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“Candomblé is Africa”. Forgetfulness and Utopiatie Candomblé jeje-nagd
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Resumo

O Candomblé jeje-nagb estabeleceu-se na Bahianais flo século XIX e primeiros anos do século XX,
durante o periodo final da trata de escravos oosith chamada Costa dos Escravos. Diante de um novo
contexto cultural e regional, que era a Bahia d&cgros escravos das cidades yoruba e ewe-fonpsnuit
dos quais representando grupos étnicos/reinossfif@jaram uma nova realidade religiosa, a pddas
memorias partilhadas e das similitudes culturaibesn assim, colhendo contributos a outros grupos
étnicos africanos e ao catolicismo popular. Estotéoca a problemaética do esquecimento em termos:
das diferencas étnicas e politicas nos episodizdaftionais do Candomblé, ndo obstante a diversidade
das suas nag0es (ficcionais); da escravatura commracesso de reconfiguragdo identitaria que canduz

a uma espécie de amnésia causada pelo trauméasienrdzamento/exilio forcado; da agéncia masculina.
De igual modo, est4d em andlise a complexa utopitunidacdo do Candomblé como uma religido de
continuidade com a Africa e de realeza africansyamistura entre “passado mitico” e “lar imagingdo”
narrativa que curiosamente esquece o processdacdewescontinuidade e “adaptacao criativa”, eisiv
nos aspetos estéticos do ritual.
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Abstract

The jeje-nagd Candomblé was established in Bahiads: 19th century and the early years of 20th,
during the last days of slave trade, from the dedd'Slaves Coast”. In a new cultural and regional
environment — which was Bahia in those days —,cAfrislaves from Yoruba and Ewe-Fon towns, many
of them representing rival ethnic groups/kingdoritsged a new religious framework using shared
memories and cultural similitudes, and collectedcps from other African groups and Portuguese
Catholicism. This text focuses the oblivion of: hmt and political differences in Candomblé
foundational moments, despite it (fictional) “nai®3; slavery as a process of identity reconfigurathat

led to a sort of Amnesia caused by the uprootiagra/forced exile; male agency; and the complex
utopia of Candomblé as a religion of continuityAfsica and African royalty, in a mixture of “mythat
past” and “imagined homeland”, which curiously ferghe creole process of discontinuity and “creativ
adaptation”, visible in ritual aesthetic aspects.
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Introducao

A Etnicidade se apresenta, a paginas tantas, calooam foco as demandas de
natureza étnica, no propoésito de autodefesa, ntedwsicionamentos e narrativas
totalizantes vinculadas as diversas estruturasoderpTais demandas, por reafirmacao
identitaria e visibilidade, sao recorrentes e it@srem percursos historicos especificos.
Etnicidade, autodefesa, estruturas de poder, pasurhistoricos especificos:
verdadeiras palavras-chave que se entrecruzam cs@ fendmeno religioso téao
embrenhado na histéria do Brasil — o Candombléa@dGmblé se tornou, quer por sua
historicidade quer pela atencdo dedicada por haskmres, antropologos, sociélogos,
entre outros, uma marca da presenca africana reil.B&final, recordemos Stuart Hall
(2003, p. 40): “A Africa passa bem, obrigado, nésgora. [...] A ‘Africa’ que vai bem
nessa parte do mundo é aquilo que a Africa se tonwonovo mundo, no turbilhdo
violento do sincretismo colonial, reforjada na faha do turbilhdo colonial”.

O que este trabalho pretende ser € um conjuntaidipas pistas, em torno
desse turbilhdo “africano”, impresso na fundaca&€dodomblé, a partir de uma nova e
ousada perspectiva dentro dos estudos do CandoantiBeagéncia amnésica. Pegando
de empréstimo o conceito de Capone (2011) de aefs rituais”, vale indagar se, em
rigor, tais rearranjos ndo sao, em parte, a faswvalie produto de um processo de
esquecimento, sem o qual ndo teria sido possivéilbsidismo cultural” (BURKE,
2003).

Descricao do objetcen passant

Apesar de descrito como uma religido de musicamsér ritual, adivinhacao,
iniciacdo, hierarquia, mitologia e “memoria afriedno processo de emergéncia do
Candomblé ndo se constitui uma narrativa lineaassuncéo de que a religido € um
fendbmeno de recriagdo simples de costumes africansportados de Africa para o
Brasil ndo contempla a totalidade das agénciasredosanjos e dos processos hibridos
que resultaram numa realidade religiosa permanemiemem sintese, ainda que
imbuida de um ideal de continuidade (propagaddHeokovits,passin).

Um desses fatos que contrariam o carater espontéonesurgimento do
Candomblé € o da pré-existéncia de cultos africammsBrasil, os quais teriam,
inevitavelmente, de produzir efeitos e continuidaded Candomblé, ou seja, €

indeclinavel que tais cultos, estando na origen€dndomblé, haveriam de oferecer a
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este Ultimo os seus contributos. Parece, entdoavaf reconhecer que a historia do
Candomblé anda de braco-dado, ndo apenas com adpede trata de escravos,
conhecido como “Ciclo do Benim”, nos séc. XVIII eXX(LEPINE, s.d.), como
inegavelmente com a histdria da presenca africanBrasil, de um modo mais vasto,
consolidando um contexto que favoreceu a fundag@@ashdomblé.

Ora, do ponto de vista religioso, a marca africe@anicia com o designado
Calundu colonialtermo quimbundo que estaria em voga (a0 menogi@o da Bahia
do século XVII até meados do século XVIII, seguivanla Pessoa de Castro (2001). A
mesma autora alertou para o cuidado a ter com ergle@acdo do termo a uma
manifestacéo exclusiva, devendo antes supor gesrmtremeteria para uma variedade
de préticas religiosas de matrizes africanas, as quiio excluiriam (parece) elementos
indigenas, fruto dos encontros afro-amerindiosfaendas brasileiras, como mostra a
famosa aquarela de Zacharias Wagener, do séculd, X¥presentando negros
dancando no que parece ser um ritual e no qual asnetbmentos faz uso de um
“cocar” indigena. Ritos de cura com fumo e o suggitn, no século XX, do Candomblé
de caboclo, séo evidencias desse hibridismo. Adgroamo recorda Renato da Silveira
(2006), num trabalho emblematico e de fundo, agidels africanas e amerindias sao
essencialmente tecnoldgicas e materiais, afinalfgabes dbvias ligadas a escravatura,
desterro e clandestinidade, e bem assim as sidgbtientre ambos os universos. E
natural que tenha havido uma substituicdo de el@seiricanos por brasileiros, desde
que a eficacia se tenha verificado. Vale sublinbamocdo de eficacia como
profundamente operatéria nesses contextos religioSomo ja demonstrado noutra
sede (FERREIRA DIAS, 2013c), na trilha de Robintdor(1960; 1993), o conceito de
eficacia é essencial na preservacdo de um procettinoel gesto ritual, funcionando
como o medidor quer da forca religiosa de uma idade quer de um sacerdote.

Ademais, parece evidente que as confrarias retigi@sistds, concebidas para
acolher os negros, ofereceram terreno para andamdtago-religiosas, que
contribuiriam para fecundacdo do Candomblé. Salmdus, regra geral, tinham lugar
em espacos domésticos, 0s quais iam sendo reddiegetemporariamente para tais
fins, ndo € de menosprezar que a urbanizacaomas tio século XVII e a emergéncia
do sistema de “negros de ganho” tenham dado origeoultos mais complexos,
podendo eventualmente existir moradas de negrogmgne ja templos mais ou menos
estruturados, onde os sacerdotes iniciavam fi@iterediam clientes, lancando os “[...]

fundamentos favoraveis a um processo de constitficy (SILVEIRA, 2006, p. 236)
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do Candomblé como ele € hoje. Tais dados contraaigwarrativa utopica de fundacéo
do Candomblé nas exclusivas agéncias nagos(-yombid) processo que, pela via da
oralidade, parece conter o pressuposto de exptdsinica fundacional.

Ainda que, como sugere Nicolau Parés (2006), esslasdus, precursores do
Candomblé, tivessem uma centralizacdo nas curadiventeacdo, mais do que em
praticas iniciaticas, foram, sem duvida, fundamsnta consolidagdo de um “principio”
religioso africano no Brasil. Nado se pode, igualteenter uma visao do tipo
evolucionista da historia dos cultos africanos masB; das senzalas para os calundus
domeésticos e rudimentares, destes para calundus coaiplexos e por fim para o
Candomblé. Ha sempre uma necessaria consciéncipuealdidamos com praticas e
ocorréncias mais do que com uma linearidade diseurBesse modo, as coisas vao
acontecendo a diferentes tempos e com diferenses cpois, mesmo hoje, numa altura
em gque o Candomblé se considera institucionalizgswmanecem casos-tipo de
calundus, em que pais e maes-de-santo se dedipedtiGas de cura e adivinhagdo, ndo
possuindo um culto consolidado, com templo, nesfitelebracdes e hierarquia.

Amnésia e recriacao étnica

O Dicionario Técnico de Psicologialefineamnésia como uma “[...] dificuldade
psicopatologica [...] para recordar total ou pdmecgnte pretéritos da vida [...].”
(CABRAL; NICK, 2006, p. 19). A amnésia pode resultie eventos traumaticos,
podendo assumir um carater temporario ou definitibesse modo, sabendo que
lidamos com a escravatura — cujo reconheciment@maranto traumatico nao é novo
(MELLO, 2010; PEREIRA, 2010; PEREIRA, 2011; FERREIBIAS, 2013a) — € a
necessidade de redefinicdo identitaria em um nomtexto, valera a mencdo a amnésia
psicogénica como especificidade patolégica. Enogagrais, tal amnésia compreende
uma perda de memdéria temporaria, que leva o inglivid esquecer trechos dos
acontecimentos devido a algum trauma psicologieearido-o a desmemoriar dados
recentes e, até mesmo, fatos que aconteceramdantesima. Regra geral, a lembranca
volta depois de alguns dias, podendo a sua reatfaerser estimulada com o uso de
fotos ou objetos que estdo associados a informasgaecida. Ora, tal parece ser
particularmente interessante para o entendimentprocesso de fecundacédo quer do
Calundu quer do Candomblé. A consciéncia do tragu@aa escravatura constituia era

um dado da época, razao pela qual em Ouidah, Bémath, antigo Dahomé, os escravos
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eram obrigados a dar voltas em torno da Arvore siguEcimento, na ansia de que tal
ritual constitui-se um apagamento da memoria @elatidade, tornando-os sujeitos “em
branco”, i.e., sem memoéria e autoreconhecimentpazes assim de lidar com o
desterro e a violéncia fisica e psicologica dasesdéo.

Assim, ao reconhecer que a escravatura gerou umassn(psicogénica) que
abriu portas a constituicdo de um nathosafricano no Brasil, sou a declinar a teoria
herskovitiana de “sobrevivéncia cultural’, que m@za uma continuidade entre os
costumes africanos e as praticas desenvolvidasono Mundo. Se ha licdo que todas
as diasporas tém ensinado € que em cada contexiéd sena necessaria recriacao
cultural que contém continuidades, rupturas e ipd@a. Como bem salienta Parés
(2006, p. 17), “[...] h&, portanto, alguma coisa qpermanece ao lado de outra que
muda.” E, portanto, pela nocdo d@elaptacdo criativa — adaptada e com nova
roupagem (FERREIRA DIAS, 2013b) a partir da tedeaTaylor e Lee (s.d.) — mais do
gue por qualquer ideia de sobrevivéncia, que nddltemte dos discursos dos agentes
religiosos, considero prolifero olhar o Candomblé.

Para se entender a forma como a amnésia atuoumad@ do Candomblé, é
essencial compreender as pluralidades étnicas sfde em jogo. Com referéncia a
Africa ocidental, em particular ao espaco cultymiiba, as identidades étnicas ndo s&o
estanques, e contém multiplas referenciagfes, imudu religiosas derivadas de
matrimonios, guerras, aliancas, e origens mitiéoichs, como em se tratando de llé-
Ife. Em todo o caso, enquanto essas pluralidadesastrmcais tinham grande
visibilidade e operatividade nos contextos africa@omesmo os traficantes de escravos
e as administracdes coloniais estavam bem cierdssniesmas, as necessidades
referenciais abrangentes conduziram a expansaersminacdes, comoagol e jeje.
Mesmo na Africa, tais processos de identificacdo eétiveram independentes de
agéncias atlanticas, e o caso da yorubanidade ag@edd comércio transatlantico de
escravos e outras mercadorias, saberes religiogemnascimento cultural lagosiano
(MATORY, 2005; PALMIE, 2007; FERREIRA DIAS, 2013a¢ exemplo
paradigmatico de como as identidades sédo dinaraicasonstruidas. Igual exemplo é a
transformacao da designacdo “mina” de uma regifecéfica na Costa do Ouro para
uma vasta regido em torno do Golfo do Benim, aleadg diferentes grupos étnicos.

“Morte social”, “dessocializacao”, “despersonalidat e “transformacdo em
mercado” sdo termos que aportam, primariamenteyanto traumatico da escravidao.

O sujeito escravizado tornado objeto se vé degpedsi mesmo, de suas circunstancias
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historico-pessoais, culturais, religiosas, filotag e fisiologicas. A profundidade do
trauma néo pode ser medida em palavras. Todaé&neial subjacente estd documentada
em gravuras, relatos, e reconstituidas em filmésocementéarios, mas vale reconhecer
gue sem se ter passado pela experiéncia 0 maxienoagupermitimos € supor/imaginar
a dimensao da ruptura e do choque que tal evemnstittou. Sendo assim, € certo que
tal evento terd produzido o efeito amnésico, aipa, eventualmente, temporario, 0
qual permitiu a reidentificacdo do sujeito a pagtimo coletivo africano no Brasil, e fora
deste com a sociedade brasileira. O africano egad ao cumprimento de varios
papéis identitarios, ou por outras palavras, no deusa-dia trajava diferentes
referenciais étnicos, etnicidade essa que ia péma da consciéncia de si mesmo, que
naturalmente |he habitava, mas que ia sendo maigwm meio de todo o processo de
nominacao. Ao passar pelo trauma e pela despeizagé@d, a perda de memoria de si
facilitou a recriagdo étnica, quer interna queemd. A metaetnicidade tinha, pois, na
Bahia dos séculos XVII em diante forte valor opénat(PARES, 2006).

Sabendo que o comércio de escravos oriundo do @olf®enin, foi potenciado
pelas guerras de expansdo(ig e conquista do Dahomé, e mais tarde pelas batalhas
que viriam a fazer tombar o ImpéKyo-Yoruba a partir de 1830, seria natural que tais
rivalidades fossem reconfiguradas em didspora, thasse ela resultado de um
processo de violéncia fisica e emocional capazro@ugir amnésia traumatica). Ao se
encontrarem em igual estado de despersonalizagmgados a um sistema no qual
eram mercadoria transacionavel e utilizada semti@mgmentos morais, os africanos
se viram numa situacdo em que uma nova autocorsxiéoletiva emergia em funcéo
da alteridade que brotava face ao branco. Naoig, ge estranhar que Parés (2006)
tenha afirmado que,

O processo de construcdo identitaria jeje, apar@nite restrito a Bahia,
parece ter acontecido ao longo de varias décaflssarsdo a denominacgéo

de um grupo étnico particular a um ambito cada we#s genérico e
inclusivo de todos os povos gbe-falantes. (PARIS6, p. 79).

O processo ndo € um exclusivo jeje. Sabemos quenamidnacdo “yoruba”
pertencia inicialmente aos povos da regiéc{)glé e resulta da alteridade colocada em
jOogo entre estes e o0s tapa e hauca, mais tardecpaata pelo Renascimento Lagosiano,
o qual fazendo uso das experiéncias diasporicaaeyliserra leonesa e brasileira, e em
contraste com a colonizacdo britnica, esbateur@stefras étnicas proto-yoruba,

fazendo sobressair um ideal “nacionalista”.
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7

Ora, se a amnésia psicogénica é ultrapassada @aloso a elementos que
permitem recobrar a memoria, a constituicdo desrefte solidariedade e confrarias
religiosas — Vodun, Qga ou afro-cristas — foram, ent&o, a plataforma,daraartir de
tais elementos recobradores) a que chamaria n@xtondemnemaonicas culturais
uma nova identidade coletiva e uma nova identifioaétnica. Naturalmente que tais
mnemonicas culturais buscavam, idealmente, os dragativos para além das
solidariedades africanas. Dessa forma, ainda qué&n@ndades africanas fossem
separadas em angolas, jejes e nagos, a hetercg@aéhica era uma realidade vivente
no seio de cada uma delas, produtora de aliancas,ignalmente de tensdes. N&o
obstante os casos pontuais de confrontos e antagosy vale reconhecer que
supraidentidades jeje, angola e nag6 foram ganhérga, albergando um numero
significativo de etnicidades locais, como mabhi,adayvijgbu, oyo, entre tantas outras.
Desse modo, recupero argumento usado noutra sedgied@amnésia e criatividade
caminharam juntas num processo de grande magniudeventar tradicdo africana
em solo brasileiro. O desenraizamento enquantaipsode amnésia psicogénica aliado
ao recurso as mnemaonicas culturais tornou posabglafricanos recriarem tradicoes,
tecendo-as com dados adquiridos dos contatosafricanos, afro-amerindios e afro-
cristdos. Deram-se, entdo, padronizacdes rituags gldstica amplitude, todavia),
abrangendo tempos e modos iniciaticos, terminojdgienicas religiosas e ado¢éo de
um modelo socio-religioso do tipo conventual (ma@idximo do padrao jeje-
daomeano), transformando os cultos individuais eletigos, num modelo que seguiu
as experiéncias daompound yoruba, e cuja comemoracédo publicasi@, ndo tera
escapado a uma certa influéncia catolica de seguprapria das missas e celebracgdes.
Todos esses processos de selecéo, se deram, énagendir dos cultos exemplares de
Sango, Osun e Qbatala, com a designacédo de iyawo, noiva, a paotireferencial
religioso deSangé e do modelo familiar deyo, e com a pintura dos novicos e o traje
branco iniciatico préprios d@sun eQbatala.

Todo esse rearranjo ritual, metodoldgico e orgamral ndo é de se
menosprezar, levando em consideracdo que na Addidental divindade e identidade
étnica estdo imbricadas e, mais importante ainde, apda divindade possui 0 seu

préprio modelo cultual (o qual é simultaneamentigicso e politicd), agora recriado

2 Ao possuir uma dimens&o étnica e grupal, a didadao seu culto, no espago comumente designado
por Yorubaland assumem um papel politico no sentido de prodsitate espirito comunitério,
profundamente enraizado nas identidades e no feltdsais, como trata, por exemplo, Jacob K. Olapon
(2001) a partir do caso d&sun em Qogbo.
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dentro de uma moldura designada por Candomblé potadaptado das terminologias
guimbundo, sabendo que no Congo o te@ambonderemete para “costumes dos

negros”.

Amnésia e ficcionalidade das “nac¢des” de Candomblé

O reagrupamento dos negros em identidades me@aete em irmandades
religiosas catolicas, a partir de ideias colon@gs“nacdes” africanas, deu origem a
recomposicdes no interior das estruturas africa¥as.se pode negar que tais andancas
de heteronominacéo foram importantes na constdaudgdum sentimento partilhado em
Cuba, como tratado por Palmié (2007), e na regidaibyad. Nao obstante, o percurso
das identidades africanas derivou em matéria osligiSe é comum a designacéao jeje-
nagod para o Candomblé da Bahia, que vem sendddrataetnografia e antropologia,
desde os classicos Bastide, Carneiro, Verger, lsanderskovits, e tantos outros, a
partir das casas-chavao de Salvador — Engenho Vélatois, Opd Afonja — ja bem
alertava Vivaldo da Costa Lima (1976, p. 75), gaecasas de Candomblé na Bahia
“[...] se dizem, elas préprias, ou apenas jejesauente nagos.”

De tudo o mencionado, e da bibliografia sobre suri® (que ndo cabe aqui
passar em revista), parece evidente que todo @gsoale cruzamento entre africanos
que vem ocorrendo desde o século XVII haveria deirsafeitos na recriacdo
identitaria. Com a consolidacdo do Candomblé auaseo (ou terdo sobressaido
finalmente aos olhos exteriores?) para as distthetdre modalidades rituais, as quais
cabiam dentro de um ideal “nacionalista” africafo.tratar esta questdo, em enfoque
aos yoruba, em trabalho a publicar, ja citado,éfgue ao se constituirem como “[...]
referenciais simbdlicos e posteriormente de linhagmtra-terreiros [...]", estas
chamadas “nacdes de Candomblé”, “[...] recriandaatidades étnicas africanas, agora
ndo de forma politica mas simbdlica, referenciabstalgica.” (FERREIRA DIAS, [no
prelo] s.p.). Dessa forma, cumpre reconhecer quedséas “nagbes” um ideal de
imagined homelandsrazdo pela qual, este processo de ordenacdo egDeS!
significou buscar para além da amnésia as refagitnicas familiares, de linhagem ou
clanicas, que simultaneamente significaram um eafg@al identitario e um
reconhecimento dos matizes culturais proto-yorfwmd.outras palavras, o processo de
desenraizamento de Africa e o enraizamento em xtonterasileiro escravista, e a

sucessio geracional que fez de Africa uma patsarae e imaginada se desenrolou em
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idealizacdes nacionalistas expressas no reduggiast. Dessa forma, as “nacdes” de
Candomblé séo ficcdes de exaltacdo e expectativiatdOde o falecido pai-de-santo
Eduardo Mangabeira ser reconhecido como Eduardd, lgam referéncia a “nag¢édo” do
seu Candomblé, faz prova disso. O fato de a CamacBrdo Engenho Velho, o Gantois
e tantas outras descendéncias se designarem assiasisob o0 epiteto de Kétu nos
revela que tal cidade serviu de emblema identitétigs contornos sao dificeis e estdo
ainda por alcancar, ainda que se saiba que taldeidai palco de grandes
movimentacdes gbe-yorubas e, possivelmente, dercamde grande contingente de
escravos. N&o obstante, é dificil supor a razdqueoKétu se teria sobrepost@go,
capital do império yoruba, e exaltada durante doper do renascimento cultural
lagosiano, ainda para mais sabendo que falydeque vieram iyanasso (iya Naso) Oka
e Bamgbéé Obitikd. Temos aqui, uma vez mais, a agénciantiaéaia que, pelo seu
viés, permite supor (a0 menos supor) Gyé representaria, a época, ndo um epiteto de
coletivo — como aconteceu com a yorubafilia péséngp—, mas antes um simbolo de
repressdo e guerra, em particular nas relacbes osompovos gbe-falantes, os quais
deram enorme contributo para a formac&o do Cando(PRES, 2006). Dessa forma,
Kétu, ao ser uma cidade na fronteira entre o 6eiwitQyo-Yoruba e o Dahomé,
sobressai comlmcusde interag&o e hibridismo.

Destarte, ainda que ficcionais, as “nacfes” de dGablé serviram para
diferenciar as modalidades de culto e na utopiamwyimento memdria-amnésia-
memoria reconstituir um ideal africano, sob osetpft Queto-Nago, ljexa, Angola,

Congo, Jeje, Jeje-Mahi, Jeje-Savalu, Xamba, Efiaine eutros.

“Candomblé é a Africa” ou a utopia das continuidads, e a amnésia coeva da

crioulizacéo

Percebe-se, portanto, que o Candomblé, emborataesilde um processo
hibrido que foi fortemente impulsionado pela ammésiontém a premissa da
idealizacdo africana, bem expressa nas suas “fag@ssalgicas, que criam um
sentimento nostalgico e de pertenca face a um ksysecifico da Africa ocidental. Ora,
um dos aspetos mais marcantes gerados por estespopoem particular a partir do
inicio do século XX, foi o da utopia da continuidadntre o Brasil e Africa. O
Babal6orsa Pécé da Casa de Oxumaré, Bahia, ja por diveezs \aludiu a ideia de

gue o Candomblé é o repositério de um saber rebgairicano do séc. XVIlI, razéo
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pela qual o yoruba cantado no xiré ndo seja pdwe@os yoruba de hoje. InUmeros

sacerdotes e sacerdotisas orgulham-se de sua@oelairmando que o “Candomblé é a

Africa”. Toda essa utopia € plasmada na narratvdutidacdo do Candomblé nago,

com as trés princesas-sacerdotisas vindas da Aitaesse fim. Neste caso a amnésia
historica produz, com efeito, uma narrativa do tipmantico e fabuloso, num salto de

génese dado pela agéncia maravilhosa dos seugeimtmntes, quase ndo-humanos. A
histéria € bem mais complexa (SILVEIRA, 2006).

Adstrita a um ideal de “purezd” a utopia das continuidades reconhece as
perdas, fazendo entrar em acdo a nostalgia pefopot ideais quase miticos do
passado, mas néo faz caso dos processos de desasfio por que passaram 0S povos
africanos, e ndo reconhece a agéncia crioula. Desg, todo 0 movimento visa
restaurar a ordem perdida do passado — utopiaeqpoeda a ansia cristd do reino dos
céus na terra — e, desde cedo, se volta para@Aeva. O processo de nagdcentrismo
que resulta das trocas bilaterais entre Brasil gcd\f(PARES, 2010), aceitando os
saberes religiosos do presente (seja em 1930 sgga tomo dados atemporais e
imutaveis, capazes de produzir reciclagem religiésaesse estado de espirito que
surge a agéncia de Martiniano Eliseu do Bonfim e quito fascinou Ruth Landes
(1947) —, que influenciou determinantemente o ruhnoCandomblé. Por meio da
criacdo dos “Obas de Xangd” no Axé Opd Afonja, Méeho — que vinha de Lagos
influenciado pelo renascimento em voga — foi respwal pela idealizacdo yoruba do
Candomblé, ao ponto de Méae Aninha, lider do termgdionar que essa instituicao, na
verdade criada por Martiniano (num exercicio cssle inventar tradicdo), era algo
gue o Engenho Velho havia esquecido (LIMA, 2004)pkzando assim a sua casa
como repositorio de saber africano por exceléncia:

[M&e Aninha a Donald Pierson] Minha seita é purameamgd, como o
Engenho Velho. Mas eu tenho ressuscitado grande gartradicao africana

gue mesmo o Engenho Velho tinha esquecido. Elesut@ancerimdnia para
0s doze ministros de Xang6? Nao! Mas eu tenho! A,IRD04, p. 210).

Ora, com Herskovits, Carneiro, Landes, Bastide gg&fe a yorubafilia, ou o

nagocentrismo se preferido, ganha impulso valoozammolocus de superioridade e

% O ideal de “pureza” se constituiu, desde, peloasea época de Nina Rodrigues, na virada do ség. XI
e sendo reforcado nas décadas seguintes, nase®lagin pesquisadores, como sinal diacritico da
comunidade candomblecista. E, pois, de supor qoenceito tivesse sido sofrido cosmética tedrica a
partir de uma ideia de autenticidade africana. &6pureza”, escreve Matory (2001, p. 172 — tradugéo
nossa): “[...] a “pureza” tornou-se em modelo ndimeade identidade e pratica [ritual] no Candomblé
baiano.”
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pureza africana, face aos candomblés designadosbammios. Toda essa agéncia
conjugada com as relagdes bilaterais entre Afri@aasil foram responséaveis por um
renascimento baiano, se me é permitido assim a@peligie se afirmou nas iniciativas
de reafricanizacdo, com cursos de lingua e cuitaraba, com missdes diplomatico-
académicas africanas ao Brasil e viagens “de r@talm agentes religiosos brasileiros a
Africa, que produziram inimeros efeitos no Cand@mpCAPONE, 2004; 2011;
FERREIRA DIAS [no prelo]), efeitos esses entendidosmo produtores de
autenticidade. Mais uma vez a amnésia esta bemtpate parece ser um fio condutor
das agéncias no Candomblé, desde a fundacdo aenfgepermitindo processos
hibridos e inovac¢des, como a reintroducdo e agaraalizacdo do sistema de If& como
religiosidade yorubé por exceléncia (FERREIRA DIR815).

Nesse percurso de valorizacdo de Africa enquanta peometida, mitica ou lar
imaginado, ndo cabe a agéncia crioula. H4 uma aangesr em relacédo aos contrastes
entre africanos e gente da terra, quer aos pracddbados. Ha, claro, que supor o
impacto dos poderes externos sobre os discursteaes ide pureza africana, desde Nina
Rodrigues as leis que permitiam o culto por paotetdrreiros “puros”. Ainda assim, as
narrativas e esquecimentos dos agentes religiassmf e fizeram o seu caminho.
Como escreve Nicolau Parés (2006, p. 84), “[...]Jndesmo modo que os jejes de
Cachoeira discriminavam os crioulos, os crioulosnstituiam irmandades que
discriminavam os africanos.” Como recorda aindaesmmo autor, uma velha africana
declarou a Nina Rodrigues que ndo dancava no Cardado Gantois, ja famoso a
época, porque “[...] o seu terreiro era de gent€alsta (africanos) [e] que o terreiro do
Gantois era terreiro de gente da terra (creoulosukatas).” (PARES, 2010, p. 172).
Apesar desta dicotomia largamente esquecida nosirtey; a verdade € que seria a
agéncia crioula a manter o Candomblé vivo e, naaet a direciona-lo no sentido da
reafricanizagdo, pois com a morte dos africanosiiaw de ser os seus descendentes a
reclamarem a autenticidade africana pelos vindalodliares e/ou religiosos. Agéncia,
essa, alias, reconhecivel pelos trajes, hoje dadagpor “roupa de baiana”, mas a

época descritos como “traje de crioula”, face agetafricano préprio “da Costa”.

Amnésia e agéncia masculina
Percebemos que a amnésia tem permitido a sobnewdvéos cultos africanos
no Brasil, nomeadamente o Candomblé. Trata-se desolmrevivéncia, vale notar, ndo

no sentido herskotiviano, mas antes uma sobrevivé@nativa feita de hibridismos e
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escolhas. Um ultimo aspeto que merece destaquie, @esrcicio de buscar o que foi
esquecido para entender o que sobreviveu e, bam,ass®mar atencdo para agéncia
amnésica dentro do Candomblé, é o da agéncia nresddlum dado histérico que lya
Naso Oka foi auxiliada na fundacéo do terreiro daalBranca, no Engenho Velho, por
dois sacerdotes masculinos: Bamgb®bitiko e Baba Apa. Sobre lya Naso sabe-se
que se trata antes de um titulo do que de um nameaso ligado ao culto imperial de
Sango, divindade-tutelar da cidade Qg¢. Lisa Earl Castillo e Luis Nicolau Parés
(2007) sugerem que lya Naso seria uma negra libattaada como Francisca da Silva,
proprietaria de escravos e libertos condicionadoge eles a sua sucessora, Marcelina
Obatosin (comumente grafado Obatossi). Segundorativar corrente nos terreiros de
Candomblé, ela teria sido auxiliada por lya Adétyé Akala. Sobre estas pouco se
sabe, e ha teorias que apontam para que, pelo migaoakala fosse na verdade a
propria lya Naso. Quanto a lya Adéta, esta terrauistado a alforria apds nove anos
de cativeiro, criando entdo um culto domésticoOsdosi (SILVEIRA, 2003),
legitimando a ideia de que esta seria originari&éke. Seria lya Adéta, entdo, a lancar
as bases do Candomblé da Barroquinha, instituimoyglta de 1807, com a plantacao
do llé Ase Ayra intilé, na antiga Ladeira do Berqud, atuahR{isconde de ltaparica.
Esse Candomblé seria, entdo, fundado por lya N@sd ema tal de lyalisé Danadana,
sendo a primeira consagrada ao cultoS8agé e a segunda ao culto @gjosi. Da
segunda nada de sabe. Apesar desta narrativeo(farique coloca trés mulheres na
fundacdo do Candomblé (da Barroquinha, pois é comuarrativa ser entendida como
a fundacional de todo o Candomblé), como sejanNgg0, lya Adéta e lya Akala, a
historia parece ser mais nebulosa, uma vez quiNagd e lya Akala poderiam ser a
mesma pessoa, e lyalis6 Danadana foi igualmenteriampe. Ora, praticamente
esquecidos ficaram os nomes de Babdpé e BabaOburd. Dos levantamentos
documentais feitos por Castillo e Parés (2007) stendya Nasd e Bamghké foi
possivel situar historicamente.

Para o caso importa ter presente que na narratigal” do Candomblé Baba
Oburo esta praticamente ausente, e que BaigaZe Bamgbg Obitikd surgem como
coadjuvantes. Antes de apresentar o prato, issugerir uma hipotese, coloco mais
alguns ingredientes em nossa panela argumentddeeido a disputas internas no
Engenho Velho, dois terreiros foram fundados: ot@are o Axé Op6 Afonja. Sobre
este ultimo, fundado por Mae Aninha, € conhecidasteita relacdo dela com o

Martiniano Eliseu do Bonfim, um desses jovens qa$ chama de transatlanticos, por
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ter nascido na Bahia, educado em Onin (Lagos) eessgdo a Salvador para
estabelecer uma fama que ombreia com a de Rodbphins de Andrade, o ja citado
Bamgbgé. Da estreita relagcdo entre Aninha e Martinianscea a instituicdo dos
“Obas de Xang6” (LIMA, 2004), que ainda hoje se thkamno Axé Op6 Afonja. No
entanto, Martiniano nao foi o primeiro agente tiesg masculino ligado ao Axé Opd
Afonjd. A memoria oral regista Joaquim Vieira ddv&i conhecido também por
Obasania [possivelmente alguma corruptela lingusisiio yorubaQbaseina? (“rei que
faz fogo”)], que, segundo Valéria Gomes Costa (20édteve envolvido na fundacao
de varios terreiros no Recife e Bahia, na década8d@®. De acordo com Conceicéo
Silva e Rocha (2013), Mae Aninha se deslocou ao &0 Janeiro em 1886
acompanhada por Rodolpho Martins de Andrade e Joayieira da Silva. Tal fato
demonstra bem a importancia de tais agentes rgfigionasculinos. Sobre Joaquim
Vieira da Silva, Santos Tobioba (2007), refere-se gste é saudado como “Essa
Oburd”, sendo possivelmente o ja citado Béliurdo. O mesmo autor indica que, em
1892, Mae Aninha mudou o seu Candomblé para a Cegaardo no Rio Vermelho,
local onde funcionava o Candomblé de Joaquim Vigi&Silva. E, portanto, evidente
que Tio Joaquim — com quem M&e Aninha teria, e\amtente, uma relacdo amorosa —
nao foi apenas um agente auxiliar e pontual de AMérha. Vivaldo da Costa Lima
(2004) afirma que Aninha “fez santo” duas vezesngiro com Marcelin@batosin, na
residéncia de Maria Julia Figueiredo, eventuakfitfarnal de lya Naso e terceira mae-
de-santo do Engenho Velho, e por consequinte, 4885, no Engenho Velho, com
Tedfila, Rodolpho e Joaquim. Tal fato merece atenpais Aninha se torna filha-de-
santo de Rodolpho Bamgi#e filha-irma de Joaquim Obasania.

Ao tratar da etnohistéria do conceituado terrdimoAlaketu, Renato da Silveira
(2003) versa sobre a memoaria oral e fatos histoafamps em torno dos mitos ligados a
data da fundacédo do terreiro perpetuado na mensotetiva candomblecista, como
“Terreiro da Mae Olga”. Apesar da linhagem femirgnde sangue, na linha do Gantois,
que vai até hoje a Mae J¢jo, o Alaketu foi fundgdo um casal, Maria do Rosario
Francisca Régis (Otampe Ojaro) e Joao Porfirio Rd&aba Olaji, ligado ao culto de
Osala. A preponderancia deste esta patente no norterréao: 1€ Maroia Laji, o qual
teria sido fundado para o @ Gsumareé, embora o templo central fosseQiéosi,
numa mesma légica de outros templos, como o Engéalm. Mesmo que a linhagem
tenha seguido feminina, é fato historico o papedat®rdote batizado com Jo&o Porfirio
Régis.
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Nesse sentido, ao contrario da amnésia psicogéresaltante do periodo
fundacional do Candomblé, ao caso da agéncia niaaatrieio esta se tratar de uma
amnésia intencional. A medida que as liderancageatosiros iam sucedendo pela via
feminina nos casos do Candomblé da Barroquinhayrm@ativa fundacional que exclui
guase em absoluto os sacerdotes masculinos va s&rida, reconduzida em funcédo da
necessaria legitimacdo sacerdotal feminina. E pso ique, apesar das justificadas
criticas de Matory (2008) a Ruth Landes e Edisomé&leo, ha que reconhecer que estes
altimos se limitaram a reproduzir uma narrativa goga nos candomblés mais
populares de entdo. A categoria acusatoria de rsmroalismo e clientelismo por parte
das mées desses terreiros aos demais era umaderhagitimar a sua posicao, a qual
poderia ser contrariada, a0 menos em parte, péfaigrhistoria da religido, como ja
vimos. Impossibilitadas de esconder o papel prepamie de, por exemplo, Bamgbo
Obitiko, essas mulheres terdo secundarizado agamia. O fato deste ter sido pai-de-
santo de Mae Aninha revela que ndo seria um “sshf@sso a expressao] babalaawo
(babalad), mas antes teria um papel equiparadouaochamamos de BabalG@ri
(babalorixa), sendo possivelmente ambas as cdeggsdo as funcdes nos seus filhos:
as mulheres o sacerdocio do Candomblé, aos homamdfa. Joaquim Vieira da Silva,
Obasania, nao tera sido, igualmente, um mero auxide Mae Aninha. Pelo seu
percurso historico, pelo fato deste ja possuir gasa de culto anterior a M&e Aninha e,
do mesmo modo, por ter andado pelo Recife deserapdohum papel de relevo na
instituicdo do culto d8ango (Xangd) na regido, e igualmente ter partiopaal feitura
de Mae Aninha mostra que seria um Babakdoproeminente na época, em quem
Aninha se teria apoiado, havendo quem refira nosites de Salvador que teria sido
este, e ndo Aninha, o primeiro lider do Axé Opomdo Essa presenca masculina num
templo matriarcal foi mantido ao longo da vida dégvAninha, que ap6s a morte de
Obasanid “recrutou” a colaboracdo de Martiniancsetli do Bonfim. Outro fato
interessante, € que o Engenho Velho ndo permithguens entrem na “roda”, ou seja,
que dancem para os deuses, e s6 muito recentepegniiiu que estes fossem tomados
pelo transe. Landes (1947) registra um episédisedesNo entanto, se a memoria oral
informa que homem néo pode ser feito para outredfurue ndo a de auxiliar, como
ogan no Engenho Velho, e que ndo poderia entrapde@de santo, poderiamos supor
que sempre foi essa a tradicdo do Candomblé dadanha. Mas, como Castillo e
Parés (2007, p. 122) salientam, em casa de lya Nasbadeira do Carmo houve

avistamento de cerimbénias com homens dancando cojrdupas brancas e colares de
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contas.” Ha, portanto, uma amnésia intencional apggada em relacdo a agéncia
masculina, que trabalhos como o de Landes (194dpem a perpetuar. Ademais, se
olharmos para o caso exemplar do Axé Oxumaré vaooogpreender porque a
historia/memaria oral cristalizou os herdeiros gm@mblé da Barroquinha — Engenho
Velho, Gantois e Op6 Afonja — como os trés tergeir@is importantes. Como visto, a
agéncia de Baba Ol4ji tera sido suficiente paraog@ikaketu, ainda que figurando como
territério importante dentro do Candomblé, ndo epamessa estreita lista de terreiros
fundacionais. De igual modo, o fato do sacerdotenidgos Pereira Sodré ndo surgir
sendo nas investigacbes historicas (PARES, 200TS,RED08) acrescenta forca ao
argumento amnésico/esquecimento intencional em rimatle agéncia masculina.
Apesar de descrita como de ascendéncia Jeje per ligaggdes aos primordios do
Candomblé de Cachoeira, a Casa de Oxumaré {liénéré Araka Ae Ogodo), possui
nome em yoruba, e teria sido fundada por AntonigidMBelchior, Baba Salaké de
Sango, que Parés (2006) detalha como irmédo de Jas@é Melchior, outro agente
religioso, provavelmente Oluwo, um equivalente d&aawo. De acordo com o livro
sobre o terreiro, assinado por Angela Luhning (206® proprio Baba Pecé, atual
sacerdote da casa, obra que contou com a colabaldadauis Nicolau Parés, a Casa de
Oxumaré remeteria a sua génese para Baba Talékadmde Manoel José Ricardo, e
para um candomblé que, desde finais do século X¥(ihcionava no Obitedd, em
Cachoeira, e tratar-se-ia de um culto familiar dedidb a Ajunsun, o vodun jeje
equivalente a®molu yoruba. Baba Talabi fez (pelo menos) trés fildessanto, Salako
de Sango, seu sucessor e fundador do Axé Oxumaré,seasuvantes rituais: Salami
de Gsala (provavelmente mugulmano que também fazia @dsoOra) e Damazio de
Ibeji. Bom, ndo cabe aqui passar a historia enst@&vD que nos interessa é que temos
um Candomblé fundado e inicialmente mantido, ajéata geracdo, quando assume o
posto Mie Cotinha de Yewa, por homens. E minhagstapque essa razdo tera
motivado a que a Casa de Oxumaré ficasse de forhigdé@ria oficializada pela
comunidade candomblecista, onde a agéncia femiféaaescola, e o0s agentes
masculinos ficaram ou esquecidos ou como coadjgsanido €, portanto, um
argumento dificil de aceitar, atentando ao queaZ®li Bora (2007) detalha sobre o

esquecimento que ficou devotada Mae Z6z6, do Ax@ Apnja.

78



Cadernos de Histéria, Belo Horizonte, v. 17, n. 28° sem. 2016 — ISSN 2237-8871

Conclusoes finais

Os estudos sobre o Candomblé s&o vastos. Sobredacio do Candomblé
menores, ainda que de grande profundidade. Ideras continuidades, sobrevivéncias
e hibridismos, embora contrastantes, sdo ja c@sembs estudos sobre esta religido,
cujas raizes estdo em Africa, mas cujo tronco,ogakh frutos sdo produto do solo
brasileiro. A Africa que passa bem, nas palavraStdart Hall.

Este artigo prop0s apontar um conjunto de primgirstais, de propostas para a
analise da histéria do Candomblé a partir da idaiagéncia amnésica, uma verdadeira
contraméo dos principios veiculados classicamengeestudos antropoldgicos, que séo
0os da memoria, da preservacao e das sobrevivéiqse pretendi com este conceito
provocatério foi pensar como o0 esquecimento, rastdt quer de trauma quer
intencional, atuou na formacado do Candomblé jeg@n®essa forma, minha proposta
foi de pensar as possibilidades de articulacaaatai metaétnica africanas no Brasil
pelo viés da amnésia psicogénica, isto é, uma amb@&sporaria resultante de um
trauma, mas cuja memoéria é recuperada pelo reeuobjetos familiares. Recuperando
0 argumento: a constituicdo de redes de solidadeed@aconfrarias religiosas — Vodun,
Orisa ou afro-cristds — foram, entdio, a plataforma ,pargartir de tais elementos
recobradores, a que chamaria, no contexto de mneasorculturais, uma nova
identidade coletiva e uma nova identificacdo étnad, igualmente, a amnésia criada
pela desterritorializacdo que permitiu a reordeoalg® africanos em nacdes ficcionais
de Candomblé, todas elas simbolicas e nostalgimas, igualmente metaétnicas. De
igual modo, foi a amnésia a responsavel pelo apag@nda agéncia crioula gerando
um ideal de continuidade e pureza africanas. H&fimo um esquecimento intencional
da agéncia masculina no Candomblé, em que sacersiddeapagados da memdria ou
relegados para posicdes secundarias em favor denametiva linear da “cidade das
mulheres”, ao mesmo tempo que os terreiros fundpdofiomens ficam ausentes da
lista das casas tradicionais.

Esquecer € muitas vezes considerada uma virtudepagticular diante dos
eventos traumaticos. Se em determinados momentbsstfaia esquecer assim o foi,
noutros foi uma ferramenta ideologica. O desafgtaléexto é convidar a reflexdo sobre
a amnésia como evento e instrumento da experi@isti@ica do Candomblé. Creio que

as pistas foram deixadas.
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