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A uniao mistica com o Orixa
através da participa¢cao no Axé

The mystical union with the deity Orisha through participation in Axé

Sergio Sezino Douets Vasconcelos”

Resumo

As religides de matriz africana no Brasil possuem um rico e complexo sistema de crengas, ritos e mitos que
caracterizam a sua experiéncia religiosa. Este trabalho limita-se a estudar alguns temas religiosos do Candomblé
de raiz nagb. A ideia de criagdo funda-se na concepgdo de um duplo cosmos, organizado em dois planos: o
universo fisico (aiyé) e o seu duplo espiritual (6rum). Deus (Olorum), concebido como ser supremo e criador de
todos os outros seres, estabelece relagdo com os seres humanos pela mediagdo dos ancestrais coletivos (Orixas)
e familiares (Eguns). Ndo ha uma separacgdo nitida entre os Orixas, enquanto divindades relacionadas as forgas
da natureza, e os ancestrais fundadores do povo. A partir dessas concepgGes, destaca-se o Axé como o elemento
mais importante dessa tradi¢do, perpassando todo o seu drama religioso na busca de uma experiéncia na
participagdo na forga vital (Deus), envolvendo a vida dos adeptos e as suas relagdes sociais na comunidade do
terreiro de Candomblé.

Palavras chave: Espiritualidade nagd. Religiosidade afro-brasileira. Axé.

Abstract

The religions of African origin in Brazil have a rich and complex system of beliefs, rites and myths, which
characterizes their religious experience. This work aims to study some of the religious themes' Candomblé Nago.
The idea of creation is based on the design of a dual cosmos, organized in two levels: the physical universe (Aiye)
and its spiritual double (Orum). God (Olorun), conceived as the supreme being and creator of all other beings,
establishes relationship with humans through the mediation of collective ancestors (Orishas) and their families
(EGUNS). There is no clear separation between the Orishas as deities related to the forces of nature, and the
founding ancestors of the people. Based on these concepts, the Axe is highlighted as the most important
element of this tradition, passing all his religious drama in search of an experience of participation in the life
force (God), involving the lives of followers and their social relations within the community of Candomblé titled
Terreiro.
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Introducgao

Ao tentarmos compreender a profundidade da experiéncia religiosa afro-
brasileira é necessario termos presente que, de fato, nao ha uma religiao afro-
brasileira, o que ha sao varias religioes de matriz africana no Brasil. Aqui nos
limitaremos ao Candomblé nagd. Africanos provindos da cultura nagb
predominaram na taltima fase do transporte de escravos da Africa, sendo utilizados
como mao de obra nos centros urbanos ja constituidos, possuindo, desta forma,
uma maior liberdade de locomogao e comunicacao; também o permanente contato
econdmico entre o Brasil e a Africa nos portos do Nordeste possibilitou um
intercambio com o pais de origem. Dessa forma a cultura nagé desenvolveu um
papel decisivo de influéncia na reorganizacao cultural e religiosa dos negros no

Brasil.

Outro elemento importante para tentarmos compreender algo da
experiéncia religiosa do Candomblé é a visao de mundo do africano das regides de
cultura nago, porém, diante dos limites deste trabalho ela s6 interessara na medida
em que for esclarecedora para que se compreenda a visao de mundo no imaginario
dos adeptos do candomblé Por este motivo nos deteremos nos resultados das
pesquisas etnoldgicas ja realizadas que possam ajudar aos fins desta reflexao.
Também nao é objetivo deste trabalho apresentar os varios mitos constitutivos da
arquitetura simbolica do Candomblé, pois varios pesquisadores brasileiros ja se
deram a este trabalho. Os estudos de Edison Carneiro (1978 [1948]) se apresentam
como 0s mais autorizados sobre o tema, apds os estudos realizados por Nina
Rodrigues (1977) e Artur Ramos (1988). Os trabalhos de Roger Bastide (1971;
1978) nao diferem, qualitativamente, quanto a apresentacao dos fatos. S6 a partir
das pesquisas de Pierre Verger (1977; 1981) e Juana Elbein dos Santos (1988) é que
houve um desenvolvimento qualitativo em relacao a interpretacao dos fatos até
entao colhidos. Também vale resaltar a contribuicdo mais recente de Reginaldo
Prandi (2001) neste aspecto. Limitar-nos-emos, de modo especial, aos estudos

feitos por J. E. dos Santos que dispoe de um material que destaca a grande
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influéncia do imaginario nago presente nas expressdes do Candomblé.

Propomos para a nossa reflexao sobre a espiritualidade afro-brasileira, de
matriz nago, o seguinte percurso: a ideia de criacao, a concepcao de Deus e as
forcas do Iwd, o Aba e o Axé para compreendermos que, na verdade, toda a
experiéncia religiosa no Candomblé tem como objetivo a uniao mistica entre o fiel
€ 0 seu orixa, que se realiza pela participacao no Axé. Todo o drama litirgico esta

envolvido na participacao e circulacao desta forca (Axé).

1 A criacao

Para os nagd a existéncia do cosmos se realiza em dois planos: o aiyé, que
compreende o universo fisico e os seres vivos existentes, onde se realiza o drama
da existéncia terrestre; e o 6rum, correspondendo ao além, ao espago sobrenatural.
A sua fixacdo nao pode ser localizada em parte alguma, trata-se de algo imenso e
amplo onde todos os seres sobrenaturais, cada individuo, cada planta, cada animal
possuem o seu duplo espiritual. O 6rum, porém, nao deve ser confundido com o

céu do imaginario cristao (SANTOS, 1988, p. 53-54).

Os mitos revelam que, originalmente, nao havia separacao entre essas duas
dimensoes da existéncia. O aiyé e o 6rum faziam parte de uma mesma totalidade
onde os seres podiam se locomover sem dificuldade. Foi a violacio de uma
interdicdo que provocou a separacao definitiva entre o 6rum e o aiyé, surgindo

assim o Sanmd, o céu-atmosfera que marca essa separacao.

Duas narrativas miticas (itans) relatam o evento. Em uma delas, um ser
humano tocou indevidamente o 6rum com as maos sujas, provocando assim a
irritacio de Olorum, o ser supremo, que soprou o seu halito divino,
transformando-o na atmosfera, criando assim o sanmd, o céu ou atmosfera que
separa o orum do aiyé (SANTOS, 1988, p. 55). Outro relato fala de uma mulher

estéril que pediu insistentemente a Olorum para ficar gravida e ter um filho. Apds
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muita insisténcia, Olorum concedeu-lhe o pedido, mas com a condicao que o
menino nao penetrasse no 6rum. Ao atingir a puberdade e ter seguido o pai no
caminho para o trabalho, o rapaz andando sem parar ultrapassa os limites do
orum e do aiyé, além do horizonte material, sendo repelido por Orixald, que para
deté-lo lanca o seu cajado ritual, o opaxord, vindo este a cravar-se no aiyé,

separando-o para sempre do 6rum (SANTOS, 1988, p. 55-56).

A representacao simbolica do universo nago é uma cabeca formada de duas
metades unidas, a metade inferior representando aiyé e a metade superior

representando 6rum:.

Outros mitos (itan) descrevem que, na origem, nada havia além do ar.
Olorum é uma massa infinita de ar que, ao movimentar-se e ao respirar, fez uma
parte do ar transformar-se em agua, originando Orixala. O ar e as aguas moveram-
se conjuntamente e desse movimento surgiu a lama e da lama surgiu um
monticulo, sendo este a primeira matéria dotada de forma. Era um rochedo
avermelhado e lamacento. Olorum admirando essa forma soprou o seu halito
divino sobre ela, dando-lhe vida2. Essa foi a primeira forma dotada de existéncia

individual, o proto-Exu3, simbolo do primeiro elemento procriador (SANTOS,

1988, p. 59).

Em outro relato da criacdo, Olorum decidiu criar a terra. Chamando
Obatala+4 para esta tarefa, entregou-lhe o “saco da existéncia” e deu-lhe as

instrucOes para que o seu desejo fosse realizado. Obatald reuniu os outros Orixas

! Segundo alguns mitos, Odudua, também chamada Odua, é a representacdo deificada da lyd-mi, a representacdo coletiva das m3es
ancestrais e o principio feminino de onde tudo se origina. Assim, Odu corresponde a Obatala ou Orisala, que é o principio masculino.
Estes conceitos e seres divinos sdo representados simbolicamente pela cabega ritual - o igha odu - Que representa o universo, sendo a
metade inferior Odua e a parte superior, Obatala. Pareceria assim que o aiyé é o nivel de existéncia ou o ambito préprio controlado por
Oduduwa, poder feminino, simbolo coletivo dos ancestrais femininos, enquanto orum é o nivel de existéncia ou o ambito préprio
controlado por Obatala, simbolo coletivo do poder ancestral masculino (SANTOS, 1988, p. 59-60).

? 0 sopro ou hilito da vida (Lebenshauch) divino desempenha um papel importante na criagio. “A relacdo direta entre o Deus do céu
(Himmelsgott) e cada ser humano esta no sopro de Deus que cada ser humano possui. Em conseqliéncia disto ele participa das forgas
cosmicas que se manifestam tanto na natureza como nos Orixds (Gottheiten) e nos espiritos. Gragas ao sopro da vida o ser humano
torna-se ele préprio uma kratofania (manifestacdo da forga) do Deus do céu (WITTE, 1994, p. 234).

® Exui foi interpretado pelos missiondrios cristdos com a figura do mal, o diabo da mitologia crist3, fato que n3o corresponde de forma
alguma ao imaginario nagé.

* Na regido de If4, Obatald é também conhecido como Oxald, o mesmo nome pelo qual é conhecido no Brasil. (BAUMANN, 1936, p.
133).
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para acompanha-lo e ja a caminho encontra Ododud, que afirma s6 poder
acompanhéa-lo apds cumprir os seus principios rituais. Obatalad encontra também
Exii, o mensageiro e guardiao dos caminhos, que pergunta se ele ja havia feito os
sacrificios necessarios. Obatala responde que nao e sem interrup¢ao continua o
seu caminho. Exii, zangado, profetiza que ele ndo conseguira realizar a tarefa a que
se propoe. Obatala comeca a sentir uma sede insuportavel durante o caminho e, ao
nao controlar-se mais, crava no tronco da arvore o seu cajado ritual, bebe
incontrolavelmente a seiva de uma palmeira (vinho de palmeira) até perder os
sentidos e cair por terra ao longo do caminho. Enquanto isto, Ododua consultou os
babalads que lhe indicaram o que seria necessario para realizar o sacrificio ritual
para Exii, que recebeu parte das oferendas e devolveu-lhes para que fossem
sacrificadas aos pés de Olorum. Tendo Olorum se irritado com a presenca de
Ododud, ela lhe explica que os babalaés lhe haviam indicado aquele
procedimento, conseguindo assim que Olorum se acalmasse e aceitasse o
sacrificio. Durante o sacrificio Olorum percebeu que havia esquecido de colocar na
“bolsa da existéncia” um pequeno saco contendo terra. Ele entregou-o a Ododua
para que ele o levasse até Obatala. Ao alcancar Obatald, Ododua o encontrou
caido sobre a terra rodeado pelos Orixas que nao sabiam o que fazer. Ela apanhou
o cajado ritual de Obatala e levou-o até Olorum, que decidiu incumbi-la da tarefa
da criacao da terra. Chegando diante do lugar determinado que une o aiyé ao
ortim, ela espalha a terra dada por Olorum e inicia-se o processo da criacao. Parte
dos Orixas seguiram Ododud e comecaram a instalar-se na terra. Ao acordar,
Obatala percebeu que nao possuia mais o “saco da existéncia” e foi lamentar-se
junto a Olorum. Mas, para compensa-lo, Olorum transmitiu-lhe o seu saber
profundo com o qual ele poderia criar todos os serem que povoam a terra
(SANTOS, 1988, p. 61-63). Cria-se, dessa forma, um grande conflito em torno do

poder. Nao havendo um consenso sobre quem deveria reinar, se Obatala ou
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Ododud, o conflito chega a provocar uma guerra que ameacou toda a criacao 5.
Orumila,® consultando os oraculos sagrados do Ifd, conseguiu reunir, face a face,
Obatala e Ododud, afirmando a importancia e o papel de cada um no processo da
criagdo. Enquanto Ododud havia criado a terra, Obatala havia sido enviado para
consolidar a criacdo, criando os seres que a povoam. Ao aceitarem a solucao
apresentada por Orumila, Ododud senta-se a esquerda e Obatala a direita,
enquanto ele realiza os sacrificios necessarios para selar o acordo (SANTOS, 1988,
p. 63-64). Desta forma, sela-se a complementaridade dos aspectos femininos e
masculinos no processo da criacao, devendo as duas metades complementares

manter-se unidas.

2 Aimagem de Deus

Dada a complexidade deste tema, faremos, inicialmente, algumas
diferenciacbes necessarias para sua melhor compreensao. Em primeiro, lugar é
necessario ter presente alguns elementos da imagem de Deus na cosmovisao da
cultura nago. Nas religioes tradicionais africanas, em geral, a imagem de Deus esta
relacionada a um complexo sistema hierarquico constituido pelo Deus criador7, os
ancestrais coletivos (Orixa) e os ancestrais familiares (Eguns) (MBITI, 1974;
BUJO, 1980, p. 239-307), formando uma totalidade viva e dinamica de

comunicacao com os seres humanos, cada um possuindo o seu lugar especial no

® Enquanto Obatald esta associado & dgua e ao ar, Ododud esta associada a dgua e a terra. S3o os principios femininos e masculinos
que organizam a criagdo de todos os seres. Segundo Albein Obatald e Odudud, enquanto principio feminino e masculino disputam
entre si o titulo de Orixd da criagdo. A luta pela supremacia entre os sexos € uma constante em todos os mitos e textos litirgicos Nago.
(SANTOS. Os Nagd e a Morte, p. 59). Witte, no seu estudo sobre o pantedo Yoruba fala da existéncia de uma Deusa chamada Onile. No
mito da criagdo ha o orim que é o lugar de Olorum e ha a agua original (Urwasser) que é uma mistura de terra com 4gua que sdo
elementos do dominio da Deusa da terra, que seria tdo velha quanto Olorum ndo sendo ela uma subordinada dele. Olorum n3do tem
culto préprio estando ligado aos Orixas, enquanto Onilé tem culto préprio, mas quase nenhuma participagdo na mitologia yoruba. Ndo
entraremos em detalhes nesta discussdo. Como hipdtese, talvez ai esteja reminiscéncias de uma religido ligada a Deusas da fertilidade,
ligada a terra para um estagio posterior na agricultura e na caga, para um Deus masculino e criador.(WITTE, 1994, p. 329)..

® Orumilg ou Ifd é o Orixa da adivinhac3o, possuidor da sabedoria sobre o cosmos. E Ele quem possui os ensinamentos sobre a origem
mitica do mundo e conhece os mistérios do destino humano. (CINTRA, 1980, p. 52-53).

” As pesquisas sobre a vis3o de Deus dos Bantos dividem-se em duas tendéncias: ha os que defendem que a religido tradicional Banto é
politeista e os que afirmam contrariamente, que a visdo de Deus dos Bantos é monoteista. Ha os que afirmam a existéncia de um “Ser
superior”, muitas vezes chamado de o “Grande Deus” da Africa, acima das muitas outras divindades. Outros defendem a idéia de um
“Ser superior” que utiliza os ancestrais como seus mediadores.(KASUKUTI, 1991, p. 54-80). Segundo Verger, a idéia de explicar o
sistema religioso africano como monoteista estaria na influéncia do nimero de missionarios cristdos que pesquisaram o sistema
religioso africano e a influencia cristd na afirmagdo do monoteismo africano.(VERGER, 1992, p. 18-35). Para Bujo, ndo ha duvida hoje
quanto a fé em Deus da maioria dos negros africanos que foi e é monoteista. (BUJO, 1986, p. 22-25).
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jogo da existéncia. Com a destruicao do sistema familiar tradicional africano,
através da escravidao, o culto aos antepassados familiares perdeu a sua estrutura
de plausibilidade, ficando, no entanto, preservada a relacdo entre Deus e os
antepassados coletivos (Orixa), que puderam ser preservados e ressignificados no

novo sistema religioso.

A visao de Deus no Candomblé é de um Ser superior, Olorums8, criador de
tudo o que existe, nao podendo ser ele simbolizado ou cultuado em um rito préprio
(KOCH-WEBER, 1976, p. 37). Nao ha imagens de Deus nem um sacerdocio
especializado para ele (CARNEIRO, 1976, p. 39). Para os fiéis do Candomblé
“Olorum ¢é Deus”, a fonte da vida. Deus é grande e transcendente, ele nao
necessita, como os Orixas, de fortalecer a sua forca; Ele é a fonte da totalidade da
vida, € dele que provém toda a energia vital que constitui a existéncia. Ele é a forca
em si proprio e é dele que emanam a existéncia e a forga vital que a constitui.
Segundo Vicent Mulago (1968, p. 70), a falta de culto especifico para Deus nas
religides tradicionais africanas é a prova do reconhecimento da sua

transcendéncia, e a0 mesmo tempo da sua presenca entre e nas suas criaturas.

As caracteristicas apresentadas por Moore para descrever a visao de Deus
dos povos banto podem ser reencontradas, com algumas varia¢oes, na visao de
Deus dos fiéis do Candomblé: é um Deus que possui personalidade, vida propria e
consciéncia, diferencia-se do ser humano, é um Deus criador, a ultima forca e
autoridade sobre o mundo e sobre todos os viventes aos quais os seres humanos
dirigem as suas oracoes de pedido? e é visto como um ser que possui uma relacao

ética com a humanidade (MOORE, 1968, p. 45-46).

® 0 nome Olorum possui varios significados: 0/6 = dono - orum = céus, Olorum seria o dono do orum, possuindo também os titulos de
Eéeda = dono das criaturas vivas, o Deus criador e E/léémi = dono da vida - o Deus vivo. (CACCIATORE, 1977, p. 201. Segundo Santos,
Olorum a entidade suprema é derivado do o + ni + orum = aquele que é ou possui orum. (SANTOS, 1988, p. 56).

° Sobre este aspecto, Moore (1968) afirma a existéncia de oferendas, mesma que raras, para o Deus criador. Outros autores africanos
afirmam exatamente o contrério. De nossa parte, ndo podemos encontrar material que pudesse fundamentar a existéncia, nos rituais
do Candomblé, de um ritual préprio com oferendas para Deus. Nés descartamos a existéncia de um culto especifico e direto para Deus
no Candomblé. No entanto ndo, dado que toda oferta é feita com referéncia a forga vital contida no Orixd que em ultima analise
possui sua fonte em Deus, ndo descartamos que Deus seja cultuado indiretamente nos cultos aos Orixas.
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A visao de Deus dos fiéis nos terreiros de Candomblé, por acreditarem em
um unico Deus, fonte da forca vital, nao pode ser vista como politeistalo, nem em

relacdo a Deus e aos Orixas, nem no que se refere a Olorum e ao Deus cristao.

A fé no Deus criador esta relacionada com a fé nos Orixas, seres
intermediarios entre Deus e os seres humanos. Eles sao criados para cuidar dos
seres terrestres, reconstituindo o elo perdido entre o 6rum e o aiyé. Sao massas de
movimentos lentos, serenos. Dotados de equilibrio e associados ao governo do
mundo e da justica, eles estdo presentes nos elementos da natureza, no ar, na agua,
no fogo, nas pedras, nos metais, nas plantas. Mas nao sao deuses juntamente com
um Deus criador (Olorum), s6 ha um Deus como fonte de tudo o que existe, a fonte

de toda a energia vital:.

Olorum é o senhor absoluto do orum e do aiyé, o Deus supremo que torna
possivel toda a existéncia. Tudo esta em estreita dependéncia da forca vital da qual
ele é a fonte!2. O fato de Ele nao intervir diretamente no mundo nao significa falta
de interesse ou ociosidade (LINK-WIECZOREK, 1989, p. 25-27), pois a sua relacao
com 0s seres humanos se realiza através dos Orixas. Nele reside e a Ele deve ser

atribuida, em dltima anélise, toda a fonte da energia vital: o Axé.

% Muitas vezes a vis3o de Deus dos fiéis dos terreiros de Candomblé foi vista como politeista devido a diversidade das manifestacdes
do divino através dos Orixds. Por ndo haver um culto e sacerdécio préprio e a relagdo entre Deus e os Seres humanos se realizar
através dos Orixas, foi e ainda é motivo de muitos mal entendidos, fazendo com que se pense ser o Candomblé uma religido politeista.
Olorum é o Unico Deus, os Orixas sdo intermedidrios entre a forga vital que emana de Olorum e da qual eles préprios sdo constituidos e
os seres humanos.

0 sistema religioso africano encontrou na cosmovisdo cristd colonial apresentada pelos missionarios um lastro mitico-simbélico
propicio para um processo analdgico entre a sua cosmovisdo e a cristd que Ihe foi imposta. (BASTIDE, 1973, 182ss). Para os fiéis do
Candomblé, ndo ha contradigdo entre o Olorum e o Deus Cristdo, s6 ha um unico Deus e este Deus é a fonte de vida. Os fiéis vivenciam
existencialmente dois sistemas religiosos como complementares, ndo contraditérios e ambos lugares da manifestagdo do sagrado, da
forga vital. Racionalmente, a pergunta sobre a relagdo ou a diferenga entre o Deus cristdo e Olorum ndo é problematizada. Por serem
cristdos e fiéis do Candomblé, os nomes sdo relativos. Para eles, o fundamental é a existéncia da fonte suprema da vida, a fonte de
todo o Axé.

12 segundo Cintra: “Desta concepg3o espiritual um elemento comum importantissimo é a idéia de Deus como causa primeira e Ultima
de todas as coisas. Esta concepg¢do mais percebida que analisada, vivida, mais que pensada, se expressa de forma muito diversa de
cultura para cultura. Na verdade a presenga de Deus penetra toda a vida africana como a presen¢a de um ser superior, pessoal e
misterioso. A Ele se recorre nos momentos solenes e criticos da vida, quando a intercessdo de qualquer outro intermediario se julga
inutil. Quase sempre, colocando de lado o temor da onipoténcia, se invoca a Deus como Pai.” (CINTRA, 1980, p.183).
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3 Os Orixas

A experiéncia religiosa africana é profundamente marcada pela relacao
entre os seres humanos, os antepassados familiares e coletivos e Deus. As pessoas
estdo integradas em uma rede complexa de relacoes entre si, com os antepassados
e com Deus; os antepassados desempenham um papel fundamental no sistema

religioso.

Na escravidao, a estrutura familiar africana foi destruida e ndo pode mais
ser reconstituida. Como consequéncia desse fato, o culto aos antepassados
familiares, parte constitutiva da cosmovisao africana, possuindo lugar central no
sistema religioso (WITTE, 1994, p. 236), nao foi preservado no Brasil com a

mesma intensidade que na Africa, como foram preservados os Orixas.

O termo Orixas utilizado no Brasil é de origem ioruba (orisa)
(SCHAEDLER, 1994, p. 397) para designar, os seres intermediarias entre Olorum e
os seres humanos. Na Africa havia um grande ntimero de Orixas dos quais

apenas 16 foram preservados no sistema religioso do Candomblé.

Os varios grupos étnicos, com as suas religioes, espalhados ao longo da
costa africana tiveram que procurar nichos na nova estrutura socialls,
violentamente imposta pelo sistema escravocrata, procurando integrar-se e
desenvolver-se. Os banto cultuavam os ancestrais familiares que eram
estruturados a partir da linhagem paterna e o sacerdocio era exercido pelo

patriarca da familia. Dai a tradicdo doméstica que marca a religiao banto. O culto

¥ Normalmente utiliza-se também no Candomblé o termo “os santos” com o mesmo significado. A express3o esta relacionada ao
papel importante desempenhado pelos santos catdlicos no imaginario religioso da religido popular.

' segundo Baumann, ha 401 Orixas na mitologia ioruba .(BAUMANN, 1936, p. 133).

15 Com a chegada dos africanos escravizados e ja na capturagdo na Africa, houve a destruicdo da estrutura familiar africana. Nas
senzalas, na maioria das vezes, devido as condi¢Bes as quais estavam condenados os negros e negras escravizados, muitas vezes ndo
era possivel saber de quem era a paternidade. Torna-se assim impossivel a continuagdo da tradicdo do culto dos antepassados
familiares. Segundo Bastide, houve por parte dos bantos duas solu¢Bes na busca de reinterpretarem a sua experiéncia religiosa na
nova estrutura social: a primeira foi o suicidio, para aqueles que foram escravizados separados do seu grupo familiar. Esta atitude foi
fortalecida pela idéia de que ap6s a morte a alma voltaria ao seu pais de origem, a terra dos seus antepassados. Uma outra atitude foi
a reinterpretacdo do culto aos antepassados das religides indigenas, a relagdo com os mortos no catolicismo e mesmo em relagdo a
outros grupos africanos e o culto aos mortos. (BASTIDE, 1971, v.1, p. 87).
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dos antepassados da familia tem um papel fundamental na estruturacao da
religiao. Quanto aos iorubas e daomeanos, eles possuiam uma religido com um
duplo aspecto, um rural e outro urbano!, apresentando dois aspectos
complementares: um ligado a linhagem familiar, doméstico e outro ligado a
comunidade. Com o quase total desaparecimento do culto da linhagem familiar
(BASTIDE, 1978, p. 137-148)7, permaneceram as confrarias urbanas para os
Orixas, mas de forma resignificada.’® Nao foi possivel preservar para cada Orixa,
separadamente, uma confraria, como na Africa, mas devotos de varios Orixas no
Brasil encontram-se em uma anica confraria invocando as sua divindades: essas

confrarias sao os terreiros de Candomblé.

Os Orixas diferenciam-se dos antepassados familiares, apesar de que um
limite rigido ndo é possivel de ser feito. Os Orixas sao seres diretamente criados
por Deus® para servirem como mediadores da forca vital da qual Deus é a fonte
suprema e os seres humanos, estando eles relacionados as forcas da natureza (Cf.:
MBITI, 1974, p. 94). No entanto, também um hero6i ou uma pessoa importante no
conjunto da sociedade africana, apés a sua morte2° pode passar a ser reconhecida

como Orixaz2t.

No Brasil houve uma mudanca qualitativa quanto a relacao entre os seres
humanos e os antepassados. Com a destruicao da estrutura familiar africana, o

Orixa, que na Africa estava relacionado a totalidade da familia e ao grupo social, no

1% 0s deuses do ioruba e os vodus daomeanos dirigem departamentos da natureza, com sacerdotes especiais e confrarias de iniciados
que os servem, em beneficio de toda a comunidade e, ao mesmo tempo, cada deus dirige uma familia, da qual é o ancestral e que lhe
rende culto, transmitido em linha masculina (BASTIDE, 1971, v.1. p. 87).

7 Na ilha de Itaparica no Estado da Bahia encontra-se a Unica sociedade secreta dos Egums, dedicada ao culto dos mortos no Brasil.
(BASTIDE, 1978, 137-148).

'8 Neste fato encontra-se uma diferenca fundamental que deve ser levada em conta. Na Africa, os ancestrais familiares desempenham
um papel fundamental na estruturagdo do sistema religioso, enquanto no Brasil esta tradi¢cdo desapareceu quase que completamente,
ficando o papel da ancestralidade quase que unicamente reservado aos Orixds como ancestrais coletivos de determinados clds na
Africa, sofrendo no Brasil ainda uma modificagdo, como anteriormente foi apresentado. O Orixa que possui a0 mesmo tempo um
carater sagrado e coletivo na Africa como ancestral coletivo, no Brasil tornou-se individual e a ancestralidade familiar foi reelaborada
na familia-de-santo na comunidade do terreiro.

1% Os drisa s3o massas de movimento lentos, serenos, de idade imemorial. Estdo dotados de um grande equilibrio necessario para
manter a relagdo econdmica entre o que nasce e o que morre, entre o que é dado e o que deve ser devolvido (SANTOS, 1988, p. 76).

% 0s mortos ndo estio separados da comunidade dos vivos, eles continuam vivendo na comunidade dos mortos, juntamente com os
Orixds. Apds a morte os antepassados ndo se separam dos seus familiares; eles sdo cultuados pelos membros da familia até a quinta
geragdo e durante este periodo eles tém contato permanente com o mundo dos vivos. (MBITI, 1974, p. 104).

*1 0 Orixa Xangé, que é a divindade do trovio, é um exemplo deste processo, possuindo um aspecto histérico e mitico. Ele estd
identificado com o quarto rei de Oyd, tornando-se o seu fundador mitico. (VERGER, 1981, p. 134).
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Brasil foi reinterpretado individualmente, ou seja, o Orixa anteriormente coletivo
torna-se pessoal. Cada pessoa, individualmente, independentemente da sua
filiacAo sanguinea, possui um Orix4. Na mesma familia sanguinea, cada individuo
estd individualmente ligado a um Orixa, independentemente do seu pai ou da sua
mae22. Este fato é tipico do desenvolvimento religioso posterior ocorrido no Brasil,

nao sendo encontrado na Africa.

Os Orixas foram criados por Deus como manifestacoes da sua forca. Deus é
a fonte da forca a partir da qual os Orixas foram criados, manifestando-se nas
forcas da natureza, transmitindo a vida criada por Deus. Como manifestacao da
forca divina, os Orixas anunciam a presenca de Deus na totalidade da sua criacao,
sao os portadores do Axé. Toda a criacao esta impregnada desta presenca que se
manifesta como forca vital. O contato e a manipulacao desta forca se realizam
através do Orixa. Ao manifestar a forca, ele esta anunciando a presenca da forca de
Deus na criacdo e a oferece para a preservacao e o crescimento da vida da

comunidade.

Os rios, as florestas, os metais, o ar, as aguas, a agricultura, a fertilidade
masculina e feminina, as ervas medicinais estao profundamente relacionados a
preservacao e ao crescimento da vida, sdo experienciados como manifestacao da
forca divina para a existéncia da vida e sao simbolizados na presenca dos Orixas,
estando cada um daqueles elementos ligado mitologicamente a um Orixa

determinado.

Por outro lado, a nivel individual, o Orixa se apresenta como mediador da
realizacdao plena de cada ser humano em Deus, na medida em que, no processo
iniciatico, ao ser consagrado ao Orixa do qual est4 filiado, o fiel serd totalmente

integrado na totalidade da comunidade e, consequentemente, fara a sua

*2 A partir da consulta feita pela lalorixa ou pelo Babalorixa fica-se sabendo a qual Orixa o destino da pessoa est4 relacionada. Cada ser
humano, independente de pertencer a comunidade religiosa do terreiro, da sua cor ou da sua nacionalidade, segundo a cosmovisdo
dos membros do Candomblé, possui um Orixa. Cada ser possui o seu “Orixa de cabega” ou “Orixa principal” podendo ser qualquer um
dos Orixas existentes e um juntd, como Orixa auxiliar do Orixa principal, para ajuda-lo na protecdo do filho ou filha, podendo seu
ndmero variar de acordo com a nagdo que influencia a tradigdo preservada no terreiro. (CACCIATORE, 1977, p. 160).
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experiéncia profunda de individuacdo ao mergulhar no mistério divino que se

realiza no centro da comunidade através do Orixa.

Para compreender o papel dos Orixas como intermediarios entre Deus e os
seres humanos, é importante ter presente o conceito de mediacao para a religiao e
a cultura africana. O intermediario nao é considerado como um obstaculo a
comunicacao, ele constitui um meio indispensavel de comunicacdo nos momentos
solenes. O sistema tradicional de governo estia estruturado em um sistema de
mediacao onde o rei se comunica com os seus suditos através de mediadores, da
mesma forma como o Ser Supremo comunica-se com os seres humanos. Por isso, a
partir da cultura tradicional africana, ndo ha dificuldade nem contradi¢cao com a

experiéncia de Deus, como o Ser Supremo, através dos Orixas intermediarios.

A experiéncia entre os fiéis do Candomblé e os Orixds caracteriza
profundamente as relacoes religiosas, pois o contato com o divino se realiza
através do contato com os Orixas, tendo estes um papel fundamental na
estruturacao religiosa. Através dos sacrificios e ofertas rituais, como também
através do transe mistico, a comunidade religiosa experiencia a presenca da forca
divina do Orixa: este € o momento onde a unidade mitica original entre o ortim e o

aiyé é reconstruida e a comunidade mergulha na forca vital do Axé de Deus.

Os Orixas vivem no ortim e como os vivos e os mortos, em comunidade. A
mitologia ioruba é rica e complexa, sendo parte dela preservada oralmente entre os
membros iniciados nas comunidades do Candomblé. Quanto aos mitos e as
caracteristicas de cada Orix4, nao serao descritas neste trabalho, uma vez que esta

tarefa ja foi realizada por varios pesquisadores e € de facil acesso ao publico.

Horizonte, Belo Horizonte, v. 11, n. 30, p. 737-756, abr./jun. 2013 — ISSN 2175-5841 748



Tematica Livre — Artigo: A unido mistica com o Orixa através da participagdo no Axé

4 A forga triplice: o Iwd, o Abd e 0 Axé

Olorum como fonte de toda a energia vital é possuidor de trés forcas ou
poderes que regulam a totalidade da existéncia23. Estas trés forcas sao: o Iwd, o
Aba e o Axé. Iwa é o poder que possibilita a existéncia genérica. No mito da
criacao, Orixala recebeu de Olorum a bolsa da existéncia (apo-iwa), para que a
criacao do mundo fosse processada. O iwa esté ligado essencialmente a atmosfera
e a respiracao (SANTOS, 1988, p. 72-73). O Abd é outra forma de manifestacao da
energia vital provinda de Olorum, que possui o poder de dar objetivo,

direcionamento e acompanha a forca do Axé (SANTOS, 1988, p. 73).

O Axé ¢é de importancia vital nesta trilogia para compreender a
complexidade dinamica do sistema religioso do Candomblé. O Axé é o contetido
mais importante do terreiro24. Sem Axé a existéncia seria imovel, sem vida,
desprovida da sua dinamica de realizacdo do processo vital. Por ser uma forca, ela
é transmissivel, pode ser transmitida a objetos e a seres humanos. Tudo o que
existe s6 o é plenamente através da aquisicao do Axé25. Por isso, o terreiro como
uma comunidade religiosa que busca a plenitude da unido mistica entre os seres
humanos e os Orixas, entre o ortim e o aiyé, estd empenhado em receber,

acumular e desenvolver esta energia vital: o Axé (SANTOS, 1988, p. 39).

% J. E. dos Santos fala de trés forcas ou poderes provindos de Olorum. Nos parece que n3o deve ser interpretado como trés forcas
diferentes, ou paralelas, trata-se de trés formas de manifestagdo da mesma energia vital.

?* N3o s6 no desenvolvimento das relacdes no terreiro, mas ja na construcdo do espaco arquitetdnico-sagrado do terreiro, ha o ritual
de “plantar o Axé”. O proprio terreiro sé podera funcionar e ser reconhecido como um lugar sagrado a partir do momento em que este
ritual se realiza e o Axé for depositado nos alicerces do terreiro. Ele é plantado e transmitido a todos que participam da comunidade
do terreiro.

% 0 termo Axé esta sempre ligado a uma forca. No Brasil, como forma de saudac3o costuma-se afirmar: “Eu te desejo muita forca!” ou
simplesmente “Forgal!”, “Forga na luta!” O desejo de for¢a que se expressa ndo estd ligado simplesmente a forga fisica, ele
compreende uma dimensdo também espiritual, for¢ca como totalidade de sustentagdo e crescimento de vida. Talvez ai esteja 0 mesmo
conceito do Axé traduzido no desejo de forga. Entre os membros do Movimento Negro ou grupos relacionados a causa negra costuma-
se usar o termo Axé! como saudagdo, possuindo este mesmo significado de forga. A organizagdo dos padres e bispos negros do Brasil
utilizou como saudagdo final no documento do seu primeiro encontro nacional a expressdao “Monjumba Axé!” Que significa: Aquele
que é a minha forga te abengoe! (DOCUMENTO final, 1989, p. 755).
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J. E. dos Santos apresenta as trés fontes onde esta forca se manifesta na
comunidade do terreiro, onde ela pode ser fortificada2¢ e transmitida aos membros
e objetos da comunidade (SANTOS, 1988, p. 40): Primeiro, no peji onde esta
depositado o Axé de cada Orixa nas pedras-altares (otd), através das oferendas e
dos sacrificios rituais que ali se realizam?27. Segundo, em cada membro do terreiro
que através do processo iniciatico (o bori) torna-se um altar vivo do Orixa. Ele

possui em si a presenca da energia do Orixa.

Através das relacoes rituais, das ofertas e sacrificios, a sua energia pessoal,
ligada misticamente a do seu Orix4, é fortificada, juntamente com a energia do seu
Orixa. Na verdade, cada vez que a energia do Orixa ¢ fortificada, a energia vital do
iniciado também é, pois ambos, através do ritual do bori, estdo profundamente
unidos em uma totalidade, onde o Ser do iniciado se realiza na medida em que ele

mergulha cada vez mais na forca do Orixa.

Mas a ligacdo de cada membro a um Orixa nao se d4 de forma isolada, pois
nao ha relacdo com o Orix4, ou seja, fortalecimento da energia vital, fora da
comunidade religiosa. Cada individuo esta inserido em uma comunidade religiosa,

unido aos seus irmaos e irmas-de-santo em profundo respeito e obediéncia a

%% por ser uma forga que pode aumentar ou diminuir, todo o drama religioso da comunidade do Candomblé se realiza na busca pessoal
e coletiva de preservar um equilibrio desta forga e o seu desenvolvimento. Pois na medida que esta forga se fortifica e se desenvolve,
toda a comunidade e cada membro individualmente participa desta energia vital que constitui a razdo da existéncia. O Axé é contido
em varios elementos do reino animal, vegetal e mineral. Tanto na agua (doce e salgada) como na terra, na floresta ou no espago
urbano, nos seres animados ou inanimados. Em fim tudo o que existe é portador do Axé, toda a existéncia é possuida por esta energia
vital que emana de Olorum. Segundo J. E. dos Santos, os elementos portadores do Axé podem ser agrupados em trés categorias: o
“sangue vermelho”, o “sangue branco” e o “sangue preto” presentes no reino animal, vegetal e mineral. O “sangue vermelho” no reino
animal estaria presente no corrimento menstrual, sangue humano ou animal; no reino vegetal seria o azeite de dendé, o p6 vermelho
extraido do Petrocarpus Erinacesses e o mel como sangue das flores. No reino mineral seriam o bronze, o cobre...etc. O “sangue
branco” no reino animal seria o0 sémen, a saliva, o hdlito, as secre¢des, o plasma...etc. No reino vegetal seria a seiva, o sumo, o alcool, e
as bebidas brancas extraidas das palmeiras e de alguns vegetais, um pd branco extraido do irésun e uma manteiga branca vegetal, o
ori. No reino mineral seriam os sais, o giz, a prata, o chumbo...etc. O “sangue preto” no reino animal seria as cinzas dos animais, no
reino vegetal seria o sumo escuro de certos vegetais e no reino mineral seria o carvao, o ferro...etc. Também ha lugares, objetos ou
partes do corpo possuidores do Axé: o coragdo, o figado, os pulmdes, os 6rgdos genitais, as raizes, as folhas, o leito dos rios, as
pedras...etc.(SANTOS, 1988, p. 41-42). Na verdade o Axé contido nestes elementos pode ser manipulado e liberado para o necessario
equilibrio da existéncia. Mesmo portadores da energia vital, a sua plena realizagdo s0 se realiza através da manipulagdo ritual.

£ sobre as pedras-altares que s3o oferecidos os sacrificios aos Orixds. Na concepcdo dos fiéis do Candomblé, através das pedras
sagradas os Orixas “comem” dos sacrificios oferecidos e fortalecem a sua energia, o Axé. E ao serem fortalecidos da energia vital, e
estarem satisfeitos pelas oferendas oferecidas, eles presenteiam da sua energia aos seus filhos que ofereceram os sacrificios e
fortificam também o Axé do terreiro que consequentemente fortalece o Axé de toda a comunidade. Na verdade, é um sistema
dindmico de troca que tem por finalidade, ndo uma relagdo simplesmente de dar e receber individual, mas sim a necessidade e
obrigagdo que a comunidade religiosa possui de preservar o equilibrio e o fortalecimento da energia vital para a totalidade da
existéncia simbolizada na comunidade religiosa do terreiro.
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Ialorixa ou Babalorixa do terreiro. Ele faz parte de uma familia e s6 nela é que se
processa o desenvolvimento e a transmissao da forca vital. Na medida em que um
iniciado fortifica e desenvolve a sua relacdo pessoal e conseqiientemente a sua
energia vital com o Orix4, toda a comunidade participa deste desenvolvimento e é
também presenteada com Axé. A dimensao pessoal e coletiva do fortalecimento e
desenvolvimento desta forca forma uma totalidade inseparavel. E terceiro, através
dos antepassados do terreiro, dos seus mortos ilustres, cujo poder é acumulado e
mantido ritualmente nos assentos do elé-ibo. Os eguns sao antepassados humanos,
membros da comunidade do terreiro que morreram, possuidores do Axé individual
que a pos a sua morte nao desaparece, sao possuidores do Axé, portadores da

tradicao e da identidade do terreiro (SANTOS, 1988, p. 220-235).

No terreiro de Candomblé todas as relacoes pessoais entre os membros e as
liderancas religiosas, dos sacrificios e oferendas aos Orixas, os tabus, as obrigacoes
rituais, a relacdo com o espaco e o tempo estao relacionadas com o Axé. Trata-se da
necessidade do seu fortalecimento, crescimento, preservacao e distribuicao a cada
membro da comunidade religiosa individualmente e a comunidade como um todo.
As dimensoes individuais e coletivas complementam-se na relacao com o Axé, os
aspectos individuais e coletivos formam uma totalidade inseparavel. HaA uma
permanente relacao entre o mundo visivel e o mundo invisivel, entre o humano e o
divino que se realiza simbolicamente na comunidade religiosa do terreiro em busca

de participar desta energia vital do Axé.

Conclusao

O conceito do Axé esta ligado a ideia de forca dinamica, quer dizer, ao
principio que torna possivel o processo vital. A fé na existéncia da forca vital e a
sua importancia para a realizacdo da totalidade da vida vivida pelos fiéis do
Candomblé possuem as sua raizes na propria visio de mundo africana.
Defendemos a tese que o Axé é o elemento principal para a compreensao da

totalidade deste sistema religioso. Compreendendo o significado e o papel desta
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forca vital do Axé, na dinamica das relagoes socio-religiosas na comunidade do
terreiro, pode-se compreender a profundidade e a riqueza espiritual desta

experiéncia religiosa.

O drama da existéncia do fiel do Candomblé caracteriza-se pela busca
permanente de participacao na forca do Axé, que é a base do seu ser e a busca do
Axé ocupa toda a sua existéncia. Ao observarmos o terreiro de Candomblé, ja na
demarcacao do espaco fisico, na propria construcao e consagragao do terreiro, o
ritual de plantar o Axé simboliza a demarcacdo do espaco sagrado, da sua
organizacao enquanto cosmos em relagao ao caos. O terreiro, no momento em que
o Axé é plantado, torna-se um microcosmos no qual o drama religioso ira se
realizar, como busca permanente de participacao na forca do Axé, que tem a sua
fonte em Deus. O centro geografico do terreiro, o “umbigo coésmico” onde se
realizara todo o drama da relacao entre o micro e o0 macrocosmo, esta semiotizado
neste ponto. Os altares pertencentes aos Orixas, as ervas, a fonte sagrada, tudo esta
penetrado por este Axé. E as varias utilizacoes desses elementos estao diretamente
ligadas a busca de participacao na forca vital. O processo iniciatico também s6
pode ser compreendido se a complexidade dos seus simbolos e sinais for
estruturada a partir da busca da experiéncia do Axé. Na medida em que o iniciado
vai, cada vez mais, mergulhando nas tradicoes da sua comunidade religiosa,
simbolicamente desprendendo-se da sua identidade anterior, ele vai renascendo

na forca do Axé, até chegar ao ponto maximo de tornar-se um “altar vivo” do Orixa.

As oferendas presenteadas aos Orixas, “exoticas” aos olhos exteriores, sdao
existencialmente vividas pelos sujeitos como fortificacao e distribuicao do Axé, da
forca vital. A propria estrutura social do terreiro (as relagoes familiares entre os
sacerdotes e entre eles e os seus filhos, como também a relacdo entre os varios
membros do terreiro, vivos e mortos) encontra a sua razao de ser no Axé. O
terreiro é muitas vezes chamado de “a comunidade do Axé”. A sua estrutura que
simbolicamente representa a reconstrucdo da estrutura familiar tradicional

africana, € o lugar onde a forca do Axé se manifesta. Sem comunidade o Axé nao
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pode se manifestar, tendo em vista que a comunidade é essencial para a
experiéncia de Deus no Candomblé. A comunidade é, de certa forma, também
portadora do Axé, na medida em que ele s6 se manifesta nela. A relagcao entre os
membros de um terreiro, cada um com os seus Orixds, em um processo
permanente de busca de comunicacao e participacao desta forca, é o lugar per
excellence onde a experiéncia religiosa se realiza. Sem a comunidade, como lugar
da manifestacio desta forca de Deus e do compromisso ético dos seus

participantes, a relacdo com o mistério divino nao estaria completa.

A partir da cosmovisao dos adeptos do Candomblé, toda a criacao de Deus é
possuidora do seu Axé, o que nao significa dizer que tudo é Axé, mas que o Axé esta
em tudo o que existe. Sendo a experiéncia religiosa fundamental dos fiéis do
Candomblé a participacao nesta forca vital do Axé e por estar o Axé presente em
toda a criacao, nao é dificil incluir na sua experiéncia religiosa todas as formas que
a manifestacao da forca da vida possa utilizar para manifestar-se na complexidade
e amplidao da sua criacao. Tudo o que ¢é experienciado como manifestacao da forca
vital do Ax¢é pode ser integrada na sua experiéncia religiosa, sem que haja com isso

paralelismo ou relativismo religioso.

A manifestacao da presenca de Deus, da sua forca vital ndo se limita ao seu
sistema religioso enquanto tal. Talvez, por esse fato, nao ha na religiao afro-
brasileiro algo que se assemelhe a uma “missao”, nao ha o desejo de convencer os
outros a se tornarem membros do seu sistema religioso, por ser ele o lugar da
manifestacdo dessa forca. A preocupacdo fundamental é com a experiéncia
religiosa de participacao nessa forca. Assim, o critério da auténtica experiéncia de
Deus para os adeptos do Candomblé se encontra na experiéncia da manifestacao
do Axé. Deus ¢ experienciado como o Deus da Vida, fonte de todo o Axé. Neste
sentido toda experiéncia que manifesta a preservacao e a amplidao da vida é divina

e participa em Deus.

E a vida, para os fiéis do Candomblé, o critério da verdade. Dito, a partir da

categoria afro-brasileira: o Axé é o critério da verdade. O verdadeiro Deus se revela
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e se manifesta aos seus filhos e filhas como vida e tudo que produz vida ¢ divino,
pois participa da fonte do Axé. A partir dai pode-se buscar compreender também
porque da dupla pertenca em dois sistemas religiosos, sem que seja experienciado
pelos sujeitos envolvidos como contradi¢ao ou paralelismo. Nao se encontra como
preocupacao primeira a racionalizacao dos significantes, mas sim, a experiéncia
existencial fundamental dos significados. O significado contido na constelacao
simbdlica no Candomblé e no cristianismo é o fundamental para a experiéncia
religiosa. Nao ha uma reflexao racional em relacdao aos sistemas simbolicos, mas
sim uma experiéncia existencial emocional com os simbolos e sinais como
mediacoes do desejo fundamental da radical abertura para Deus, que poderia ser,
dito a partir das categorias afro-brasileiras, como plenitude da participacao na
forca do Axé.
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