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A diaspora africana e a resisténcia dos tambores: elementos da sociedade Ioruba presente nas
religides afro-brasileiras

Wagner dos Santos Chagas'

Resumo: O presente texto tem o objetivo de apresentar como as religides afro-brasileiras representam movimentos
de preservagio e ressignificacao da estrutura societdria dos povos iorubas no Brasil. A diaspora africana, durante
o periodo da escravidiao mercantil, foi responsavel pela chegada ao Brasil de milhdes de africanos provenientes
de varios grupos étnicos como os bantu e os iorubas. As religides de matriz afro representaram uma forma de
resistir a destrui¢ao das caracteristicas religiosas, sociais e culturais desses povos. Nas comunidades de terreiro, foi
desenvolvido um processo de preservagao e de ressignificagdo das estruturas sociais, culturais e religiosas dos povos
iorubds. A organizagdo do culto, das estruturas hierarquicas, dos espacos fisicos, da composi¢ao linguistica e cultural
presente no candomblé, no Batuque ou Nagéo, por exemplo, possuem marcas indeléveis dos iorubas.

Palavras-chave: Historia Africana e Afro-brasileira; Religiosidade Africana e Afro-brasileira; Diaspora Africana;
Povos de Terreiro.

African diaspora and drum resistance: elements of the Yoruba society present in afro-
Brazilian religions

Abstract: This text aims to present how Afro-Brazilian religions represent movements for the preservation and
re-signification of the social structure of the Yoruba peoples in Brazil. The African diaspora, during the period of
mercantile slavery, was responsible for the arrival in Brazil of millions of Africans from various ethnic groups such
as the Bantu and the Yoruba. Afro-based religions represented a way to resist the destruction of the religious, social
and cultural characteristics of these peoples. In the terreiro communities, a process of preservation and reframing
of the social, cultural and religious structures of the Yoruba peoples was developed. The organization of worship,
hierarchical structures, physical spaces, linguistic and cultural composition present in candomblé, Batuque or Nagao,
for example, have indelible marks of the Yoruba.

Keyword: African and Afro-Brazilian History; African and Afro-Brazilian Religiosity; African Diaspora; Terreiro Peoples.
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16 Wagner dos Santos Chagas

Introdugao

O presente artigo aborda um recorte da discussdo tematica realizada na tese defendida em 2017,
no Programa de Pés-Graduagdo em Educag¢ao da Unisinos, com o titulo “Eu sou porque nds somos”:
Experiéncias do Emocionar nas Aprendizagens Umbandistas. Essa discussao tematica se refere a

ressignificagdo social, familiar e religiosa dos povos iorubas presente nos terreiros de Candomblé no Brasil.

Na primeira parte do artigo intitulado “Resisténcia dos tambores”, é abordada a didspora africana
como plantio e colheita da humanidade, bem como, do sequestro de milhdes de africanos para o Brasil
no periodo da escraviddo mercantil entre os séculos XV e XIX. Nessa se¢do do texto, discorro sobre os
processos de resisténcia contra o apagamento dos elementos culturais, sociais e religiosos dos povos iorubas

em terras brasileiras.

Janasegunda parte do artigo intitulada “lorubas: Sociedade, familia e religiosidade”, sdo apresentadas
as caracteristicas da estrutura politica, administrativa e religiosa dos povos Iorubds. Nesse momento do
texto destaco como a organiza¢ao familiar iorubana esta entrelacada com sua forma de se relacionar com
o sagrado. Ou seja, para os iorubas, assim como para a maioria dos povos africanos, o terreno e o sagrado
ndo estio divididos ou cindidos, o Aié (mundo) e o Orum (o espaco infinito onde habitam os orixas) estdo

entrelacados de maneira inextrincavel.

A terceira parte do texto, “Candomblé: Ressignifica¢do social e religiosa ioruba no Brasil’, é dedicada
para apresentar como o Candomblé ressignifica a organizagdo social e familiar iorubana dentro dos
terreiros. Como as fungdes realizadas pelos componentes do terreiro estdo baseadas na estrutura familiar

iorubana, bem como, na estrutura politica das cidades-estados Iorubas.

A diaspora africana e a resisténcia dos tambores

As grandes diasporas africanas, do alvorecer da humanidade nos primeiros processos migratdrios
até o trauma da escraviddo mercantil entre os séculos XV e XIX, sdo processos carregados de significados
de luta dos povos oriundos da Africa. Segundo o Dicionério das Relacdes Etnicas e Raciais, “didspora é
uma palavra extraida dos antigos termos gregos dia (através, por meio de) e speiré (dispersao, disseminar
ou dispersar)”. (VERTOVEC, 2000, p. 169). Através dos tempos, esse conceito ganhou muitos significados.
Conforme Ford (1999, p. 41), didspora é uma palavra usada frequentemente para “indicar o deslocamento
forcado de milhoes de africanos de sua pétria durante os quatrocentos anos de trafico de pessoas pelo
Atlantico”. Porém, segundo Ford (1999), diaspora carrega outro significado que é o de plantar sementes por
dispersdo. Ou seja, atualmente somos os frutos das sementes plantadas durante alguma diaspora africana

que aconteceu no decorrer de milhares de anos da histéria humana.

Pensando na didspora como deslocamento for¢ado e sequestro, o trauma sofrido pelos africanos que
foram arrancados de sua terra durante a diaspora da escraviddo mercantil foi uma tragédia de proporgdes
gigantescas. Conforme escreve Prandi (2000), mais de cinco milhoes de africanos foram sequestrados da
Africa e trazidos como cativos para servir de mio de obra escrava entre os séculos XVI e XIX no Brasil.
Esse nimero pode ter sido muito maior, pois Prandi alerta que esses dados nao contabilizam os africanos

que morreram ainda no continente antes da travessia do Atlantico, nem os que pereceram durante a terrivel
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travessia oceanica nos navios negreiros, tampouco os que morriam nos dias que se seguiram ao desembarque
em terras brasileiras. O que torna mais dificil ainda contabilizar esse triste fato é que nao se sabe quantos
navios aportaram no Brasil de maneira clandestina. Esse processo traumatico foi ressignificado em uma
histéria contada pelos Bacongos, povo que pertence ao tronco linguistico Bantu:
Contam que os escravos eram levados aos dominios de Mputu e dai despachados “para uma ilha onde havia uma
floresta sem alimento, com mar por todo o lado”. Hoje Mputu é uma palavra de valor mitico para os bacongos, a qual

se refere aos europeus, mas também a terra dos mortos; e morte, aqui nao significa apenas o falecimento de alguém,

mas o mundo subterrdneo dos poderes do inconsciente e das causas invisiveis. Essa palavra ¢ uma reducéo da palavra

«r

Mputuleezo, uma variante quicongo de “portugués’, embora também signifique “dgua turbulenta”. Alusio tanto as
aguas do Atlantico, por onde vieram os portugueses e desapareceram os africanos. Mputu é também o mundo para o
qual viajam as figuras heréicas das lendas dessa regido da Africa, onde lutam contra seres magicos e forgas fantésticas
para obter o poder ou a graca almejada e regressar. E, segundo o saber bacongo, a viagem da alma humana a leva
inevitavelmente para Mputu depois da vida, para 14 renascer num ciclo continuo de vida, morte e renascimento.
Assim, no coragio e na mente dos descendentes bacongos, os escravos eram herdis, jogados na paisagem arida para
14 enfrentar forgas misteriosas. Vez e outra, diz o mito, esses herois desesperan¢ados eram auxiliados pela intervengido
divina. E ainda hoje os bacongos consideram os afrodescendentes almas-herdis de ancestrais que partiram para
Mputu e voltardo para casa, como se espera dos herdis. “Estamos esperando por eles” disse um velho em Kinshasa,

“este pais é so deles, de ninguém mais”. (FORD, 1999, p. 33 e 34).

Ao aportar no Brasil, praticas foram adotadas para controlar e dificultar a organizacgao e resisténcia
dos africanos contra a escraviddo: separar os africanos escravizados por nagdes” e, como uma segunda
estratégia, separar os homens e mulheres falantes da mesma lingua e cultura. Prandi (2000), destaca que
nos primeiros momentos da escraviddo africana no Brasil, o governo colonial adotou uma politica em
dividir os escravos urbanos em nagdes com seus proprios reis e governantes. Muitos negros livres também

faziam parte dessas nagdes.

O objetivo do governo colonial, segundo Chagas (2017), era de evitar a unido de todos os africanos
e seus descendentes para por fim a sua condigdo de cativos. Essa divisdo entre as na¢des estimulava a luta
e a discordia entre esses grupos, dificultando, assim, a sua organizagdo. Além das nagodes, os africanos e
afrodescendentes escravizados e livres se organizavam em associagdes de oficio (no caso dos artesdos) e

irmandades religiosas catdlicas (como a Irmandade Nossa Senhora do Rosario).

Essas associagbes e irmandades religiosas buscavam ajudar os seus integrantes, preparavam
revoltas, mantinham casas afastadas do centro da cidade onde realizavam os rituais religiosos de origem
africana. Até no exército os soldados negros eram “divididos em quatro batalhdes: minas, ardras, angolas e
crioulos”. (PRANDI, 2000, p. 57). Durante o periodo imperial essa pratica perdeu for¢a sendo substituida

pela dispersdo dos escravizados de mesma origem.

2 Essas na¢des ndo representavam, na forma que foram organizadas no Brasil ou em outros paises das Américas, uma
unidade de povos que j4 viviam na Africa. Porém houve por toda a América exemplos dessas organizagdes ou “nagdes” bem
organizadas, desde os Estados Unidos, onde os negros elegiam, no norte do pais, seus governadores, até a Argentina. No Rio
da Prata eram quatro as “nagdes”: tonga, mandinga, ardra e congo, as mais importantes subdividindo-se em “provincias”
Assim, em Montevidéu, a nagdo congo subdividia-se em seis provincias: gunga, guarda, angola, munjolo, basundi e boma.
No Peru havia os angolas, caravelis, mogambiques, congos, chalas e Terra-Nova, com suas casas chamadas de “confrarias” ou
“cabildos”, com seus reis, rainhas, damas de honra, suas orquestras. Os cabildos de Cuba reuniam as nag¢des ganga, lucumi,
carabali, congo, etc. (PRANDI, 2000, p. 57).
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Essa pratica de separar os escravizados que possuiam a mesma origem tinha o objetivo de dificultar
a sua organizagdo para a resisténcia contra a escravidao. A prépria pratica comercial de compra e venda
de escravos dispersava os grupos de mesma origem, tornando quase impossivel os africanos manter a
sua lingua e cultura. Nesse contexto, os africanos escravizados foram “obrigados a viver numa miscelanea
linguistica e cultural que, além de tudo, estava submetida pela cultura brasileira em formacéo, de lingua e
costumes de tradicao portuguesa”. (PRANDI, 2000, p. 56).

No Brasil, conforme escreve Inikori (1980), foi a mdo de obra dos povos de origem Bantu e de
origem loruba que garantiram a produgdo dos produtos de exportagao, durante os ciclos econdmicos que
se sucederam no periodo colonial e imperial brasileiro. Os africanos e seus descendentes foram explorados
nos latifindios produtores de cana-de-agticar no norte e no nordeste, nas minas de ouro e nos latifindios
produtores de café do sudeste, bem como nas fazendas de criagdo de gado e producdo de charque no sul.
Porém, a maioria dos escravizados estava presentes em pequenas e médias propriedades, em praticamente
todo o territorio, os representando uma grande parcela da populacao brasileira.

No ano de 1798, em uma populagdo de 3.250.000 habitantes, 1.998.000 pessoas eram de origem africana, dos quais
1.582.000 eram escravos. Em 1872, aproximadamente 5,8 milhdes de individuos, em uma populagio total de 9,9
milhdes, eram de origem africana, entre eles, 1,5 milhdes ainda eram escravos. Em outras palavras, a populagio
de origem africana representava 61,2% da populagio total do Brasil em 1798 e 58% em 1872. A populagio escrava
concentrava-se nas regioes que forneciam o ouro e os produtos agricolas destinados a Europa e 8 América do Norte.
Assim, dentre os 1.566.416 escravos do Brasil, em 1873, 1.233.210 individuos, ou seja, 79,2% dividiam-se em um
conjunto de seis provincias, com a produgdo voltada para a exportagdo: Bahia, Pernambuco, Rio de Janeiro, Sao

Paulo, Minas Gerais e Rio Grande do Sul, a maior concentragéo, 351.254 pessoas, se encontravam em Minas Gerais,
a provincia produtora de ouro. (INIKORI, 1980, p. 116).

Essa presenca dos povos africanos no Brasil marca de maneira indelével as formas de ser e estar
no mundo dos africanos e de seus descendentes na identidade cultural brasileira. Por mais que processos
oficiais e ndo oficiais tentassem (e ainda tentam) apagar essa marca da riqueza cultural africana no Brasil,
a resisténcia sempre existiu e devemos isso aos proprios africanos e seus descendentes que organizaram

movimentos de luta e resisténcia contra a destruicao de suas raizes culturais.

Segundo Munanga e Gomes (2006), os africanos e seus descendentes organizaram e promoveram
diversas formas de resisténcia durante o periodo escravocrata brasileiro.

Insubmissdo as regras do trabalho nas rogas ou plantagdes onde trabalhavam - os movimentos espontineos de

ocupagio das terras disponiveis, revoltas, fugas, abandono das fazendas pelos escravos, assassinato de senhores e suas

familias, abortos, quilombos, organizag¢des religiosas, entre outras, foram algumas estratégias utilizadas pelos negros
na sua luta contra a escraviddo (MUNANGA; GOMES, 2006, p. 69).

Em meio a dor e sofrimento, ao serem sequestrados, foi despertado dentro de cada um dos homens e
cada uma das mulheres a chama da busca da sua liberdade e da liberdade de seu povo. Pois, quando o primeiro
navio negreiro aportou em terras brasileiras, nao foi o inicio da utilizacdo de mao de obra escravizada africana
em nosso pais, mas sim o inicio da luta contra a escraviddo dos africanos no Brasil. Essa luta foi um solo fértil para
a construgdo de processos de resisténcia no campo religioso. Esses processos de resisténcia, segundo Munanga
e Gomes (2006, p. 140), geraram uma “ressignificagao mitico-religiosa de atribui¢do de novos significados as

coisas e a0 mundo que nos rodeiam, por parte de nossos ancestrais com suas divindades e crengas”.
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No Brasil, durante a segunda metade do século XIX, houve a interacio nas cidades entre os
escravizados que ja eram cativos ha mais tempo em terras brasileiras e os novos grupos de escravizados,
que tinham chegado recentemente da Africa e que ainda mantinham sua lingua e credos. Desse modo,
juntamente com a populagdo negra livre, foi possivel, segundo Prandi (2000, p. 59), criar espagos de “[...]
reconstitui¢ao cultural mais bem acabada do negro no Brasil, capaz de preservar-se até os dias de hoje: a

religido afro-brasileira’”.

Essas praticas sagradas da religiosidade dos povos africanos, bem como sua organizagio cultural,
social e até mesmo politica, dependendo da regido do Brasil, ganharam varias denominag¢des. Na Bahia,
essa religido ficou conhecida como Candomblé. Ja em Pernambuco e Alagoas, recebeu o nome de Xango,
no Maranhdo ficou conhecida como Tambor-de-Mina e, no Rio Grande do Sul, ela foi chamada de Batuque.
Prandi (2000) salienta que a organizagdo dessas praticas religiosas foi estabelecida na forma de grupos de
nagdes: as nagdes do Candomblé.

Na Bahia surgiram os candomblés ketu e jjexd e mais recentemente o efé, todos de origem acentuadamente nago ou
Iorub4, além de um candomblé de culto aos ancestrais, o candomblé de egungum. Também da Bahia é o candomblé
jeje ou jeje-mahi, enquanto no Maranhdo o tambor denominado mina-jeje dependeu mais de tradi¢des dos jejes
daomeanos, ali também se criando uma denominag¢io mina-nagd. Em Pernambuco sobreviveu a recriagdo da nagdo

egba, também chamada nago, e no Rio Grande do Sul, as nagdes iorubanas oyo6 e ijexa. Em Alagoas criou-se um culto

de na¢ao xamba4, igualmente nagd, hoje praticamente extinta. (PRANDI, 2000, p. 60).

Nesse periodo, também houve a formagao de candomblés de origem Bantu em vérias partes do
Brasil. Esse Candomblé tinha como referéncia as nagdes angola, cabinda e congo. O Candomblé teve o
poder de reconstruir as caracteristicas societarias africanas que foram perdidas durante a diaspora. Essas
caracteristicas societdrias estavam fundamentadas nos padroes das relagoes sociais e familiares dos povos

de origem Ioruba.

Iorubas: sociedade, familia e religiosidade

Os povos lorubas, conforme escreve Alagoa (1980), se organizavam em cidade-estados autonomas,
com suas proprias leis, estrutura politica, administrativa e religiosa. A cidade de Ifé se destaca no cenario
Iorubad pela importancia religiosa. Segundo a mitologia Ioruba, Obatala cria a Terra e todos os seres vivos a
partir de Ifé. Alagoa (1980), descreve que a fundagédo de Ifé, se deu por processos de emigracao de grupos
que vieram do oriente médio (tradi¢do oral) ou da prépria Africa (vestigios arqueoldgicos) ha mais de mil
anos. Seu fundador seria Ododua e seus filhos teriam fundado as demais cidades-estado iorubas. O Oni
exercia a func¢do de sacerdote e de regente de Ifé, que por ser a origem dos povos lorubas, recebia os restos

mortais e as insignias dos governantes das demais cidades-estado iorubanas.

Ja Oié, a segunda cidade-estado mais importante no cendrio Iorub4, se destacou pelo seu poderio
militar e politica expansionista de conquista das demais cidades-estados da regido. A supremacia militar de
Oi6 se dava devido a utilizagao de cavaleiros e arqueiros em seu exército. Oid cultuava Xango (o trovao), o
orixa da sabedoria e da justica nas religides de matriz afro. Xangd em muitos mitos Iorubas foi governante

de Oid. Segundo Alagoa (1980), a origem de Oié também ¢é atribuida a outra figura mitica, Orania.
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Figura 1 - Mapa das populagdes do Delta do Niger. Destaque para os Ibos e Iorubas.
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Fonte: Prof. Ms. Felippe Jorge Kopanakis Pacheco. Universidade Estadual de Goias/UEG®

Existe um mito Iorub4, preservado nas religides de matriz afro, muito interessante sobre Orania e a
criacao do mundo. Neste mito, conseguimos identificar a maioria dos povos e das cidade-estados Iorubas que
estdo representados no mapa das populagoes do delta do Rio Niger (figura 1), bem como os seus governantes:

No principio ndo existia nada, apenas uma imensa massa de agua sob o céu. Nenhuma vida habitava
esse espaco primevo. Porém, Olodumaré, o Ser Supremo, resolveu dar vida para esse oceano primordial.
Para isso, o Senhor de Todas as Coisas criou sete principes, sete sacos de buzios, de tecidos, de pérolas e
de pedras preciosas. Também uma galinha, uma corrente, sete barras de ferro e um pano preto com terra.
Através da corrente, Oludumaré desceu toda a sua cria¢ao e, do Orum, deixou cair uma semente que
germinou dando origem a uma frondosa palmeira.

Ao chegar naquele lugar desabitado, o Ser Supremo destinou aos sete principes o governo de sete
cidades. A cidade de Egba seria governada por Olou, Savé seria governada por Onixabé¢, Ila teve como
governante Orangum, a cidade de Ifé foi governada por Oni, o principe Ajerd reinou sobre Ijero, a cidade
de Queto foi governada por Alaqueto e Orania foi o governante de Oi6. Cada um dos principes ficou com
um dos sacos contendo as riquezas criadas por Oludumaré. Mas, para Oranid, o Senhor de Tudo deixou as
sete barras de ferro, a galinha e o pano preto com terra.

O rei de Oi6 jogou a terra sobre as aguas e soltou a galinha que comegou a ciscar e espalhar a terra
pela imensidao das aguas primordiais dando origem a Terra. Porém, essa nova criagdo gerou disputa entre os
principes que queriam toma-la para si. Mas, Orania, utilizando as barras de ferro como armas, subjugou seus
irméaos poupando-lhes as vidas e destinando que cada um reinasse nas cidades conforme desejo de Olodumaré.

Cada uma das sete cidades estava sob a tutela de Orania e, a cidade de Oi0, seria a capital dessas cidades.

3 Disponivel em: <http://issuu.com/aldeiagriot/docs/anexo_de_mapas_historia_da_africa_ueg> Acessado em: 06 fev. 2016.
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Esse mito compilado por Prandi, é uma histéria oral Ioruba que remonta os tempos imemoriais da
fundagdo de Oi6 e Ifé. Nessa historia mitica, podemos identificar os elementos que justificam a politica
expansionista adotada pela cidade-estado através das armas. Também identificamos a origem do titulo do
governante de Ifé: Oni. E uma das principais fontes dos produtos de exportacdo de Oié: produtos retirados
da palmeira. Orania, na mitologia Ioruba, é o pai de Xango, outro rei mitico e que se torna o orixa protetor
de Oié. Esse relato mitico faz todo o sentido, pois os reis Iorubas, depois de mortos, sao cultuados como

ancestrais divinizados que protegem a familia real e seu povo.

Além de Ifé e Oi6 outras cidades-estado iorubanas ocupam um papel de destaque na memdria
da cultura religiosa afro-brasileira como Ketu, onde se realizava o culto do orixa Oxodssi (orixa da caca),
Abeokutd, ligada ao culto da orixd Iemanja (Mae dos orixds e senhora dos mares), e Ilexa, capital onde se
cultuava a orixd Oxum (senhora da riqueza e do amor) e do orixa Logun-Edé (orixa que representa fartura

proveniente da caga e da pesca).

A religiosidade Ioruba esta intimamente ligada a sua organizagao familiar. Todos viviam em residéncias
coletivas conhecidas como compound, formando uma grande familia extensa. O chefe da familia divide os
aposentos principais da casa com a principal esposa e os filhos provenientes desse matrimoénio. As demais
esposas e filhos dividiam os outros quartos da casa. Os espagos comuns da casa eram destinados para o lazer,
o trabalho artesanal e a cozinha. Os Iorubas cultuavam os orixas de sua familia, de sua cidade e da regiao.

A familia cultua o orixd do chefe masculino, divindade ancestral que ele herda patrilinearmente, e que é o orixa
principal de todos os filhos. Cada esposa cultua também o orixa da familia de seu pai, que é o segundo orixa de
seus filhos. Assim, os irmaos devem culto ao orixa do pai, que é 0 mesmo para todos, e ao orixa da mae, que pode
ser diferente de acordo com a heran¢a materna. Como os Iorubds créem descender de seus orixds, a origem de cada
individuo néo é necessariamente a mesma. Um compound ¢é assim uma reunido de diferentes cultos, cada um com
suas cerimonias, mitos e tabus. Hd um deus geral e deuses particulares louvados nas casas das diversas esposas.
A familia também tem como culto comum a devogdo a Exu, orixa trickster que estabelece a comunicagdo entre
os diferentes planos e personagens deste mundo e do mundo paralelo dos deuses e espiritos. Também se cultuam

o0s orixds que protegem a cidade, em geral orixas da familia do rei, os orixds do mercado, centro econémico e de

sociabilidade da cidade, e outros que podem ser adotados por livre escolha por cada um. (PRANDI, 2000, p. 61).

O culto na familia Iorubad é chefiado pelo pai, no qual o orixa principal e os demais orixas do culto
familiar se manifestam em transe possessivo nos rituais que acontecem nas festividades. Esse culto familiar
representa o sagrado no cotidiano Ioruba. Mas existem outros cultos como o culto ao orixa da adivinhagao
Orunmila, no oraculo de Ifd. Neste oraculo, o Babalad exerce a fun¢io de sacerdote responsavel pela

comunicagdo e interpretacdo das mensagens entre os orixas e os seres humanos.

Durante os ritos de iniciagdo da atividade oracular, conforme escreve Prandi (2014), os Babalads
aprendem as histdrias compostas por relatos de fatos do passado que se repetem a cada dia na vida dos
homens e mulheres. Pois, para os antigos Iorubas, o tempo e os acontecimentos cotidianos da vida dos seres
humanos sdo ciclicos, ou seja, ja aconteceram e tornardo a acontecer. A decifra¢ao oracular dos Babalads
tem como processo a analise do presente, conforme os acontecimentos do passado mitico ou dos fatos

passados do cotidiano dos seres humanos, a fim de compreender o presente e garantir um futuro prospero.

As narrativas mitologicas que apresentam a histdria dos orixas compdem o conjunto de histdrias

oraculares que sdo a base do conhecimento dos Babalaos. Essas historias abordam temas como a criagao do
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Aié (mundo) pelos orixas, suas lutas, suas paixdes, seus estratagemas, seu convivio com os seres humanos,
suas relagdes com a natureza e sua partida para o Orum (o espago infinito onde habitam os orixas), pois
entre os antigos Iorubas, o mito é a principal fonte de explicagdo da criagdo, conservagao e destruicao de
todas as coisas. Durante o processo diaspérico, os mitos da tradi¢ao oral Ioruba foram preservados no

Brasil e em Cuba nas expressoes da religiosidade dos seus descendentes.

Outro culto que acontecia na sociedade Ioruba era o culto destinado aos egunguns. Esse culto também
era masculino/androcéntrico e honrava os ancestrais fundadores das cidades ou individuos que realizaram
feitos importantes para toda a comunidade. Esse culto agia sobre a administragdo da justica no plano das
relagdes da sociedade Ioruba. Além desse culto masculino, existiam duas sociedades formadas pelas mulheres
iorubanas a Ialodé e a Geledé. A associagao Ialodé esta vinculada as questdes comerciais, ja a Geledé ¢ um
coletivo que busca cultuar os principios do sagrado feminino como a fertilidade da terra, o equilibrio da

energia vital da sociedade (axé) e a maternidade universal através do culto a Iyani, mae ancestral.

Segundo Bernardo (2005), a associa¢ao feminina Ialodé, conforme, cujo nome significa “senhora
encarregada dosnegdcios publicos”, era responsavel pelas questdes femininas, representando, especialmente,
os interesses das comerciantes. Sua dirigente tivera lugar no conselho supremo dos chefes urbanos e era
considerada uma alta funcionaria nas cidades-estado iorubanas. A associa¢ao lalodé se encarregava da
troca de bens materiais, diferente da sociedade Geledé que foi uma associagdo mais proxima da troca
de bens simbdlicos. A associagdo Geledé era responsavel pelos rituais de propiciacao a fecundidade, a

fertilidade, aos aspectos importantes do poder especificamente feminino.

No processo diasporico, essas relagdes sociais, familiares e religiosas foram ressignificadas no Brasil.

Esses novos significados sociais e mitico-religiosos estao presentes até hoje nos terreiros de candomblé.

Candomblé: ressignifica¢ao social e religiosa ioruba no Brasil

No Brasil, o Candomblé nao é uma religido em que a pessoa entra por conversao ou por tradi¢ao
de nascenca, mas a entrada na familia de santo acontece por livre adesdo ao processo iniciatico. Segundo
Prandi (2000), as atividades do terreiro sdo conduzidas pelo lider que pode ser masculino ou feminino.
O terreiro é regido pelo orixa desse lider, que recebe todo o destaque tanto nas atividades rituais, como
na organizagdo fisica do terreiro, pois o altar principal é destinado a esse orixa. Os demais orixds que
fazem parte do terreiro também possuem altares proprios: os quartos-de-santo. Essa organizagao fisica do

terreiro tem algumas variagcdes dependendo da regiao do pais, mas basicamente segue essa estrutura.

Asfungdes realizadas pelos componentes do terreiro estdo baseadas na estrutura hierarquica familiar
Toruba, visto que os mais jovens estdo submetidos as orientagdes dos mais velhos, porém aqui o que define
“mais velhos e mais jovens” nao ¢ a idade, mas o tempo de iniciagdo no Candomblé. Os mais novos devem
aprender, através da observacao, as praticas cotidianas e os rituais com os iniciados mais antigos. Como os
Iorubas formavam uma sociedade agrafa, o aprendizado no terreiro acontece pela oralidade.

As mulheres mais velhas, isto ¢, iniciadas ha mais tempo (e no Brasil o sétimo ano de iniciagdo ganhou o estatuto de

ano que marca a senioridade) chamam-se entre si de egbomi, que em Iorub4 significa “minha irma mais velha” e que

nada mais é que o tratamento que as esposas mais antigas, e por conseguinte mais importantes, do chefe usam entre si.
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A recém-iniciada é chamada iad, ou jovem esposa, noiva, que é como as esposas mais velhas chamam as mais novas.
Claro que, com o passar do tempo, essas designagdes reservadas as mulheres passaram também a ser usadas para os
iniciados masculinos. Além das praticas iniciaticas, como a raspagem da cabe¢a que marca o ingresso das meninas
na puberdade, o uso de escarificagdes indicativas de origem tribal e familiar (os aberés do candomblé), costumes do
cotidiano familiar africano foram igualmente incorporados a religido no Brasil como fundamento sagrado que nio
deve ser mudado: dormir em esteira, comer com a mao, prostrar-se para cumprimentar os mais velhos, manter-se de
cabeca baixa na frente de autoridades, dancar descalgo, etc. (PRANDI,2000, p. 61).

Segundo Chagas (2017), além da estrutura familiar, foram criadas fungdes baseadas na estrutura
politica das cidades-estado iorubanas. Da cidade-estado de Oid, foram criados os conselhos dos obas,
nos terreiros que tém Xangd como orixa regente. Também inspirado na cidade-estado de Oi6, foi criado
o cargo de equédis, as mulheres que ndo entram em transe ou incorporam o orixd, que sio responsaveis
por auxiliar nas atividades ritualisticas enquanto o orixa esta presente. Os terreiros regidos por Ogum
possuem o cargo de balogum (general), um dos mais altos cargos na hierarquia ao culto deste orixa. As
ialodés no candomblé sdo inspiradas nas mulheres que faziam parte dessa sociedade que administrava a

corte iorubana.

Antes, na Africa, na familia Iorub4, o orix4 era definido pelas relagdes patrilineares, ou seja, o orixa
regente de uma pessoa era o do seu pai e o orixa secundario era o orixa de sua mae, remontando a origem
ancestral do culto. No processo diaspdrico, durante o periodo da escraviddo mercantil, essa relagdo de
culto ao orixa passou por um processo de ressignificagdo. O parentesco ndo podia mais ser definido pela

linhagem sanguinea, por isso que a linhagem foi definida segundo a defini¢do mitica.

Aqui, no Brasil, cada pessoa continua descendendo dos orixas, e esses orixds sdo seu “pai” e sua
“mae” e lhe acompanharao durante toda a vida. Esses orixas sdo definidos através da consulta ao oraculo
de If4, porém, ndo mais interpretado por um babalad, mas pelo pai-de-santo ou méae-de-santo. Esses orixas
regentes sao o “orixd de cabega”. O culto ao orixa da mae também continuou aqui no Brasil e ele é revelado

também pelo oraculo de Ifa, recebendo o nome de junto.

Consideragdes finais

O Candomblé foi capaz de se consolidar como um processo de resisténcia contra a escravidao e o
apagamento dos seus tragos culturais dos povos Iorubas. Milhées de africanos desembarcaram no Brasil,
satisfazendo as necessidades dos ciclos economicos e o rendoso comércio de escravos, esses povos foram

espalhados em todas as regides brasileiras.

Asadaptacoes, criacdes e recriagoes, fizeram com que o Candomblé se consolidasse como um espago
que transportava o negro, no Brasil, de volta para a Africa. Ao sacralizar os espacos dos terreiros com o
toque dos orixas, com sua musicalidade e for¢a simbdlica das linguas africanas, os iniciados e participantes

dos rituais, por um instante, regressavam para a sua terra ou para a terra de seus ancestrais.

Agora, 0s negros nao eram mais pertencentes de nagdes africanas, mas, afrodescendentes irmanados
nas familias de santo espalhadas por todo o Brasil. O povo de santo, dentro dos terreiros de Candomblé,
recriava lagos familiares a partir de sua conexdo com o sagrado. Os terreiros se converteram em pequenos

compound que recriavam a sociabilidade das cidades-estado iorubanas.
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A partir do Candomblé, novas manifestagdes religiosas surgiram em varias partes do Brasil. Essas
novas formas de religar o sagrado ao som dos tambores e dos ritmos afrodescendentes fundiram elementos
religiosos iorubas e bantu, indigenas e brasileiros que deram origem as religides afro-brasileiras como

Batuque, a Jurema, a Umbanda e tantas outras manifesta¢oes da religiosidade de matriz afro.
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