena, no caso do homem, quando este entra em transe. No
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imaginario dos frequentadores desses cultos é possivel vincular a feitura do Santo com a
perda da masculinidade. O homem ali passa a ser totalmente tomado pelo Orisa que é uma

energia da natureza e ndo um ser masculino ou feminino.

Quando se trata de preconceito, a discussao de género se volta a sexualidade. Logo,
fica facil associar que no Candomblé tem muitos homens gays porque é um espaco onde 0
matriarcado impera e, assim sendo, os deuses e deusas verdo estes, no plano superior,
como mulheres e ndo como homens. Birman (1991, p. 48) aponta: “(...) a
homossexualidade era decorréncia direta ou indireta das exigéncias diferenciadas que o

Candomblé estabelece para homens e mulheres”.

Essa diferenciacéo € o que o Candomblé manteve por muitos anos, o que até hoje é
seguido no Terreiro de Gant6is®, por exemplo. Essa normatizacdo de que s6 pessoas do
sexo feminino poderiam receber o Santo levou a uma compreensdo, por parte dos
pesquisadores, de que s6 os homens com capacidade de se feminilizarem poderiam fazer
sua iniciagdo no Santo. Como rodantes, os demais eram aqueles que jamais entrariam em
transe, ou seja, os Ogans® que fariam a intermediac&o entre o Orun® e o Aiyé. Os Alabés®
sdo os encarregados de tocar os atabaques, os de faca respondem pelo sacrificio de animais
que é fundamento para que ocorra a possessao. No texto da autora, fazendo referéncia aos
Ogans:

Como parte deste mundo, sdo mediadores do terreiro na relagdo com o outro
mundo, cumprindo este papel através do toque dos atabaques e do sacrificio de
animais. Mas também sdo mediadores por garantirem a existéncia, junto a
sociedade dos homens, de um espago associado ao mundo sobrenatural.
(BIRMAN, 1991, p. 49).

% A Sociedade S&o Jorge do Gantois, Terreiro do Gantois ou 11& lya Omin Ase lya Massé, como é conhecido
fica no Alto do Gantois, 33, no bairro da Federacdo, Salvador, Bahia. Tombado pelo IPHAN no ano de 2002
(Processo n° 1471-T-00, 2002). Essa é outra grande casa de Candomblé Gége-Nagd que também nasceu
da Casa Branca do Engenho Velho, foi fundada por Maria Julia da Conceicdo Nazaré, em 1849. O
nome Gantois (pronuncia-se gantod) tem origem na cidade natal (Gante, Bélgica) do dono do terreno onde o
templo religioso foi construido. O que diferencia o Gantois de outros terreiros tradicionais da Bahia, como
o l1é Ase Opd Afonja, Casa Branca do Engenho Velho, Terreiro do Bogum e outros, é que a sucessdo se da
pela linhagem e ndo através de escolha pelo jogo de bulzios. De acordo com o antrop6logo Julio Braga:
“Historicamente, o Gantois ¢ um Candomblé familiar de tradicdo hereditaria consanguinea, em que 0s
regentes sdo sempre do sexo feminino”, em entrevista fornecida ao Correio da Bahia.

% Nome dos homens escolhidos para participar do terreiro.

% Céu.

% Titulo que designa o principal personagem na orquestra formada pelos atabaques - Hun, Hun Pi ou Pi e Lé.
Responsavel por tocar e entoar 0s canticos que chamam e louvam as divindades.
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Seria uma exigéncia, referéncia a normatizacdo de comportamentos? Questdes
relacionadas as crencas estdo para serem respeitadas. Defende-se a individualidade e as
escolhas de quem procura esse universo, como fator de subjetivacdo e ndo de estudo.
Contudo, evidencia-se a carga de preconceito, de imposic¢éo e poder que ocupa 0S espacos

das Casas de Ase.

Ao considerar a construgdo do género e da sexualidade, de acordo com Louro
(2008), a mesma da-se ao longo de toda a vida. Dificil ndo abordar a questdo de que o
Orisa pode sim influenciar na personalidade de quem o carrega. Um Filho de Santo vai
procurar conhecer a0 maximo seu Orisa, buscar semelhangas, diferencas, dentre outras

informagdes que lhes s&o pertencentes, reproduzindo o debate da autora:

A construgdo dos géneros e das sexualidades da-se através de inUmeras
aprendizagens e praticas, insinua-se nas mais distintas situacdes, € empreendida
de modo explicito ou dissimulado por um conjunto inesgotavel de instancias
sociais e culturais. E um processo minucioso, sutil, sempre inacabado. Familia,
escola, igreja, instituicdes legais e médicas mantém-se, por certo, como
instancias importantes nesse processo constitutivo (LOURO, 2008, p. 18).

Quanto a performatividade, cabe lembrar que o individuo se constrdi a partir de
suas praticas. Logo, as identidades podem ser construidas por imposi¢des. Pinto (2002, p.
96), em seus estudos de performatividade, corpo e identidades, escreve: “ldentidades sdo
construcdes exigidas pelos ritos convencionais que postulam o sujeito de maneira a

garantir a possibilidade do ‘n6s’ a partir da significacao da existéncia prévia do ‘eu’”.

Butler (2003, p. 09) fortalece o debate sobre performatividade:

Ser mulher constituiria um “fato natural” ou uma performance cultural, ou seria a
“naturalidade” constituida mediante atos performativos discursivamente
compelidos, que produzem o corpo no interior das categorias de sexo e por meio
delas? Contudo, as praticas de género de Divino nos limites das culturas gay e
Iéshica tematizam frequentemente “o natural” em contextos de parddia que
destacam a construgdo performativa de um sexo original e verdadeiro. Que
outras categorias fundacionais da identidade — identidade binaria de sexo, género
e corpo — podem ser apresentadas como producfes a criar o efeito do natural,
original e inevitavel? (grifo do autor).

O ser performético pode ser o aceito. E aquele que se reproduz submisso e sem
questionar. Mais uma vez buscamos referendar género como corpo construido no campo

do social e ndo no universo subjetivo. Bourdieu (2010) propde uma discussdo mais justa ao
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despertar as pessoas para uma observagdo do corpo, ndo pelo viés sexual, o que poderia

nos levar a um equivoco sobre sua significacdo. O autor relata:

Arbitraria em estado isolado, a divisdo das coisas e das atividades (sexuais e
outras) segundo a oposicdo entre o masculino e o feminino recebe sua
necessidade objetiva e subjetiva de sua insercdo em um sistema de oposicdes
homdlogas, alto/baixo, em cima/embaixo, na frente/atras, direita/esquerda,
reto/curvo (e falso), seco/Umido, duro/mole, temperado/insosso, claro/escuro,
fora (publico)/dentro (privado) etc., que, para alguns, correspondem a
movimentos do corpo (alto/baixo//subir/descer, fora/dentro//sair/entrar)
(BOURDIEU, 2010, p. 16).

O Candomblé ndo se enquadra fora dessas normatizagdes quando estd organizado
num contexto ocidental onde mulheres e homens exibem seus corpos e frequentam espacos
conjuntos. A fé ndo pode ser limitada & sexualidade. Hoje, é comum ver nas Casas de Ase
tanto homens quanto mulheres que, igualmente iniciados, recebem seus Santos e os louvam
conjuntamente nas festas, que sdo organizadas de acordo com o calendario de cada Casa
de Ase.

Enfim, o corpo é matéria, mas expressa 0 sexo de cada individuo, pelo menos de
frente, de acordo com Bourdieu (2010, p. 26): “O corpo tem sua frente, lugar da diferenca
sexual, e suas costas, sexualmente indiferenciadas e potencialmente femininas”. Nao ha
protuberancia no dorso do ser que segue em frente. Assim sendo, Somos iguais em nossas

diferencas e desejamos ser respeitados em nossas escolhas.
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4 AS NARRATIVAS E ATO DE NARRAR

Passei sete anos da minha vida
reconhecendo meus Egbon

apenas pela cor do calcado.

Méae Tatiana de Oya

A narrativa na pesquisa tem como um de seus papéis o de introduzir o pesquisador
na vida do entrevistado, como um sujeito da experiéncia narrada. Schmidt (1990, p. 70),
em sua Tese de Doutorado, descreve: “Cabe ao pesquisador colocar-se, entdo, mais como
um recolhedor de experiéncia, inspirado pela vontade de compreender, do que como um
analisador a cata de explicagdes”. Nesse caso, cabe ao pesquisador compreender e fazer o
seu papel que, no universo da narrativa, ndo cabe grandes interferéncias e, sim, a
capacidade de ouvir e construir o processo a partir das histérias contadas pelos locutores,

tomando o cuidado de ndo se neutralizar, conforme alerta Trivifios (1987, p. 123):

(...) isso ndo significa que o pesquisador assuma uma postura neutra; ao
contrario, ele é sujeito participante da pesquisa, diretamente implicado na relacéo
pesquisador-pesquisado. (...) ao iniciar qualquer tipo de busca, parte premunido
de certas ideias gerais, elaboradas conscientemente ou néo.

E contraditdria a afirmacdo de Benjamin (1985) sobre o ato de narrar, quando nos
remetemos ao Candomblé, na sua origem. O autor expressa, um tanto quanto indignado:
“(...) é a experiéncia de que a arte de narrar estd em vias de extin¢do. Sdo cada vez mais
raras as pessoas que sabem narrar devidamente” (BENJAMIN, 1985, p. 197). E,
absolutamente pertinente quando falamos do mesmo Culto imigrante no Ocidente, pois,
muita coisa se perdeu por motivos que vado desde a capacidade prima do ser humano de

aumentar um ponto em cada conto ou mesmo omitir pontos importantes de seus contos.

Rosario (1989, p. 41) traz uma reflexdo a respeito da narrativa enquanto método

pedagdgico:



Considerando a situagdo de oralidade, a narrativa € um dos meios pedagdgicos
mais poderosos. O seu funcionamento como tal da-se a dois niveis: por um lado,
pelo facto de, através da narrativa, a memorizacdo se tornar mais facil por causa
da curiosidade e do prazer. Assim, aprendizagem e compreensao sdo rapidas e o
ensinar torna-se facil. Chamaremos a isto de funcao de nivel explicito. Por outro
lado, a narrativa ndo é um simples instrumento metodolégico de transmissao de
conhecimentos. Ela transporta dentro de si propria, através da exemplaridade, o
préprio objecto de ensinamento que se quer transmitir. Chamaremos a isto, a
fungéo de nivel implicito (grifos do autor).

O autor defende a oralidade como uma pedagogia de ensino eficaz, essa
metodologia de ensino é fato nas Casas de Ase. Informacéo, no Candomblé, é poder, logo,
passar essa informacdo em sua completude, é dividir o poder com mais alguém que pode,
logo ali na frente, tornar-se mais poderoso que aquele que o ensinou. Baba Wallace de
Oguin (2014) afirma, em sua contribuicdo com o trabalho em questdo, que “O sudito ndo
pode ser maior que seu mestre”. O mesmo afirma que muitos Ords®’, muitos segredos,
foram para o timulo com seus detentores, pois eles ndo se propuseram repassar sequer para

0s seus herdeiros.

Os ensinamentos no Candomblé ou grande parte deles sdo transmitidos oralmente.
Os ancestrais eram analfabetos, como afirma Prandi (2000), ndo tinham outra opcéo.
Quanto a pratica dos Filhos de Santo mais contemporaneos, € questdo de respeito a
tradicdo, porém, hoje, se utilizam algumas apostilas distribuidas de acordo com o tempo de
iniciacdo de cada lyawd. Mais uma vez Benjamin (1994, p. 197) apresenta uma frase sabia
ao debater questdes relacionadas a extingdo ou inadequagdo do narrador: “(...) € como se
estivéssemos privados de uma faculdade que nos parecia segura e inalienavel: a faculdade

de intercambiar experiéncias”.

4.1 E assim, na diversificada maneira de entender, ver e fazer, segue-se a vida na

Casa de Ase

Quanto aos modos de ensinar e as metodologias adotadas pelos participantes da
pesquisa, nota-se diversificacdo. E unissono o discurso de que “aprendi assim, assim me

foi ensinado e assim ensinarei os meus filhos”. Porém, nota-se a partir do discurso das

9 Ritos, momentos de louvor.
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narrativas de cada um, a presenca de um entendimento pessoal do que é de fato, seguir

perpetuando aquilo que viu, vivenciou e aprendeu.

Podemos exemplificar com trechos recortados das narrativas para 0s temas

abordados nos guestionamentos (Apéndices 15 e 16).

1) Existe alguma metodologia, alguma didatica especifica utilizada para o

ensinamento dos seus Filhos?

No contexto e na tradicdo da religido dos Orisas, do culto de Ifa e no
Candomblé do Brasil, ndo se ensina academicamente — 0 que ocorre é um
treinamento em a¢do. O saber é transmitido na prética, aprende-se fazendo e,
principalmente, observando e ouvindo os mais velhos. Na medida em que estes
vao manifestando interesses e amadurecendo na rotina litdrgica da sua fé (Mae
Tatiana de Oya, 2014).

N&o necessariamente. O aprendizado se da principalmente pela prética e eu
busco muito a literatura para amparar. Quanto aos filhos pequenos, tento inseri-
los de acordo com o nimero de anos que cada um tem de iniciacdo (Adriana de
Odé - lya Kékeré, 2014).

Como toda crianga respeito ao tempo de esteira e interesse do filho (Pai Rogério
de Obaliwaiyé - Opomulerd, 2014).

Eu ndo tenho essa hierarquia de que com essa ou aquela idade vocé vai ser
incluido ou excluido. Eu nunca vou chegar para um filho e dizer olha a cantiga
do seu Orisa é essa. Eu vou abrir a minha, e vou rezar a de todos os Orisas,
entdo cabe ao filho guardar ou ndo. Se vocé quiser gravar vocé grava se vocé
ndo tem interesse pela religido, vocé ndo tem amor vocé ndo serve (Baba
Wallace Ti Ogun, 2014).

Os procedimentos metodoldgicos se cruzam, conversam entre si, sem abrir méo da
subjetividade de cada Egbon, no entanto se pode notar que o interesse e a ldade de
Iniciacdo aparecem como pontos comuns. A busca pela literatura disponivel é citada

apenas uma vez.

2) Mulheres e homens s&o ensinados de forma diferente? Tem funcdes especificas?

N&o de forma diferente, mas os contelidos sdo diferentes, na medida em que ha
tarefas especificas para homens e mulheres. E claro! Tudo no universo é
positivo ou negativo, ativo ou passivo, masculino ou feminino. A forca é do
homem, o poder é das mulheres - ndo ha oposicéo, sao energias complementares
e para que haja harmonia, é preciso que seja assim. E claro que, como
Iyalorisa, posso realizar qualquer tarefa, mesmo que de natureza masculina,
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mas o ideal, para a completude do Ase, é que eu chame o Ogan para 0s
atabaques - essa é uma fungdo de natureza masculina; reconhecé-la como tal e
respeita-la s6 fortalece o Ase da Casa de Candomblé. Quanto ao papel da
mulher e do homem na religido, considero o Homem a Forca e a Mulher o
Poder, todavia, sempre se complementando. Ha atividades mais indicadas para
cada um dentro de uma “roca”, sendo que algumas até ndo podem ser exercidas
pelo sexo oposto, mas, tenho que as raizes do Candomblé apresentam-se com
valores civilizatdrios mais coletivos, mais humanos e que integram mais 0s que
dele participam de sua comunidade (M&e Tatiana de Oya, 2014).

Naturalmente que a esséncia do masculino e feminino séo diferentes, mas dentro
do sacerddcio ndo vejo necessidade de especial distingdo na hora dos
ensinamentos, até mesmo porque o sacerdote deve saber fazer de tudo dentro de
uma Casa de Santo. Um dia pode vir a ter sua propria Casa e precisara saber
para ensinar e conferir a correta execucdo (Adriana de Odé - lya Kékeré, 2014).

Acho que ndo, ai vai do interesse do filho e ndo do sexo. (Pai Rogério de
Obalawaiyé - Opomuler6, 2014).

Odeio regras e imposicdes, porque tudo que é feito por imposicéo é feito sem
amor, entdo para mim n&o presta. No Gantdis, a neta de minha Mae Menininha
é quem toca atabaque, quem dobra Hun. No Parque Fluminense as filhas
carnais de meu Pai Baiano, é quem toca atabaque, ndo toca em dia de festa
porgue tem os Ogans para isso, mas em dia de Or, ou para ensaiar lad, elas
tocam. Aqui o Veco permitia que tocasse em dia de festas, a mulher que quisesse
subia no coro e tocava. O Veco era um transgressor maravilhoso! (Baba
Wallace Ti Ogun, 2014).

Quanto as Relagdes de Género, as Filhas e Filhos de Santo nos processos de ensino-
aprendizagem, os entendimentos, posicionamentos e métodos se apresentam pautados na
tradicdo de que existem funcdes especificas para homens e mulheres, mas, na pratica, as
acbes nos levam a uma compreensdo de que cada um, no seu universo de poder,

entendimento e préatica, concebe e aplica sua propria regra. A transgressao é fato.

3) Qual € o papel da mulher na religido? (Influéncias de: gestacdo, periodo
menstrual, Gtero, orientacdo sexual etc.?). Qual é o papel do homem? (Influéncias de:

virilidade, forca, orientacdo sexual etc.).

N&o ha orientacdo sexual no Candomblé, embora a homossexualidade n&o seja
tolerada na Africa. A religido ndo interfere nas escolhas individuais, n&o
interessa a ninguém qual é a orientacdo sexual da pessoa. Embora ndo haja
preconceito, ha respeito e a Casa de Ase ndo é lugar para exposicdo de
intimidades em relacionamentos. Homens e mulheres tém lugares separados no
Barracdo e casais, hétero ou homossexuais, sdo irmdos de fé e devem
comportar-se como tal. A mulher menstruada n&o é permitido participar das
tarefas religiosas; ela pode assisti-las, mas n&o pode tocar nas coisas do Ase
(M@e Tatiana de Oya, 2014).
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Néo vejo distingdo entre um e outro. O que ira diferenciar é o que este sacerdote
pretende como sacerdote. O resto é consequéncia (Adriana de Odé - lya Kékeré,
2014).

O Candomblé é uma religido matriarcal, como em toda familia, a dona da (n&o
de) casa é sempre a méae, ndo existe familia sem ela, dentro dos rituais outras
coisas entram em questdo, tudo tem sua importéncia ai sim vai entrar a
importancia de estar ou ndo menstruada; o Ase de estar gravida e mesmo a
orientacdo sexual, contudo ela vai ser sempre mae, independente de como se
vista, quem tenha como parceiro fora de casa. Dentro vai ser sempre mulher,
usar ragdo de lyabd, baiana nas festas e ser sempre tratada como mulher.

Em se tratando dos homens, nas tradicGes do Candomblé no Brasil, os homens
sempre tiveram em segundo plano, serviam para o trabalho bruto e seguranca
da casa, hoje as coisas mudaram e claro o homem tem importancia dentro de
uma casa, mais ainda tem coisas que somente mulheres podem fazer. Quanto
aos atabaques pelo certo, os consagrados para casa somente homens podem
tocar. Quanto a orientacao sexual, dentro da casa vao ser sempre homens, pais
(Pai Rogério de Obaluwaiyé - Opomuler6, 2014).

Bem, vamos a nossa realidade, tomando como referéncia o Gantois. Por
exemplo, o Gantois, |4 é totalmente matriarcal. Homem |4 nunca sentou numa
cadeira e nunca vai sentar, nenhum homem, homem néo é feito no quarto de
santo do Gantois, eu sei porque meu Pai Baiano era do Gantois e ele foi feito na
cozinha.

Ja, na Africa, a mulher ndo tem esse poder devido a um fator muito importante:
O Utero. O que produz a menstruacéo, periodo onde a mulher esta impura para
qualquer coisa que diz respeito a Orisa, entdo, por exemplo, uma mulher
menstruada ela ndo pode fazer um Iyawo, de forma alguma, ninguém
menstruada pode pér a méo na cabeg¢a de uma pessoa feita de santo.

Agora vou te dizer uma coisa: Eu nunca conheci ninguém gue toque melhor que
o Italoci, a ndo ser uma pessoa, a que o ensinou - Obassi, a Mé@e Pequena dele,
ela é Monaoc6 (Léshica). Nao interessa, ndo estamos falando de sexualidade,
estamos falando de sexo. Ela toca Candomblé mesmo. Tocou em vérios do Veco
(Baba Wallace Ti Oguin, 2014).

Enfim, ainda é possivel argumentar que a orientagdo sexual, 0s papéis sexuais nao
s&o considerados dentro de uma Casa de Ase. Nas afirmacdes dos entrevistados fica claro
que € o sexo bioldgico que predomina, logo, uma pessoa transexual ndo sera respeitada em

sua condicéo.

Ainda sobre narrativas, cabe explorar na integra as historias de vida de cada um dos
participantes do processo. Respeitando, € claro a hierarquia religiosa, serdo apresentados
em ordem decrescente, por tempo de iniciaco. E importante ressaltar que as histdrias aqui
apresentadas foram narradas por seus personagens diretos os quais foram respeitados em

suas praticas e concepgoes de vida no Candomblé.
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4.2 As historias e os processos individuais narrados por seus personagens

4.2.1 Mée Tatiana de Oya — 05/02/2014

Nascida numa familia de classe média. O pai médico do Exército e a mae
professora. Entrou na escola muito jovem e concluiu o Ensino Fundamental e Médio com
idade inferior a exigida para tal. Licenciou-se em Letras e Pedagogia e pds graduou-se em
Psicologia da Educacdo.

O Pai era Filho de Omold, tinha o dom da cura, trabalhava no Leprosario S&o
Roque, em Curitiba e tocava as feridas dos doentes sem qualquer protecdo ou preocupacao
com a condicdo daqueles pacientes. Muito religioso e caridoso, atendia pacientes sem
cobrar consultas, preparava remedios, era um medium extraordinario, clarividente e
clariaudiente, recebia varias entidades, foi kardecista e umbandista, mas nunca se iniciou
no Candomblé, por causa da mée, que nao aceitava essa religido.

O Pai era um sacerdote que ndao cumpriu seu caminho no Santo, entdo tinha que
sobrar para alguém... sobrou para ela.

Como se iniciou na Religido ndo foi uma historia diferente da maioria das histérias
dos que se iniciam. Em um momento muito dificil da vida, quando aconteciam muitos
problemas, procurou ajuda espiritual. Vivia uma crise de grandes proporc6es e seu irmao
sugeriu gque procurasse um pai de santo. Procurou entdo o Pai Antonio, que abriu 0 jogo e
Ihe deu a sentenca:

PA - “Vem ai um vendaval e ndo ficard pedra sobre pedra”.

Mée - “Mas entdo o que tenho que fazer”.

PA - “Olha, ndo € pouca coisa ndo”.

Méae — “Entdo o senhor me diga o que tenho de fazer e eu farei. E um eb6, uma
mesa de oferendas?”

Pai Antonio jogava e dizia: “Nao, um eb0 € pouco, a mesa para os Santos também ¢
pouco”.

Mie — “E o que entdo? O Senhor me diga que eu fago. Eu ndo vou ficar sentada
esperando o vendaval”.

Nessa época, ela tinha a ideia de que era sO puxar o taldo de cheques que tudo se

resolvia e entdo disse:
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_ “O senhor me diga quanto custa que eu pago, s6 ndo quero ficar de bragos
cruzados esperando o pior. Se ndo vai ficar pedra sobre pedra quero estar preparada.” O
senhor disse que meu Orisa é Oya/Yansan, entdo, o que ela quer? Ela quer minha cabeca?
Se for para eu fazer o Santo eu faco, é sé o senhor me dizer.

Dai ele disse:

_ "Olha, ndo € bem assim, isso é dificil, exige tempo, vocé precisa fazer um
enxoval, leva muito tempo, é muita despesa, sdéo muitos dias recolhida, a senhora néo vai
dar conta..." Insistiu tanto que ele decidiu fazer. Passou la uma relacdo de tudo que eu ia
precisar, marcou a data para a semana seguinte e ela saiu dali para providenciar o que era
necessario. Quando chegou o dia, a filha foi leva-la e voltou para casa chorando,
preocupada por deixar a mae sozinha naquela “favela” (como dizia ela na época). As
pessoas da Casa ficaram surpresas e perguntava: "O que a branquela esta fazendo aqui™?

No dia do seu Bori, sua mae carnal foi e saiu chorando, pois viu um monte de
homossexuais desfilando, com aquelas roupas pomposas e tomando cerveja durante o Ord.
Para sua mae, acostumada com o kardecismo, aquilo foi o fim do mundo e ela temia pelo
futuro da filha naquela religiao “sem respeito".

Enfim... fez o Santo, cumpriu seu papel de lad, na esteira, de cabeca no chdo, sem
olhar para cima, sem encarar ninguém. Durante seu primeiro ano de santo, ia para a Casa
de Ase todas as sextas-feiras para cumprir seus preceitos, e decidiu que daria 0 melhor de si
nos sete anos que viriam. Seu Pai de Santo adoeceu, mudou-se para o litoral e fechou a
Casa. Ela pediu licenca para frequentar a Casa de um irm&o, Sadi de Osun, ele autorizou e
Sadi a acolheu na Casa onde permaneceu por cinco anos e da qual Osun a levantou Méae
Pequena, lya Kékeré da casa.

Prestes a completar sete anos de iniciacdo, Mae Tatiana foi direcionada para sua
funcdo atual. Deixou a casa de Pai Sadi levando seus Assentamentos para sua chacara, a
qual havia adquirido com a intencdo Unica de atividades de lazer. Nesse processo, alguns
filnos a seguiram, outros vieram depois. Ao consultar seu Pai de Santo (Antonio de
Yansan) para a realizagdo de sua Obrigacdo de Sete Anos, 0 mesmo respondeu que Oya
ndo aceitaria Obrigacdo em qualquer outro lugar que nao fosse sua prépria casa, o que foi
confirmado por Pai Valdomiro de Sango que ainda disse: "Se a senhora ndo tem ainda sua
casa, finca quatro estacas no chéo, cobre com uma lona e la sera considerada a casa de Oya
até a senhora construir".

Sua Obrigacdo de Sete Anos foi realizada no Barracdo atual, em pleno inverno,

com calicas no chdo e sem cobertura. Nesse dia recebeu seu lyba Ase, seu Posto de
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lyalérisa. Estiverem presentes: Seu Pai de Santo Antonio de Yansan, seu Irméo de Santo
Veco de Yansan dentre outros irmdos; seus Filhos de Santo, mesmo os que ainda ndo eram
iniciados, mas ja a seguiam e a tinha como Mae; seus familiares e amigos.

Ao ser questionada sobre seu processo pos iniciacdo, se nesse periodo procurou
orientagdo com alguns Mestres como Pai Valdemiro, Pai Queiroga, etc. Ela faz a seguinte

narrativa:

Iniciacdo € para a vida inteira; como processo, jamais termina. E natural
buscar aperfeicoamento e maiores conhecimentos. Foi o que fiz e faco até hoje.
Sou filha de Antonio de Yansan, de Curitiba, com quem tomei minhas primeiras
obrigacdes. Ja o posto de lyalorisa me foi dado por Valdemiro de Sangd, do Rio
de Janeiro, pai do meu pai - a decisdo foi dele e ndo minha. Manoel Queiroga,
também do Rio, era sacerdote de Orunmila , deu o primeiro Bori & minha
cabeca, quando ainda tinha 17 anos e foi dele que ouvi que deveria seguir a
religido e aperfeicoar-me no jogo de buzios. Um pouco antes de completar 14
anos de santo, fui & Nigéria para iniciar-me no Culto de Orinmila e tornar-me
uma sacerdotisa de Ifa. Barnabé de ObalGwaiyé, de Sdo Paulo e Eduardo de
Ogun, do Rio de Janeiro, s&o irmdos mais velhos que prezo muito e com 0s quais
frequentemente me aconselho. (Mée Tatiana de Oya, 2014).

Ao ser questionada sobre relacdo com o Culto de Ortinmila, Baba Kunle, Mama,
personalidades fortes no Culto, oriundos da Nigéria - Africa, muito questionados por
muitos, mas indispensaveis para qualquer Terreiro que deseje fortalecer suas a¢des no
universo oculto. Como se deu essa relacdo e qual a importancia desse Culto no candomblé
contemporaneo. Se representa uma forma de retornar as raizes, trazer mais o aspecto

africano, buscar as a¢des mais puras (primitivas) da religido africana ela responde:

Ha um provérbio Yoruba que diz que " o rio que esquece a fonte onde nasceu ja
nasceu morto". Todo o Candomblé do Brasil, a Santeria em Cuba e Antilhas,
bem como todas as manifestacdes religiosas relacionadas aos Orisas que
ocorrem em todo o mundo, derivam-se da Cultura Yorubd, fonte de todo o
conhecimento de Ifa e de todas as tradigdes dos Orisas. Buscar estas raizes é
indispenséavel, ndo s6 para entender melhor nossa prépria religido, mas também
a propria lingua litGrgica. Ressalte-se que o culto dos Orisas, na Nigéria, n&o se
parece em nada com o Candomblé do Brasil e & muito préximo do que ocorre
ainda hoje na América Central. (Mae Tatiana de Oya, 2014).

Fala sobre o que representa esse Sacerddcio em sua vida, na sua historia de mulher
BRANCA, CLASSE MEDIA/ALTA, HETEROSSEXUAL, COM FORMAQAO
ACADEMICA, dizendo que o sacerddcio é a coisa mais importante e significativa de sua
vida. Buscar uma religido é uma tentativa de tornar-se um ser humano de melhor
qualidade. E diz que essa é a sua busca e o fato de ser branca etc e etc em nada interferiu

em suas convicgoes e praticas religiosas.
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Mé&e Tatiana tem hoje vinte e dois anos de iniciacdo, tem casa ha quinze anos, abriu
a casa na sua obrigacdo de sete anos, tem por volta de cento e cinquenta filhos raspados
(iniciados), sendo alguns herdados de irmdos e/ou de outras casas, porém ja atendeu e
ajudou mais de mil pessoas entre Jogos, Ebos e Boris. O Candomblé tocado e vivenciado
na casa da Mé&e Tatiana é o da nacdo Ketu, porém a Na¢do Bantu ou Angola foi bastante
difundida no interior do Paran e ainda é muito tocada, ja a Nacéo Jeje € a menos difundida

em nosso estado.

4.2.2 Histéria de Maria Molambo das Almas — Pomba Gira com a qual Mae Tatiana
de Oya trabalha.

Como acontece na maioria das Casas de santo, Pai Sadi tocava Umbanda e
Candomblé. Ele recebia vérias entidades, fazia giras sempre e ela, como era Mae Pequena
da Casa acabava tendo que participar de tudo, mas ndo recebia nenhuma entidade. Sentia a
presenca, mas era bastante rigida e ndo deixava a entidade chegar. Achava que néo
deixava, mas na verdade eram elas que estavam aguardando a hora certa. Num belo dia,
numa festa da Maria Padilha, vérias entidades no barracdo e ela por 1a4 fazendo o seu
trabalho, dai um pouco sentiu uma presenca forte e tentou se controlar como sempre fazia,
até que Maria Molambo do Cruzeiro das Almas tomou conta de seu corpo, veio, fez o que
bem quis.

Nessa noite ela deu consulta, tomou duas garrafas de conhaque, fumou néo se sabe
quantas carteiras de cigarro, falou o que quis, fez o que quis e antes de ir embora disse para
0 dono da casa:

_ “Agora eu quero que vocé pegue uma esteira, coloque 14 fora encostada na parede
de fora da casa e € 14 que a "madame professora” — era como Molambo a chamava — vai
dormir. Eu quero que ela passe a noite 14 para ela saber quem ¢ que manda”.

E foi o0 que aconteceu. Acordou de manha, com o sol no rosto, deitada na esteira, do
lado de fora — alguém havia colocado um lencol por cima dela. A partir desse dia,
trabalhou com essa entidade atendendo pessoas por sete anos, nos dias sete, dezessete e
vinte e sete de cada més. A essa entidade, de grande evolugédo, embora se manifestasse com
a simplicidade das pomba-gira, deve muito, pois ensinou a ela coisas que ela jamais

aprenderia estudando, ou por outra pessoa.
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Maria Molambo, embora depois dos seus sete anos de trabalho ndo tenha
incorporado mais, esta sempre ao seu lado e esta recorre e ela sempre que precisa. As vezes
faz coisas que sabe que ela estd fazendo atraves dela. "N&o sou eu".

Essa foi sua Unica experiéncia com incorporacdo de entidades de Umbanda. Desde
que se tornei lyalorisa, dedicou-se somente aos Orisas, jamais misturou Umbanda e
Candomblé dentro da Casa de Ase, mas continua a respeitar os bons guias espirituais
(espiritos desencarnados) que conheceu ao longo da vida, aos quais deve muita protecao e

muitos ensinamentos.

4.2.3 A histéria de Pai Veco de Yansan narrada por Babalorisa Wallace Ti Ogun

a) A casa:

Em pouco tempo chega aquele homem de quase dois metros de altura, com um
sorriso largo, dizendo da alegria de poder contribuir com algo que vai trazer a histéria
daquele que foi seu homem, seu marido, seu amor, seu pai, seu guia. Ao saber que seria
filmado, decide retornar a casa para vestir-se, segundo ele, mais adequadamente. Retorna
com um turbante enorme, um pano, envolto na cintura, em cor azul brilhante ¢ diz: “agora

estou pronto, pode perguntar o que vocé quiser” e a conversa comega!

b) A Historia

O Babalorisa Wallace Ti Ogun comeca dizendo que ndo é possivel falar de
Candomblé no Parana sem falar de Veco e ndo da para falar de VVeco sem falar primeiro de
Pai Antbnio. Que onde quer que se fale de Candomblé, fala-se de Ogan Antdnio ou
Toninho Baiano. Foi em Londrina que a histéria dela comecgou. Era da nacdo Nagd, tinha
familia, esposa e filhos e em meados de 1969 chegou em Curitiba.

O Veco, no ano de 1970, foi feito de trés Santos de uma vez. Usou trés Kelés: Oya
Topé, Oglin Akord e Osun Opara e um ano depois iniciou suas atividades como Pai de
Santo de Candomblé. Até entdo as pessoas s6 conheciam o Veco Bruxo, aquele que
trabalhava com vinte e uma pomba giras. Ele incorporava e desincorporava como se

estivesse trocando de roupa. Ele era um gigante, mas era um gigante na esséncia.

¢) A influéncia: Homem/Oris&/Entidade
O Veco era uma pessoa absolutamente afeminado, unhas pintadas de branco e rosa,
sempre de tamancos mas quando ele estava sob a regéncia de Ogun ele deixava a barba

crescer, pisava duro e até cogava o0 saco. ... entdo ele era totalmente administrado por eles,
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pelas entidades de Umbanda. Yansan sé administrava quem ele punha dentro do Hunko®
fora isso sempre quem administrou a casa foi seu Zé, Maria Padilha, Maria da Gloria e

todas as demais Entidades de Umbanda que 0 Veco incorporava e que ndo era pouco.

d) A Visibilidade

Os Pais de Santo viam no Veco: glamour.

Acho que o Veco, nunca depenou uma galinha na vida. Ele nem tinha jeito para
isso. Ele cuidava da unha, do cabelo, das maos, da pele.

NOs vivemos aqui no sul toda uma colonizagdo alemd, italiana muito forte, com
grande influéncia da Igreja Catdlica, exerce ainda hoje, imagina ha cinquenta anos. Pois ele
conseguiu, ele conseguiu, nos anos sessenta, antes dos anos setenta, tinha um programa
chamado, ndo sei se sexta-feira.... era sexta feira alguma coisa, também néo sei se era de
radio ou de televisdo, ta... era televisionado sim... isso deve ter algum registro em algum
arquivo, era um programa muito antigo, que comecaram a filmar, comecgaram a frequentar
o terreiro do Veco.

Para ver como era... A Prefeitura, os onibus ali na Fernando do Noronha eram até
nove horas da noite, a Prefeitura liberou onibus para ir ao Terreiro do P-a-i V-e-c-0...
madrugueiro, onde ndo se ouvia falar em madrugueiro, a prefeitura liberou devido ao fluxo
de gente que ia... certo, nas noites de cura era aproximadamente cento e cinquenta pessoas.

Ele trabalhava com uma Entidade chamada Seu Sete da Lira...

e) O Preconceito
“...em mim ndo jogam, mas no Pai Veco

jogavam lata, jogavam crucifixo...!”

Outra coisa que ele conseguiu... hoje, é dificil, aqui no sul do pais, vocé sair ... eu
ndo tenho o menor problema, eu se tiver que ir no banco, no mercado, eu vou de turbante,
vou assim de roupa de macumba... hoje é dificil, mas hoje eles me aceitam e eu tenho que
dar gracas a Deus e ao Pai Veco la atrés... em mim ndo jogam, mas no Pai Veco jogavam
lata, jogavam crucifixo... entdo... ele foi excomungado pela Igreja que a Mé&e dele

frequentava, excomungaram literalmente, o Padre o excomungou.

9 Quarto especifico, onde os Filhos de Santo ficam recolhidos para as obrigacdes.

86



Eu nunca tinha ouvido falar nisso, certo... uma pessoa, um ser humano, certo... eu
sabia que existia excomunhdo de Santo... agora uma pessoa ser excomungada... o Padre
excomungou ele e a familia. A Dona Veca (Mée) ndo podia frequentar, o Taico (irméo)
ndo podia frequentar... essa Igreja aqui de Santa Candida, certo, a qual ele esta enterrado
do lado aqui, tem o jazigo da familia.

Entdo ele era coroinha dessa igreja. Ele foi uma pessoa que nunca teve vergonha
nem da sexualidade dele e nem da religido dele, entdo... tanto da Umbanda como do
Candomblé, se ele pudesse andar careca, inclusive ele falava que uma das frustracoes dele
for ndo ter podido ficar careca e mostrar e careca para todo mundo, porque ele queria que
as pessoas vissem 0 quanto era importante Yansan na vida dele. Ele andava, assim ...
nunca, nunca vi o Veco com um fio apenas no pescoco, ele andava com varios ,entéo ele
andava ... "ah vamos no mercado™ entdo ela colocava o turbante... ele podia estar sem
dentro de casa, mas ele colocava o turbante, o tamanco, a roupa de Pai Veco, entéo... o Pai
Veco ndo era um personagem, o Pai Veco era um ser real, e quem convivia, COmo eu que
acordava todos os dias na mesma cama que ele, acordava todo dia com ele... eu sabia que o
Pai Veco era real, o Altevir Tarachuck, algumas vezes eu tinha, umas duas ou trés horas de

Altevir Tarachuck para mim, mas o restante do tempo era o Pai Veco que ali estava.

f) O Bruxo

Eu vi 0 Veco uma vez jogar para uma cliente e dizer o dia que o filho dela ia
morrer, o dia, o dia exato. Ela ndo acreditou nisso e o filho dela morreu. Se ela tivesse
acreditado ele podera ter mudado o rumo da historia, porque e podia.

Ele era tdo forte na macumba que até o Pai Valdomiro, um dos maiores e mais
respeitados Pai de Santo do Brasil, quando precisava fazer alguma coisa para alguém,
pedia para ele. Olha que eu conhe¢o muita coisa no Candomblé, mas nunca vi tanto poder,
poder da magia. "se ele falasse para vocé que traria seu amor em sete dias, vocé podia
sentar e esperar porque em sete, quatorze, ou no maximo vinte e um dias, seu amor estava

com voceé".

g) E o Bruxo viveu e fez sua passagem...
Ele sabia que ia morrer com a idade que ele morreu. Ao mesmo tempo que
eu tomei um susto, eu via a Profecia, porque ele falou, o Veco sempre falou que morreria
na época que ele morreu, mas na minha cabeca, ele tinha que estar vivo ... vai fazer nove

anos, dez, eu sei que vai fazer vinte e eu ndo vou aceitar, eu ndo aceito. Xingo, tem dia que
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eu entro na casa da Yansan Balé para xingar ele. VVou 4, xingo, xingo, xingo, xingo, xingo,
sabe. Eu acho que ele podia ter feito alguma coisa para ndo ir tdo cedo.

Ele sempre disse que quando ele tinha dezessete anos o seu Zé falou que ele ia
morrer com cinguenta e quatro, ai ele estava muito doente e meu Pai Baiano deu um ebo e
agente fez uma troca de vida e ele durou mais um ano, com ciquenta e cinco anos ele
morreu, j& estava predestinada, mas sabe aquela coisa do ser humano de culpar alguém.
Né&o tem ninguém para culpar eu culpo ele mesmo, eu acho que ele foi muito relapso com a
salde, ele tinha que ter se cuidado.

Desde de os doze anos trabalhando na umbanda. Desde quatorze anos
bebendo, as entidades bebiam, ele bebia, todo mundo bebia, muito, muito. O caneco do seu
Zé é bem grande e nele ia sete misturas de bebidas diferentes, mais a cerveja fora as outras
entidades. Maria Padilha bebia cuba, a Cigana Natalia bebia cerveja, a Colodina, a Sete
Saias, bebiam Wiski, a Molambo bebia conhaque, entdo cada um bebia uma coisa e muito,
muito, tudo na mesma noite e quase todos as noites. Ele viveu isso e para isso, nada mais.

Eu falava ndo coma doce e ele comia doce escondido, mas eu acho que ele sabia
que ele ia embora entdo ele ndo queria se privar, entdo tem dias que eu aceito, eu s6 nao
aceito quando eu estou brabo com ele, dai eu brigo com ele sabe, mas eu brigo com ele por
ele ter me deixado, essa é minha briga com ele.

E, eu acho ele foi, para vocés, para nés, essa nova geracdo do candomblé, eu acho
que ele foi uma pessoa de extrema, de suma importancia, se ndo fosse ele ndo teria 0 nosso
candomblé hoje, seria aquela coisa enrustida, escondida. Entdo teve que vir ele mesmo,
aquele polaco de olho azul, maluco de tamanco, de argola na orelha, com olho pintado, de
sombra no olho, certo, para meter na cara de todo mundo, na midia que o candomblé existe
no sul do pais, que existe Orisa no sul do pais.

Ele pagou muito caro por isso, monetariamente e socialmente falando. Pagou muito
caro para trazer o Pai Baiano vérias vezes, para mostrar para o sul do pais o que era um
Candomblé aqui, sabe, trouxe Baiano, Edinho do Gantois, o Elemaxo do Rio, gastou
muito, muito, fortunas, para isso, para somar no que hoje a gente desfruta, hoje ele ndo esta
mais aqui para desfrutar disso, mas nos estamos entdo eu acho que é realmente um pecado
muito grande os iads que nascem hoje ndo saberem dessa existéncia, ndo so do Veco, falo
do Cafu também, Cafti de Milodé que foi feito no Rio de Janeiro que tomou Ase aqui com
Odé Italoci que veio de Séo Paulo e lutaram muito para conquistar algum espaco.

O Veco era polaco demais, o Cafu era negro demais, entdo era Black With,

literalmente, era um preto e um branco lutando a porrada, na raga para conquistar o espago.
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4.2.4 Histérias do Sr. José Gomes da Silva, Zé Pelintra — Uma das dezenas de

Entidades com as quais Pai Veco de Yansan Trabalhava.

Aos 16 anos de idade, o0 Veco foi montar o terreiro dele, que era ali perto da Igreja
do Cabral. Ele e os que o seguiram, alugaram uma casa e essa casa tinha um pordo, um
pordo grande, esvaziaram todo o pordo e fizeram o terreiro ali. Este lugar ficou conhecido
como Pordo. Ali eles ficaram durante dois anos e meio e, com dezoito anos e meio 0 Veco
comprou a Fernando de Noronha, certo ... Veco ndo, Zé Pelintra, Sr. José Gomes da Silva,
esse era 0 nome do Zé Pelintra do Veco.

Quando Veco era ainda menino ele passava por ali, ele passava de carroca com a
Mée para pegar ou levar leite era o trabalho deles, a Mée dele era leiteira, fazia biscate
porque o pai dele, como 0 meu, morreu muito cedo. Eles e o irmdo Taico eram novos,
entdo a mée comegou a fazer bico, trabalhava de diarista, de leiteira e ela levava as
criancas porgue nao tinha quem olhasse, entdo levava o Taico no colo e o0 Veco do lado da
charrete e toda a vez que eles passavam por aquele lugar onde hoje é a Fernando de
Noronha ele falava: “olha a minha casa” e era exatamente o lugar onde hoje estd esse
terreno, ndo tinha nada, s6 tinha mato, ele apontava para aquele lugar e falava “olha a
minha casa”.

Apds fazer dezoito anos, indo um dia eles fazer um despacho no Cemitério de Santa
Céndida, cortando caminho para evitar muita exposi¢cdo, num fusquinha, ndo existia
asfalto, a Avenida Parana diz que era um carreiro enfim, eles vieram fazer, uma macumba,
0 seu Zé Pelintra pediu — isso seis meses antes da compra do terreno — para 0 motorista
parar e falou: “vocés ja ouviram falar que todo o bicho macho demarca o territério”? O
rapaz que estava dirigindo disso sim Seu Z¢. Ele falou: “entdo vou dar a minha mijada
(porque ele falava mijada), vou pegar 0 meu macaquinho e vou dar a minha mijada para
demarcar o meu territorio” e ele mijou, na frente do terreno, que era um terreno de esquina,
ele mijou justamente na esquina do terreno entre a esquina da Angelo Masqueto e a
Fernando de Noronha.

L&, no pordo — que era alugado — ele atendia uma média de 100 clientes — 100
clientes — por secdo, entre cura, trabalho amarracdo tudo. No pordo tinha um tronco que
ficava bem no meio, devia ser parte do alicerce da casa. Ali 0 seu Zé mandou que fizessem
um caixote. “Mas que tamanho que o senhor quer o caixote?” “Eu quero que seja na altura

do umbigo do seu Vecus” — ele chamava o Veco de eu Vecus. Ai mediram tudo direitinho
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e fizeram aquele caixote que batia no umbigo do Veco, um caixote todo fechado, s6 tinha
uma abertura em cima. Assim a metade do valor que cada consulente pagava, era colocada
naquele caixote e todo consulente de coracdo, se tivesse vontade colocava outra
contribuicdo naquele caixote para a compra da casa.

Com dois anos e meio, exatamente seis meses depois do episodio da demarcacao do
territorio (acima) o Seu Zé falou que era para abrir aquele caixote e era para ir na Fernando
de Noronha procurar o proprietario para fazer negécio, entdo, ele designou alguns de seus
filhos mais préximos que foram até la, procuraram pelo proprietario, conversaram, mas
retornaram coma contraproposta do dono e, o valor estava meio alto, na hora o Seu Zé
baixou e disse: “pode deixar que eu vou 1a”. E o Seu Z¢ foi, com uma roupa do Veco, s6
gue com um chapéu de palha na cabeca e com um cigarro de palha e foi conversar com o
homem e conversaram hora e horas e horas e horas, enfim, resumindo, 0 homem se tornou
amigo do Seu Zé, Cambono do eu Zé, fez negdcio com o seu Zé, vendeu o terreno para o
seu Zé, se tornou filho de Santo do Veco, em pouco tempo construiram a Fernando de
Noronha, a base de bingos semanais e o povo ia para o bingo e ja ficavam peneirando

areia, arrumando tijolo, levantando as paredes e assim a casa ficou pronta.

4.2.5 Babalorisa Wallace Ti Ogun — Discipulo de Pai Vece

a) A Iniciacdo
Iniciado por Fomotinho de Logunodé que fez parte do primeiro barco que teve na
casa do Pai Veco de Yansan.

b) Foi assim que aprendeu...

Desde o inicio, foi um filho de Santo presente, um filho de santo que tinha muita
vontade, como tem ainda... se alguém falar: “ai Baba vamos ali, em Salvador que vai ter
uma coisa diferente, um Or6® diferente” ... Na hora ela diz: “Vamos”. Estd sempre pronto
a aprender. Diz que seu finado Pai Baiano falava: “Vocé ndo vai aprender em 100 aos o
que existe hd cinco mil, t4”. O candomblé, segundo Babd Wallace, ¢ uma Religido que
comprova mais de cinco mil anos de existéncia, quica a religido mais antiga da

humanidade Narra da seguinte forma:

99 Os ritos, as rezas.
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Todo mundo sabe o que ¢ a Africa, todo mundo veio de 14, todo mundo descende
de 14 e tudo veio de Ia, inclusive a Religido e a nossa, dizem alguns
Antropélogos... é o que dizem, ndo tem provas, mas tem provas que tem mais de
cinco mil anos, certo, isso ndo acontece nem com cristianismo, nés temos fatos
que comprovam que tem dois mil, dois mil e quatorze anos, é... e outras
religides: o Budismo sabe, essas coisas vieram depois do candomblé..... tanto
que vocé pode ver, na mitologia Grega, nas outras deusas, certo que se
assemelham a Osun, a Yansan, o deus do travdo. Tempo, tinha a Deusa Tempo
... que é 0 nosso Iroko100. Sempre me pergunto como isso chegou la4? E bem
possivel que ou os Gregos buscaram, ou os Africanos levaram. Entdo meu Pai
Biano falava sempre isso: “Meu filho para feito de Santo todo dia ¢ dia de
aprender, certo ... (Baba Wallace Ti Ogun, 2014).

Sempre manteve sua cabeca aberta para aprender por acreditar que se a pessoa
fechar a sua cabega ela ndo vai aprender. Declara ainda: “ndo ¢ na sua Casa de Santo vocé
vai aprender Candomblé, vocé vai aprender Candomblé na casa do vizinho, porque nem
Deus e nem Pai nem Mée d& asa a cobra. Porque a criatura nunca pode ser igual o criador
que dira melhor..... entdo vocé nunca vai aprender candomblé na sua casa”.

Sempre buscou a informacdo onde ele estava, ndo esperou que ele viesse por cona
prépria. Se preciso, viajava uma semana inteira, de énibus, para ndo parecer arrogante, so
para acompanhar um Axexé, ou outro Ord que desejasse aprender. Encomendava as fitas,
pegava seu gravador e ia para o Rio de Janeiro, para Sdo Paulo, para Salvador. E sempre,
em toda as casas que foi, gracas a seu esforco também, de ser uma pessoa compreendida,
de ser uma pessoa esforcada, 0 que o levou a ter Santo que dancava bem, Santo bonito, foi

seu esforgo, sua vontade e isso lhe abria as portas.

c) Intencdes e Interesses no universo do Santo - Assédio

E, no candomblé tem interesses, tem sempre interesses. Se ndo tivesse uma boa
aparéncia teria uma porta fechada na cara. Como tinha uma boa aparéncia, as Bibas
ficavam loucas abriam a porta abriam tudo, o Pai de Santo, mais um pouco abria a perna, €
que nédo dava confianca ndo havia necessidade porque biba por biba tinha a sua em casa e
na época procurava outra coisa. E aprendeu muito de candomblé com as suas andangas,
porque ndo iria aprender em Curitiba. Para Curitiba veio o Candomblé, mas ndo veio o
Or6, ndo veio o segredo. O povo de Santo do Rio, Sdo Paulo e Bahia enxergam o Sul como

regido rica e que aqui devem cobrar tudo e muito caro. Um Ebo que la é ensinado oi feito

100 No Brasil, Iroko é considerado um Orisa e tratado como tal, principalmente nas casas tradicionais de nacio ketu. E

tido como Orisa raro, ou seja, possui poucos filhos e raramente se vé Iroko manifestado.
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para o cliente a cem reais, duzentos, no maximo trezentos reais, aqui chega ser cobrado trés
mil reais. Nas palavras do Babé:

Outra coisa interessante em ir na casa deles é que se trouxer o Pai de Santo
para ensinar como raspa uma filha de Yemoj4, ele vai chegar, vai ensinar como
raspa Yemoja e pronto, porém se for na casa desse mesmo Pai de Santo ver ele
fazer Yemoja, vai ver ele fazer Yemoja, mas antes ele vai dar de comer, ao Es,
ele vai dar de comer ao portédo, ele vai dar de comer a Alé, a lamin, ou seja,
vocé vai aprender varias coisas e o detalhe principal: nédo vai sair uma moeda
do seu bolso, obvio que vocé vai ter uma despesa sim, vocé vai comprar um pao
para a Roga, isso é uma coisa basica, mas vocé vai estar ali na comunidade,
vocé vai estar junto, comendo a galinha da macumba. (Baba Wallace Ti Ogun,
2014).

Sempre ia e voltava de 0nibus, ficava na casa dos parentes e ia para os Oros e foi
assim aprendeu assuntos do candomblé. Fez alguns cursos, buscou outros recursos
também, mas o segredo ndo estd nos cursos. O Kunle (Babalab nigeriano que orienta a
maioria do povo de Santo no Sul, por meio do Culto de Orinmil4a) quando chegou no
Brasil, ensinou muitas coisas e lhe ensinou de graca. Cobrava do Veco que era branco, mas

para ele ensinava de graga, pois o reconhecia como irméo de pele. Falando do preconceito:

Se fosse depender de hoje, eu ndo aprenderia nada, mas na época eu, eu, sei la,
acho que eu estava meio que bonzinho ainda, uma barriguinha tanquinho,
cintura fina... ah vivemos num mundo de aparéncias, entdo vamos lucrar com
isso. Existem trés regras no Rio e Janeiro e na Bahia de se aprender candomblé:
trés regras: trabalhando muito, deitando no canto da cama do Pai ou da Méae de
Santo, ou pagando muito caro... eu posso dizer que eu ja fiz os trés... (Baba
Wallace Ti Ogun, 2014).

Conhece muito Ogan, declaradamente heterossexual, macho que para aprender
Sassanhas'® foram para o canto da cama de seu Pai Baiano, de seu Pai Paulo da Pavuna,
de seu finado Pai Gamo, porque eles queriam aprender, entdo nada mais era que uma troca
de favores. Se vocé tem dinheiro vocé tem tudo, se vocé ndo tem dinheiro, vocé tem duas
pernas, dois bracos e duas maos para trabalhar muito ou um corpinho atraente para agradar

de outras formas.

101 Sassayin, Sassaim ou Sasanyin é o nome que se dé ao ritual do candomblé para retirar a energia vital das folhas e
extrair o seu sangue (sumo), "Sangue de origem vegetal”, no sentido de purificar e alimentar os objetos sagrados e o
corpo dos iniciados, possibilitando o equilibrio e a renovagéo das energias. O Orisa Osanyin dono dos segredos de todas
as folhas é saudado em todas as cantigas® . O ato de cantar as folhas sagradas ou rezar as folhas, com cantigas especificas
para cada folha, reconhecidas pelo nome da folha (ewe) e seu contelido que € o atributo da folha, utilizado principalmente
na preparacdo do abd, chamada de agua sagrada na feitura de santo.
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d) Preconceito
Podemos trazer a fala de Baba Wallace um pouco do que se vé dentro dos

Terreiros:

Com ralacédo a Homossexualidade, todo mundo, prega néo a homofobia, s6 que

vivemos numa religido homofébica sim. A primeira coisa que falam é ..... mas
quem foi? ... aquele viadinho", ndo falam aquele moco que é daquele Santo, é
"aquele viadinho 18", isso é homofobia. Ai dizem: "Aquela sapatdo" isso é
homofobia, entdo existe preconceito, embora todo mundo pregue o contrério:
"ah, no candomblé ndo existe preconceito”, mentira hipocrisia, pura hipocrisia...
essa € a pior das mentiras que tem, porque as pessoas promovem, as pessoas
praticam e as pessoas tem preconceito e, muitas vezes Gay maltratando Gay!
Inclusive tem aquela ideia equivocada de que o Santo vai virar sua cabeca... eu
ja vi situagées assim, entendeu... "entdo eu vou fazer de tal santo”.... o que
considero um desrespeito ao Orisa ... “eu vou fazer de tal santo porque dai ele
vai ficar mais macho ou ela vai ficar mais feminina”. (Babd Wallace Ti Ogiin,
2014).

Quando alguém trazia o filho para fazer Santo e respondia Logunedé, a familia
pedia para mudar porque diziam Logunodé era meio homem meio mulher, que se fizesse
na cabeca de um homem, podia amanha ou depois quebrar o pulso, o Pai Veco falava: "se
for para mudar o Santo desse meu filho, entdo pegue e leve ela daqui e pague o preco longe
da minha casa, porque eu sé faco se for Logunodé que é o Santo dele, entdo ndo venha com

homofobia aqui porque se ele fosse homossexual ele seria mesmo sendo filho de Ogin”.

e) Ensinando os Filhos

Tem coisas que sdo de cada pessoa, nem tudo se ensina ou interfere. Cada um
desenvolve seu método de jogo, seu jeito de fazer as coisas, uns jogam por Odu,
numerologia outros por intuicdo. Quem pode interferir nisso? Ninguém. Ele s6 sabe jogar
por Odu, ndo tem intuicdo alguma. O Veco jogava por pura intuicdo, ja ele sempre

consultou o oraculo e nunca ouviu a voz que 0 Veco ouvia.

[...] &s vezes eu falava para ele: "faz esse EbG que é bom", ele dizia; "olha eu
nao posso fazer esse ebd nesse cliente, eu vou fazer tal obé e a vida do cliente
vai dar um bumm" é isso: Vidéncia ndo é passada, ndo é ensinada isso € dom
minha filha, isso é dom. isso é muito importante e até depende de merecimento,
ndo é para qualquer um ou para quem queira, é para alguns que meregam.
(Baba Wallace Ti Ogun, 2014).

O Pai Baiano, Ele ndo fazia discriminacgdo se era lad, Egbomi, Rico, pobre,
branco preto, ele sentava e falava para todos que ali estivessem. Ela ensinava, ele dava o

que ele tinha para todo mundo. Isso é que faltou e falta no Candomblé, vocé comungar
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Oros. Quantos Egbomis que levaram para a Catacumba, para o buraco o saber deles, sendo
que a gente hoje podia estar fazendo uso disso. Se a pessoa repassa, ela estd perpetuando
esses saberes. Esses orés literalmente se perderam. Por exemplo: o Or6 de Ibeji, quem tem
no Brasil? Ninguém faz lbeji e era um Orisa que se cultuava na cabeca de rodantes, néo se
faz mais. Ewé é outro oro que esté se perdendo dia-a-dia. Ndo pode fazer filha de Ewé se
ela ndo for virgem e quem sabia o Ord, levou junto quando morreu. Tem coisas que Sao
desculpas e que nao procedem: “ah vocé ¢ muito novo, vocé ¢ muito velho, vocé ¢ feio,
vocé ¢ mulher”... os homens dizem: “ah porque vocé ndo trepa comigo”, por isso eles
deixaram de ensinar.

Preservar a historia é muito importante, diz:

Na parede, la dentro eu tenho trés pdsteres com fotos do Veco virado em Yansan
e em Ogun, dai eu mostro o Ib4, digo que é a doa da casa e mostro o poster do
Pai Veco virado em Yansan e digo que ali esta o nosso ancestral, é a ele que a
gente deve tudo isso. Tem que passar essa informacdo sendo acaba sendo
esquecido. E essa é uma forma de ensinar. E, se eu falo o nome Oya Semy, meus
filhos todos que estiverem presentes, batem a cabeca e me pedem a ben¢do esse
é 0 Oruko do Veco, ele é nosso baluarte e isso tem que ser resgatado, ndo pode
deixar morrer. Eu faco isso aqui, mas ndo vejo fazerem isso por ai... Quando o
Pai de Santo morre, a casa vai continuar, entdo é muito importante que as
pessoas que ali ficarem observem o que ele fazia, conservem, por exemplo o jeito
de mexer a panela dele, 0 modo, o estilo dele e quem n&o se enquadra é livre
para voar. (Baba Wallace Ti Ogun, 2014).

Tem ensinamentos que s6 sdo repassados no quarto de santo, diz respeito
exclusivamente ao santo para o qual esta sendo feito o Ord, a qualidade desse santo, que

tem diferencas grandes e significativas que muitos ndo levam em consideracao.

f) Ensinar e cuidar

Eu quando tinha salde, todo lad, eu descia e meu colchdo era na porta do quarto do
iad, fosse ele mulher, homem, eu ndo estou criando porque é a lyajibon&!%? que cria, mas
eu to ali para ele saber que o Pai de Santo dele ta perto. Se ele tiver algum problema dentro
do Hunko de madrugada, eu ndo posso estar no boteco tomando cachaca. Naquela época eu
saia muito eu era doido entdo eu ndo podia estar na cachaca eu tinha que estar aqui. Lugar
do Pai de Sano é na porta do Hunko em periodo de obrigacao.

O Veco e eu tinhamos um trato, era comum acordo, eu muitas das vezes quis violar,

estou sendo franco porque eu era muito novo e ndo entendia, na minha cabega ndo entrava

192 0 mesmo que Mée Criadeira, a que cria os lyads durante o processo de iniciagéo e outras obrigagdes.
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isso... ele me ensinou: “e se um [ad passar mal, tem coisa que s6 a d4gua ou um banho de
Abb ndo tira, ndo lava, se eu tiver com meu corpo quente, minhas partes intimas quentes,

eu posso quebrar o Kelé do 1a6”. Eu aprendi ao pé da letra, entdo, na minha casa nao tem.

4.2.6 Dofona de Odé Kard — Adriane — Otun lya Kékeré in 11& Ase Oya Oriri. Primeira
filha de Méae Tatiana de Oya.

Por influéncias e vivéncias familiares sempre teve acesso e participou de processos
de espiritualidade como um todo. Participou com maior ou menor frequéncia centros
kardecistas, de cura, de benzimento e de umbanda, sendo que neste ultimo caso, por mais
de 05 anos, fez parte do corpo de médiuns que li atuavam, participando assim das giras e
trabalhos e desenvolvendo as entidades que tinha (Preto velho, Cigana, Caboclos de Ogtn
e de Os60si, Maria Padilha e Jodo Caveira).

Com a saida da Mé&e Tatiana, que na época era Mae Pequena da casa de Umbanda a
qual frequentavam, no primeiro semestre de 1999, optou por acompanha-la na casa de
candomblé que ela estava fundando onde fez sua iniciacdo no més de dezembro de 1999.

Tem como Orisa de cabeca, Odé Kard. A opcdo de se iniciar no candomblé foi
livre, espontanea, apenas por vontade, desejo de servir aos Orisas, pois n&o tinha nenhuma
cobranca por parte do Santo e também néo tinha qualquer tipo de dificuldade quanto a
aceitacdo por parte de seus familiares.

Apesar de ser uma Casa de Santo muito jovem, teve a sorte de em sua iniciacao,
desde os primeiros jogos de buzios, 0 acompanhamento e orientacdo de pessoas com muita
experiéncia como os falecidos pais de santo de sua Iyalorisa, Pai Waldomiro de Sangé (Pai
Baiano) e Pai Antbnio de Yansan, o que lhe deu seguranca quanto ao que estava sendo
feito e quanto ao caminho escolhido.

Aos 07 anos de iniciacio assumiu o posto de Mae Pequena (Otun Tya Kékeré), ja
que a Mae Pequena anterior ha 4 anos ndo mais frequentava a Casa. Neste ano tomou sua
obrigagcdo de 14 anos e sego em constante aprendizado, colaborando com o que for
possivel para o crescimento da Casa e de seus filhos.

Sempre se orientou sempre com sua lyaldrisa e com algumas muito poucas pessoas
da Casa, ndo necessariamente mais velhas, mas, como anteriormente exposto, costuma
buscar respostas ou respaldar as que ja tem, através da boa literatura. V& a relacdo da Casa

com o Culto de Orinmila, como algo essencial, absolutamente embasadora e esclarecedora
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quanto as praticas da religido em si. Ha total relacdo com o culto dos antepassados e as
raizes de tudo o que temos hoje em dia e merece sim, ser estudado e preservado.

O Sacerddcio na sua vida, na sua historia de mulher BRANCA, CLASSE
MEDIA/ALTA, COM FORMACAO ACADEMICA representa, como costuma dizer “sou
uma pessoa de Fé e a fé me fortalece e me protege através de sua pratica, o sacerddcio

representa 0 meu crescimento ¢ amadurecimento como Ser Humano”.

96



CONCLUSAO

A conclusdo inicia pela confissdo da compreensao, ao final deste trabalho, que tal
estudo é projeto para uma vida inteira. Compreende-se agora, o que foi ensinado por quase
treze anos de iniciagdo: “todo dia vocé vai aprender e nunca sabera tudo”. Entdo, resta-se
colocar na linha de frente dessa busca e admitir que tem-se aqui um pequeno inicio de algo
que nao tem mais como parar. Assim como O processo iniciatorio: “Sé tem porta de

entrada”.

Os processos educativos dentro de uma Casa de Ase acontecem por meio de uma
organizacgao baseada no que 14 se conhece, como “idade de esteira” ou “tempo de esteira”,
que significa o tempo de iniciacdo de cada filho. Pode ainda ser compreendido, conforme
escreve Caputo (2012), como “Antiguidade Iniciatica”. Costuma-se dizer que: “no
Candomblé, idade ¢ posto!”. O que significa que um Egbdn (mais velho) sempre tera algo
a ensinar ao mais novo, o qual sempre teré algo a aprender. Um Egbomi pode dar ordens,
ensinar, pedir e distribuir tarefas a este. Ao mais novo, cabe ouvir e pouco ou nunca

questionar. E assim que se aprende quando se inicia a vida no sacerdacio.

Importante salientar que um “mais velho” — Egbon — corresponde a uma dindmica
absolutamente diferente da vida cotidiana. Caputo (2012, p. 72) escreve que na Casa de

Ase acontece da seguinte forma:

As criangas estdo misturadas aos adultos nos terreiros. Devem, sim, muito
respeito aos mais velhos, mas sdo igualmente respeitadas por eles. No terreiro, é
0 tempo que a pessoa tem de iniciado que conta. A antiguidade Iniciatica é
superior a antiguidade civel. Por exemplo, se um adulto chega ao terreiro para
comegar a aprender a religido, uma crianca ja iniciada pode perfeitamente ser
responsavel por Ihe passar 0s ensinamentos.

Adultos pedem a beng¢do de uma crianga iniciada ha mais tempo que ele, e a crianga
toma bencdo de um adulto iniciado ha mais tempo que ela. Conclui-se, entdo, que
humildade é muito importante nos processos educativos de uma Casa de Ase. Uma
reflexdo importante que orienta & compreensdo do procedimento acima é que para 0 povo
Yoruba a morte traz um sentimento assustador e, ser mais velho, pela ordem natural,

significa morrer antes, entdo, de acordo com os antecessores na religido: “Quando Iku —
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mesmo que morte — estiver passando, melhor mesmo € ndo ser 0 mais velho em nada”
(Mae Palmira de Yéansan, 2012).

Os ensinamentos acontecem de forma vertical — de cima para baixo. Isso para
muitos € visto como poder, para outros como tradicdo. Alguns Pais e Maes de Santo
dizem: “Sempre foi assim, e sempre sera”. Acredita-se que o que mantém a religido até

hoje é a tradicao.

Histdria como a contada por Mde Tatiana de Oya sobre seu Pai de Santo, Pai
Antbnio de Yansan, onde a cada namorado novo que ele arrumava, as regras da casa
mudavam: era 0 namorado quem mandava e dava as ordens. Era apresentado no barracéo
com cargo importante, cheio de corais'® no pescogco. Uma Filha ou Filho de Santo jamais
podera entrar no barracdo com mais corais que sua Méae ou Pai de Santo ou que um mais
velho seu — essa postura deixava os filhos inquietos e desconfortaveis. Isso leva ao

entendimento de que o respeito aos preceitos é essencial para a harmonia da Casa de Ase.

Entdo, constata-se que nao existe uma metodologia especifica. Os ensinamentos sdo
dos mais velhos para 0s mais novos, mas as preferéncias ainda imperam, “eu gosto de
VOCé, entdo vou passar vocé na frente do seu irmao. Ele estad aqui hd muito mais tempo que

VOCE, mas vou te ensinar primeiro” (grifo nosso).

Um filho, quando nasce numa casa, cumpre o periodo de Keéle, preceito que pode
durar de vinte e um a noventa dias. Durante esse periodo ele vai aprendendo coisas bem
basicas, como dancgas, cantigas, algumas rezas, algumas folhas, ajuda na cozinha. Depois
do Kélé ele comeca a aprender outras coisas, tais como fazer algumas comidas, alguns
elementos dos assentamentos, coisas basicas, mas ainda ndo estd pronto para exercer

qualquer funcéo.

Com algumas excecdes, ele estd em todos os Oros da casa, mas fica em posicéo e
surrdo — cabeca no chdo — na esteira e entra em transe muito facilmente, basta a Mé&e ou Pai
de Santo tocarem um Adja — sineta de uso exclusivo da M&e ou Pai de Santo. O Orisa
pega, ndo deixa o filho acordado, entdo se torna muito dificil ele participar de todas as

atividades.

Nesse primeiro ano, ele é preparado para as atividades, as acdes que poderd fazer

assim que tomar sua Obrigacdo de um ano. Quando ele entra no segundo ano de

103 Corais representam poder no Candomblé, quanto mais se usa mais poder se tem na casa.
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sacerddcio, comeca a ser preparado para as atividades que podera exercer ap6s a Obrigacdo
de trés anos. Ao iniciar seu quarto ano de iniciado ele vai sendo preparado para as fung¢oes
que exercerd ao completar sete anos, inclusive funcbes de atribuicdo do cargo no caso dos
filhos, que terdo cargo dentro da casa. HA uma dindmica que nem sempre é seguida,

respeitada, mas a tradicdo pede que seja.

Em se tratando do estado contemporaneo do Candomblé, pode-se chegar a
conclusdo, a partir da narrativa de um filho de Logun Ede, de que com certo pesar expressa
que o Candomblé vive novos tempos e tende a tomar novos rumos. Ele narra que existem
hoje muitos Orés que ndo podemos mais realizar. Por exemplo: uma filha de Nan& para ser
iniciada se faz necessario enterrd-la por algumas horas ou até um dia. A tradicdo e o
preceito dizem que ela tem que ser feita na terra. Hoje em dia, se fizerem isso, correm o
risco de alguém denunciar e serem presos. O Ord pede isso, mas poucos se aventuram a
fazer, é preferivel pedir licenca ao Santo e fazer outro Orisa na cabeca do filho do que

correr esse risco.

Conclui-se, ainda, o outro lado desse processo, 0 que deixa muitas Maes ou Pais de
Santo absolutamente tristes por verem seus filhos criados com tanto carinho e esforco,
praticando atos que ndo condizem com o que aqui se pretendeu mostrar. Pai Rogério de
Obaltwaiyé narra um fato onde um Pai de Santo muito conceituado vive de enganar 0s
consulentes no sentido de atender os dois lados, no caso de separacdo ou amarracao
amorosa. Trabalha para que quando um lado se acerta o0 outro se desconserta. Assim, vai
tirando dinheiro de um e de outro, até 0 momento que ambos descobrem, desistem ou

ficam nesse circulo vicioso.

Escrever sobre religido foi e continua sendo um grande desafio, pois 0s
entendimentos e a forma de fazer, de cultuar, louvar e at¢ mesmo de crer, estdo no
subjetivo. Cada um tem autoridade suficiente dentro de sua casa. Ndo existe um livro, uma
apostila, cartilha ou um espaco onde exista alguém a quem se deve satisfacdo dos atos.
Alguns estudos demonstram que os evolucionistas equivocaram-se ao sugerirem que 0S
avancos tecnoldgicos e o desenvolvimento do pensamento cientifico corroborariam com o
processo humano, voltado & compreensdo de que isso expressa ignorancia, pois “os

homens seguem preocupando-se com o0 sobrenatural” (LODY, 1991, p. 10).

De acordo com Rosério (1989):
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Avrriscada, porque os preconceitos e escolhas sdo multiplos, quer na delimitagdo
dos territérios oral e escrito, quer na opgao a fazer entre os diversos métodos de
abordagem, classificacdo de géneros e narrativas, traducdo para sistemas
linguisticos e culturais muito diferentes do original; sedutora, porque novas e
maravilhosas paragens se descobrem na revelacdo do imaginario africano e no
alargamento das fronteiras tedricas da literatura e da cultura ainda demasiado
indo-europeias e ocidentais para realizarem a indispensavel funcdo de
descreverem e proporem uma ética e uma estética universais (ROSARIO, 1989,
p. 32).

A condicdo Matriarcal do Candomblé se consolida no Brasil ao notificar que o
mesmo nasce a partir da iniciativa de um grupo de mulheres. E intrigante que no Brasil se
tenha tomado o rumo do Matriarcado, se considerar o fato de que, na Africa, a mulher no
contexto da religido, era mera parideira dos herdeiros dos clés, onde apenas 0 homem tinha
a coroa, tanto que, a cada nascimento de uma crianca, 0s mesmos adentravam ao local do
parto perguntando se ali nascera “o dono da casa (oninlé) ou a estrangeira (aléio)”. As
mulheres, no aspecto politico-social, tém valor e importancia, pois sdo elas que atuam nas
feiras, comprando e vendendo os produtos cultivados pelos seus maridos — a poligamia é
legal para os Yorubas — acumulando riquezas e procedendo nos negocios que envolvem

casamento, acordos etc.

Aqui no Brasil, essas mulheres tinham o apoio dos homens, mas durante muitas
décadas a cadeira “real” sé era ocupada por elas e nao se tem relato de homens se

indispondo ou das razdes pelas quais elas e eles se organizaram aqui dessa forma.

Sem a pretensdo de apontar vantagens ou beneficios de tamanha violéncia, porém, é
possivel apresentar que a Didspora Negra pode ter permitido as mulheres africanas se
revelarem fortes guerreiras, que defendiam seus filhos e seus homens mesmo néo sendo
estes 0s que delas nasceram, ou 0s que com elas viveram enquanto ainda estavam em sua
terra natal. Para 0 homem do Ocidente pode néo ter sido nenhuma novidade, mas para o
publico masculino africano, isso pode ter representado o poder advindo das deusas e
deuses em socorro destes que, provavelmente, seriam 0s mais exigidos no campo de

trabalho e nos sacrificios fisicos.

O protagonismo feminino nas Casas de Ase também é uma constante na capital do
Parana. Ha importantes sacerdotes do sexo masculino, mas a casa mais antiga registrada
em Curitiba foi fundada por uma mulher. N&o sera exagero apontar que 0s principais

Babalorixas apresentados nesse trabalho, mesmo os que tenham sido iniciados por outros
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Babalorixas, tem “avd” ou “bisavo” de Santo, 0 que representa heranga de no maximo,

duas geragOes passadas.

A Educacdo N&o-Formal faz parte do cotidiano das Casas de Ase, elas apresentam

muitos aspectos desse processo educativo.

A riqueza de contetdos a que sdo submetidos as Filhas e os Filhos de Santo podem
ser levados para a Educacdo Formal, conforme sugere Gohn (2006), por meio dos espagos
escolares, que sdo abertos a participacao da sociedade como um todo. A autora relata: “De
fato sdo inUmeras as novas praticas sociais expressas em novos formatos institucionais de
participagdo, tais como os conselhos, os foruns, as assembleias populares e as parcerias”
(GOHN, 2006, p. 33).

Em suma, a vivéncia, a reproducdo do conhecimento e a experiéncia, podem ser
consideradas como método na Educacdo N&o-Formal e € 0 que move 0S Processos

educativos numa Casa de Ase.

Ainda chega-se a concluir que o preconceito que por tantos e tantos anos assolou 0s
negros no pais, sendo considerados sem alma, por isso, incapazes de pertencer a uma
religido, tendo sua crenca atribuida ao proprio demonio, ainda hoje ecoa e leva as pessoas a

considerarem as Religides de Matriz Africanas como manifestacGes diabolicas.

Conclui-se que ndo existe interesse, por parte dos lideres dessa religido, em criar
uma biblia, uma normativa para seus seguidores, pois a tradicdo diz que a oralidade é o
método de transmissdo. Entdo, encerra-se aqui, expressando mais uma vez pelas palavras
de Mae Tatiana de Oya: O Candomblé é uma religido feita de tradicdes e € exatamente o
respeito as tradicGes que faz com que ele resistal

A Bencao!!!
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ANEXO 01 - MITOLOGIA DOS ORISAS

1) Ogun é castigado, por incesto, a viver nas estrelas

Ogun vivia em casa de seus pais, Obatala e lemu. Vivia com seus irmaos Elegua e
Os60si. Ogun estava enamorado de lemu e muitas vezes tentou viola-la, mas sempre
fracassou. Elegua e Os60si protegiam a mée das investidas de Ogin. Um dia o proprio pai
se surpreendeu no terrivel intento. Antes que Obatala o castigasse, Ogun suplicou: “deixa
meu pai, que eu Mesmo encontrarei 0 meu castigo”. Foi entdo para um lugar distante sem
ter se quer a companhia de seus cdes. Ali viveu so para o trabalho, impedido de qualquer
felicidade. Labutava em sua forja, consumia-se em amarguras. Somente seu irmao Os6osi
sabia de seu paradeiro. Para purgar o triste destino, Ogun se pos a trabalhar sem nunca
descansar. Fabricava p6s miraculosos e terriveis. Seus pds espalhavam-se pelo mundo e
muitos foram procurad-lo pelos seus feiticos. Foi entdo que chegou a sua casa uma
belissima mulher. Era Osun que o fez provar de seus encantos. Que prisio poderia ser mais

forte que o mel de Osun? Ele estava finalmente perdoado. (PRANDI, 2013, p. 94).

2) Ogun trai o pai e deita-se com a mae.

Obatalé tinha em casa um galo branco e o galo Ihe servia de guardido. Quando
Obatal& de casa se ausentava, se algum fato incomum acontecesse, 0 galo o avisava e ele
retornava. De volta para casa, tudo o que ocorria 0 galo Ihe contava. Um dia Obatala se
ausentou e seu filho Oglin aproveitou-se da auséncia do pai e deitou-se com sua mae lemu.
De onde estava, Obatalé escutou o cantar do galo: “Ogundadié! Ogundadié!”. A casa de
Obatala tinha uma unia entrada. Ao chegar encontrou a porta tracada e o galo aos gritos.
lemu percebeu o motivo do alvoroco do galo e pediu a Ogln que saisse correndo. Obatala
entrou em casa e sentiu cada movimento, leu nos olhos de lemu algo que o fez desconfiar.
Nesse mesmo dia pediu a mulher que fizesse provisdes, pois faria uma viagem muito
longa. Pela madrugada Obatala saiu em caminhada, mas se escondeu na mata proxima.
Ogun e lemu, satisfeitos com a auséncia do velho, novamente se relacionaram. Obatala
esperou um pouco e escutou o galo gritar “Ogundadié! Ogundadié!”. Obatald tomou o
rumo de casa e bateu na porta. Ogin ouviu a insistente batida e pds-se a esbravejar. lemu
pediu-lhe que atendesse a porta. Para seu espanto, Ogun viu seu pai diante de si e, sem
explicagOes, atirou-se ao chao pedindo perdio, dizendo: “perdoa-me, pai, castiga-me de dia
e de noite”. Obatala ouviu o filho. O proprio filho havia decretado sua pena: enquanto o

mundo fosse mundo, Ogun ndo descansaria de dia nem de noite. As estrelas seriam sua
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morada. Para sempre andaria por elas, ajudando os viageiros que se perdem nos caminhos

e deles recebendo oferendas para sobreviver. (PRANDI, 2013, p. 99).

3) Ogun violente e maltrata as mulheres.

Dizem que Ogun abusava das mulheres que iam & floresta. Com elas mantinha
relages sexuais usando de violéncia. Uma mulher bonita de nome Yemoja ficava excitada
com as histérias que contavam de Ogun. Um dia foi & floresta para ser possuida pelo
famoso guerreiro. Ogun teve relagBes com Yemoja e depois ordenou que ela partisse.
Yemoja ndo queria ir embora e pediu para Ogun Ihe dar mais prazer. Ogun ignorou seus
apelos e a expulsou da floresta. Angustiada Yemoja foi pedir ajuda a sua irma Osun. Osun
foi até a floresta a procura de Ogun, envolveu-o com seu mel sedutor e teve relagdes com
ele. Quando Oguln quis mais, Osun exigiu que ele fosse para a casa dela. E eles foram para
a casa de Osun, que era também a casa de Yemoja. De noite, no escuro, a esperta Osun
escapou da cama de Oguin e cedeu seu lugar no leito a irma. Ogun teve muito prazer aquela
noite.

No dia seguinte, quando viu Yemoja deitada a seu lado, o fogoso amante ficou
enfurecido. Espancou Yemoja e saiu de casa. No lado de fora Ogln encontrou Obatala e
comegou a bater nela também. Obatala fugiu da perseguicdo de Ogun, foi para o rio,
atirou-se n"agua e la permaneceu até que Ogun partisse. Ogun voltou para 0 mato e ainda
hoje alimenta a fama de gostar de violéncia. Sobretudo quando se trata de mulher.
(PRANDI, 2013, p. 105).

4) Logunodé é possuido por Os60si

Logunodé era filho de Osun e Os60si, mas, abandonado pela mée fora criado por
Oya. Logunodé ndo se dava muito bem com o pai que era demasiadamente ride com o
menino, mas gostava muito da companhia da mae de sangue. Como Osun vivia no palécio
das Ayabés, as rainhas de Sangd, onde homem era proibido de entrar, sob ameaca de
morte, Logunodé para visitar a méae, vestia-se com os trajes dela e & passava dias e dias
disfarcado na companhia da mae e das demais mulheres que o cobriam de gentilezas. Um
dia houve uma grade festa no Orun e todos os Orisas compareceram com suas melhores
roupas. Logunodé, contudo, nédo tinha roupas apropriadas, pois habitava o mato na beira do
rio, como um pescador e cagador que de fato era, e como tal rudemente vestia. Desejando
demais comparecer & festa, Logunodé lembrou das roupas da mée com que se disfarcava.

Assim, foi ao palacio e roubou um belo traje de Osun, vestiu-0 e foi & festa como 0s
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demais. Todos ficaram muito admiras com sua beleza e elegancia. “Quem ¢ aquela
formosura tdo parecida com Osun?” Perguntavam. If4, que era muito curioso, chegou bem
perto de Logunodé e levantou o fild de contas que esconda o rosto do rapaz. Logunodé
ficou desesperado, pois logo todos saberiam de sua farsa. Saiu entdo correndo do saldo
para esconder-se na floresta. Foi quando Os60si 0 avistou e 0 seguiu, sem o reconhecer.
Os60si encantou-se com sua beleza e o perseguiu mata adentro. E, junto do rio, quando o
cansaco venceu Logunodé e ele caiu, Osd0si atirou-se sobre ele e o possuiu. (PRANDI,
2013, p. 140).

5) Nana esconde o filho feio e exibe o filho belo

Conta-se que Nana teve dois filhos. Osumare era o filho belo e Omoli o filho feio.

Nana tinha pena do filho feio e cobriu Omolu com palhas, para que ninguém o visse
e para que ninguém zombasse dele. Mas Osumaré era belo, tinha a beleza do homem e
tinha a beleza da mulher. Tinha a beleza de todas as cores. Nan& o levantou bem alto no
céu para que todos admirassem sua beleza. Pregou o filho no céu com todas as suas cores e
o deixou l4 para encantar a terra para sempre. E 14 ficou Osimare a vista de todos. Pode ser
admirado em seu esplendor de cores, sempre que a chuva traz o arco-iris. (PRANDI, 2013,
p. 197).

6) Sangd foge de seus perseguidores, vestido de mulher

Sangé estava fugindo dos inimigos. Os inimigos queriam acabar com ele a qualquer
custo. Se caisse em suas maos lhe cortariam a cabeca. Sango6 foi se esconder na casa de
Oya. Os inimigos sitiaram a casa; ndo havia como escapar. Oya vestiu Sangdé com as
roupas dela. Cortou os cabelos e com eles cobriu a cabeca de Sangd. Ornou-0 com apuro,
com muitos colares, anéis e pulseiras. Entdo Oya anunciou gue ia sair para um passeio. E
Sango saiu a rua com toda a elegancia de Oya. Era Oya, todos acreditavam, formosa e
deslumbrante em seus ricos trajes. Os inimigos de Sang0 abriram respeitosamente o
caminho para Oya. Quando, mais tarde, Oya saiu a rua, todos se deram conta do engodo,
mas era tarde demais. Sangé escapara e da morte se livrara. A astlcia de Oya livrou Sangé
dos inimigos. (PRANDI, 2013, p. 251).
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7) Obé a terceira mulher de Sangd - Oba corta a orelha
induzida por Osun

Oba era uma mulher cheia de vigor e coragem. Faltava-lhe, talvez, um pouco de
charme e refinamento. Mas ela ndo temia ninguém no mundo. Seu maior prazer era lutar.
Seu vigor era tal que ela escolheu a luta e o pugilato como profissdo. Oba venceu todas as
disputas que foram organizadas entre ela e diversos Orisas. Ela derrubou Obatal4, tirou
Os060si de combate e deixou no chdo, Orunmila. Osiimaré ndo resistiu a sua forca. Ela
desafiou Obaluwaiyé e botou Esu para correr. Chegou a vez de Ogun! Ogun teve o cuidado
de consultar Ifa, antes da luta. Os adivinhos Ihe disseram para fazer oferendas, compostas
de duzentas espigas de milho e muitos quiabos, tudo pisado num pildo para se obter uma
massa Vviscosa e escorregadia. Esta substancia deveria ser depositada num canto do terreno
onde eles lutariam. Ogln seguiu fielmente estas instrucdes. Na hora da luta, Oba chegou
dizendo: "O dia do encontro é chegado.” Ogin confirmou: “N6s lutaremos, entdo, um
contra o outro." A luta comecou. No inicio, Oba parecia dominar a situa¢do. Ogun recuou
em direcdo ao lugar onde ele derramara a oferenda. Oba pisou na pasta viscosa e
escorregou. Ogun aproveitou para derrubé-la. Rapidamente, libertou-se do pano que vestia
e a possuiu ali mesmo, tornando-se, desta maneira seu primeiro marido. Mais tarde, Oba
tornou-se a terceira mulher de Sango, pois ela era forte e corajosa. A primeira mulher de
Sang6 foi Oya-Yansan, que era bela e fascinante. A segunda foi Osun, que era coquete e
vaidosa. Um a rivalidade logo se estabeleceu entre Oba e Osun. Ambas disputavam a
preferéncia do amor de Sangd. Oba sempre procurava surpreender o segredo das receitas
utilizadas por Osun quando esta preparava as refeicdes de Sang6. Osun irritada decidiu
preparar-lhe uma armadilha. Convidou Oba a vir, um dia de manha, assistir & preparagio
de um prato que, segundo ela, agradava infinitamente a Sangé. Oba chegou na hora
combinada e encontrou Osun com um lenco amarrado a cabeca, escondendo as orelhas. Ela
preparava um a sopa para Sangé onde dois cogumelos flutuavam na superficie do caldo.
Osun convenceu Oba que se tratava de suas orelhas, que ela cozinhava, desta forma, para
preparar o prato favorito de Sangd. Este logo chegou, vaidoso e altivo. Engoliu,
ruidosamente e com deleite, a sopa de cogumelos e galante e apressado, retirou-se com
Osun para o quarto. Na semana seguinte, foi a vez de Obé cuidar de Sang. Ela decidiu por
em prética a receita maravilhosa. Sang6 ndo sentiu nenhum prazer ao ver que Obéa se
cortara uma das orelhas. Ele achou repugnante o prato que ela lhe preparara. Neste
momento, Osun chegou e retirou o lenco, mostrando & sua rival que suas orelhas n&o

haviam sido cortadas, n em com idas. Furiosa, Oba precipitou-se sobre Osun com
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impetuosidade. Uma verdadeira luta se seguiu. Enraivecido, Sangd trovejou sua furia.
Osun e Oba, apavoradas, fugiram e transformaram-se em rios. Até hoje, as aguas destes
rios séo tumultuadas e agitadas no lugar de sua confluéncia, em lembranca da briga que
opds Osun e Obéa pelo amor de Sang6. (VERGER, 1997, p. 46)

8) Osun seduz Yansan

Uma vez Osun passou pela casa de Yansan a viu na porta. Ela era linda atraente,
elegante. Osun entdo pensou: “vou me deitar com ela”. Osun era muito decidida e muito
independente. Osun resolveu roubar a coroa de Yansan. E assim, muitas e muitas vezes,
passou na frente daquela casa. Levava uma quartinha de 4gua na cabeca, e ia cantando,
dancando, provocando. No comego Yansan ndo deu conta do assédio, mas depois acabou
por se entregar. Mas logo Osun se dispds a nova conquista e Yansan a procurou para
castiga-la. Osun teve de fugir para dentro do rio e 14 se esconde e vive até hoje. (PRANDI,
2013, p. 325).

9) Yansan ganha seus tributos de seus amantes

Yansan usava seus encantos e seducdo para adquirir poder. Por isso entregou-se a
varios homens Deles recebendo sempre algum presente. Com Ogun casou-se e teve nove
filhos, adquirindo o direito de usar a espada Em sua defesa e dos demais. Com Oxaguig,
adquiriu o direito de usar o escudo, Para proteger-se dos inimigos. Com Esu, adquiriu o
direito de usar o poder do fogo e da magia, Para realizar os seus desejos e os de seus
protegidos. Com Os00si, adquiriu o saber da caga, Para suprir de carne a sai a seus filhos.
Aprimorou os ensinamentos que ganhou de Est E usou de sua magia para transformar-se
em bufalo, Quando ia em defesa de seus filhos. Com Lugum Edé, adquiriu o direito de
pescar E tirar dos rios e cachoeiras os frutos d'agua Para a sobrevivéncia suas e de seus
filhos. Com ObalGwaiyé, Yansan tentou insinuar-se, porém, em vao. Dela nada conseguiu.
Ao final de suas conquistas e aquisi¢cbes, Yansan partiu para o reino de Sango,
Envolvendo-o, apaixonando-se e vivendo com ele para a vida toda. Com Sang0, adquiriu o
poder do encantamento, O posto da justica e o dominio dos raios. (PRANDI, 2013, pg.
297)

10) Yemoja € violentada pelo filho e da a luz os Orisas
Da unido entre Obatala, o Céu, e Odudua, a Terra, nasceram Aganju, a Terra Firme,

e Yemoj4, as Aguas. Desposando seu irmdo Aganju, Yemoja deu a luz Orungd. Orunga
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nutriu pela mae incestuoso amor. Um dia, aproveitando-se da auséncia do pai, Orunga
raptou e violou Yemoja. Aflita e entregue a total desespero, Yemoja desprendeu-se dos
bragos do filho incestuoso e fugiu. Perseguiu-a Orungd. Quando ele estava prestes apanha-
la, Yemoja caiu desfalecida e cresceu-lhe desmensuradamente o corpo, como se suas
formas se transformassem em vales, montes e serras. De seus seios enormes como duas
montanhas nasceram dois rios, que mais adiante se reuniram numa so lagoa, originando
adiante o mar. O ventre descomunal de Yemoja se rompeu e dele nasceram os Orisas:
(PRANDI, 2013, pg. 382)

11) Yemojé seduz seu filho Sango

Sango costumava deitar-se em suas esteiras para deixar passar as horas e descansar
0 corpo e o espirito. Sua mae Yemoja por vezes fazia 0 mesmo em sua companhia e ambos
passavam horas e horas dormindo lado-a-lado. Certo dia Yemoja sentiu algo estranho e foi
se aproximando do filho sem nenhum pudor. Sangd espantou-se com o assédio da mée e
com a confissdo do desejo por ele. Sang6 fugiu desesperado Yemojé correi atras de tanto
insistir ele fora seduzido pela mae e os dois se amaram como homem e mulher. (PRANDI,
2013, p. 395).
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APENDICE 01 - Nagbes no Candomblé

A palavra Candomblé possui dois significados entre os pesquisadores: Candomblé
seria uma modificacdo fonética de Candomble, um tipo de atabaque usado pelos negros de
Angola; ou ainda, viria de Candonbidé, que quer dizer ato de louvar, pedir por alguém ou
por alguma coisa.

NACOES: Como forma complementar de culto, a palavra Candomblé passou a
definir o modelo de cada tribo ou regido africana, conforme a seguir: Candomblé da Nagéo
Ketu, Candomblé da Nacdo Jeje, Candomblé da Nacdo Angola, Candomblé da Nacao
Congo, Candomblé da Nacdo Muxicongo.

A palavra Nacdo entra ai ndo para definir uma nacédo politica, pois Nacdo Jeje nao
existia em termos politicos. O que é chamado de Nacdo Jeje é o Candomblé formado pelos
povos vindos da regido do Dahomé e formado pelos povos Mabhin.
Os grupos que falavam a lingua Yorubé entre eles os de Oy6, Abeokuta, ljesa, Eba e Benin
vieram constituir uma forma de culto denominada de Candomblé da Nacdo Ketu.

Ketu era uma cidade igual as demais, mas no Brasil passou a designar o culto de
Candomblé da Nacdo Ketu ou Alaketu. Esses yorubas, quando guerrearam com 0S PovoS
Jejes e perderam a batalha, se tornaram escravos desses povos, sendo posteriormente
vendidos ao Brasil.

Quando os yorubéas chegaram naquela regido sofrida e maltratada, foram chamados
pelos Fons de Anagd, que quer dizer na lingua Fon piolhentos, sujos entre outras coisas. A
palavra com o tempo se modificou e ficou Nago e passou a ser aceita pelos povos yorubas
no Brasil, para definir as suas origens e uma forma de culto. Na verdade, ndo existe
nenhuma nacéo politica denominada Nago.

No Brasil, a palavra Nago6 passou a denominar os Candomblés também de Xamba
da regido norte, mais conhecido como Sangé do Nordeste. Os Candomblés da Bahia e do
Rio de Janeiro passaram a ser chamados de Nacdo Ketu com raizes yorubas. Porém,
existem variages de Nacgoes, por exemplo, Candomblé da Nacdo Efan e Candomblé da
Nacédo ljesd. Efan € uma cidade da regido de llesa proxima a Osob6 e ao rio Osun. ljesa
ndo é uma nacdo politica. Ijesa € o nome dado as pessoas que nascem ou vivem na regiao
de llesa, que caracteriza a Nacdo ljesa no Brasil é a posi¢cdo que desfruta Osun como a
rainha dessa nagdo. Da mesma forma como existe uma variagdo no Ketu, ha também no
Jeje, como por exemplo, Jeje Mahin. Mahin era uma tribo que existia proximo a cidade de

Ketu.
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Os Candomblés da Nacdo Angola e Congo foram desenvolvidos no Brasil com a
chegada desses africanos vindos de Angola e Congo. A partir de Maria Néném e depois 0s
Candomblés de Mansu Bunduquemqué do falecido Bernardino Bate-folha e Bam Dan
Guaine muitas formas surgiram seguindo tradicdes de cidades como Casanje, Munjolo,
Cabinda, Muxicongo e outras. Nesse estudo sobre NacGes de Candomblé, poderia relatar
sobre outras formas de Candomblé, como por exemplo, Nagé-vodun que € uma fusdo de
costumes yorubds e Jeje, e 0 Alaketu que ndo € uma nacao especifica, mas sim uma Nagéo
Yoruba com a origem na mesma regido de Ketu, cuja sua historia no Brasil soma-se mais
de trezentos e cinquenta anos ao tempo dos ancestrais da casa.
A verdade é que o culto nigeriano de Orisa, chamado de Candomblé no Brasil, foi
organizado por mulheres para mulheres. Antigamente, nas primeiras casas de Candomblé,
0s homens ndo entravam na roda de danca para os Orisds. Mesmo 0s que se tornavam
Babalorisas tinham uma conduta diferente quanto a roda de danca. Desta forma, a
participacdo dos homens era puramente circunstancial.

Dai ter-se que se inserirem no culto varios cargos para homens, como por exemplo,
os cargos de Ogans. Hoje a palavra Candomblé no Brasil define o que chamamos de Culto

Afro-Brasileiro.

Vitor de Umbard - http://orvitordeumbara.blogspot.com.br/2009/05/origem-do-
candomble-de-keto.html. Acesso em 03/09/2014.
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APENDICE - 02 — Orisas

1) Esu - Laro yé!

Também chamado Elegbara, “o dono da for¢a”, ndo ¢ um Orisa, mas a sintese do
principio dindmico que rege o universo. E o porta-voz dos Orisas, o grande mensageiro,
responsavel por entregar aos homens as dadivas dos Orisas, sejam espirituais ou materiais.
Protetor dos cumpridores de seus deveres, por outro lado pune aqueles que ofendem os
Orisas ou falham no cumprimento de obrigac@es. Seu dia é segunda-feira, suas cores s&o o
preto e o vermelho e seu simbolo é o tridente.

Est é o Orisa da comunicacdo. E o guardido das aldeias, cidades, casas e do Ase,
das coisas que sdo feitas e do comportamento humano. A palavra Es, em Yoruba,
significa 'esfera, e, na verdade, Est é o Orisa do movimento. Ele é quem deve receber as
oferendas em primeiro lugar a fim de assegurar que tudo corra bem e de garantir que sua
funcio de mensageiro entre o Orun (0 mundo espiritual) e o Aiyé (0 mundo material) seja
plenamente realizada. Na Africa na época da colonizagio europeia, o Esu foi sincretizado
erroneamente com o diabo cristdo pelos colonizadores, devido ao seu estilo irreverente,
brincalhdo e a forma como é representado no culto africano. Por ser provocador, indecente,
astucioso e sensual, ¢ comumente confundido com a figura de Satands, o que é um
equivoco, de acordo com a construcéo teolégica Yoruba, posto que ndo estd em oposicao a

Deus, muito menos € considerado uma personificacdo do mal.

2) Ogun - Ogun Yééeé!

Orisa do ferro, patrono de todos que usam instrumentos de trabalho feitos desse
metal. Participou da cria¢do provendo as montanhas e os minerais. Seu simbolo é a espada,
com a qual abre os caminhos do desconhecido, contribuindo para o avanco da humanidade.
No Brasil, é ressaltado seu lado guerreiro. Sua cor é o anil ou o vermelho. Seu dia pode ser
terca ou quinta-feira.

Ogun ou Ogundelé (em Yoruba: Ogln) é, na mitologia Yoruba, o Orisa ferreiro,
senhor dos metais, deus da guerra, da agricultura e da tecnologia. O proprio Ogun forjava
suas ferramentas, tanto para a caga, como para a agricultura e para a guerra. Na Africa, seu
culto é restrito aos homens, e existiam templos em Ondo, Ekiti e Oyo. Era o filho mais
velho de Oduduwa, o fundador de Ifé, identificado no jogo do merindilogun pelos odus
etaogunda, odi e obeogunda, representado materialmente e imaterial no candomblé através

do assentamento sagrado denominado igba Ogun.
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Ogun é considerado o principal Orisa a descer do Orun (0 céu) para o Aiyé (a
Terra) apds a criacdo, um dos semideuses visando a uma futura vida humana. Em
comemoragdo a tal acontecimento, um de seus varios nomes é Oriki ou Osin Imole, que
significa o "primeiro Orisa a vir para a Terra". Ogun foi provavelmente a primeira
divindade cultuada pelos povos Yoruba da Africa Ocidental. Acredita-se que ele tenha wo
I1é sun, que significa "afundar na terra e ndo morrer", em um lugar chamado 'Ire-EKiti'.

E também chamado de Ogun, Ogoun, Gu, Ogou, Ogln e Oggln. Sua primeira

aparicao na mitologia foi como um cagador chamado Tobe Ode.

3) Odé - Os6osi: Oqué!!

Orisa da caca e dos cacadores, participou da criagio ensinando aos homens a caca e
a pesca. Desbravador de caminhos, é o guia de Ogin na remocdo dos obstaculos ao
crescimento espiritual e na indicacdo de atalhos para se atingir os objetivos. Tem por
simbolo o arco e flecha. Sua cor é o verde e seu dia é quinta-feira.

Os60si é o Orisa da caga, florestas, dos animais, da fartura, do sustento. Esta nas
refeicbes, pois é quem prové o alimento. E a ligeireza, a asticia, a sabedoria, 0 jeito
ardiloso para capturar a caca. E um Orisa de contemplacdo, amante das artes e das coisas
belas. E o cacador de Ase, aquele que busca as coisas boas para um Ilé, aquele que caga as
boas influéncias e as energias positivas.

O encontramos no dia a dia no almoco, no jantar, enfim, em todas as refei¢Ges, pois
é ele quem prové o alimento. Na Africa antiga, Os60si era considerado o guardifo dos
cagadores, pois cabia a eles trazer o sustento para a tribo. Hoje, Os60si é quem protege
aquelas pessoas que saem todos os dias para o trabalho, para trazer o sustento. Os6Osi
também estd ligado as artes. Ele estd presente no ato da pintura de um quadro; na
confeccdo de uma escultura; na composicdo de uma mausica; nos passos de uma danca; nas
misturas de cores; na escrita de um poema, de um romance de uma cronica. Esta na arte em
um modo geral, desde o canto dos passaros, da cigarra, ao conto do homem.

Os060si também rege o revoar dos passaros, a evolugdo das pequenas aves. Oso0si é
a vontade de cantar, de escrever, de pintar, de esculpir, de dancar, de plantar, de colher, de
cacar, de viver com dinamismo e otimismo. Os60si € a divindade da cultura, passando para
seus filhos grandes talentos artisticos, seja no canto, na criagao de livros, pinturas etc.

Curiosamente, Os00si também é a comodidade, a vontade de admirar, de
contemplar. Os60si € um pouco de preguica, a vontade de nada fazer, senfo pensar e, quem

sabe, criar. Em seu lado negativo, pode estar presente também na falta de alimento; no
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pouco plantio; no apodrecimento de frutas, legumes e verduras; e até mesmo na arte mal
acabada, inacabada ou de mau gosto. O elemento de Osd0si é a terra e a liberdade de
expressdo, a liberdade para viver da maneira que somos. Sua saudagdo € oqué ard ou,

simplesmente, "oqué".

4) Obaluwaiyé - Omolu - Atot6!!

Obaltwaiyé é um termo Yoruba que significa "rei e senhor da terra": Oba (rei) +
Aiyé (terra). O termo foi aportuguesado para Obaliwaiyé. E conhecido como Xapana na
santeria, e como Omolu em sua fase idosa.2 ObalGwaiyé, "Rei senhor da Terra", Omolu,
"Filho do Senhor", Sakpata, "Dono da Terra" sdo 0s homes dados a Sanponné (um titulo
ligado a grande calor, o sol - também é conhecido como Baba Ighona = pai da quentura).
Outra corrente o define como: ObalGwaiyé: Oba - ilu; Aiyé; rei, dono, senhor da vida na
terra; Omolu; Omo-ilu; rei, dono, senhor da vida.

Obaluwaiyé ou Omolu (os nomes se referem as fases de idade onde 0 mesmo deus
seria mais jovem ou mais velho), € considerado a energia que rege as pestes como a
variola, sarampo, catapora e outras doencas de pele. Ele representa o ponto de contato do
homem (fisico) com o mundo (a terra). A interface pele/ar. No aspecto positivo, ele rege e
cura, através da morte e do renascimento.

Omolu é cultuado como o Orisa residente no cemitério responsavel pela triagem
dos mortos. Normalmente, quando um médium ou filho de santo o incorpora no terreiro,
tem sua cabeca coberta por um pano da costa em sinal de tradicdo e respeito, pois o Orisa
geralmente nunca mostra o rosto em razdo de suas feridas, algo que é explicado pela sua
mitologia. Os exus que atuam no cemitério lhes devem obediéncia. A falange mais

conhecida é a dos caveiras, empregados diretos do Orisa.

5) Osanyin - Ewé, Asa!!

Osanyin, Ossaniyn, Osanyin, , Ossanhe ou Ossanha, conforme as religides
africanas, é o Orisa das folhas sagradas, ervas medicinais e liturgicas, identificado no jogo
do merindilogun pelo odu ika e representado material e imaterialmente pela cultura jeje-
nagd, através do assentamento sagrado denominado igba ossaim. Sua importancia é
primordial. Nenhuma cerimonia pode ser realizada sem sua interferéncia. O seu sacerdote é

0 Bab4 Olosayin.
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E o detentor do Ase (forca, poder, vitalidade), de que nem mesmo os Orisas podem
privar-se. Esse Ase encontra-se em folhas e ervas especificas. O nome dessas folhas e o seu
emprego é a parte mais secreta do ritual do culto dos Orisas, voduns e inquices.

O simbolo de Osanyin é uma haste de ferro de cuja extremidade superior partem
sete pontas dirigidas para o alto. A do centro é encimada pela imagem de um passaro.

Osanyin é o companheiro constante de Ifa. E representado por uma sineta de ferro
forjado, terminada por uma haste pontuda enfiada em uma grande semente. A haste é
fincada no ch&o, ao lado do Osun (o asen dos fon) do babalawo. Por sua presenca, Osanyin

traz a influéncia das folhas para as operagdes da adivinhacéo.

6) Ostimare - Oroboié!!

E a cobra-arco-iris.3 Em nagd, é a mobilidade, a atividade. Uma de suas funcdes é a
de dirigir as forcas que dirigem o movimento. Ele é o senhor de tudo que é alongado. O
corddo umbilical que esta sob o seu controle, é enterrado, geralmente com a placenta, sob
uma palmeira que se torna propriedade do recém-nascido, cuja salde dependerd da boa
conservacao dessa arvore. Ele representa também a riqueza e a fortuna, um dos beneficios
mais apreciados no mundo dos lorubads. Em alguns pontos, se confunde com o vodun Dan
da regido dos Mahi.

E o simbolo da continuidade e da permanéncia. Algumas vezes, é representado por
uma serpente que morde a propria cauda. Osimaré é um Orisa completamente masculino,
porém algumas pessoas acreditam que ele seja macho e fémea. Porém o Orisa feminino
que se iguala a Osumare é Ewa, sua irma gémea, que tem dominios parecidos com o dele.
Enrola-se em volta da terra para impedi-la de se desagregar. Rege o principio da

multiplicidade da vida, transcurso de multiplos e variados destinos.

7) Nana Buruku - Saluba!!

Em sua passagem pela Terra, foi a primeira Ayabas e a mais vaidosa, em nome da
qual desprezou seu filho primogénito com Osala, Omolu, por este ter nascido com varias
doencas de pele. N&do admitindo cuidar de uma crianga assim, acabou abandonando-o numa
praia. Yemoja o achou abandonado, quase morrendo e o curou e o criou como se fosse sua
mée, dando-lhe todo o amor e carinho. Sabendo do que Nan fez, Osala condenou-a a ter
mais filhos, os quais nasceriam anormais (Osumare, Ewa e Osanyin), e a expulsou do

reino, ordenando-lhe que fosse viver num pantano escuro e sombrio.
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Nani é dona de um cajado, o ibiri. Suas roupas parecem banhadas em sangue. E a
Orisa das aguas paradas. Ela mata de repente, mata uma cabra sem usar faca. E
considerada o Orisa mais antigo do mundo. Quando Orunmila chegou aqui para frutificar a
terra, ela aqui ja estava. Nana desconhece o ferro por se tratar de um Orisa da pré-historia,
anterior a idade do ferro. O termo "nanan™ significa "raiz", aquela que se encontra no
centro da terra.

Nani tornou-se uma das Ayabas mais temidas, tanto que, em algumas tribos,
quando seu nome era pronunciado, todos se jogavam ao chdo. Senhora das doencas
cancerigenas, estd sempre ao lado do seu filho Omolu. E protetora dos idosos,
desabrigados, doentes e deficientes visuais. E um vodun, segundo alguns pesquisadores,
originario de Dassa-Zoumé. E uma velha divindade das aguas. Pierre Verger encontrou um
templo Dassa-Zoumé e o sacerdote do seu culto.

Nana Buruku é cultuada no candomblé jeje como um vodun e, no candomblé queto,
como um Orisa da chuva, das aguas paradas, mangue, pantano, terra molhada, lama e
considerada a mée dos Orisas Obaluwaiyé, Iroko, Osanyin, Osimare e Yewa.

Nana é chamada carinhosamente de "Avé", por ser usualmente imaginada como
uma ancia. E cultuada em todo o Brasil nas religides afro-brasileiras. Seu emblema é o
ibiri, que caracteriza sua relagdo com os espiritos ancestrais. Como "Mae-Terra

Primordial™ dos gréos e dos mortos

8) Ewa - Hiho!!

lyewa ou Ewa, Orisa do rio Yewa, que fica na antiga tribo Egbado (atual cidade de
Yewa) no estado de Oguin na Nigéria. Orisa identificada no jogo do merindilogun pelo odu
obeogunda.

Verger conta que na Nigéria, Abimbola publicou um itan Ifa (histéria de Ifa),
falando "que de certa feita estando lyewa a beira do rio, com um igba (gamela) cheio de
roupa para lavar, avistou de longe um homem que vinha correndo em sua direcdo. Era Ifa
que vinha esbhaforido fugindo de Iku (a morte). Pedindo seu auxilio, lyewa despejou toda
roupa no chado, que se encontrava no igba, emborcou-o em cima de Ifa e sentou-se. Dai a
pouco chega a morte perguntando se ndo viu passar por ali um homem e dava a descricao.
lyewa respondeu que viu, mas que ele havia descido rio abaixo e a morte seguiu no seu
encalco. Ao desaparecer, Ifa saiu debaixo do igba e levou lyewa para casa, a fim de torna-

la sua mulher."
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Ewa, Eua, lyewa, Orisa feminino, é a divindade do rio Yewa em Lagos na Nigéria.
Uma das iabas, considerada ora irma de Yansan, ora irma de Ostumareé. Seu nome significa
maezinha do caréater.

Verger em suas pesquisas diz: "Na Bahia é cultuada em casa de fundamentos casas
antigos, devido a complexidade de seu ritual. As geragdes mais novas captaram
conhecimentos necessarios para a realizagdo do seu ritual, atraves do culto de Ifa e seus
tratados. Em 1981, houve uma saida de lyewa no Il¢ Ase Op6 Afonja, apds mais de 30
anos da iniciacdo da anterior.Com a volta do culto de Ifa e dos babalawds, muitos santos
como YEwa, Oko e Oloké estdo voltando a serem feitos. O que antes eram comuns as casas
dizerem que ndo tem folha ou ser perderam com o tempo. Na Bahia antiga muitas casas
tinham o auxilio dos babalawds, com o tempo eles foram sumindo e morrendo, até se
perderem completamente os seus conhecimentos, mais uma nova janela se abre para o
culto dos Orisas nas maos dos iniciados em If4 que dirigem as casas de santo, 0s awos,
awofaka, Oriates e Olwos estdo trazendo de volta os cultos antes perdidos. As casas de
santo se enche do brilho dos Orisas antes sumidos que agora estdo de volta.

As cores de seus colares (fio-de-contas) sdo o vermelho e azul (transparentes). Usa
como insignias a ancora e a espada, ofa que utiliza na guerra ou na caca, brajas de buzios,
roupa enfeitada com iko (palha da costa) tingida. Gosta de pato, também de pombos, odeia
galinhas. H4 um vodun daomeano com o mesmo nome, cultuado em S&o Luis do
Maranhdo. Saudacéo — "Riro!".

Ewa/yEwa é o Orisa da beleza, geralmente cultuada junto a seu irméo inseparavel
Ostmare, juntos conduzem o arco iris e o ciclo da &gua, por ser Orisa pouco cultuado é
muitas vezes identificada como Ostimaré fémea, devido também levar uma cobra s6 que

pequena.

9) Obé - Oba Siré!!

Orisa africano do Rio Oba ou rio Niger, primeira esposa de Sango, identificada no
jogo do merindilogun pelos odu odi, obeogunda e 0ssa.

Guerreira, veste vermelho e branco, usa escudo, Arco e flecha Ofa. Obasy € a
senhora da sociedade elekoo, porém no Brasil esta sociedade passou a cultuar Egungun.
Deste modo, obasy é a senhora da sociedade lesse-orixa. Obéa representa as aguas revoltas
dos rios. As pororocas, as aguas fortes, o lugar das quedas ¢é considerado dominios de Oba.
Ela também controla o barro, 4gua parada, lama, lodo e as enchentes. Trabalha junto com

Nand. Representa também o aspecto masculino das mulheres (fisicamente) e a
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transformac&o dos alimentos de crus em cozidos. E também a dona da roda. Orisa, embora
feminina, energética, temida, e forte, considerada mais forte que muitos Orisas masculinos,
vencendo na luta Osala, Oya, Osumare, Est e Oranmila.

Existem algumas versdes do grande encontro de Sang6 e de Oba, em uma dessas
versoes ela é a lider de todas as mulheres e a rainha de Elekd, mas em todas, as evidéncias
dizem que o amor entre os dois era desmedido e que nada ofuscava sua relagcdo. Da unido

entre Oba e Sangd nasceu Opara, Orisa que em certos casos € sintetizada com Osun.

10) Osun - Ora lé ié

Orisa feminino das aguas doces, da riqueza, da beleza e do amor. Participou da
criacdo como provedora das aguas doces. Seus principais simbolos sdo os seixos rolados e
sua cor é o amarelo. Por causa de sua beleza, foi desejada por todos os Orisas e fez varios
maridos e amantes entre eles, complicando a genealogia dos Orisas iorubanos. Seu dia
também e sdbado.

Osun, Oshun, Ochun ou Osun, na mitologia Yoruba, é um Orisa feminino. O seu
nome deriva do Rio Osun, que corre na lorubalandia, regido nigeriana de ijexa e ljebu.
Identificada no jogo do merindilogun pelos odu ejioko e Ox& é representada pelo
candomblé, material e imaterialmente, por meio do assentamento sagrado denominado
igha Osun.

E tida como um dnico Orisa que tomaria 0 nome de acordo com a cidade por onde
corre 0 rio, ou que seriam dezesseis e 0 nome se relacionaria a uma profundidade desse rio.
As mais velhas ou mais antigas sdo encontradas nos locais mais profundos (lbu), enquanto
as mais jovens e guerreiras respondem pelos locais mais rasos. Exemplo: Osun Osogbo,
Osun Opara ou Apara, Yeye Iponda, Yeye Kare, Yeye Ipetu etc.

Em sua obra "Notas Sobre o Culto aos Orisas e Voduns", Pierre Fatumbi Verger
escreve que os tesouros de Osun s&o guardados no palacio do rei Ataoja. O templo situa-se
em frente e contém uma serie de estatuas esculpidas em madeira, representando diversos
Orisas: " Osun Osogbo, que tem as orelhas grandes para melhor ouvir os pedidos, e
grandes olhos, para tudo ver. Ela carrega uma espada para defender seu povo."

O Festival de Osun é realizado anualmente na cidade de Osogbo, na Nigéria. O
Bosque Sagrado de Osun Osogbo, onde se encontra o Templo de Osun, é patrimonio
mundial da Organizacdo das Nac¢des Unidas para a Educacéo, a Ciéncia e a Cultura desde
2005.
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Osun é um Orisa feminino da nac&o ljexa, adotada e cultuada em todas as religides
afro-brasileiras. E o Orisa das aguas doces dos rios e cachoeiras, da riqueza, do amor, da
prosperidade e da beleza. Em Osun, os fiéis buscam auxilio para a solugio de problemas
no amor, uma vez que ela é a responsavel pelas unides, e também na vida financeira, a que
se deve sua denominacéo de "Senhora do Ouro™, que outrora era do Cobre, por ser 0 metal
mais valioso da época.

Na natureza, o culto a Osun costuma ser realizado nos rios e nas cachoeiras e, mais
raramente, proximo as fontes de aguas minerais. Osun é simbolo da sensibilidade e muitas
vezes derrama lagrimas ao incorporar em alguém, caracteristica que se transfere a seus
filhos, identificados por chordes.

As qualidades de Osun: Kare, lyepondaa, Yeyeoke, lya Ominibd, lya Omérin,

Ajagura, ljim, lpetd, Ewuji, Aboto, Ibola, Gama; Osun Opara ou Apara.

11) Yansan ou Yansan - Epa Hei!!

Orisa feminino também conhecida como Oya, Yansan ganhou esse nome apds
esquartejar e ter sido esquartejada por Oguln. Esposa de Sango, suas cores sdo o vermelho e
0 branco. Seu dia ¢ a quarta-feira e seu simbolo o raio, pois seu dominio sdo os temporais.

Na Mitologia lyoruba, o nome Oya provém do rio de mesmo nome na Nigéria,
onde seu culto é realizado, atualmente chamado de rio Niger. E uma divindade das aguas
como Osun e Yemoja, mas também é relacionada ao elemento ar, sendo uma das
divindades que ao lado de Ayra e Orisa Afefé controla os ventos. E conhecida também
como Yansan.

Costuma ser reverenciada antes de Sang6, como o vento personificado que precede
a tempestade. Assim como a Orisa Oba, Oya também esté relacionada ao culto dos mortos,
onde recebeu de Sango6 a incumbéncia de guia-los a um dos nove céus de acordo com suas
aces. Para assumir tal cargo recebeu do feiticeiro Os60si uma espécie de erukeré especial
chamado de Eruexim com o qual estaria protegida dos Egins. Oya é a terceira deusa de
temperamento mais agressivo, sendo que a primeira é Opara e Obé é a segunda.

O nome Yéansan trata-se de um titulo que Oya recebeu de Sangé que faz referéncia
ao entardecer. Yansan quer dizer A mée do céu rosado ou A mae do entardecer. Era como
ele a chamava pois dizia que ela era radiante como o entardecer.

Os africanos costumam sauda-la antes das tempestades pedindo a ela que apazigue

Sang6 o Orisa dos trovdes, raios e tempestades pedindo cleméncia.
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Os devotos costumam Ihe oferecer sua comida favorita, o akara (acarajé), ekuru e
abard.

No candomblé a cor utilizada para representé-la € o marrom, ainda que seja mais
identificada com a cor rosa. No Brasil houve uma grande distor¢do com relacdo as suas
regéncias e origens.

Yansan ou Oya, como é também chamada no Brasil, é uma divindade da Mitologia
Yoruba associada aos ventos e as aguas, sendo mulher de Sangd, o senhor dos raios e
tempestades.

E saudada como "lya mesan lorun®, titulo referente & incumbéncia recebida como
guia dos mortos. Yansan é associada a sensualidade, dos Orisas femininos é uma das mais
guerreiras e imponentes.

Suas filhas, ou mulheres que tenham Yansan proximo de si (como madrinha por
exemplo ou "mae™) na Terra, sao mulheres sensuais, ousadas, falam o que pensam e sofrem
muito, seja por qualquer motivo, especialmente no amor. S& mulheres que batalham,
trabalham incansavelmente, séo guerreiras, lutam como pedes. Geralmente esas mulheres
cuidam de tudo sozinha, até dos filhos.

Cultura afro-brasileira

Em Salvador, Oya ou Yansan € sincretizada com Santa Barbara que ¢ madrinha do
Corpo de Bombeiros e padroeira dos mercados. E homenageada no dia 4 de dezembro na
Festa de Santa Barbara da Igreja Catdlica. E um grande evento sincrético, composto de
missa, procissao feita por catolicos e praticantes do Candomblél , além das festas nos
terreiros, o caruru de Yansan, samba de roda e apresentacdo de grupos de capoeira e

maculelé.

12) Sang6 - Kab Kabiecile!!

Poderoso Orisa, senhor do raio e do trovo. Participou da criacdo controlando a
atmosfera. E neto de Ogun e foi rei — alaafin — da cidade de Oy0, sendo deificado ap6s sua
morte. Seu simbolo € o machado de duas laminas, as quartas-feiras Ihe pertencem e suas
cores séo o vermelho e o branco.

Como personagem histérico, Sangd teria sido o quarto Alaafin Oyo, "Rei de Oyo",
filho de Oranian e Torosi, a filha de Elempé, rei dos tapas, aquele que havia firmado uma

alianca com Oranian. Sangd, no seu aspecto divino, permanece filho de Oranian,
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divinizado porém, tendo Yemoja como mée e trés divindades como esposas: Oya, Osun e
Oba.

Sango é o Orisa dos raios, trovdes, grandes cargas elétricas e do fogo. E viril e
atrevido, violento e justiceiro; castiga 0s mentirosos, os ladrGes e os malfeitores. Por esse
motivo, a morte pelo raio é considerada infamante. Da mesma forma, uma casa atingida
por um raio é uma casa marcada pela colera de Sangd. Sangd é o Orisa do Poder, ele é a
representacdo méxima do poder de Olorum.

Foi ele quem criou o culto de Egungun, sendo ele o Gnico Orisa que exerce poder
sobre 0s mortos. Sango € a roupa da morte, por este motivo nao deve faltar nos Egbos de
Ik e Egan, o vermelho que Ihe pertence. Ao se manifestar nos Candomblés, ndo deve
faltar em sua vestimenta uma espécie de saieta, com cores variadas e fortes, que
representam as vestes dos Eguns.

Sango foi o quarto (ou o terceiro) rei lendario de Oyd, na Nigéria, tornado Orisa de
carater violento e vingativo, cuja manifestacdo sdo o fogo, o Sol, os raios, as tempestades e
os trovdes. Filho de Oranian, teve varias esposas, sendo as mais conhecidas: Oya, Osun e
Oba. Sangd é viril e justiceiro; castiga 0os mentirosos, os ladrdes e os malfeitores. Sua
ferramenta é o Oxé: machado de dois gumes. Sangé é o Orisa do poder, ele é a
representacdo maxima do poder de Ol6run.

Enquanto Os60si é considerado o rei da nagdo de Ketu, Sang6 é considerado o rei
de todo 0 povo Yoruba. Orisa do fogo, dos raios e das tempestades, Sangé foi um grande
rei que unificou todo um povo. Foi ele quem criou o culto de Egungln. Muitos Orisas
possuem relacdo com os Egungin mas ele € o Unico que, verdadeiramente, exerce poder
sobre 0s mortos, Egungun. Sangd é a roupa da morte, Ax6 Iku: por este motivo, ndo deve
faltar nos Egbos de Iku e Egun, o vermelho Ihe pertencendo. Ao se manifestar nos
candomblés, ndo deve faltar, em sua vestimenta, uma espécie de saieta, com cores variadas
e fortes, que representam as vestes dos Eguns.

Sango era forte, valente, destemido e justo. Era temido, e a0 mesmo tempo adorado.
Comportou-se em algumas vezes como tirano, devido a sua ansia de poder, chegando até
mesmo a destronar seu préprio irmdo, para satisfazer seu desejo. Filho de Yamasse
(Torosi) e de Oranid, foi o regente mais poderoso do povo Yoruba. Ele também tem uma
ligacdo muito forte com as arvores e a natureza, vindo dai os objetos que ele mais aprecia,
o0 pildo e a gamela; o pildo de Sango deve ter duas bocas, que representam a livre passagem
entre os mundos, sendo Sangé um ancestral (Egungun). Da natureza, ele conseguiu

profundos conhecimentos e poderes de feiticaria, que somente eram usados quando
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necesséario. Tem também uma forte ligagdo com Osimare, considerado por ele como seu
fiel escudeiro.

Sango6 é cultuado no Brasil sob 12 qualidades. Vale salientar que muitos seguem
cegamente as ditas qualidades de Sang6 da Bahia, e ndo é bem assim: por exemplo, Ayra é
um outro Orisa que ndo se da com Sangd. Reza a lenda que Ayra era muito préximo de
Sango, e quando Osalufan, em visita ao reino de Sango, foi erroneamente confundido com
um ladrdo, teve suas pernas quebradas e foi preso. Uma vez Sang6 percebendo o engano,
mandou que o tirassem da prisao, o limpassem e dessem a ele vestimentas condizentes com
a grandiosidade de Osalufan, porém Osalufan estava viajando e teria ainda outros lugares
para ir.

Por ser muito velho e agora com as pernas tendo sido quebradas, a locomogéo havia
sido afetada, fazendo que Osaldfan andasse curvado e muito vagarosamente. Sango, entéo,
mandou que Ayra levasse Osaltfan nas costas até a proxima cidade. Ayra, percebendo ali a
sua grande oportunidade, durante o caminho se voltou contra Sangd, falando a Oxalufa que
Sango6 sabia que ele estava preso, acabando por ganhar a confianca de Oxalufa, que o
tomou para si; razdo pela qual Ayra usa branco, mas ndo é um fum-fum. Sango, que nédo
suporta traicdes, se irritou com a atitude de Ayra, cortando relagdes com ele. Desde entéo,
eles jamais devem ser cultuados juntos ou mantidos na mesma casa.

Sang6 costuma ser sincretizado com Séo Jerdnimo, Santa Barbara e Sdo Miguel
Arcanjo. As Qualidades de Sangd: Afonja, Obéa Kosso, Oba Lubé, Obéa Iru ou Barl, Oba
Ajaka, Oba Aganju, Oba Orunga, Oba Ogodd, Jakuta ou Djakutd, Oba Araind, Olooké.

13) Yemojéa - Odoya!!

Grande Orisa feminino das aguas, reverenciada no Brasil como mae de todos os
Orisas. Sua festa é no dia 2 de fevereiro, mas é muito homenageada na noite de 31 de
dezembro nas praias do Rio de Janeiro, principalmente. Um de seus simbolos é um colar
de contas cristalinas como agua. Seu dia € sabado e sua cor € o azul.

Yemoja, Yemoja, Janaina, Rainha do Mar, Aiucé, Dona Janaina, Inaé ou Maria
princesa do Aioké é um Orisa africano cujo nome deriva da expressio ioruba Yéyé omo eja
("Mae cujos filhos sdo peixes"). E identificada no jogo do merindilogun pelos odus ejibe e
ossa. E representado no candomblé através do assentamento sagrado denominado igba
Yemoja.

Na mitologia ioruba, o dono do mar é Olokun, que é pai de Yemoja, sendo ambos

de origem Egba. Yemoja é saudada como Odo (“'rio") iya ("mae") pelo povo Egbd, por sua
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ligagdo com Olokun, Orisa do mar (masculino no Benim e feminino em Ifé), referida como
sendo a "rainha do mar" em outros paises. E cultuada no rio Ogun, em Abeokuta.

Historia

Pierre Verger, no livro Dieux d'Afrique, registrou: "Yemoja € o Orisa das aguas
doces e salgadas dos Egb4, uma nagdo Yoruba estabelecida outrora na regido entre Ifé e
Ibadan, onde existe ainda o rio Yemoja. As guerras entre nacoes lorubas levaram os Egba
a emigrar na direcdo oeste, para Abeokuta, no inicio do século XIX. Néo lhes foi possivel
levar o rio, mas transportaram consigo os objetos sagrados, suportes do Ase da divindade.
O rio Ogun, que atravessa a regido, tornou-se, a partir de entdo, a nova morada de Yemoja.
Este rio Ogln n&o deve, entretanto, ser confundido com Ogun (Ogun), o Orisa do ferro e
dos ferreiros.

No Brasil, a Orisa goza de grande popularidade entre os seguidores de religides
afro-brasileiras e até por membros de religides distintas. Em Salvador, ocorre anualmente,
no dia 2 de fevereiro, a maior festa do pais em homenagem a "Rainha do Mar". A
celebracdo envolve milhares de pessoas que, trajadas de branco, saem em procissdo até o
templo mor, localizado no bairro Rio Vermelho, onde depositam variedades de oferendas,
tais como espelhos, bijuterias, comidas, perfumes e toda sorte de agrados. Todavia, na
cidade de Sdo Gongalo, os festejos acontecem no dia 10 de fevereiro.

Outra festa importante dedicada a Yemoja ocorre durante a passagem de ano no Rio
de Janeiro e em todo litoral brasileiro. Milhares de pessoas comparecem e depositam no
mar, oferendas para a divindade. A celebragdo também inclui o tradicional "banho de
pipoca” e as sete ondas que os fiéis, ou até mesmo seguidores de outras religides, pulam
como forma de pedir sorte ao Orisa. Na umbanda, é considerada a divindade do mar.

Além da grande diversidade de nomes africanos pelos quais Yemoja é conhecida, a
forma portuguesa Janaina também é utilizada, embora em raras ocasifes. A alcunha, criada
durante a escravidéo, foi a maneira mais branda de "sincretismo™ encontrada pelos negros
para a perpetuacdo de seus cultos tradicionais sem a intervengdo de seus senhores, que
consideravam inadmissiveis tais "manifestacGes pagas"” em suas propriedades. Embora tal
invocacgdo tenha caido em desuso, varias composi¢coes de autoria popular foram realizadas

de forma a saudar a "Janaina do Mar" e como cangdes liturgicas.
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Qualidades: Yemowd, lyamassé, Yewa, Olossa, Yemoja Ogunté, Yemoja Asessu,

Yemoja Saba ou Assaba.

Existe um sincretismo entre as santas catdlicas Nossa Senhora dos Navegantes,
Nossa Senhora da Conceicio e Nossa Senhora da Gléria, e a Orisa da Mitologia Africana
Yemoja. Em alguns momentos, inclusive em festas, as santas catdlicas e africanas se
fundem. No Brasil, tanto Nossa Senhora dos Navegantes como Yemoja tém sua data festiva
no dia 2 de fevereiro. Costuma-se festejar o dia que lhe é dedicado, com uma grande

procissao fluvial.

14) Osal4 - Epi Baba!!

Nome brasileiro do Orisa Obatald, emanacdo direta de Olorum. E o criador da
humanidade e sua funcéo é dar forma aos humanos ainda no ventre materno. Sua cor é o
branco, seu simbolo o cajado e seu dia é sexta-feira.

Osala, Orixala, Orixaguind, Gunocd ou Obatala é o Orisa associado & criagdo do
mundo e da espécie humana. Apresenta-se de varias maneiras (qualidades) sendo as duas
principais qualidades: a forma jovem, em que Osala ¢ chamado de Osaguian e seus
simbolos sdo uma ida (espada), um pildo de metal branco e um escudo. Na sua forma
idosa, Osala é chamado Osalufan e seu simbolo é um cajado de metal chamado opaxord.

A cor de Oxaguiam é o branco levemente mesclado com azul no candomblé e
somente branco no batugue do RGS; a de Oxalufam é somente branco em ambos. O dia
consagrado para Osala mogo € a sexta-feira e o domingo para Osala velho e Osala de
orumilaia. Sua saudacdo é épao, épa baba! Osala é considerado e cultuado como o maior e
mais respeitado de todos os Orisas do pantedo africano. Simboliza a paz, é o pai maior nas
nacOes das religides de tradicdo africana. Osala significa luz (oxa) branca (ala); E calmo,
sereno, pacificador; é o criador e, portanto, é respeitado por todos os Orisas e todas as
nagdes. A Osala pertencem os olhos que veem tudo.

As pessoas de Osala sdo calmas, responsaveis, reservadas e de muita confianca.
Rejeitam a violéncia em todas as suas formas. Seus ideais séo levados até o fim, mesmo
que todas as pessoas sejam contrarias a suas opinides e projetos. Gostam de dominar e
liderar as pessoas. S&o muito dedicados, caprichosos, mantendo tudo sempre bonito, limpo,
com beleza e carinho. Respeitam a todos mas exigem ser respeitados. Perdoam facilmente,
sabem ver que sentimentos negativos sd atrasam. Sabem conquistar com seu jeitinho

elegante e sincero. Sdo calmos e ddceis, andam com a postura reta, que representa sua
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natural elegancia. Tem gostos caros e apreciam um bom vinho. Sdo extremamente
teimosos e orgulhosos. Porém gostam muito de trabalhar e ajudar os necessitados, s&o
muitas vezes defensores dos injusticados, dos fracos e dos oprimidos. Pensam muito, e
avaliam metodicamente casa situacdo, quando desanimam, ndo hd o que os faca voltar
atras. S@o excelentes pais de familia e lideres natos.

Osala, Obatala, Orixala, Orixa-NIa. Osala ¢ um nome genérico de varios Orixa
funfun (branco), como s&o chamados diversos Orisas africanos no Brasil relacionados a cor
branca e a criacdo do mundo. Os filhos de Osala tém algumas restricdes (ewo, quizila):

De acordo com as lendas, Osala embriagou-se varias vezes com vinho de palma,
fato que tornou a bebida alcodlica uma das restrigdes. Por causa de outra lenda, em que
Esl suja suas roupas brancas por trés vezes com sal, azeite de dendé e carvéo, estes
elementos também se tornaram restricdo aos filhos de Osala. Nenhuma comida de Osala
leva sal ou dendé. Um filho de Osalé& jamais devera usar roupas pretas ou vermelhas, por
serem essas as cores de Esti. Também em funcio das lendas, o dia de Osaléa é a sexta-feira.

No candomblé, tanto no Brasil quanto em outros paises, todos os iniciados e
frequentadores costumam vestir-se de branco em homenagem a Osala. Os filhos de Osala
ndo comem comida de sal e muitos adotaram ndo comer carne na sexta-feira (somente
peixe). Contudo, também se acredita que esse costume tenha relacdo com a Igreja Catélica
e o sincretismo de Osala com o Senhor do Bonfim na Bahia, costume também adotado
pelos restaurantes em que nas sextas-feiras servem a pescada branca com molho de

camarao.

15) Iroko!!

Iroko (Chlorophora excelsa) - Arvore africana, também conhecido como Réco,
Irdco, é um Orisa, cultuado no candomblé do Brasil pela nacdo Ketu e, como Loko, pela
nacdo Jeje. Corresponderia ao Nkisi Tempo na Angola/Congo.

No Brasil, Iroko é considerado um Orisa e tratado como tal, principalmente nas
casas tradicionais de nac#o ketu. E tido como Orisa raro, ou seja, possui poucos filhos e
raramente se vé Iroko manifestado. Para alguns, possui fortes ligacdes com os Orisas
chamados |ji, de origem daomeana: Nand, ObalGwaiyé, Osumaré. Para outros, esta
estreitamente ligado a Sangd. Iroko também guarda estreita ligacdo com as ajés, as
senhoras do passaro. Seja hum caso ou noutro, o culto a Iréko é cercado de cuidados,

mistérios e muitas histérias.
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No Brasil, Iroko habita principalmente a gameleira branca, cujo nome cientifico é
ficus religiosa. Na Africa, sua morada ¢ a arvore iroko, nome cientifico chlorophora
excelsa, que, por alguma razdo, ndo existia no Brasil e, porém recentemente fora
constatada a existéncia de 6 arvores deste tipo raro, 1 no Gantois em Salvador, 1 no lle
Oba Nila no Rio de Janeiro, 1 no Terreiro Caxuté em Valenca /Bahia, 1 na Casa Branca do
Engenho Velho também em Salvador, as demais ndo foram confirmadas sua originalidade
ainda, apesar dos relatos.

Para o povo Yorubd, Iroko € uma de suas quatro arvores sagradas normalmente
cultuadas em todas as regides que ainda praticam a religifo dos Orisas. No entanto,
originalmente, Iroko ndo é considerado um Orisa que possa ser "feito" na cabeca de
ninguém.

Para os lorubas, a arvore Iroko ¢ a morada de espiritos infantis conhecidos
ritualmente como "abiku" e tais espiritos sdo liderados por Oluwere. Quando as criancas se
veem perseguidas por sonhos ou qualquer tipo de assombracdo, € normal que se faca
oferendas a Oluwere aos pés de Iroko, para afastar o perigo de que os espiritos abiku levem
embora as criancas da aldeia. Durante sete dias e sete noites o ritual é repetido, até que o
perigo de mortes infantis seja afastado.

O culto a Iroko € um dos mais populares na terra Yoruba e as relacfes com esta
divindade quase sempre se baseiam na troca: um pedido feito, quando atendido, sempre
deve ser pago pois ndo se deve correr o risco de desagradar Iroko, pois ele costuma
perseguir aqueles que Ihe devem.

Iroko esta ligado a longevidade, a durabilidade das coisas e ao passar do tempo pois
é arvore que pode viver por mais de 200 anos.

16) Logunedé - Loci, loci!!

Logunedé ou Logun Ede, do Yoruba Logunéde, é um Orisa africano que, na maioria
dos mitos, costuma ser apresentado como filho de Osun Iponda e Os6osi Ibualama, do
Yoruba Ibtialamo. Segundo as lendas, vive seis meses nas matas cacando com Os60si e
seis meses nos rios pescando com Osun. E cultuado na nacgéo ljexa como sua mae, mas
também nas nagdes Queto e Efan, sendo o seu culto muito difundido no Rio de Janeiro.

No entanto, existem outras versdes acerca de sua filiacdo. Se, na maioria dos mitos,
Logunedé surge como filho de Osun e Os60si, em outros, um pouco mais raros, aparece

como filho de Ogulin e Yansan. Ha, ainda, historias que contam a lenda de Logunedé como
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filho desses quatro Orisas, apresentando-o como nada mais, nada menos, que uma
representacdo dos Orisas gémeos, Ibeji.

Simultaneamente cacador e pescador, Logunedé ¢é o herdeiro dos axés de Osun e
Os060si, que se fundem e se mesclam como mistério da criacdo. Trata-se de um Orisa que
tem a graca, a meiguice e a faceirice de Osun e a alegria e a expanséo de Os60si. Se Osun
confere a Logunedé axés sobre a sexualidade, a maternidade, a pesca e a prosperidade,
Os060si lhe passa os axés da fartura, da caga, da habilidade, do conhecimento.

Essa caracteristica de unir o feminino de Osun ao masculino de Os60si, muitas
vezes, 0 leva a ser representado como uma crianga, um menino pequeno ou adolescente,
formando mais uma triade sagrada na historia das religiées. Com Logunedé, completa-se o
triangulo Yoruba "pai, mée e filho" que também se repete nas trilogias catélica (Pai, Filho
e Espirito Santo), egipcia (isis, Osiris e Horus), hindu e tantas outras.

Como simbolo da pureza, muitas vezes Logunedé também é visto como um ser
androgino. Ao contrario do que muitos pensam, Logunede ndo é de caracteristicas
masculina e feminina, ndo ¢ bissexual. Na verdade, possui uma grande relagdo com Osun,
sua mae, e com Erinlé, seu pai, trazendo, consigo, a personalidade desses dois Orisa e
algumas caracteristicas marcantes, mas nada que o transforme em um hermafrodita que,
durante seis meses, € Obord, e durante seis meses, lyaba, como algumas pessoas assim o
dizem e usam deste artificio para denotagdes homossexuais.

Existem templos para Logun Ede em llesa, seu lugar de origem, onde, em alguns
itans, é citado como um corajoso e poderoso cacador com coragem relacionada a de um
leopardo. E casado com trés esposas. De culto diferenciado e totalmente ligado ao culto a
Osun, é um Orisa de extremo bom gosto. Seus objetos devem permanecem junto aos
assentos de Osun e, sempre quando agradado, devemos agradar sua mée. Tem predilecdo
ao dourado, é um Orisa muito vaidoso, é considerado o mais elegante de todos os Orisas.

De Osun, sua mae, Logunede herdou o lado belo e vaidoso. Pois Osun langa m&o de
seu dom sedutor para satisfazer a ambicéo de ser a mais rica e a mais reverenciada. Deusa
da fertilidade, na Nigéria é dela o rio que leva o seu nome e, no Brasil, dela sdo as aguas
doces dos lagos, fontes e rios. Agua que mata a sede dos humanos e da terra, que, assim, se
torna fecunda e fornece os alimentos essenciais & vida. Osun menina dengosa, passando
pela mulher irresistivel até a senhora protetora, Osun é sempre dona de uma personalidade
forte, que nédo aceita ser relegada a segundo plano, afirmando-se em todas circunstancias

da vida. Com seus atributos, ela dribla os obstaculos para satisfazer seus desejos.
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APENDICE 03 — Dezesseis Odus

1) Okaran é um odu do oraculo de ifa, representado no merindilogun com uma
concha aberta pela natureza e quinze fechadas. Nesta caida responde Esu, indicando
novidades, situacdo dificil, caldnia e conflitos.

2) Ejiok6 é um odu do oréaculo de ifa, representado no merindilogun com duas
conchas abertas pela natureza e quatorze fechadas. Nesta caida responde Ibeji e Oxalufan,
significando casamento, disputa amorosa, inveja, e até mesmo briga com irmaos e
familiares para recebimento de heranca.

3) Etaogunda é um odu do oraculo de ifa, representado no merindilogun com Trés
conchas abertas pela natureza e treze fechadas. Nesta caida responde Ogun. O consulente
tem que ser acolhido imediatamente, pois precisa urgente de uma limpeza de corpo € um
bory, devido ao risco de uma grande depressdo até mesmo de vida.

4) Irosun é um odu do oraculo de ifa, representado no merindilogun com quatro
conchas abertas pela natureza e doze fechadas. Nesta caida responde Omolu, lemanja e
Egun. Significa preocupagio com salde e espiritualidade, provavelmente o consulente se
tornaréa lider espiritual sendo um Ogan, Ekede, lad até mesmo Babalorixa ou lyalorixa.

5) Oxé é um odu do oraculo de if4, representado no merindilogun com cinco
conchas abertas pela natureza e onze fechadas. Nesta caida responde Osun, lemoja e lyami.
Consulente com grandes possibilidades de relacionamento duradouro, busca o prazer em
tudo que faz, amavel e responsavel. Deve-se chamar atencdo para os problemas ligado ao
aparelho reprodutor.

6) Obard é um odu do oraculo de ifa, representado no merindilogun com seis
conchas abertas pela natureza e dez fechadas. Nesta caida responde Osso6si, Sango e
Logunede. Significa que a pessoa € alegre, generosa, farta e tem o caminho de
prosperidade, desde que procure sempre buscar a positividade deste Odu. Lideranca e
espiritualidade faz parte da sua vida.

7) Odi é um odu do oraculo de ifa, representado no merindilogun com sete conchas
abertas pela natureza e nove fechadas. Nesta caida responde Esu, Ogun, Oba, Oya.
Significa perigo iminente.

8) Ejionile é um odu do oréaculo de if4, representado no merindilogun com oito
conchas abertas pela natureza e oito fechadas e o primeiro odu na ordem de chegada no

sistema ifa. Nesta caida responde Oxaguian, Obatala e Ayra. Significa mudanca no lado
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profissional, amoroso e até mesmo de salde, o consulente é extremamente teimoso e enjoa
das coisas facilmente.

9) Oss& é um odu do oraculo de if4, representado no merindilogun com nove
conchas abertas pela natureza e sete fechadas. Nesta caida responde Oya, Obaluaye, Oba,
lemanja, Egun, Ory.

10) Ofun é um odu do oraculo de ifa, representado no merindilogun com dez
conchas abertas pela natureza e seis fechadas. Nesta caida responde Oxalufan e Ayra.
Significa problemas inerente a barriga, Utero, trompas e ovarios que leva quase sempre a
cirurgia, se for homem deve ter cuidado com a prostata.

11) Owarin é um odu do oraculo de if, representado no merindilogun com onze
conchas abertas pela natureza e cinco fechadas. Nesta caida responde Oya, Esd, Egan, Iku.
Deve-se pedir cuidado com objetos cortantes e queimadura, recomendar que a bebida
alcoolica pode trazer grandes prejuizos, e ndo esperar nada de "mao beijada”, pois seu
sucesso vira atraves do seu proprio esforco.

12) Ejilaxebora é um odu do oraculo de ifa, representado no merindilogun com
doze conchas abertas pela natureza e quatro fechadas. Nesta caida responde Xango e Ayra.

13) Ejilobon é um odu do oraculo de ifa, representado no merindilogun com treze
conchas abertas pela natureza e trés fechadas. Nesta caida responde Nanan, Omolu, Egin,
Obaluaye, Iku. Significa que a pessoa trabalha muito e ganha pouco, tudo que recebe acaba
perdendo.

14) 1ké& é um odu do oraculo de ifa, representado no merindilogun com quatorze
conchas abertas pela natureza e duas fechadas. Nesta caida responde Oxumare, Osain,
Logunede, Ibeji. Significa que esta pessoa apesar de todos os problemas em diversos
setores da vida, sempre vai ter o sorriso nos labios e alegria de viver.

15) Obéogunda, também chamado de Kalelogun € um odu do oraculo de ifa,
representado no merindilogun com quinze conchas abertas pela natureza e uma fechada.
Nesta caida responde lyewa, Ogin e Oba. Significa mudanca repentina com caminhos de
perdas, possibilidades de ficar paralisado das pernas e problema na audigdo. Pessoa
corajosa e audaz de carater altivo.

16) Ejibé ou Alafia é um odu do oraculo de ifa, representado no merindilogun com

dezesseis conchas abertas pela natureza. Nesta caida responde Orumila.
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APENDICE 04 - Hierarquia no Candomblé
HIERARQUIA NO CULTO DE IFA

Babalawd ou lyanifa Sacerdote do Orisa Ordnmila-1fa do Culto de Ifa. Apds duas
iniciacdes ("Maos"), e sob a obediéncia a rigidos codigos morais, 0 Babalawd recebe o
direito de utilizar o Opele-Ifa4 (ou Rosério de If4) e os ikins (sementes de dendezeiro - igui
ope, em Yoruba). O Merindilogun (Jogo de buzios) é franqueado somente aos Obaoriates e
0os Awofakans (Aqueles que receberam a "primeira mao") sdo chamados também de
Olwos. As lyapetebis (Mulheres iniciadas a 1fa) usam o jogo de buzios chamados Ekurd.
As omolfas também usam. Os Babalfas, que sdo da rama brasileira, onde as cores sdo o

azul claro e branco.

HIERARQUIA NO CULTO AOS EGUNGUN
Masculinos:
Alapini (Sacerdote Supremo, Chefe dos alagbas),
Alagbé Sacerdote (Chefe de um terreiro),

Ojé (iniciado com ritos completos),

1

2

3

4, Ojé agba (ojé ancido),

5 Atokun (0jé que guia de Egum),

6 Amuixan (iniciado com ritos incompletos),

7 Alagbé (tocador de atabaque).

Alguns oié dos 0jé agba: Baxorun, Ojé ladé, Exorun, Faboun, Ojé labi, Alaran,
Ojenira, Akere, Ogogo, Oloponda.

Femininos:

1 lyalode (responde pelo grupo feminino perante os homens),

2 lya egbé (lider de todas as mulheres),

3. lyd monde (comanda as at6 e fala com os Baba),

4 lya erelu (cabeca das cantadoras), erelu (cantadora),

5 lya agan (recruta e ensina as at6), até (adoradora de Egun).

Outros oié: lyale alabd, lya kekere, lya monyoyo, lya elemaxo, lya moro.

1. Assogba Supremo sacerdote do culto de Obaluwaiyé

2. Babalosanyin: Responsavel pela colheita das folhas.
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HIERARQUIA NO CANDOMBLE KETU

1. lya/Baba: significado das palavras Iya do Yoruba significa mée, baba
significa pai.
2. lyalorisa / Babalorisa: Mae ou Pai de Santo. E o posto mais elevado na

tradigéo afro-brasileira.
3. Alagba: Cargo masculino, chefe dos Oyé. Em algumas casas é também
chamado de Ogan. Pode desempenhar diversas tarefas de cunho espiritual e civil e ndo

entra em transe.

4. Mogbé: Cargo masculino especifico do culto a Sangd. Ministro de Sangé.
5. Toju Oba: Cargo masculino especifico do culto a Sangd. Olhos do Rei.
6. lyaegbé / Babaegbé: E a segunda pessoa do Ase. Conselheira, responsavel

pela manutencdo da Ordem, Tradig&o e Hierarquia.

7. Tyalase (mulher): Mae do Ase, a que distribui 0 Ase e cuida dos objetos
ritual.

8. lya Kékeré (mulher): M&e Pequena, segunda sacerdotisa do Ase ou da
comunidade. Sempre pronta a ajudar e ensinar a todos iniciados.

9. Babakekeré (homem): Pai pequeno, segundo sacerdote do Ase ou da
comunidade. Sempre pronto a ajudar e ensinar a todos iniciados.

10.  Ojuboni ou Agibon: E a mae criadeira, supervisiona e ajuda na iniciaco.

11.  lyamord: ou Babamord: Responsavel pelo Ipadé de Esu.
12. lyaefun ou Babaefun: Responsavel pela pintura branca das la6s.
13. lyadagan e Ossidaga: Auxiliam a lyamorad.

14.  Axogun: Sacerdote responsavel pelo sacrificio dos animais. Dependendo do
caso, no ritual de iniciacdo, este sacerdote pode assumir outro cargo, ja que axogun é um
Ogan.

15.  Aficoba: Responsavel pelos sacrificios dos animais de Sangoé.

16.  Aficodé: Responsavel pelos sacrificios dos animais de Os60si.

17. lyabassé: (mulher): Responsavel no preparo dos alimentos sagrados as
comidas-de-santo.

18. lyaruba: Carrega a esteira para o iniciando.

19. lyatebexé ou Babatebexé: Responsavel pelas cantigas nas festas publicas

de candomblé.
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20.  Aiyaba Ewe: Responsavel em determinados atos e obrigacbes de "cantar
folhas.

21.  Aiybé: Bate o ejé nas obrigac0es.

22.  Ologun: Cargo masculino. Despacha o0s Ebo6s das obrigagdes,
preferencialmente os filhos de Ogtn, depois Odé e Obaluwaiyeé.

23.  Oloya: Cargo feminino. Despacha os Ebds das obrigacbes, na falta de
Ologun. S&o filhas de Oya.

24, lyalabaké: A guardid do ala de osaala.

25. lyatojuoma: Responsavel pelas criancas do Ase.

26.  Pejigan: O responsavel pelos axés da casa, do terreiro. Primeiro Ogan na
hirarquia.

27.  Alagbé: Responsavel pelos toques rituais, alimentacdo, conservacdo e
preservacdo dos instrumentos musicais sagrados. Ndo entram em transe. Nos ciclos de
festas é obrigado a se levantar de madrugada para que faca a alvorada. Se uma autoridade
de outro Ase chegar ao terreiro, o Alagbé tem de Ihe prestar as devidas homenagens. No
Candomblé Ketu, os atabaques sdo chamados de IlU. Ha também outros Ogans como
Gaipé, Runsd, Gaito, Arrow, Arrontodé, etc.

28.  Oga ou Ogan: Tocadores de atabaques (ndo entram em transe).

29.  Ebdmi: Ou Egbomi sdo pessoas que ja cumpriram o periodo de sete anos da
iniciacdo (significado: meu irmdo mais velho).

30.  Ajoié ou ekedi: Camareira do Orisa (ndo entram em transe). Na Casa
Branca do Engenho Velho, as ajoiés sdo chamadas de ekedis. No Terreiro do Gantois, de
"lyaroba" e na Angola, é chamada de "makota de anguzo", "ekedi" é nome de origem Jeje,
que se popularizou e € conhecido em todas as casas de Candomblé do Brasil. (em edi¢édo)

31. lad: filho-de-santo (que ja foi iniciado e entra em transe com o Orisa dono
de sua cabeca), nem todo lab serd um pai ou mae de santo quando terminar a obrigacdo de
sete anos. Ifa ou o jogo de blzios é que vai dizer se a pessoa tem cargo de abrir casa ou
ndo. Caso ndo tenha que abrir casa 0 mesmo jogo podera dizer se tera cargo na casa do pai
ou mée de santo além de ser um egbomi.

32.  Abiya ou abian: Novato. E considerada Abiya toda pessoa que entra para a
religido apos ter passado pelo ritual de lavagem de contas e o Bori. Podera ser iniciada ou
n&o, vai depender do Orisa pedir a iniciago.

33.  Sarepebé ou sarapebé: é responsavel pela comunicacdo do egbe (similar a

relacOes publicas).
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34.  Otun e Osy Axogun: sdo os auxiliares do Axogun

35.  Apokan: responsavel pelo culto de Olwuaye e o Olugbajé
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APENDICE 05 - - IIé Ase Oya Oriri

IMAGEM 00 - 11é¢ Ase Oya Oriri - Taguaral. Foto aérea de 2002. Seta apontando para o Barracdo.

A casa da Mée Tatiana, fica na Regido de Itaqui em Campo Largo. Ocupa um terreno de 30.000

metros. No terreno tem Agué corrente, cachoeira, mata e criacdo de animais necessarios aos Ords.!
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APENDICE 06 - Ilé Ase Oya Semi

REGIAO METROPOLITANA
DE CURITIBA

-----

Uma rua cheia de buracos, na Regido Metropolitana de Curitiba. Uns dois metros

acima de um barranco, o primeiro de sete degraus de uma escada forjada na propria

encosta, finalizando no fundamento de um muro alto de cimento bruto, com um portédo

serrado, de madeira grossa, sem qualquer opc¢ao de comunicagédo (viva a telecomunicacéo).

A Unica forma de avisar quando se chega ¢ ligando: “oi, sou fulana de tal e estou aqui no
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portao”. Trés a quatro minutos depois alguém chega, uma mulher, sorridente e prestativa
dizendo: “Ele ja vai e atender, entra, senta, fique a vontade, vocé aceita um café?".

Um saldo retangular, paredes de alvenaria, telhado de madeira e Eternit. Alguns
caibros cruzados no meio, formando a cumeeira onde estdo depositados varios potes de
barro, de tamanhos e formatos diversos, contendo fundamentos do Ase daquela casa.
Olhando pela porta da frente vé-se a direita quatro portas fechadas, todas com marids
(folhas desfiadas de coqueiro). Apds a ultima porta objetos sagrados de extrema
importancia num barracdo, objeto este responsavel por chamar, manter e se comunicar com
os Orisas que desejam ou precisem estar ali num determinado dia: os Atabaques,
Dedicados a Ogtin, o Hun, o maior e o primeiro da direita, o HunPi, intermediario, que
fica no meio e 0 Lé, o menor de todos, ainda decorados, adornados com objetos da mais
recente festa acontecida na casa. Os atabaques ocupam um lugar de destaque e na maioria
das Casas de Ase s6 podem ser tocado por homens, os Alabés, os Ogans de toque.

A frente, mais para a direita, uma outra porta onde fica o Hunko, ou seja o quarto
onde os lads ficam recolhidos e, um pouco mais para a direita, um altar com imagens de
diferentes entidades e divindades, flores de plastico, vasos diversificados, velas de
diferentes tamanhos dentre outras representacdes. A esquerda uma porta maior que dé
acesso a cozinha e outra menor onde ficam os banheiros publicos da casa. Eis a atual
realidade da casa do Pai Vece.

Tudo comecou aos 16 anos de idade quando montou seu primeiro Terreiro na
Bairro do Cabral onde permaneceu por dois anos e meio. Aos dezoito anos comprou o
Terreno na Rua Fernando de Noronha esquina com a Angelo Masqueto onde permaneceu
até o final de sua vida. A casa foi construida pelos filhos que organizavam bingos e festas

para arrecadar dinheiro.
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APENDICE 07 - QUESTIONARIO

1) Existe alguma metodologia, alguma didatica especifica utilizada para o
ensinamento dos seus Filhos?

2) Como se da esse processo?

3) Qual a relacdo desses ensinamentos com a idade de esteira dos filhos?

4) Aboros e Ayabas sdo ensinados de forma diferente?

5) Existem assuntos especificos das Ayabas e Aboros? Quais? Pode falar a raz&o?

5.1) Qual o papel da mulher na religido? (influéncias de: gestacdo, periodo
menstrual, Utero, orientagdo sexual, etc?).

5.2? Qual o papel do homem? (Influéncias de: virilidade, forga, Orientagdo Sexual,
atabaques, etc)

6) Qual a sua opinido quanto a influéncia do Orisa no ser? Orisas masculinos e/ou
femininos em filhos do sexo oposto pode de alguma forma influenciar a vida (pessoal,
material, emocional, afetiva, etc) desses filhos?

7) Alguns Zeladores de Santo evitam fazer Orisa masculino em cabeca feminina e
vice-versa. Qual seu posicionamento quanto a isso?

8) A estrutura corporal, a postura fisica, as relacBes afetivas, a sexualidade
(orientagdo, opgdo) tem alguma relagdo com Orisa?

9) Poderia falar sobre seu processo pos iniciacdo? Houve procura, de sua parte,
busca de orientacdo? Esta procura foi apenas com sua Méae de Santo ou com outros
orientadores?

10) Seria possivel relatar essa relagdo da casa com o Culto de Orumild, a relacéo
com Kunle, Mama. Qual a importancia desse Culto no candomblé contemporaneo? Seria
uma forma de retornar as raizes, trazer mais o aspecto africano, buscar as aces mais puras
(primitivas) da religido africana?

11) O que representa esse Sacerdocio na sua vida, na sua historia de mulher
BRANCA, CLASSE MEDIA/ALTA, COM FORMACAO ACADEMICA?? (apenas para
as duas mulheres que responderam).

12) O que diferenciaria um Pai de Santo de uma Mée de Santo?

13) O candomble de branco, €, na sua opinido, uma tendéncia em expansdo? Isso
tem relacdo com a miscigenacao do pais?

14) O que as pessoas, principalmente, buscam quando procuram uma casa de

Santo? O que essa atitude tem a ver com ancestralidade, passado, presente e futuro?
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APENDICE 08 Entrevistas -

Méae Tatiana de Oya

1) Existe alguma metodologia, alguma didatica especifica utilizada para o
ensinamento dos seus Filhos?

Se um filho chegar e me pedir:

- Mée, a senhora me ensina a preparar um banho de fogo?

- Em quem a senhora vai dar um banho de fogo, minha filha?

- Em ninguém, s6 queria saber como é que se faz.

- Entdo, minha filha, quando a senhora tiver de dar um banho de fogo em alguém,
pode me pedir que eu te ensino.

Contextualiza: A religido dos Orisas, parte integrante da cultura e da vida Yoruba,
chegou aos nossos dias pela via de transmissao oral, de pais para filhos, de sacerdotes mais
velhos para os mais novos. O Yoruba jamais foi uma lingua escrita, ndo ha documentos,
nem livros sagrados. Quando, no século passado, estudiosos de sociologia e antropologia
comecaram a se interessar pelos textos orais de Ifa, recorreram a linguistas para o registro
de suas pesquisas, que o fizeram por transcricdo fonética - até hoje o registro escrito da
lingua é feito assim, embora a lingua continue sendo falada na Nigéria e em parte do
Benin.

Fundamentos da religido dos Orisas, portanto, continuam sendo transmitidos
oralmente, durante o processo de iniciacao de seus sacerdotes, No contexto e na tradicdo da
religidio dos Orisas, do culto de If4 e no Candomblé do Brasil, ndo se ensina
academicamente - o0 que ocorre € um treinamento em acdo. O saber é transmitido na
prética, aprende-se fazendo e, principalmente, observando e ouvindo os mais velhos.

N&o é bem vista, na tradicdo do Candomblé, a atitude de ficar perguntando por
perguntar, tampouco a de ficar anotando o que se vé. Pessoalmente, gosto de ensinar quem
gosta de aprender e o faco com prazer. Mas reconhego que nem todos os mais velhos
gostam de ensinar e é natural que ensinem mais as pessoas de guem gostam mais.

Meu Pai de Santo, Valdemiro de Sangé (Pai Baiano - Parque Fluminense - Rio de
Janeiro) dizia a quem lhe perguntava como sabia tanto: "me custou muito anel de ouro e
muita bolsa de couro”, referéncia clara a quanto tinha de agradar as antigas Egbon do
Gantois para obter as informagfes que desejava. Cair na simpatia dos mais velhos &
essencial para o aprendizado. Agora e para cair na minha simpatia ndo ha necessidade de
dar presentes, mas é indispensavel dedicar-se ao servi¢o da fé, estar sempre presente,

participar de tudo o que é importante.
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2) Como se dé esse processo?

Naturalmente, ao longo dos primeiros sete anos da iniciagdo. Do mais simples para
0 mais complicado, do mais leve para 0 mais pesado, do que exige menos para 0 que exige
mais. O tipo de ensinamento também esta relacionado a disposicao do lad em aprender, ao

seu Orisa e tarefas compativeis com a sua natureza.

3) Qual a relacéo desses ensinamentos com a idade de esteira dos filhos?

Total. Um Iyawé de um ano pode aprender a quinar um banho, mas ndo ira colher
as ervas, tampouco selecionar as que deverdo ser combinadas para uma determinada
finalidade. Um mais novo ndo poderd quinar o banho do seu mais velho, e certas
peculiaridades do banho de protecdo, o Abd'% sdo prerrogativas dos Egbdmis. Em geral,
ensino alguém a colher as folhas certas, nas horas e locais certos e dou o conjunto de folhas
para outro sacerdote quinar. Outras vezes, ainda, eu mesma colho as folhas e as macero -
pode ocorrer que nesse momento ndo esteja presente a pessoa a quem eu ensinaria e podem

estar apenas aquelas que ainda ndo tém idade para aprender.

4) Mulheres e homens sdo ensinados de forma diferente?
N&o de forma diferente, mas os contetidos sdo diferentes, na medida em que ha

tarefas especificas para homens e mulheres.

5) Existem assuntos especificos das Ayabas e Aboros? Quais? Pode falar a raz&o?

E claro! Tudo no universo é positivo ou negativo, ativo ou passivo, masculino ou
feminino. A forca € do homem, o poder é das mulheres - ndo ha oposicao, sdo energias
complementares e para que haja harmonia, é preciso que seja assim. E claro que, como
Iyalorisa, posso realizar qualquer tarefa, mesmo que de natureza masculina, mas o ideal,
para a completude do Ase, é que eu chame o Ogan para os atabaques - essa é uma funcéo
de natureza masculina; reconhecé-la como tal e respeita-la s6 fortalece o Ase da Casa de

Candomblé.

104 Banho preparado com ervas.
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6) Qual o papel da mulher na religido? (influéncias de: gestacdo, periodo
menstrual, Utero, orientacdo sexual, etc?). Qual o papel do homem? (Influéncias de:
virilidade, forga, orientagéo sexual, etc).

N&o ha orientacdo sexual no Candomblé, embora a homossexualidade ndo seja
tolerada na Africa. A religido ndo interfere nas escolhas individuais, ndo interessa a
ninguém qual é a orientacdo sexual da pessoa. Embora ndo haja preconceito, ha respeito e
a Casa de Ase ndo é lugar para exposicdo de intimidades em relacionamentos. Homens e
mulheres tém lugares separados no Barracdo e casais, hétero ou homossexuais, sdo irmaos
de fé e devem comportar-se como tal. A mulher menstruada ndo é permitido participar das

tarefas religiosas; ela pode assisti-las, mas n&o pode tocar nas coisas do Ase.

7) Qual a sua opinido quanto a influéncia do Orisa no ser? Orisas masculinos e/ou
femininos em filhos do sexo oposto podem de alguma forma influenciar a vida (pessoal,
material, emocional, afetiva, etc) desses filhos?

N&o héa influéncias na sexualidade, embora esse pretexto seja usado para justificar
tendéncias homossexuais. Orisas influenciam algumas caracteristicas psicoldgicas,
compondo uma espécie de arquétipo que identifica, grosso modo, as pessoas que
pertencem a cada Orisa. Mas isso ndo pode ser levado ao pé-da-letra, sob pena de
superficialidade no julgamento.

O fato do Orisa ter natureza masculina ndo impede uma mulher de ser feminina,
mae, esposa, namorada, sensual etc. Da mesma forma, Orisa de natureza feminina na
cabeca de um homem néo fara dele um gay, a ndo ser que ele faca escolhas pessoais nesse
sentido.

A inexisténcia de preconceitos sexuais nas Casas de Candomblé tem feito com que
participantes destas minorias se aproximem da religido e se identifiquem com Orisas que,
por sua natureza, se assemelhem a suas escolhas pessoais, dando assim a falsa impressao
de que se comportam desta ou daquela maneira por influéncia do Orisa. Infelizmente, nem
sempre 0s responsaveis pelas Casas tém suficiente discernimento para corrigir estas
distorcdes e acabam por "dar" ao candidato o Orisa que ele escolhe, legitimando assim
suas opcOes sexuais. 1sso ndo tem nada a ver com o Candomblé, nem com a religiosidade e
muito menos, com os Orisas. Trata-se antes de situacdes que podem ser explicadas

facilmente pela Sociologia e pela Psicologia.
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8) Alguns Zeladores de Santo evitam fazer Orisa masculino em cabeca feminina e
vice-versa
E verdade, mas ndo é o meu caso. Tenho filhas de Ogtn, Os60si e Omolu, assim

como tenho filhos de Osun.

9) A estrutura corporal, a postura fisica, as relacbes afetivas, a sexualidade
(orientacdo, opcéo) tem alguma relagdo com Orisa?

N&o necessariamente. Eventualmente, caracteristicas da persona de um determinado
Orisa podem estar presentes no comportamento desse ou daquele filho, até por reforco
dado pelo proprio sacerdote, que tem prazer em se identificar com seu Orisa, e com o

tempo, vai assimilando atitudes e comportamentos, inconscientemente ou n&o.

10) O que diferenciaria um Pai de Santo de uma Mae de Santo?

Nada.

11) O Candomblé de branco, €, na sua opinido, uma tendéncia em expansao?

N&o sei se é uma tendéncia, mas seguramente ha mais brancos hoje nas Casas de
Candomblé do gue havia antigamente.

N&o sei se € uma tendéncia, mas seguramente ha mais brancos hoje nas Casas de

Candomblé do que havia antigamente.

12) O que as pessoas, principalmente, buscam quando procuram uma casa de
Santo? O que essa atitude tem a ver com ancestralidade, passado, presente e futuro?

O chamado da fé é ouvido por todas as pessoas que tém tarefas religiosas a cumprir,
tarefas essas aceitas nesta ou em outras encarnacgdes. Dificilmente alguém que procura uma
casa de santo deixa de ter uma avd, ou madrinha, méde ou pai que de algum modo se
aproximou da espiritualidade e ndo levou adiante suas intencBes. Também é comum a
presenca de um ancestral negro em algum momento da arvore genealdgica. O que buscam?
Respostas para suas inquietaces e sentido para suas vidas, fé e compartilhamento de
experiéncias. Costumam encontrar muito mais do que isso. Gragas a Deus que € um sO e a

todos os Orisas.

Adriane — Otun lya Kékeré — Filha de M3e Tatiana de Oya
1) Existe alguma metodologia, alguma didatica especifica utilizada para o

ensinamento dos seus Filhos?
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N&o necessariamente. O aprendizado se da principalmente pela pratica e eu
particularmente, busco muito a literatura para amparar, confirmar e reforcar o que a
vivéncia que o dia a dia nos mostra. Especificamente quanto aos filhos pequenos, tento
inseri-los 0 maximo possivel no contexto, explicando, ensinado e fazendo junto o que é

possivel, de acordo com o0 numero de anos que cada um tem de iniciacao.

2) Como se dé esse processo?

Amor, carinho, tolerancia e respeito ao tempo de cada um é essencial para que eles
queiram aprender e continuar o sacerddécio e tenham esta postura como exemplo com
relacdo aos seus irméos, em especial os mais novos. Entendo que deve haver especial
atencdo quanto ao fato da severa hierarquia de tempo de iniciagdo e de cargos que existe
nesta religido, ndo permitindo que isso seja utilizado de forma equivocada (humildade X

humilhacéo).

3) Qual a relacéo desses ensinamentos com a idade de esteira dos filhos?

Os ensinamentos devem ser repassados de acordo com a idade de esteira e também
deve ser observado o interesse do Iyawd e participacdo dele na Casa. O mestre s6 aparece
quando o discipulo est4d pronto. Se passado antes do tempo, 0 ensinamento se perde,

juntamente com sua importancia e boa utilizacéo.

4) Mulheres e homens séo ensinados de forma diferente?

Naturalmente que a esséncia do masculino e feminino s&o diferentes, mas dentro do
sacerdocio ndo vejo necessidade de especial distingdo na hora dos ensinamentos, até
mesmo porque o sacerdote deve saber fazer de tudo dentro de uma Casa de Santo. Um dia
pode vir a ter sua propria Casa e precisara saber para ensinar e conferir a correta execucao.

Quanto ao papel da mulher e do homem na religido, considero o Homem a Forga e
a Mulher o Poder, todavia, sempre se complementando. Ha atividades mais indicadas para
cada um dentro de uma “roga”, sendo que algumas até ndo podem ser exercidas pelo sexo
oposto, mas, tenho que as raizes do candomblé apresentam-se com valores civilizatérios
mais coletivos, mais humanos e que integram mais 0s que dele participam de sua

comunidade.

5) Existem assuntos especificos das Ayabas e Aboros? Quais? Pode falar a raz&o?
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6) Qual o papel da mulher na religidao? (influéncias de: gestacdo, periodo
menstrual, Utero, orientacdo sexual, etc?). Qual o papel do homem? (Influéncias de:
virilidade, forga, orientagéo sexual, etc).

7) Qual a sua opinido quanto a influéncia do Orisa no ser? Orisas masculinos e/ou
femininos em filhos do sexo oposto podem de alguma forma influenciar a vida (pessoal,
material, emocional, afetiva, etc) desses filhos?

Para um iniciado, o seu Orisa compreende a sua melhor parte, a sua esséncia pura e
tera o seu arquétipo e caracteristicas de personalidade independentemente de seu sexo.

Por isso, partilho da opinido de que os Orisas masculino e/ou femininos em filhos

do sexo oposto pouco influenciam a vida destes.

8) Alguns Zeladores de Santo evitam fazer Orisa masculino em cabeca feminina e
vice-versa

Naturalmente que ndo compartilho dessa pratica, pois 0 que se discute € a esséncia
e arquétipo e ndo o sexo.

9) A estrutura corporal, a postura fisica, as relacGes afetivas, a sexualidade
(orientacdo, opcéo) tem alguma relagdo com Orisa?

Sim, tem relagdo com o Orisa, com excec¢do da orientagdo/opcao sexual.

10) O que diferenciaria um Pai de Santo de uma Mée de Santo?

Tendo em vista as respostas anteriormente dadas, diria que nao vejo distingdo entre

um e outro. O que ira diferenciar é o que este sacerdote pretende como sacerdote. O resto é

consequéncia.

11) O Candomblé de branco, é, na sua opinido, uma tendéncia em expansao?
Sim, esta sendo melhor visto, estudado e compreendido. Esta saindo da

marginalizacdo e tende a ser melhor aceito.

12) O que as pessoas, principalmente, buscam quando procuram uma casa de
Santo? O que essa atitude tem a ver com ancestralidade, passado, presente e futuro?

Se for minha resposta pessoal, procurei e procuro crescimento e amadurecimento e
isso tem a ver desde minha ancestralidade até com o meu futuro. Com respeito aos demais,
também acredito que ninguém se aproxima seja la de que Fé for, se nao for pelos motivos
acima expostos e também, porque ndo dizer de apoio, conforto e seguranga. Dificilmente

vao encontrar se buscarem isso na prépria Casa ou nos seus irmaos. Vao encontrar se
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procurarem dentro de si mesmos e ai esta a importancia de se iniciar. Vai-se em busca de

sua esséncia, de si mesmo.

Rogério - Opomuler6 - Filho de Mée Tatiana de Oya
1) Existe alguma metodologia, alguma didatica especifica utilizada para o
ensinamento dos seus Filhos?

Como toda crianca respeito ao tempo de esteira e interesse do filho.

2) Como se dé esse processo?

Observo qual é o real interesse do filho em aprender e se tem aquilo que acho muito
importante para um lyawod, paciéncia para esperar a hora certa para saber determinadas
coisas, costumo comparar a vida no santo como uma universidade, primeiro vestibular para
entrar (periodo de conhecimento da religido e da casa), depois vai aprendendo tudo até
chegar sua formatura nos sete anos, quando teoricamente deveria estar pronto para exercer

sua profissao.

3) Qual a relacéo desses ensinamentos com a idade de esteira dos filhos?
Como disse anteriormente, tudo ao seu tempo, acho que deve-se saber aquilo que
vai ser usado, se ndo pode fazer coisas de trés3 anos antes de deitar a obrigacdo, ndo tem

porque saber antes.

4) Mulheres e homens sdo ensinados de forma diferente?

Acho que ndo, ai vai do interesse do filho e ndo do sexo.

5) Existem assuntos especificos das Ayabas e Aboros? Quais? Pode falar a raz&o?

Muitos. Todos podem e devem aprender tudo, afinal aquele que vai ter sua casa,
tem que saber tudo, mais existem funcdes especificas para Ayabas e para aboros, cozinha
dominio feminino, obés masculinos, uma mulher jamais vai ser Ogan, um homem jamais

vai ser Ekedi e assim por diante, existem muitas funcdes especificas para cada um.

6) Qual o papel da mulher na religidao? (influéncias de: gestacdo, periodo
menstrual, utero, orientacdo sexual, etc?). Qual o papel do homem? (Influéncias de:

virilidade, forca, orientagédo sexual, etc).
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O Candomblé uma religido matriarcal, como em toda familia, a dona da (ndo de)
casa é sempre a mée, ndo existe familia sem ela, l6gico que isso é no geral, dentro dos
rituais outras coisas entram em questdo, ai tudo tem sua importéncia ai sim vai entrar a
importancia de estar ou ndo menstruada, o Ase de estar gravida e mesmo a orientacdo
sexual. Ela vai ser sempre méae, independente de como se vista, quem tenha como parceiro
fora de casa, dentro vai ser sempre mulher, usar racio de Ayabas, roupa de baiana nas
festas e ser sempre tratada como mulher.

Em se tratando dos homens, como disse na resposta anterior acho o comando da
casa a cara das mulheres, nada contra homem a frente de uma casa, nas tradi¢cbes do
candomblé no Brasil, os homens sempre tiveram em segundo plano, serviam para o
trabalho bruto e seguranca da casa, hoje as coisas mudaram e claro o homem tem
importancia dentro de uma casa, mais ainda tem coisas que somente mulheres podem
fazer. Quanto aos atabaques, pelo certo, 0s consagrados para casa somente homens podem
tocar, somente homem pode ser Ogan, até existe posto de lyatebese, para mulheres no
coro, sdo as que podem cantar, puxar, o candomblé, quanto a orientagdo sexual, vale o

mesmo que para as mulheres, dentro da casa vao ser sempre homens, pais.

7) Qual a sua opinido quanto a influéncia do Orisa no ser? Orisas masculinos e/ou
femininos em filhos do sexo oposto podem de alguma forma influenciar a vida (pessoal,
material, emocional, afetiva, etc.) desses filhos?

No que diz respeito a opcdo sexual ndo, no restante independente de ser Abor6 no
filno homem ou mulher ou Ayabéas no filho ou homem ou mulher, o seu Ase vai estar 14,

enfim o Orisa é 0 mesmo independente do sexo do filho.

8) Alguns Zeladores de Santo evitam fazer Orisa masculino em cabeca feminina e
vice-versa.

Eu acho errado, se o Orisa escolheu uma cabeca, quem somos nds para dizer que
ele ndo serve pra ela, isso é por puro preconceito, por achar que uma Orisa de sexo
diferente vai transformar o filho ou a filha me homossexual, bastar olhar pelas casas para

saber que isto ndo influencia em nada.

9) A estrutura corporal, a postura fisica, as relacOes afetivas, a sexualidade

(orientac&o, opcéo) tem alguma relag&o com Orisa?
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Como ja disse orientacdo sexual acho que ndo. J& com quanto as relacdes afetivas
acho que sim. No modo como se demonstra isso, um filho de |Ogun dificilmente vai ser
carinhoso, delicado, ndo que ndo seja, so é dificil demonstrar, na postura fisica e estrutura

corporal sim.

10) O que diferenciaria um Pai de Santo de uma Mée de Santo?

Para mim, fora aquilo que eu ja disse, que acho o candomblé matriarcal, acho mais
bonito uma mulher a frente de uma casa, mais nada.

11) O Candomblé de branco, é, na sua opinido, uma tendéncia em expansao?

Candomblé de branco??? O que é isso? Candomblé é Candomblé, independente da
cor, posicao social ou conta bancaria, 0 branco sempre esteve nas casas s6 ndo admitiam

que ele frequentasse, afinal era religido de preto e pobre.

12) O que as pessoas, principalmente, buscam quando procuram uma casa de
Santo? O que essa atitude tem a ver com ancestralidade, passado, presente e futuro?

Qualquer pessoa que busque uma casa de santo, seja por qual motivo, com certeza
tem um pé na senzala, como se diz, em algum lugar do seu passado tem alguma ligacdo

com a religido, uma bisavo que era do santo alguém que frequentava, enfim ta no sangue.

Baba Wallace Ti Ogln

1) Existe alguma metodologia, alguma didatica especifica utilizada para o
ensinamento dos seus Filhos?

Por exemplo, meu Pai Baiano: Ele ndo fazia discriminacéo se vocé era lad, Egbon,
Rico, pobre, branco preto, ele sentava e falava para todos que ali estivessem. Ela ensinava,
ele dava o que ele tinha para todo mundo, isso é que falta no Candomblé, vocé comungar
Oros. Quantos Egbon que levaram para a Catacumba, para o buraco o saber deles, sendo
que a gente hoje podia estar fazendo uso disso. Se a pessoa repassa, ela esta perpetuando
esses saberes, mas nado, isso é ignorancia. Esses Or0s literalmente se perderam. Por
exemplo: 0 Ord de Ibeji, quem tem no Brasil? Ninguém faz lbeji e era um Orisa que se
cultuava na cabeca de rodantes, ndo se faz mais. Ewa é outro oro que esta se perdendo dia-

a-dia. N&o pode fazer filha de Ewa se ela ndo for virgem...
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Tem coisas que sdo desculpas e que nao procedem: “ah vocé ¢ muito novo, vocé €
muito velho, vocé ¢ feio, vocé ¢ mulher”. Os homens dizem: “ah porque vocé ndo trepar

comigo”, por isso eles deixaram de ensinar.

2) Como se dé esse processo?

Entrevistadora: O Processo de ensinar os lads, a gente comeca aprendendo uma
Sasényin, a folha da cabeca e assim vai gradativamente, o senhor utiliza 0 mesmo jeito, faz
da mesma forma que o Pai Veco fazia ou faz do seu jeito, por exemplo: até um ano de
iniciacdo vocé repassa isso, de um a trés repassa outras coisas e de trés a sete mais um
pouco?

Babé: eu ndo tenho essa hierarquia de que com essa ou aquela idade vocé vai ser
incluido ou excluido. Eu faco tudo, eu canto minha Sasanyin, eu abro minha Sasanyin. Eu
nunca vou chegar para um filho e dizer olha a sua Sasanyin é essa. Eu vou abrir minha
Sasanyin e vou rezar a Sasanyin para todos os Orisas, entdo cabe ao filho guardar ou néo,
0 que estarei cantando aqui na sala, € a mesma coisa que estarei cantando aqui no quarto de
santo.

Se vocé quiser gravar vocé grava, se nao vocé vai ter o desprazer de ver o Abiya
saber e vocé ndo. Porque eu ndo tenho selecdo, primeiro que eu tenho pouca méo de obra,
eu nao tenho uma equipe grande para administrar algo muito grande, entdo eu tenho um
grau de selecdo, um grau de paciéncia. Tem pessoas que ndo dao certo aqui.
Principalmente pessoas desinteressadas, se vocé ndo tem interesse pela religido, vocé nao
tem amor vocé ndo serve. Pode ser linda glamorosa, vocé sé vai ocupar espago na minha

roca, eu ndo quero.

3) Qual a relacéo desses ensinamentos com a idade de esteira dos filhos?

Eu ndo sei se vocé estd percebendo que eu estou repetindo bastante o nome de
alguns baluartes, é que para mim é muito importante e eu ndo vejo muita gente fazer isso.
Quando o Pai de Santo morre, a casa vai continuar, entdo € muito importante que as
pessoas que ali ficarem observem o que ele fazia, conservem, por exemplo o jeito dele de
mexer a panela, 0 modo, o estilo dele e quem ndo se enquadra € livre para voar.

Se eu estou dando uma obrigacdo de sete anos, meus filhos todos estdo aqui nas
esteiras, no chdo, ébvio, todos virados no Santo. O Abiya esta na cozinha. Os iniciados, do
Iyawd de Keélé ao Egbon estdo aqui participando, na hora da folha eles vdo sentar, eu vou

abrir a folha, eu vou cantar e cabe a vocé fazer o que eu fiz, escutar e aprender, eu aprendi
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Candomblé escutando, ndo vou por ninguém no colo e falar qual é a cantiga do santo dele.
Eu trato todos como iguais, mas cada um tem que se interessar pelo seu aprendizado,
independente de idade de esteira.

O Veco, ele as vezes fazia diferenca, tipo: 0 bom, o mal e o feio. Ele as vezes tinha
isso. Eu ndo tenho, eu tenho que ser imparcial. Entdo se eu fizer diferenca com meus filhos
eu ndo serie justo com ninguém. Se vocé sentar e me perguntar uma coisa eu vou contar
para vocé. Eu ensino, mas se vocé quiser aprender e souber chegar em mim. Sem restricao
de idade de esteira, Sem critério, € obvio que se vocé chegar com perguntas absurdas que
sO diz respeito aos mais velhos, que foge do que podemos ensinar. Tem coisa que é s6 do
Pai de Santo e ele s vai passar para quem € devido, mais ninguém. Tem ensinamentos que
sO sdo repassados no quarto de santo, diz respeito exclusivamente ao santo para o qual esta
sendo feito o Ord, a qualidade desse santo, que tem diferencas grandes e significativas que
muitos ndo levam em consideracao.

Um Eboial® para Ogunté'® nio pode ter camaréo por que é Quizila®’, tem que ter
uva. Se sua Yemoja Ogunté esta assentada sem uma bigorna dentro, ela ndo é Ogunté €
qualquer outra, porque Ogunté come com ferro. Uma Yemoja cruzada com Osala néo pode
por dendg, é 6ri ou oliva. Tem pai de santo que guardo isso para si, e se o filho amanha ou
depois abre uma casa, o que ele vai fazer, e se vocé morre, quem vai levar adiante?

Isso é muito importante, é obvio que vocé ndo vai por na internet o que vocé sabe,
mas vocé ensinar para 0S seus € muito importante partilhar, por isso que cada dia eles
aprendem candomblé na minha casa.

Entrevistadora: Os Ords de um ano, trés anos, sete anos existe o costume de s6
participar de um quem ja fez um, de trés quem ja fez trés, ou...

Baba: na minha casa sé participa de obrigac6es quem tem posto e sete anos, esses
estdo ali junto comigo, meu lugar de fazer qualquer oro, desde feitura até sete anos é no
Ase da cumeeira da minha casa, é para isso que vocé tem Ase de cumeeira para fazer lao,
porque Ase de cumeeira € isso, é por isso que tem um santo homem e um santo mulher,
para fazer filhos, é ali que vocé faz os seus filhos e gradua os seus filhos no seu Ase, no
meu caso no Ase de Yansan. A minha Méae de Santo faz tudo no Hunko dai o filho ja sai

dali pronto, eu ndo faco isso, meus santos nascem com o Ase da cumeeira na cabeca.

105 Comida preparada para Yemoja, com canjica branca.

106 Uma das qualidades de Yemoja. Yemoja que se disfarca de Ogun para defendé-lo dos perseguidores.

107 No Candomblé é tudo o que o Orisa ndo aceita, rejeita, coisas que possivelmente ndo serdo boas para o filho que se
aventurar experimentar.
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Todos os demais ficam em posicdo de surrdo, nao interessa a idade se nao tiver
posto, mesmo que tenha sete anos. Candomblé é comunhao, entdo, mesmo que vocé tenha
acabado de nascer no Ase, vocé tem que estar aqui para pegar o Ase daquela obrigacéo seja
de um, trés ou sete anos. E iab ndo vai aguentar, por mais curioso que ele seja, quando ele
penar em levantar a cabeca o santo pega. Orisa ndo tem idade, o que nasce hoje tem a
mesma idade que o meu, é assim que eu vejo. O Veco, ele botava os iabs na cozinha, batia

porta na cara, fazia tudo fechado, eu ndo, eu odeio fazer distingdo de pessoas.

4) Mulheres e homens séo ensinados de forma diferente?

5) Existem assuntos especificos das Ayabas e Aboros? Quais? Pode falar a raz&o?

6) Qual o papel da mulher na religido? (influéncias de: gestacdo, periodo
menstrual, Utero, orientacdo sexual, etc?). Qual o papel do homem? (Influéncias de:
virilidade, forca, orientacdo sexual, etc).

Entrevistadora: Dentro do candomblé o senhor acha que a gente consegue manter
essa condicdo de igualdade que hoje vemos ou ainda é importante manter essas
caracteristicas que vieram da Africa de que a mulher, por exemplo, ndo pode tocar
atabaque, 0 nosso candomblé, ndo o da Africa.

Baba: Eu ndo acho e apoio o que vocé falou. Bem, vamos a nossa realidade,
tomando como referéncia o Gantois. Por exemplo, o Gantois, la é totalmente matriarcal.
Homem |4 nunca sentou numa cadeira e nunca vai sentar, nenhum homem, homem néo é
feito no quarto de santo do Gantois, eu sei porque meu Pai Baiano era do Gantois e ele foi
feito na cozinha. As mulheres se rebelaram quando chegaram no Brasil, contra os homens
assim, a nossa raiz que € Gantois é matriarcal, onde mulher tem soberania, homem néo,
mulher tem Or6, tem o dom de ser sacerdotisa, homem ndo tem merecimento para isso.

J&, na Africa, a mulher ndo tem esse poder devido a um fator muito importante: O
Utero. O que produz a menstruacio, periodo onde a mulher esta impura para qualquer
coisa que diz respeito a Orisa, entdo, por exemplo, uma mulher menstruada ele ndo pode
fazer um lad, de forma alguma, ninguém menstruada pode por a méo na cabeca de uma
pessoa feita de santo. Eu ndo tenho e nunca tive, depois que eu fiz Santo, cabeleireira, eu
aboli isso da minha vida, tirei isso totalmente, eu s6 tenho cabeleireiro porque ndo tem
utero e ndo vai menstruar, €, como eu nao tenho intimidade para perguntar se ela esta ou
nédo naqueles dias.

Agora vou te dizer uma coisa: Eu nunca conheci ninguém que toque melhor que o

Italoci, a ndo ser uma pessoa, a que 0 ensinou - Obassi, a Méde Pequena dele, ela é
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Monaoco (Lésbica)... ndo interessa, ndo estamos falando de sexualidade, estamos falando
de sexo. Nao interessa, € mulher, dobra um Hun como eu nunca vi igual, canta um
candomblé que é de pasmar meia dlzia para mais, da Santo maravilhosamente bem, tudo
perfeito. Ela toca candomblé mesmo. Tocou em varios do Veco.

Odeio regras e imposicdes, odeio, odeio, porque tudo que é feito por imposi¢édo é
feito sem amor, entdo para mim ndo presta. Dizem: “ai porque vocé ¢ mulher, vOCé tem
que vestir roupa de baiana, saia com roda e isso e aquilo”. Cara, ndo ¢ sua natureza, vocé
ndo gosta daquilo, porque que vocé tem que fazer uma coisa contra a sua vontade? Vocé
vai enganar seu santo? VVocé pode enganar a mim, mas a seu santo nunca. Entdo pe uma
calca, pde um pano.

No Gantois, a neta de minha Mae Menininha é quem toca atabaque, quem dobra
Hun. No Parque Fluminense as filhas carnais de meu Pai Baiano, minha Mae Cétia de
Omolu, é quem toca atabaque, ndo toca em dia de festa porque tem os Ogans para isso,
mas em dia de Or0, ou para ensaiar lad, elas tocam. Aqui 0 Veco permitia que tocasse em
dia de festas, a mulher que quisesse subia no coro e tocava. O Veco era um transgressor
maravilhoso!

Entrevistadora: Importante isso para as discussdes de género, eu ja ouvi falar que
homem n&o pode mexer no Ase, que ndo existe Babalasé, sO existe lyalasé, mas tem
muitos Babalasés competentes. Quando o senhor fala que a mulher pode ser sacerdotisa e
0 homem ndo pode, mas na nossa realidade, os homens sdo sacerdotes, isso € da nossa
realidade, brasileira?

Babéa: Isso € uma coisa que aconteceu aqui porque as mulheres se rebelaram
quando vieram da Africa, mas é s6 no Gantois. L4 na Africa 0 homem pode ser Pai de
Santo, em outras casas também. No Parand, as coisas sdo muito diferentes. O meu Pai
Baiano, é filho de Cristovdo de Oglin, mas tomou Ase no Gantois, ele voltou para o Rio de
Janeiro e abriu a Casa de Santo dele, e ele foi 0 melhor ou um dos melhores do Brasil, um
dos mais conhecidos no Brasil...até que me prove o contrario ele foi o Papa do candomble,

ndo tem outro

7) Qual a sua opinido quanto a influéncia do Orisa no ser? Orisas masculinos e/ou
femininos em filhos do sexo oposto podem de alguma forma influenciar a vida (pessoal,
material, emocional, afetiva, etc) desses filhos?

Vocé pense 0 Veco, por exemplo, o Veco era uma pessoa que foi feito de trés

santos, mas como ele era de Yansan, pessoas de Yansan tem por natureza o vento. O que
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segura 0 vento? Entdo pense uma cabeca de vento. Entdo o Veco, ele virava nesses quatro
Orisas: Yansan, Ogan, Osun Opara e Yemoja Ogunté e passava os 365 dias do ano, sob a
regéncia desses quatro Orisas. Era uma pessoa, multipolar. A cabeca dele era totalmente
inconstante.

Entrevistadora: Ele vivia exclusivamente para o Santo? E quando ele fez a
iniciacdo na Umbanda, porque pelo que eu entendi, ela ja era de Umbanda e s6 em 1971
ele se iniciou? A familia dele era de Umbanda?

Baba: Ele vivia exclusivamente para o santo. Fez sua iniciacdo na Umbanda com
oito anos de idade. A familia era Catdlica Apostdlica Romana. Polacos. Ele é filho de
polonés e ulcraino, entdo eram aqueles polacos bem rigidos, carola mesmo, era aqueles
catolicos apostolicos de terco, de novena, tudo.

Mas o Veco se tivesse Vivo estaria com sessenta e quatro anos, ele é de 1949. Pense
nisso ha sessenta anos. O Veco nasceu uma alma feminina num corpo masculino. Isso hoje
esta na nossa cara, mas ndo quer enxergar, mas estd na nossa cara e a gente tem que
enxergar, nos Babalorisal®®, porque nossa religido ndo pode brigar por homofobia, e, existe
muita nos bastidores, infelizmente existe muito.

E o problema do Veco, além de espiritual era hormonal, esséncia enfim, tudo.
Entdo a familia se assustava, ele s6 queria brincar de boneca e, com trés aninhos ele
comegou a dar ataque (era como chamavam na época) sofrer de epilepsia, comegaram a dar
aqueles remédios, pense naquele sossega ledo de sessenta anos atras.

Pesquisadora: Isso, na verdade, responde um pouco aquilo que eu questiono numa
das fases da minha pesquisa que € essa coisa do género. Por exemplo, eu sou filha de
Yemoja Ogunté e como filha desse Santo eu tenho trejeitos, me sinto muito mais a vontade
de jeans e camiseta e ténis do que de outra forma e eu acho que tem relacdo com o Santo,
claro que na minha ignorancia de pessoa que ndo tem a trajetoria que o senhor tem. Eu
percebo nos meus irméos, nas pessoas que eu conhego que tem um pouco essa relacdo, por
exemplo: um cara mais afeminado e que € filho de Ogun, quando vem Ogun ele se
transforma num cara forte, macho, musculoso e ndo tem o outro lado sé que no dia-a-dia, é
uma postura, um comportamento diferente, enquanto que tem outros que ja incorporam

isso no dia-a-dia. Entdo, como € que o senhor vé essa relacio assim do ser com o Orisa?

108 Paj de Santo.
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Baba: Olha, se falarem para mim que (e eu sou capaz de discutir com qualquer
pessoa) que Orisa ndo influencia na nossa personalidade, que isso é mito, como alguns
falam, aqueles cientistas, 0s toscos que ndo tem a mente aberta, eu vou dizer que é mentira
porque, eu posso pegar trés exemplos, eu coloco trés pessoas, trés Osuns diferente (de
qualidades diferentes) e vocé vai ver o exemplo, a diferenca de uma para a outra. Vocé vai
ver que a Osun Opara é um pouco mais bruta, a Osun Yeyeoké é um pouco mais astuta
com mais pé atrés, entdo vamos colocar uma Osun Iya Ominibu, é um pouco mais coquete,
entdo, existe isso.

O que n3o existe é aquilo de "Ah! E Ogun, entfo é assim” o que existe s30 Oguns
de qualidades diferentes. Por exemplo, vocé falou em Ogunté, uma qualidade de Yemoja
que, as vezes vem disfarcada de Ogun e Ogunja que € o inverso. Ogunté é uma mulher que
se veste de homem para a guerra e Ogunja é um homem que durante uma época do ano
tem a regéncia da Mée Yemoja.

Eu sou desse Orisa. Chega uma época do ano que nem eu me suporto, eu fico
chordo, fico melancélico, eu choro de emocdo, choro de tristeza, choro de dor, enquanto
tem época do ano que vocé abre minha barriga, arranca rim, tira rim, pde rim para dentro e
eu estou tranquilo, forte, para frente.

N&o podemos nos basear no que o Orisa &, temos que nos ater no que o Orisa tem
como fundamento. No caso, sua Yemoja, ela tem Ogin e Osala como fundamento entdo
vai ter épocas do ano em que vocé estara querendo cortar cabecas, vai dar um coice por
nada, ndo vai querer assunto porque estara sob a regéncia de Oguln. Imagina isso mais na
cabeca de uma mulher. A mulher ja tem uma personalidade diferente que envolve
feminilidade, fragilidade entdo a regéncia de um homem cai feito um tijolo. E é uma coisa
que todo mundo nota, vai ter épocas que vocé estara criativa, outras estara chata, ranzinza,
ent#o tudo isso é o fundamento do seu Orisa e é isso que a gente tem que levar em conta.

Ha quem diga: "Ai gente, mas se filho de Osun ¢ vaidoso, porque que eu estou sem
vaidade?". Gente vai ver o fundamento da tua Osun. Tem época do ano que se ela tiver um
fundamento, por exemplo de uma Osun lyaejimun que tem relacio com ObalGwaiyé ela
ndo vai querer um brilho, se vocé colocar uma peca de ouro ela vai arrancar e vai jogar fora
porque ndo gosta de brilho. Dai vocé pergunta: "mas tem Osun que ndo gosta de ouro?"
Tem. Iyaejimun ndo gosta de ouro, Tyaejimun ndo gosta de brilho, Tyaejimun se veste como
Omolu, com palha da costa, lyaejimun danca o Opanije.

Os antigos dizem que a Iy&ejimun é a tnica Osun que entra no cemitério, que é uma

das mais feiticeiras de todas. Eu ainda arrisco dizer que é a mais feiticeira de todas porque
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ela tem Omolu. N&o que ele seja do mal, mas ele conhece os feiticos, ele sabe tudo sobre a
cura e a doenca, 0 bem e 0 mal.

Muita gente fala que Omolu é um santo cruel, € um Santo maldoso, ele ndo é um
Santo assim, eu sei por ser também de Oballwaiyé, entdo € para mim muito facil falar a
respeito. E um Santo que sofreu muito. Hoje os terreiros que cultuam If4 sabem muito bem
do que estou falando, ele é um Orisa da Familia Jeje. Ele sofreu porque ele era doente, ele
tinha feridas, porque ninguém queria se aproximar, porque podia ser contagioso. Entéo ele
por ser assim, por ter sido tdo excluido, ele acabou se isolando.

Entdo ele realmente € um po¢o de magoas, € um poco de rancor, ele nunca esquece
se aluem fizer alguma coisa para ele ou para um filho dele e pode ter certeza que aquele
filho também nunca vai esquecer, vai lembrar 0 seu nome sempre, tomara que ndo rogue

uma praga, pois se te rogar voceé esta perdido, entdo existe isso sim.

8) Alguns Zeladores de Santo evitam fazer Orisa masculino em cabeca feminina e
vice-versa

Meu Pai Baiano amava o Veco. O Veco era 0 Gnico homem que botava saia na casa
dele, outro ele ndo aceitava. Viado que dava santo mulher na casa dele, ele botava
bombacha. Ele ndo gostava de fazer santo homem em mulher nem santo mulher em
homem.

Ele tem homens feitos, mas muito poucos e se ndo tiver outro jeito. Eu também néo
gosto, ndo € preconceito, € porque fica estranho, € diferente de ver uma mulher com santo
homem, eu faco santo homem em mulher. E 0 mesmo caso de uma mulher dar Esti e um
homem dar pomba gira, para um homem dar pomba gira ele tem que ser um viado bonito,
e ele tem que ter total e plena resolucédo de sua sexualidade.

Eu tenho uma pomba-gira que usa salto alto e maquiagem, eu para virar na minha
pomba-gira eu tenho que fazer minha barba, tenho que arrumar minha cara, agora penso
num home desse tamanho para virar mulher, que trabalho que ndo é. Todo cabeludo, eu
tenho todo um trabalho para me arrumar, tenho que me raspar inteiro para virar com ela.
Sempre que eu vou trabalhar com a Padilha eu tenho que fazer tudo isso. Se vocé chegar
aqui vocé ndo me reconhece, e toda semana é assim. Eu so fago atendimento, néo fago gira.

Eu fico parecendo um travesti.
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9) A estrutura corporal, a postura fisica, as relacdes afetivas, a sexualidade
(orientacdo, opcéo) tem alguma relagdo com Orisa?

Veja s6, o maior problema do Veco era que devido ao fator feminilidade todo
mundo via nele pomba-gira, e colocavam em rodas para chamar essas pomba-gira e
nenhuma se manifestava por isso ele apanhava bastante. Ele era s6 uma crianca e € muito
dificil um Est pegar a cabeca de uma crianca iniciante e que tem o anjo de guarda muito
presente, ndo tem a maldade do ser humano adulto, adolescente. Ndo vinha nenhuma
Pomba-gira, até que com 12 anos, devido a milhares e milhares de vezes de gira, veio 0
primeiro Esl na cabeca dele, Esi Carambola, um Esl que a gente quase ndo ouve falar
mais. Est Carambola, ai logo depois veio o seu Z¢, ai 0 Seu Zé ficou, ele ficou trabalhando
direto com Pai Joaquim de Angola que era o Preto Velho e o Seu Zé Pelintra e
eventualmente o Carambola.

Entrevistadora: Tem aqueles casos em trabalham com o Santo em vocé, para o
Santo vai virar sua cabeca. Eu ja vi situagdes assim, o que pode soar como um desrespeito
ao Orisa: “eu vou fazer de tal santo porque dai ele vai ficar mais macho ou ela vai ficar
mais feminina, ou evitar que vire viado mais tarde”.

Baba: eu ja vi muito isso, eu uma vez discuti por causa disso. O meu sobrinho
carnal e o sobrinho carnal do VVeco, ambos sdo de Logunodé, na época de fazer o sobrinho
do Veco, deu uma polémica, o Santo que respondia para ele era Logunedé... "ah Logun Ede
é meio homem meio mulher, vai fazer na cabeca de um homem, periga amanha ou depois
quebrar o braco”. O Veco falou: "se mudar o Santo do meu sobrinho, entdo vocé paga,
porque eu s6 pago se for Logun Ede que é o Santo dele, sempre foi, desde que estava na
barriga da Mae, sempre foi Logun Ede". Como é que vai mudar um santo que ha dez anos
estd la montado, na cabeca de uma crianca, s6 por causa da sexualidade.

A mesma coisa 0 meu sobrinho, ele tinha que fazer santo. O pai dele, professor de
Vale Tudo, Muhai Thai, totalmente homofdbico, esses Bad Boy e disse: “Ah meu Deus do
Céu”!. Falei que engracado se vocé ¢ Bad Boy, esta fazendo o que no candomblé? Sai do
candomblé. Ele é de Os60si, meji com Osun, eu falei ndo venha com homofobia aqui. Se
for para fazer outro santo que ndo Logunodé na cabega dele, ndo me procure, leve ele num
beco e faca no beco. Porque eu s6 vou fazer se for Logunodé, meu sobrinho esta bem
sexualmente definido. Se fosse homossexual, 0 que € que eu tenho com isso, 0 que é que
Logunodé tem com isso? Ele poderia ser de Ogun que se ele fosse homossexual ele seria

homossexual. Gente Orisa esta na cabeca n&o esta no cu de ninguém, Orisa é nosso Ori.
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10) O que diferenciaria um Pai de Santo de uma Méae de Santo?

11) O Candomblé de branco, €, na sua opinido, uma tendéncia em expansao?

Acho que isso responde: por exemplo: eu pego uma branquinha ali do sul e pego
uma negra linda, visto essa negra de dourado, pense uma negra de dourado ja fica a coisa
mais linda, fica linda, e levo para o Rio de Janeiro e entro com a loira e com a negra, vdo
olhar para a loira? N&o. VVao olhar para a negra. Se olharem para a loira véo olhar para a
bolsa, se for de marca, se ndo for uma bolsa de marca, vai levar um pé na bunda na entrada

do barracio.
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APENDICE 09 - Glossario

Glossario

Abiya

Posicdo inferior da escala hierarquica dos candomblés, ocupada pelo candidato
antes de seu noviciado; em Yoruba significa "aquele que vai nascer”. E toda pessoa que entra
para a religido do Candomblé, também chamado de filho de santo, ap6s ter passado pelo
ritual de lavagem de Fio de contase o Bori. Podera ser iniciada ou nao, vai depender

do Orisa pedir a iniciacdo. S6 deixara de ser Abiya quando for iniciada, sendo entdo um lyao.

Aboro Denominacdo de Orisa masculino, ex: pessoas que tem Orisa masculino na cabeca
sdo chamadas de abords fazendo assim oposigdo ao feminino.
Adja ou Sineta de metal composta de duas ou mais campainhas utilizadas por Pais e Maes
Aaja | de Santo para incentivar o transe. E também conhecido como Adjarin.
Aganja Uma das qualidades de Sango cultuada no Brasil.
ou Agonju
Agh6 Infusdo proveniente pelo maceramento de folhos sagradas que serve para banho de
limpeza seja em pessoas ou objetos a serem utilizados em rituais. Banho preparado com
ervas.
Agogb ou Instrumento musical feito de ferro, com uma ou mais campanulas cuja percussdo é
Gan | feita a partir de uma vareta de metal ou madeira.
Agueré Ritmo dedicado a Osd0si, executado com os atabaques.
ou Agere
Aiyaba ou Pessoa do sexo feminino, idosa, velha. Orisa feminino, senhora idosa.
lab4
Aiyé Designagio de mundo, terra em Yoruba. Aiyé, Ayé ou Aiye é uma palavra da lingua
Yoruba que, na mitologia Yoruba , é a Terra ou o mundo fisico, paralelo ao Orun, mundo
espiritual. Tudo que existe no Orun coexiste no Aiye através da dupla existéncia Orun-Aiyé
Ajeun Comida ceia
Ajimu Comida oferecida aos Orisas
Akara ou Bolo feito com feijdo fradinho, pimenta, camardo seco e frito no epd.
Acarajé
Akidavi Varetas utilizadas para tocas os atabaques. Galhos finos de arvores como a
goiabeira, dentre outras, preparados pelo Alabé.
Ala Pano branco utilizado para cobrir os Orisas em situacdes diversas.
Alabé Titulo que designa o principal personagem na orquestra formada pelos atabaques -

Hun, Hun Pi ou Pi e Lé. Responsavel por tocar e entoar os canticos que chamam e louvam as

divindades.
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Alafia

Felicidade; tudo de bom. No caso do jogo de buzios significa sim definitivo.

Angola Nacdo de origem Banto que se massificou com a alcunha de angol&o ou seja, uma

(Nagéo) | nova nacdo distanciada dos preceitos religiosos das casas tradicionais. Nada mais é do que
uma nagdo das diversas que nos herdamos (ketu, angola, jejé, nagd “bantu”, efon) do culto
africano hierarquia.

Assentam Objetos ou elementos da natureza (pedra, arvore, etc) onde tem “plantado” um

ento | Orisa.

Assoba Sumo sacerdote do culto de Obaliwaiyé. Também responsavel por desenvolver
objetos sagradaos para os Orisas da familia Jeje.

Ase Designacédo de poder ou forcga vital, mas tem multiplas acepcdes alem de referir-se
ao local sagrado onde os ritos acontecem até mesmo a propria casa. Forga espiritual e
também a palavra amém.

Awo Segredos, mistérios, aquilo que ndo pode ser revelado.
Axexé Cerim6nia flnebre do sétimo dia.

Axogun Auxiliar do terreiro, geralmente importante na hierarquia da casa, encarregado de
sacrificar os animais que fazem parte das oferendas aos Orisas. O encarregado dos
sacrificios, é um sacerdote, um dos cargos mais importantes e de muita responsabilidade, ele
é um especialista no que faz, € o Ogan encarregado do sacrificio dos animais votivos nas
cerimdnias do candomblé Jeje e Candomblé Ketu. Deve ser pessoa de absoluta confianca do
lider religioso, precisa ter boa memdria, saber as técnicas complexas para a execugdo de suas
tarefas, ndo pode cometer nenhum erro. Dependendo do prestigio do Axogun, podera ser
convidado por outros sacerdotes de outras casas para exercer suas fungdes em caso de
grandes obrigacdes.

Baba Pai.

Babagué O babagué ou babassué é um dos cultos fetichistas afro-brasileiros encontrado no
Pard. Ndo existem referéncias a palavra como designacdo de culto religioso popular
brasileiro.

Babalawo Babalawo ou lyénifa Sacerdote do Orisa Orunmila do Culto de Ifa. Apds duas
iniciacdes ("Maos"), e sob a obediéncia a rigidos codigos morais, 0 Babalawd recebe o
direito de utilizar o Opele-Ifa (ou Roséario de If4) e os ikins (sementes de dendezeiro - igui
ope, em Yoruba).

Babalaxé Pai responsavel pelo Ase da casa.

Babaloris Pai de Santo
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Balé

Casa dos mortos.

Banto

Povo originério de uma regifo da Africa

Barco

Termo que organiza o grupo que faz iniciagdo conjuntamente. Suas dimensdes sdo
varidveis. H& barcos de mais de vinte e barcos de apenas um. A primeira hierarquizacdo dos
membros no terriro nascem no barco indo de um a oito, conforme a posicéo de cada Orisa. O
primeiro é o Dofono, o segundo o Dofonetinho, Fomo, Fomitinho, Gamo, Gamotinho, Vimo

e Vimotinho.

Batuque

Culto afro religioso comum no Rio Grande do Sul

Benin

Regifo da Africa.

Bori

Cerimdnia pela qual se cultua a cabeca. Significa "dar comida a cabega". Ritual que

juntamente com a lavagem-de-contas, abre o ciclo iniciatico.

Braja

E o Fio de Contas usado por Babalawds, Bokonon e outros sacerdotes africanos, no

Brasil é usado por BabalOrisas, lyalOrisas, Ogans, Ekejis, e pessoas de outros postos de

graduacdo do Candomblé de todas as nacgOes, € um simbolo de nobreza, status, senioridade,

sapiéncia, jamais podera ser usado por pessoas que ndo tenham cargo ou posto.
O Brajé é usado pelos filhos da cobra como s&o chamados os filhos de Osumare e

pelos filhos da terra como sdo chamados os filhos de Omolud, Obaldwaiyé e por Voduns

semelhantes e Nana Buruku.
O Braja representa as escamas da cobra ou serpente, representa a riqueza porque €
feito com buzios abertos (que na Africa era usado como dinheiro ou moeda corrente),

trancados com fios de um lado e de outro, sobrepostos formando as escamas.

Buzios

Um tipo de concha do mar. Que quando abertos por uma pessoa que tem Mé&o
(licenga) para fazé-lo, passa a representar valores diferentes, como moeda (pois era usado
como dinheiro na Africa) e também passa a ser objeto sagrado de comunicacdo com o

Oréculo.

Cabula

Religido sincrética praticada na regido do Espirito Santo que passou a ser conhecida
no final do século XIX, com o fim da escravidao, tendo a presenga de negros e brancos com
carater secreto e base religiosa que mantinha forte influéncia da cultura afro brasileira,
sobretudo dos males e bantos com sincretismo provocado pela difusdo da Doutrina Espirita
nos ultimos anos do século XIX. As reunides dos cabulistas, chamadas de “mesas” o corriam
geralmente em caas ou florestas, sendo a de Santa Béarbara e da Santa Maria segundo

descrigdo do Bispo D. Nery. E também um ritmo musical afro brasileiro.

Calundu

Colonial

O calundu é um termo, caido em desuso, que até meados do século XVIII era

sindbnimo de candomblé ou macumba. Também significa mal-humor. Segundo o Dicionario
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Aurélio, a palavra "calundu™ tem origem angolana e vem da palavra kilundu, que é um ente
sobrenatural que dirige os destinos humanos entrando no corpo de uma pessoa, a torna triste,

nostalgica, mal-humorada.

Candomb

1é

O Candomblé, como é entendido hoje, é uma religido que comecou a se formar na
Bahia, por volta dos séculos XVIII e XIX, como uma mistura das tradi¢des do Calundu,
trazidas da Africa pelos escravos, com o Catolicismo Romano, Gnica expressdo religiosa
permitida no Brasil na época. Mas ele foi organizado de uma forma mais definitiva em

meados do século XX, por Pierre Verger, sacerdote de Ifa.

Casa de
Ase

Local onde acontecem os encontros e os rituais do Candomblé

Conga

Altar, local de oferena e louvor na Umbanda

Congo

Regifo da Africa

Costa
Mina

Regifo da Africa

Culto aos
Egungun

E uma das mais importantes instituicdes, tem por finalidade preservar e assegurar a

continuidade do processo civilizatério africano no Brasil, é o culto aos ancestrais masculinos,

originario de Qyo, capital do império Nagd, que foi implantado no Brasil no inicio do século
XIX. O culto principal aos Egungun é praticado na Ilha de Itaparica no Estado da Bahia mas

existem casas em outros Estados.

Culto de
Ifa

E oriundo das Religides tradicionais africanas, ligado ao Orisa Orunmila - If4 da

religido yoruba. Com a ida destas culturas para Brasil e Caribe, nos periodos do tréfico
negreiro, alguns sacerdotes (chamados babalawo (yoruba) e Bokono (ewe/fon).) foram
levados para estes paises, estando ligados as religides Candomblé (Brasil) e Santeria através
da Regla de Ocha (Cuba). O culto de Ifa é um sistema divinatorio, empregado na Africa e nos
paises para onde foi disseminado para decisdes de cunho religioso ou social. Utiliza trés
técnicas diferentes (Opelé, Ikins e Merindilogun), que tém em comum os Odu-Ifa, os signos.
As mulheres também podem ser iniciadas no culto, quando passam a ser chamadas lyapetebis
(esposas de Orunmild), mas os sacerdotes - babalawds - sempre sdo homens heterossexuais,
sendo vedado as lyapetebis jogar Opelé ou lkins. O Merindilogun é o jogo dos
OBAORIATES sendo permitido as mulheres a usarem 0 EKURO. As pessoas ebomis que
ndo sdo iniciadas em Ifa usam o OBANIKA. O Culto de Ifa tem um rigido e complexo
sistema de conduta moral relativo a seus adeptos, expresso no Odu lkafun, onde surgem o0s

dezesseis mandamentos de |fa.

Despacho

Oferendas realizadas nas encruzilhadas, estradas ou cemitérios para Exuds e Pomba

Giras.

Didé

Levantar.
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Dilogun Fio de contas dedicado ao Orisa e usado pelas filhas e filhos de santo.
ou
Erin
Dinlégun
Dofona(o A(0) primeiro de oito na hierarquia dos barcos de iniciacdo. A Hierarquia é a
) | seguinte: Dofono, Dofonetinho, Fomo, Fomotinho, Gamo, Gamotinho, Vimo e Vimotinho.
Vd. Barco.

Ebd Nada mais é do que uma limpeza espiritual contendo varios tipos de comida ritual.
Como alguns dizem, é uma limpeza da aura de uma pessoa, de uma casa, de um local de
comeércio. Transfere-se, para os alimentos, a energia maléfica que esta na pessoa ou no local,
com a ajuda de Est e dos Orisas.Ndo adianta s6 oferecer as comidas, o segredo esta nas
cantigas e na receita: algumas podem ser conhecidas mas a maioria faz parte do segredo do
candomblé. Pode-se fazer eb6 para abrir os caminhos para emprego, eb6 de salde, eb6 de
prosperidade, 0 que varia é a receita. Existem varios tipos de ebds, mas sempre seréa feito de
acordo com o determinacéo do jogo de buzios merindilogun. Sacrificio ou oferenda.

Ecodidé Pena vermelha que simboliza o sangue menstrual e a fertilidade. Usado por Filhos
de Santo quando estdo de Obrigacéo e saem nos espagos publicos da casa.
Egbén Ou Egbomi sdo pessoas que ja cumpriram o periodo de sete anos da iniciagdo
(significado: meu irmédo mais velho).
Eguln Espirito ancestral. Alma, espirito
Eleguns Elégan (em Yoruba Elégun) é a palavra que exprime o conceito dos "iniciados" nas
religides tradicionais africanas e de matriz africana ou de afro-descendentes, inerente ao culto
do Orisa. No Brasil é chamado de Candomblé. E aquele que passou pela iniciacio, Feitura de
santo ou iniciacdo ketu, sujeita ao transe de possessdo. Os chamados ndo rodantes ndo sdo
considerados Elégun.
Todo Elégin é um oldorisa (aquele que possui um Orisd), que habita no seu
interior e pode ser expressado em qualquer hora e lugar. No Brasil a palavra que define um
iniciado é addsuu (aquele que levou o osu "oxu"), comumente chamado de iad, todavia é
muito claro e notério no terreiro de candomblé que todo iab é um addsuu, mas nem todo
adosuu é um iad.
Encantari Culto afro religioso.
a

Eré Criangas. As esculturas do Orisa beji (dos gémeos).

Esteira A mesma esteira de palha. E usada como mesa, cama, tapete, em periodos de
ou Eni | reclusdo, de preceito dos filhos e santo. Ela é muito importante no rito de iniciagdo, pois as

pessoas que se iniciam no mesmo periodo se tratam como “irmdos de esteira” e quando uma
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pessoa, por ventura, deixa a casa e vai para outro lugar tomar obrigacdo com outro pai ou

mée de santo, outomaticamente se considera “rasgada” a esteira daquele barco.

Ewa

Ewa - Hiho!! lyewa ou Ewa, Orisa do rio Yewa, que fica na antiga tribo Egbado.
(VIDE APENDICEO08)

Esl Esl - Laro y&! Também chamado Elegbara, “o dono da forga”, nio é um Orisa,
mas a sintese do principio dindmico que rege o universo. E o porta-voz dos Orisas, o grande
mensageiro, responsavel por entregar aos homens as déadivas dos Orisas, sejam espirituais ou
materiais. (VIDE APENDICE08)

Fomo O terceiro, de oito, na hierarquia de um barco de inicia¢do — Feitura. VVd. Barco.
Guiné Guiné, também chamada de Guiné-Conacri (para
distingui-la da vizinha Guiné-Bissau), é um pais da costa
ocidental da Africa. Erva da jurema. Erva usada em gira umbandista para defumagcéo, usada
também para banhos.
Yansan Orisa patrono dos ventos, do rio Niger e dos relampagos. (VIDE APENDICE 08)
Tyawo ou Iniciado rodante que ainda ndo passou pela obrigacdo de sete anos. Nome dos
lad | iniciados antes de sete anos de iniciagdo. Em Yoruba significa “esposa mais jovem”.
latebexé Mulher que tem a fungdo de cantar nos candomblés.
Ibeji Orisas Gémeos, criancas.
ibiri Objeto de mé&o, usado pela Orisa Nani, feito em palha, couro e contas.
Idés Pulseiras
Yemoja Yemojé - Odoya!!
Grande Orisa feminino das aguas, reverenciada no Brasil como mae de todos o0s
Orisas. (VIDE APENDICE 08)

Ifa E 0 nome de um oréculo africano. E um sistema de adivinhag&o que se originou na
Africa Ocidental entre os yorubas, na Nigéria. E também designado por Fa entre os Fon e Afa
entre os Ewe. N&o é propriamente uma divindade (Orisa), é o porta-voz de Orunmilé e dos
outros Orisas.

1lé Ase Casa de Santo
Iroko Iroko (Chlorophora excelsa) - Arvore africana, também conhecido como Réco,

Irdco, é um Orisa, cultuado no candomblé do Brasil pela nacdo Ketu e, como Loko, pela

nacao Jeje. Corresponderia ao NKisi Tempo na Angola/Congo.

No Brasil, Iroko é considerado um Orisa e tratado como tal, principalmente nas
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casas tradicionais de nagéo ketu. (VIDE APENDICE 08)

lya Uma das qualidades de Osun.
Ominiba
lyabasé Responsavel pela cozinha de santo — cozinheira.
lyaefum, Responsavel pela pintura branca das lads.
lyaejimun Uma das qualidades de Osun.
lya Mae Pequena, segunda sacerdotisa do Ase ou da comunidade. Sempre pronta a
Kékeré | ajudar e ensinar a todos iniciados.

Tyalase Mée do Ase, a que distribui o Ase e cuida dos objetos ritual. mae do Ase do terreiro.
lyalorisa Mée de Santo. Zeladora dos Orisas.
lyamord Titulo de uma sacerdotisa do templo de Obaluwaiyé.
lyapetebi Mulheres iniciadas a Ifa
Tyla Grito dado pelo Orisa quando chega em terra. Anunciagio alegre de sua chegada.
Jeje Sd0 um povo africano que habita 0 Togo, Gana, Benim e regifes vizinhas,

representado, no contingente de escravos trazidos para o Brasil, pelos povos denominados

fon, éwé, mina, fanti e ashanti. O apogeu desse trafico foi durante o século 18, durando até

1815, no chamado "Ciclo da Costa da Mina" ou "Ciclo de Benin e Daomé".

Jeje

(Nacgao)

Candomblé Jeje, é o candomblé que cultua os Voduns do Reino de Dahomey

levados para o Brasil pelos africanos escravizados em vérias regides da Africa Ocidental e

Africa Central. Essas divindades sdo da rica, complexa e elevada Mitologia Fon. Os varios

grupos étnicos - como fon, ewe, fanti, ashanti, mina - ao chegarem no Brasil, eram chamados

djedje (do yoruba ajéji, 'estrangeiro, estranho’), designacdo que os yoruba, no Daomé

atribuiam aos povos vizinhos,! Introduziram o seu culto em Salvador, Cachoeira e Sdo Felix,

na Bahia, em Sdo Luis, no Maranhdo, e, posteriormente, em varios outros estados do Brasil.

Jogo de
Buzios ou

Merindilogun

Processo adivinhatdrio, praticando pelos Sacerdotes do Candomblé tendo com
principais finalidades: identificar o Orisa regente de uma pessoa e orienta-la no seu trato e,
ajudar a resolver problemas do dia-a-dia de um consulente, mesmo néao sendo este iniciado na

religidfo. O Merindilogun (Jogo de buzios) é franqueado somente aos Obaoriates e o0s

Awofakans (Aqueles que receberam a "primeira mdo") sdo chamados também de Olwos. As

lyapetebis usam o jogo de buzios chamados Ekur6. As omolfas também usam.

Junto ou

Representa a sequéncia de Orisas que a pessoa traz. Orisa de frente, segundo,
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Adjuntd

terceiro, etc.

Ketu
(Nagéo)

Candomblé Ketu (pronuncia-se queto) € a maior e a mais popular "nacdo" do
Candomblé, uma das Religifes afro-brasileiras.

No inicio do século XIX, as etnias africanas eram separadas por confrarias da Igreja
Catdlica na regido de Salvador, Bahia. Dentre os escravos pertencentes ao grupo dos Nagds
estavam os Yoruba (Yorubd). Suas crencas e rituais sdo parecidos com os de outras nagdes do

Candomblé em termos gerais, mas diferentes em quase todos os detalhes.
Teve inicio em Salvador, Bahia, de acordo com as lendas contadas pelos mais
velhos, algumas princesas vindas de Oy6 e Ketu na condigdo de escravas, fundaram um

terreiro num engenho de cana. Posteriormente, passaram a reunir-se num local denominado

Barroquinha, onde fundaram uma comunidade de Jeje-Nagb pretextando a construgdo e
manutencédo da primitiva Capela da Confraria de Nossa Senhora da Barroquinha, atual Igreja
de Nossa Senhora da Barroguinha que, segundo historiadores, efetivamente conta com cerca

de trés séculos de existéncia.

Lard - 1&

Saudacdo a Esd. Pode significar: Olhe para mim, me guarde, me proteja, vamos
trabalhar.

Logun
Ede

Logunedé ou Logun Ede, do Yoruba Ldgunéde, é um Orisa africano que, na
maioria dos mitos, costuma ser apresentado como filho de Osun Iponda e Os6dsi Ibualama,
do Yoruba Ibtialamo. (VIDE APENDICE 08)

Mée de
Santo

Sacerdotisa, chefe de Terreiro, Zeladora de Santo, lyalorisa.

Nana

Nané Buruku - Saluba!!

Em sua passagem pela Terra, foi a primeira lyaba e a mais vaidosa, em nome da
qual desprezou seu filho primogénito com Osal4, Omolu, por este ter nascido com varias
doencas de pele. (VIDE APENDICE 08)

Nedfito

Iniciado

Oba

Obé - Oba Siré!!
Orisa africano do Rio Obé ou rio Niger, primeira esposa de Sangd, identificada no
jogo do merindilogun pelos odu odi, obeogunda e ossé. (VIDE APENDICE 08)

Odu

A posicdo em que caem os bdzios ou o opelé ifa quando consultados. Definicao da
origem, destino e explicagdo dos fatos da vida do consulente e das formas propiciatérias de
reparacgdo, desvendadas pela pratica oracular. Os Odus séo 16 esdo interpretados de acordo
com a queda (nimero) dos bizios: 1 Okaran; 2) Ejiokd; 3) Etaogundd; 4) Irosun; 5) Ox&; 6)
Obara; 7) Odi; 8) Ejionile; 9) Ossa; 10) Ofun; 11) OWarin; 12) Ejilaxebora; 13) Ejilobon; 14)
Ika; 15) Obéogunda, também chamado de Kalelogun; 16) Ejibé ou Alafia

Odudua

Onisa criador da terra.

Oganou

Nome dos homens escolhidos p/ participar do terreiro.
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Ogan

Ogun Ogun - Ogln Yééé!

Orisa do ferro, patrono de todos que usam instrumentos de trabalho feitos desse
metal. Participou da criagcdo provendo as montanhas e os minerais. Seu simbolo é a espada,
com a qual abre os caminhos do desconhecido, contribuindo para o avango da humanidade.
No Brasil, é ressaltado seu lado guerreiro. Sua cor é o anil ou o vermelho. Seu dia pode ser
terca ou quinta-feira. (VIDE APENDICE 08)

Ogunja Uma das qualidades de Ogun.

Ogunté Uma das qualidades de Yemoja. Yemoja que se disfarca de Ogun para defendé-lo
dos perseguidores.

0jé Sacerdotes do culto de Egin ou Egungun.
Olossée Responsavel pelas folhas utilizadas nos ords.
Omoloko Religido brasileira de Matriz Africana

Omolu - Obaliwaiyé - Omolu - Atotd!!

Obaldwaiyé- Obaluayé ¢ um termo Yoruba que significa "rei e senhor da terra”: Oba (rei) + Aiye
(terra). O termo foi aportuguesado para Oballiwaiyé. E conhecido como Xapana na santeria, e
como Omolu em sua fase idosa. (VIDE APENDICE 08)

Opanijé No candomblé é um toque sagrado, entoado para o Orisa Obaluaye, Omolu e
Sakpata geralmente tocado para a divisdo de um conjunto de comida ritual chamada Olubajé,
quando todos em silencio recebem sua porcéo, e 0s crentes aproveitam este momento para
pedir saide e longevidade. E 0 nome de um oréculo africano. E um sistema de adivinhagio
que se originou na Africa Ocidental entre os yorubas, na Nigéria. E também designado por Fa
entre os Fon e Afa entre os Ewe. N&o é propriamente uma divindade (Orisa), é o porta-voz
de Orunmil4 e dos outros Orisas.

Opelé Um dos métodos de adivinhacdo do Culto de Ifa. Somente Babalwo podem jogar.
Opomuler Um dos cargos mais importantes numa Casa de Ase — Um dos pilares de
0 | sustentacdo da casa
Oraculo Quem responde ao Jogo de Blzios.
Ori Cabeca.
Oriki Palavra da lingua yoruba, que tem varios significados, um deles pode-se traduzir

como literatura ou textos para a lingua portuguesa. Também é usado como sobrenome oruko-

oriki na cultura yoruba, oruko é o nome da pessoa e oriki diz quem a pessoa é.
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S&0 ancestrais divinizados africanos que correspondem a pontos de forca da
Natureza. As caracteristicas de cada Orisa aproxima-os dos seres humanos, pois eles
manifestam-se através de emocgdes como nds. Sentem raiva, ciime, demonstram vaidade,
orgulho. Cada Orisa tem ainda o seu sistema simbdlico particular, composto de cores,
comidas, cantigas, rezas, ambientes, espacos fisicos e até horérios. Como resultado do
sincretismo que se deu durante o periodo da escravatura, cada Orisa foi também associado a
um santo catélico, devido a imposigdo do catolicismo aos negros. Para manterem 0s seus
Orisas vivos, viram-se obrigados a disfarca-los na roupagem dos santos catélicos, aos quais

cultuavam apenas aparentemente.

Oro6

Preceito, costume tradicional.

Oranmila

Na mitologia Yoruba, Orunmila é um Orisa, e divindade da profecia, identificado
no jogo do merindilogun pelo odu gjibe. Ele é reconhecido como “ibi keji Olédumare”
(segundo s6 a Olédumareé (Olorum, Deus)) e “eliri ipin “ (testemunha da criagdo). Orunmilad
também é as vezes chamado Ifa que é de fato a incorporagdo do conhecimento e sabedoria e a
forma mais alta da prética de adivinhacdo entre os Yorubéas. Embora Orunmila ndo seja de

fato Ifa, a associacéo intima existe, porque ele é o que conduz o sacerddcio de Ifa. Ifa é o

nome de um Oraculo dos Yorubas na Nigéria.

Orun

Céu

Orunga

Orisa praticamente esquecido no Brasil, mas é uma divindade dos cultos afro-
brasileiros que, na mitologia iorubana, representa 0 meio-dia, ou 0 Sol no zénite. Violentou

sua mée, Yemoja, de cujo ventre nasceram 15 Orisas.

Orlko

ORUKO

Oruko (literalmente "eco do céu") é o nome que todos os Orisas obrigatoriamente

tem que ecoar no dia especial, chamado nome do santo (Feitura de santo) em publico, na
presenca de todos os irmédos, filhos e adeptos. Momento mais esperado da iniciagdo ketu,
ritual de tensdo muito grande e a expectativa dos sacerdotes que contribuiram nesta sagrada
iniciacdo, podendo ser afirmada ou negada pelo novico de que tudo foi bem feito ou ndo, em
caso positivo, ouve-se um grito triunfal do seu Oruko, todos os iads "eleguns" que nao tem
obrigacdo de sete anos odu ejé entram em transe. Também é o nome que todos os iniciados
recebem depois da sua iniciagdo e chamado por todos da comunidade. Na nacao

Angola Dijina tem 0 mesmo sentido que a palavra Oruko.

Osanyin

Ewé, Asal!!
Osanyin, Ossaniyn, Osényin, , Ossanhe ou Ossanha, conforme as religiGes

africanas, é o Orisa das folhas sagradas, ervas medicinais e litdrgicas, identificado no jogo do

merindilogun pelo odu ika e representado material e imaterialmente pela cultura jeje-nagd,
através do assentamento sagrado denominado igba ossaim. (VIDE APENDICE 08)

Osala

Osala - Epi Baba!!
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Nome brasileiro do Orisa Obatala, emanacéo direta de Olorum. E o criador da
humanidade e sua funcdo é dar forma aos humanos ainda no ventre materno. Sua cor é o
branco, seu simbolo o cajado e seu dia é sexta-feira. (VIDE APENDICE 08)

Os060si - Odé - Os6osi: Oquél!
Odé Orisa da caga e dos cagadores, participou da criagio ensinando aos homens a caca e
a pesca. Orisa patrono da floresta e da caca. Os60si é o Orisa da caga, florestas, dos animais,
da fartura, do sustento. Estd nas refeicGes, pois € quem prové o alimento. (VIDE
APENDICE 08)
Osun Qualidade de Osun que é assentada e come junto com Oya.
Opara

Osumare Osuimare - Oroboboié!!

E a cobra-arco-iris. Em nagd, é a mobilidade, a atividade. Uma de suas funcdes ¢ a
de dirigir as forcas que dirigem o movimento. Ele é o senhor de tudo que é alongado. (VIDE
APENDICE 08

Osun Osun - Ora I& ié

Orisa feminino das aguas doces, da riqueza, da beleza e do amor. Participou da
criagdo como provedora das dguas doces. Seus principais simbolos sdo os seixos rolados e
sua cor é o amarelo. (VIDE APENDICE 08)

Oya - Yansan ou Yansan - Epa Hei!!

Yansan Orisa feminino também conhecida como Oya, Yansan ganhou esse nome aps
esquartejar e ter sido esquartejada por Ogulin. Esposa de Sang6, suas cores s&o o vermelho e o
branco. Seu dia é a quarta-feira e seu simbolo o raio, pois seu dominio sdo os temporais.
(VIDE APENDICE 08)

Pai de O mesmo que Babalorisa.
Santo
Pajelanca Religido afro indigena brasileira.
Pomba- Pombajira, Bombogira ou Pombagira é uma entidade que trabalha na Umbanda,
gira | sendo equivalente a forma feminina de Esi. O termo deriva de Pambu_Njila, o nkici
equivalente a Est na lingua quimbundo e nagéo de Angola.
Quarto de Local sagrado onde acontecem as CerimOnias fechadas cujo acesso é reservado
Santo | apenas as pessoas iniciadas, sendo em alguns casos apenas as com mais de Sete Anos de
iniciacdo e com Posto.
Kele Espécie de gargantilha preparada com contas e outros materiais de acordo com o

tipo do Orisa que foi feito naquela cabeca. Ele tema funcéo de separar a cabeca do corpo

durante o periodo de preceito de feitura que dura em média noventa dias.
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Quimban
da

Quimbanda é um culto tido como o lado esquerdo (negro) da Umbanda, ou seja,
que tem todo conhecimento das maldades do mundo astral, inclusive da magia negra, e que
podem ajudar a fazer o bem. Suas entidades vibram nas matas, cemitérios e encruzilhadas,
também conhecidos como "Povo da Rua" e abrangem os mensageiros ou guardides exus e

pomba giras.

Quizila

No Candomblé é tudo o que o Orisa ndo aceita, rejeita, coisas que possivelmente

n&o serdo boas para o filho que se aventurar experimentar.

Religido

de Matriz Africana

Religides formadas a partir das crencas do povo africano.

Hunko

Quarto onde ficam recolhidos os filhos de Santo para obrigacdes.

Rungebe

Um tipo de fio de contas utilizado por pessoas de santo a partir da obrigacéo de sete

anos.

Tambor
de Mina

Tambor de Minaé a denominacdo mais difundida das religides Afro-

brasileiras no Maranhdo, Piaui, Pard e na Amaz6nia. A palavra tambor deriva da importancia

do instrumento nos rituais de culto. Mina deriva de negro-mina, de Sdo Jorge da Mina,

denominagdo dada aos escravos procedentes da “costa situada a leste do Castelo de Sdo Jorge

da Mina” (Verger, 1987: 12), no atual Republica do Gana, trazidos da regido das hoje
Republicas do Togo,Benin e da Nigéria, que eram conhecidos principalmente como

negros mina-jejes e mina-nagos.

Terech

O Tambor da mata ou terecd é uma religido afro-brasileira costumeiramente
associada a regido de Codo, cidade na regido do cerrado maranhense, localizada a 300 km da
capital S&o Luis. Ndo se restringindo apenas a esse primeiro estado, o terecO também se
mostra integrado a préatica de outras religibes como o0 Tambor de Mina e a Umbanda. Além
disso, sua pratica também originou o babassué (ou Barba Soeira), religido descrita por Mario
de Andrade, no ano de 1937.

As primeiras manifestacdes do terecd teriam sido realizadas antes da abolicéo,
quando os escravos das fazendas de algodao de Cod6 o praticavam secretamente, no interior
das matas. Com o fim da escraviddo, os rituais teriam se deslocado para alguns povoados
negros e, na cidade de Codd, as margens da Lagoa do Pajeleiro. Logo depois, foram
construidos os primeiros saldes onde os descendentes de escravo e outros trabalhadores
deram continuidade a religido.

Muito ainda se discute sobre a origem etimoldgica da palavra terec, que determina
o nome desta religido. A impreciséo do significado foi, durante muito tempo, a justificativa
para que se acreditasse que o termo tivesse origem onomatopaica. Ou seja, “terecd” seria um
termo que faz referéncia ao barulho dos tambores utilizados no culto. Contudo, hoje também
se trabalha que sua origem esteja ligada ao termo “teeleko”, que significa “celebrar ou louvar

pelos tambores”.

Umbanda

Religido de matriz africana, muito praticada no Brasil e trabalha com espiritos
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denominados Exus e Pomba Giras. Umbanda € uma religido brasileira formada através de
elementos de outras religides como o catolicismo ou espiritismo juntando ainda elementos da

cultura africana e indigena.

Xamba Nacgdo Xamba é uma tradigdo religiosa de origem africana, dentre as inGmeras que
existem no Brasil, tais como Jéje, Ketu, Nagd, Angola, Mina. No Brasil, surgiu em Macei6,
Alagoas, tendo como seu principal disseminador, o Babalorisa Artur Rosendo Pereira. Na
década de 30, Artur Rosendo era um dos mais conceituados lideres religiosos do Recife,
contemporaneo de outros grandes babalOrisas.

Sang6 Sangé - Kad Kabiecile!!

Sang6 é o Orisa dos raios, trovdes, grandes cargas elétricas e do fogo. E viril e
atrevido, violento e justiceiro; castiga 0s mentirosos, os ladres e os malfeitores. (VIDE
APENDICE 08)

Sangé do Também conhecido como Sangd de Recife ou de Pernambuco, religido de matriz
Nordeste | africana.

Xarara Emblema do Orisa Obaluwaiyé.

Xarara Emblema do Orisa Obaluwaiye.

Xekeré Cabaca revestida com contas de Santa Maria ou buzios.

Xere Instrumento tocado no barracdo para invocar os Orisas, € um instrumento
pertencente a Sangd. Chocalho especial para saudar Sangd, em cabaca com cabo ou em
cobre.

Xiré Festa, brincadeira.

Xumbetas Acessorio de Orisa.
Yeyeoké Uma das qualidades de Osun.
Yoruba O Yoruba ou ioruba (Edé Yoruba, "idioma Yoruba™) é um idioma da familia
linguistica nigero-congolesa, e é falado ao sul do Saara, na Africa, e no Brasil dentro de um
YORUBA | continuo cultural-linguistico, por 22 milhdes a 30 milhdes de falantes. A lingua Yoruba vem

sido falada pelo povo Yoruba ha muitos séculos. Ao lado de outros idiomas, é falado na parte

oeste da Africa, principalmente na Nigéria, Benim, Togo e Serra Leoa.
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