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RESUMO

Comunidades tradicionais de terreiros: espacos de geo-ancentralidades, re-
existéncias e memorias

As Comunidades Tradicionais de Terreiros de Candomblé se apresentam
como espacos de concentracdo e emanacdo de asé, de integracdo do sagrado, de
preservacdo e materializagdo da memoria ancestral. Sdo o alicerce da egbé e
representam uma sequéncia de caminhos percorridos por pessoas, animais, materiais,
objetos, conhecimentos, valores, ideias, sentimentos e agOes. Esses espacos sdo
exemplos de re-existéncias simbolizando a producdo da autonomia e a permanéncia
da mobilizacao politica dos povos e comunidades tradicionais, através da preservacao
e transmissao das tradi¢es de matriz africana e dos valores culturais que contrastam
com os da cultura hegeménica. Utilizando os conceitos de territdrio, territorialidade e
geo-ancestralidade, esta pesquisa tratou dos valores civilizatérios africanos como
energia vital, corporeidade, memoria, ancestralidade, religiosidade, territorialidade,
cooperacdo e ludicidade. A analise focou-se no territério transposto de Africa,
encontrado de forma simbdlica dentro das Comunidades Tradicionais de Terreiro, por
meio da recomposicdo étnica dos distintos povos Yorubas. Essas comunidades
constituem um arranjo espacial que rememora o cendrio das divindades africanas, os
orixas, fortalecendo a construcdo da identidade politica, social e religiosa afro-
brasileira. A pesquisa adotou uma abordagem qualitativa e geografico-cultural,
valorizando o singular na producdo do conhecimento, e se baseou em principios
éticos para a coleta e organizacdo das informacg6es. Utilizando a etnografia como
base metodoldgica, buscou-se proporcionar a compreensdo das estruturas
significantes na acdo social observada. A escuta e troca de saberes foram realizadas
na Comunidade Tradicional de Terreiro da Nacdo Efon da Baixada Fluminense - o
116 Ogun Anaeji Igbele Ni Oman - Asé Oloroke Pantanal. A pesquisa revelou que as
Comunidades Tradicionais de Terreiros desempenham um papel crucial na
manutencdo e transmissdo das tradi¢cBes de matriz africana. Foi observado que esses
espacos ndo apenas preservam praticas religiosas, mas também atuam como centros
de resisténcia cultural e politica. A territorialidade e a geo-ancestralidade emergem
como elementos centrais na construcao e fortalecimento da identidade afro-brasileira,
evidenciando uma recomposicao étnica que sustenta a coesdo social e a perpetuacdo
dos valores civilizatérios africanos.

Palavras-chaves: Terreiro; Candomblé;  Espaco sagrado; Territorio; Re-
existéncia.



ABSTRACT

Traditional communities of terreiros: spaces of geo-ancentricities, re-existences and
memories

The traditional terreiro communities of Candomblé present themselves as
spaces for the concentration and emanation of the ase, for the integration of the
sacred, for the preservation and materialization of ancestral memory. They are the
base ofthe egbé and represent a sequence of paths followed by people, animals,
materials, objects, know ledge, values, ideas, feelings, andactions. These spaces are
examples of reexistences, symbolizing the production of autonomy and the
persistence of the political mobilization of peoples and traditional communities,
through the preservation and transmission of African origin traditions and cultural
values that contrast with those of hegemonic culture. Using the concepts of territory,
territoriality, and geoancestry, this research ad dressed the values of African
civilization, such as vital energy, corporeality, memory, ancestry, religiosity,
territoriality, cooperation, and play fulness. The analysis focus e don the territory
transposed from Africa, symbolic ally found with in the Traditional Terreiro
Communities, through the ethnic recomposition of the different Yoruba peoples.
These communities constitute a spatial arrangement that recalls the scenario of
African deities, the orixas, strength ening the construction of Afro-Brazilian political,
social, and religious identity. There search opted for a qualitative and geographical-
cultural approach, valuing the singular in the production of know ledge, and was
based onethical principles for the collection and organization of information. Using
ethnography as a methodological basis, we sought to provide an understanding of the
significant structures in the observed social action. Listening and know ledge
Exchange to ok place in the Traditional Terreiro Community of the Efon Nation of
Baixada Fluminense - 11é Ogun Anaeji Igbele Ni Oman - Asé Oloroke Pantanal. The
research revealed that Traditional Terreiro Communities play a crucial role in
maintaining and transmitting African traditions. It was observed that these spaces not
only preserve religious practices but also act as centers of cultural and political
resistance. Territoriality and geoancestry emerge as central elements in the
construction and strengthening of Afro-Brazilian identity, high lighting an ethnic
recomposition that supports social cohesionand the perpetuation of African
civilization values.

Keywords: Terreiro; candomblé; Sacredspace; Territory; Reexistence.
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Introducéao

Meu primeiro encontro com as religides de origem africana aconteceu no inicio da
minha juventude, quando eu tinha 13 anos. Com uma familia majoritariamente catolica, eu
possuia escassa familiaridade com essas préaticas espirituais ricas e variadas. A oportunidade
de conhecer uma Comunidade Tradicional de Terreiro se apresentou através das visitas
indispensaveis a casa de uma antiga benzedeira do bairro de Saracuruna, no municipio de
Duque de Caxias, a Dona Estrelita, uma senhorinha bem retinta, do Candomblé, que
abencoava criancgas, adolescentes, adultos e idosas, utilizando apenas folhas (ervas), um copo
d'agua e uma vela. Eu visitava Dona Estrelita com minha méae bioldgica, sempre que era
necessario.

Todas as vezes que adentrei 0 espacgo sagrado, sempre era acolhido com sorrisos e uma
hospitalidade calorosa, que me fazia sentir a vontade. E por mais que me sentisse um pouco
nervoso, inicialmente, a gentileza e o acolhimento das pessoas que ali se encontravam, me
faziam sentir a vontade, isso rapidamente controlava minha ansiedade. Os canticos e dancas
que presenciei eram muito mais do que simples performances; eram manifestacdes profundas
de devocdo e conexao espiritual. Cada movimento e melodia parecia carregado de significado
e reveréncia, criando uma atmosfera de intensa espiritualidade que me envolvia por
completo.Lembro-me vividamente da sensacdo de estar na presenga de algo muito maior do
que eu.

A intensidade da fé das pessoas ao meu redor era palpavel e profundamente
inspiradora. O som dos tambores ressoava no ambiente, enquanto 0s movimentos ritmicos das
dancas criavam uma atmosfera quase hipnética, transportando-me para um estado de reflexao
e introspeccdo. A energia vibrante e o fervor espiritual ali presentes despertaram em mim uma
nova compreensdo da devocao e do poder coletivo de uma comunidade unida por crengas téo
profundas. Cada batida dos tambores e cada passo das dancgas pareciam contar uma historia
ancestral, conectando todos os presentes a uma tradigdo rica e poderosa.

Esse primeiro contato ndo apenas ampliou minha compreenséo espiritual/ancestral na
juventude, mas também me ensinou sobre a importancia da diversidade religiosa e cultural.
Naguela época, comecei a aprender a valorizar e respeitar as diferentes maneiras como as
pessoas se conectavam com o divino. Ao longo dos anos, continuei a explorar e a aprender
sobre essas tradi¢Ges, sempre com um sentimento de gratiddo por aquele primeiro encontro

que abriu meus olhos para um mundo espiritual vasto e rico.
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Minha familia, por ser de tradi¢do catélica, repudiava qualquer manifestacdo afro-
religiosa, 0 que tornava essa experiéncia ainda mais impactante e transformadora para mim.
Refletindo sobre essa vivéncia, percebo que ela foi um marco significativo em minha jornada
espiritual. Ela ndo apenas me introduziu a novas formas de fé e devocdo, mas tambem me
ensinou a importéancia do respeito e da inclusdo. Aquele primeiro contato com as religies de
matriz africana aos 13 anos foi, sem duvida, uma das experiéncias mais enriquecedoras da
minha vida.

A intensidade da fé que testemunhei, a hospitalidade das pessoas e a profundidade das
praticas espirituais que experimentei, tudo isso contribuiu para moldar minha perspectiva
sobre a espiritualidade. Essas tradicdes me mostraram que ha multiplas formas de vivenciar o
sagrado e que cada uma delas tem seu valor e beleza Unicos. Aprendi que o respeito pela
diversidade espiritual é fundamental para a convivéncia harmoniosa em uma sociedade plural.
Hoje, posso afirmar com certeza que aquela experiéncia inicial foi crucial para o
desenvolvimento de minha espiritualidade e para o entendimento da riqueza cultural e
religiosa que existe em nosso mundo.

Ao longo dos anos, as religides de matriz africana no Brasil emergiram e evoluiram a
partir do contato e da fusdo com expressdes religiosas europeias, indigenas e africanas. Este
processo de sincretismo cultural e religioso resultou em tradigdes espirituais que sao
profundamente ricas e multifacetadas, refletindo a diversidade e a complexidade da sociedade
brasileira.

Muitos terreiros de candomblé da Bahia e do Recdncavo Baiano ndo se limitaram a ser
centros de pratica religiosa; tornaram-se tambeém fontes vibrantes de producfes estéticas e
culturais. A influéncia dessas tradicdes € amplamente visivel na literatura, onde escritores
exploram e celebram temas relacionados a espiritualidade afro-brasileira e as histérias dos
orixds. No teatro, as pecas frequentemente incorporam elementos rituais e narrativas
mitoldgicas, trazendo a riqueza dos mitos e das lendas dos candomblés para o palco.

O cinema brasileiro tem retratado a vida e as cerimdnias nos terreiros de maneira
envolvente, destacando a beleza e a profundidade das tradigOes religiosas afro-brasileiras.
Filmes e documentéarios capturam a esséncia dos rituais, a musica, a danca e a devogdo dos
praticantes, proporcionando ao publico uma visdo intima dessas praticas espirituais. Na
musica, 0s ritmos e canticos tradicionais dos candomblés e da umbanda influenciam uma
vasta gama de géneros musicais, desde a MPB até o samba e o0 axé, enriquecendo a

sonoridade da cultura brasileira.
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Além das expressdes artisticas, as religides de matriz africana tambem tém sido objeto
de intenso estudo académico. No campo da historia, os pesquisadores tracam a evolugédo
dessas religides desde a chegada dos africanos escravizados ao Brasil, analisando como essas
tradicdes foram preservadas e adaptadas ao longo do tempo. Na sociologia, estudam-se as
dindmicas sociais e comunitarias dentro dos terreiros, a estrutura das hierarquias religiosas e
as formas de resisténcia cultural. A psicologia investiga o impacto das praticas espirituais no
bem-estar emocional e mental dos praticantes, oferecendo insights sobre o papel terapéutico
dos rituais e das crencas. A antropologia proporciona uma compreensdo profunda dos rituais,
simbolos e significados dessas religides, explorando como elas se integram e influenciam a
vida cotidiana de seus seguidores.

Os terreiros, portanto, sdo espagos de confluéncia onde espiritualidade, cultura e
conhecimento se encontram e se entrelagam. Eles representam a resiliéncia e a criatividade de
um povo que, apesar das adversidades historicas, conseguiu preservar e transformar suas
tradicdes ancestrais em elementos vitais da cultura brasileira. Ao reconhecer e valorizar essas
contribuicdes ampliamos nossa compreensdo da identidade nacional e celebramos a

diversidade que enriguece nosso pais. Como ressalta Reginaldo Prandi:

O candomblé dessas casas baianas mais estudadas no periodo que vai de
1890 a 1970 popularizou-se com o nome de candomblé Ketu, por suas
ligacGes historicas e afetivas com o antigo reino iorub4 da cidade de Ketu, em
regido hoje pertencente a republica do Benin, embora o culto seja mesclado
de elementos de outras regibes iorubanas da Nigéria e de procedéncia
africana néo iorubana, além do sincretismo catdlico, é claro. (PRANDI, 1991,
p.17).

A minha trajetoria até chegar ao cargo de Babalorisa no Candomblé, teve inicio
quando eu tinha 16 anos. Nesta fase da minha vida, muitas coisas comegaram a mudar.
Experimentei sentimentos e sensacdes até entdo desconhecidos, e tudo parecia muito
diferente. Esse novo despertar espiritual surgiu através de sonhos estranhos e inexplicaveis
envolvendo orixas.

Em um dia, ap0s passar muito mal, e ndo saber o motivo, minha mée me levou até a
casa de Dona Estrelita e a Yalorisa resolveu abrir um jogo de Buzios para tentar descobrir o

motivo de tantas mudangas na minha vida e 0 jogo apontou que eu precisava me iniciar! no

! Ainiciacdo nos candomblés é um processo de renascimento religioso, composto por uma série de ritualisticas
e simbologias.
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Candomblé por indicacdo ancestral, pois Ogun?, meu orix4, me aguardava para meu
renascimento.

Figuei meio confuso e abalado com a noticia, porém percebi com o tempo que nao
havia outro caminho para percorrer, e decidi me iniciar na nova religido para o Orisa Ogun,
onde permaneci como abian® durante um ano, no 11&é Asé Omo Ayra — localizado no bairro de
Saracuruna em Duque de Caxias. Permaneci nessa condicdo até que em 07 de fevereiro de
2010 fui iniciado no Candomblé pelas méos da Yalorisa Valéria de Ayré e dos ritos da nagao
Ekiti Efon.

Dentre as varias etnias africanas que colaboraram para a organizacdo dos candomblés
no Brasil, destaca-se 0 povo Efon, que manteve o nome da sua regido em seus rituais
religiosos, conhecido como Candomblé Efon, ou Candomblé da Nacdo Efon. Efon é uma
cidade nigeriana localizada no Estado de Ekiti. Ekiti ¢ “o pais das colinas”, uma federagdo
composta de dezesseis pequenos reinos (LIMA, 2015).

Segundo Rebelo (2014), o termo "EKkiti" deriva de Oketi, que significa "montanhoso”,
descrevendo a topografia acidentada e montanhosa da regido, rica em rios e corredeiras. Esta
geografia favorece o culto as divindades Awon Oké (das montanhas), as divindades das
aguas, e aos Awon Orisa Funfun (Orixas que usam a cor branca), como Orisa Olifdn, ou
Osalufon. Além de Oke, que é central no culto Efon, Osln se destaca como a Orixa feminina
mais proeminente nessa nacéo, devido a sua ligacdo com Okeé e Osalufon.

Aqui no Brasil, o culto Efon chegou através da Princesa Adébolu e o Babé Irufd,
escravizados que através dos processos de troca de nomes promovidas pelos colonizadores
passaram a se chamar Maria Bernarda da Paixdo e José Firmino dos Santos. Adébolu era
iniciada para Ol6ke, Orixa das montanhas, e Baba lIrufa era iniciado de Osun, a Ayba Fo
(Rainha do culto Efon), e foram os responsaveis pela fundacdo do primeiro Terreiro que daria
inicio ao culto da Nacdo Efon no Brasil, o Ase Yangba Oloroke ti Efon, mais conhecido como
Ase Oléroke, localizado em Salvador no bairro do Engenho Velho de Brotas.

Com o falecimento de Mae Maria de Ol6roke, quem assumiu o Ase foi lya Matilde de
Jagun. Ap6s o falecimento de Mae Matilde, assumiu o Sr. Cristovdo de Ogunja, que faleceu

em 23 de setembro de 1985, aos 83 anos de idade, e deixou 0 Ase Oléroké nas maos de Mae

20gun é um orixa do pante3o africano, lider, por exceléncia do progresso e pela ética da coletividade. Ogun é o
ferro rigido e resistente que se submete ao fogo com vistas a transformar-se em ferramenta util, é a tecnologia
humana e ancestral.

3Abian é o termo que representa a pessoa que recentemente entrou para a religido e ainda néo é iniciada.
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Crispina de Ogun. Apds a morte de Méae Crispina, a cadeira manteve-se vaga, nio havendo
mais continuidade do Ase.

Atualmente, a referéncia a matriz da Naco Efon é o 11&é Ogin Anaeji Igbele Ni Oman
(Ase Pantanal), em Duque de Caxias/RJ, fundado em 1938 pelo Sr. Cristovdo de Ogunja, em
Salvador, e que foi transferido para o Rio de Janeiro na década de 1950, cuja cadeira esta
ocupada, atualmente, por sua neta e herdeira, Mae Maria de Sango.

O meu primeiro contato com o Asé Pantanal se deu em 2015, quando eu ja era iniciado
no Candomblé, através de convite de amigos proximos ao Ase, na festa de Iroko. Ao adentrar
nesse solo sagrado, hoje matriz da Nacdo Efon no Brasil, tradicdo onde me iniciei, senti um
misto de sentimentos e energias intensas.

O terreiro estava repleto de pessoas para a festa presidida por Mde Maria de Sangé,
com muita responsabilidade. Um momento de tamanha energia e trocas potentes de Asé, em
que as ritualisticas da divindade Iroko sdo realizadas durante as festividades, e todos os
convidados podem partilhar da poténcia e do Asé dessa divindade, que representa longevidade
e a transformacao.

A presenca da nagdo Efon no terreiro 11é Ogan Anaeji Igbele Ni Oman — Asé Oloroke
Pantanal fundamentou a construcdo desta pesquisa. Inicialmente observada por Jodo do Rio e
posteriormente retomada por Arthur Ramos (1934), a importancia da nagdo Efon ganhou
destaque em estudos realizados por Prandi (1991), Gongalves da Silva (1992), Capone (2004)
e Silveira (2006, p. 411). Sem essas pesquisas, a nacdo Efon permaneceria oculta entre as
outras nacdes dos Candomblés afro-brasileiros, como Angola, Jeje, Ketu e ljesa (LIMA,

2014).
A riqueza cultural e espiritual da nacdo Efon se destaca por suas praticas religiosas e

seu patrimonio de conhecimento ancestral. A continuidade e preservagdo dessas tradi¢des no
terreiro 11&6 Ogun Anaeji Igbele Ni Oman — Asé Oloroke Pantanal ilustram a resiliéncia e a
vitalidade das religiGes de matriz africana no Brasil. Esse reconhecimento académico nédo sé
ilumina a significancia da nacdo Efon, mas também contribui para uma compreensdo mais
ampla e inclusiva das diversidades dentro dos Candomblés. Essas pesquisas tém sido
essenciais para documentar e valorizar a contribuicdo Unica da nacdo Efon ao panorama
religioso afro-brasileiro, garantindo que suas tradigdes sejam celebradas e preservadas para as
futuras geracoes.

Minhas inquietagbes de pesquisa surgiram a partir das minhas vivéncias como
membro da comunidade remanescente quilombola corrego do meio, localizada na Zona da
Mata Mineira, como pedagogo da rede pablica de ensino, e como Babélorisa de uma
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comunidade tradicional de terreiro®, que estd localizada em uma &rea urbana da Baixada
Fluminense, em Duque se Caxias.®

Com a experiéncia diaria estando dentro do campo que tive como objeto de pesquisa,
pude observar os espagos sagrados situados a partir da porteira®, indo além, e ultrapassando os
limites das estruturas das comunidades de terreiro. Pretendi com o estudo desvelar como o0s
terreiros de Candomblés através das suas dinamicas ritualisticas se conectam com os lugares
sagrados ultrapassando os limites das estruturas das comunidades dos Candomblés,
reafirmando a existéncia de uma rede de asé que se projeta na cidade divergindo de uma
politica de apagamento.

Pensando nos terreiros como uma re-territorializacdo do espaco da Africa, transposto
para o Brasil, através das Comunidades Tradicionais de Terreiro, é importante demarcar que a
relacdo € constituida nos atravessamentos de uma cidade que é estruturada a partir da
colonizacdo. Entende-se ainda como parte importante demarcar que a historia do povo preto
ndo se finda com a colonizacdo, ela é anterior a diaspora africana, pois 0s terreiros trazem
para o Brasil grande parte do patrimonio cultural negro africano.

Muniz Sodré (1999) diz que esse patrimdnio simbdlico dos negros se afirma no Brasil
como territorio mitico religioso para a sua propria transmisséo e preservacdo. Entdo, € preciso
gue se entenda que o terreiro surge como uma possibilidade de se reterritorializar na diaspora
de povos que foram compulsoriamente retirados de sua terra de origem. Essas comunidades
sdo possibilidades de territorializacdo deste lugar que ndo € nosso e que precisa ser. Essa re-
territorializacdo se da através dos cultos aos nossos deuses e ancestrais.

Observamos que 0 corpo negro se torna um objeto, visto como uma mercadoria dentro
de uma l6gica mercantil racista. Porém, esse corpo também representa, a0 mesmo tempo, um

suporte solido para as préaticas de terreiro no seu espaco de existéncia. Nesse sentido, é atraves

40 termo Comunidade Tradicional de Terreiro, trata-se de uma expressdo adotada para nomear 0S grupos
praticantes das religides afro-brasileiras no &mbito das politicas publicas ancoradas no debate acerca da
diversidade cultural do Brasil.

>Duque de Caxias é um municipio brasileiro do estado do Rio de Janeiro, Regido Sudeste do pais. Localiza-se na
Baixada Fluminense, na Regido Metropolitana do Rio de Janeiro, estando situado a 16 km da capital estadual.
Sua populagdo em 2023 segundo o Censo do IBGE é de 808 152 habitantes, sendo assim o municipio mais
populoso da Baixada Fluminense, o terceiro mais populoso do estado e 0 22° mais populoso do pais.

Duque de Caxias concentra 0 maior nimero de dendncias de preconceito religioso entre os municipios da
Baixada Fluminense, de acordo com o Ultimo relatério da CPl da intolerdncia Religiosa da Alerj. O
levantamento indica que dos 37 casos na regido em 2021, mais de 50% aconteceram na cidade.

& A porteira é, dentro do espaco das Comunidades Tradicionais de Terreiros de Candomblé, a primeira seguranca
da casa, junto a porta de entrada, ao lado esquerdo de quem entra no espaco, no interior do terreiro. A seguranga
da porteira € de extrema importancia para contra-atacar energias negativas e demandas, além de ser a primeira
saudacdo a ser realizada, pelos filhos da casa.
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do corpo que ocorre a ligagdo com a comunidade, com a terra e com a memoria coletiva, que
se constitui, se transmite e se festeja onde é possivel a ritualizacdo e sacralizacdo em um locus
que ocorre em ligacao ao tempo, espaco e cidade.

E preciso pensar o corpo negro e de terreiro através das lentes que permitam condi¢des
de sobrevivéncia e de protecdo das tradicdes ancestrais. Nesse sentido, se faz necessario
subverter essa ordem que destitui esse corpo de sua humanidade, pois é ele quem
reterritorializa as praticas ancestrais, dentro da Comunidade Tradicional de Terreiro. Este
corpo conecta tais praticas a cidade transposta da Africa no Brasil, onde podemos pensar além
desse espaco fisico (terreiro), um territério cosmoldgico como Nego Bispo (2015) chama, de
corpo como componente cosmoldgico por onde vai, e segue como parte do terreiro.

Partindo dessa concepcdo, o0 objetivo geral desta pesquisa € analisar o territorio
transposto da Africa, que se materializa em terras brasileiras, por meio dos espacgos sagrados
encontrados dentro dos terreiros de Candomblé, e apresenta uma geografia sagrada, que é
concebida, construida, vivenciada e se mantém viva até os dias atuais, através do culto a
ancestralidade.

Dentre os objetivos especificos, o primeiro busca refletir como as Comunidades
Tradicionais de Terreiro de Candomblé rememoram o espaco geografico da Africa (espaco
geo-ancestral). O segundo pretende apontar como a memdria preservada e representada
através dos itans’, ritos, dangas, canticos, ritmos e linguagens foram ressignificados por
intermédio do culto ancestral. E por ultimo, o terceiro visa identificar como esses espacos de
culto afro-religioso conseguiram preservar sua identidade e internalizar os papéis identitarios
que fixam os modos de pensar e vivenciar suas religiosidades.

Para enfrentar tais desafios, proponho como problema de pesquisa a busca pela
compreensdo, por meio da escuta e troca de saberes na Comunidade Tradicional de Terreiro
da Nacdo Efon da Baixada Fluminense - o 11é Ogun Anagji Igbele Ni Oman - Asé Pantanal,
sobre como os integrantes dessa comunidade se tornaram protagonistas na preservagdo e
transmissdo de suas tradi¢cdes culturais e religiosas, resistindo as pressdes da cultura
hegemaonica e as adversidades socioeconémicas até os dias de hoje.

Nessa perspectiva, analisei de que forma os processos de organizagdo interna
contribuiram para que essa comunidade se tornasse um espaco de pertencimento ancestral,

especialmente em uma cidade que se organiza de forma totalmente diferente, pautada por

"De acordo com o livro: “Itan dos mais velhos”, itan é uma palavra ioruba que significa historia; um conto. De
uma forma mais especifica, itan sdo histérias do sistema nagb de consultas as divindades, histérias de tempos
imemoriais, recitacdes, mitos (FARIAS, 2018).
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valores vigentes e impostos pela cultura hegemdnica. Nesse sentido, foi fundamental
compreender as estratégias adotadas por essa comunidade para manter vivos 0s saberes

ancestrais, transmitidos de geragao em geracao.

Para isso, investiguei algumas questdes especificas:

1. Protagonismo na Preservacdo Cultural: Como os membros do 11é Oglin Anagji
Igbele Ni Oman - Asé Pantanal assumiram um papel ativo na manutencao de suas
tradicdes? Quais foram os desafios enfrentados e as vitorias alcancadas nesse
processo?

2. Resisténcia a Cultura Hegemodnica: De que maneira a comunidade resistiu as
imposicdes da cultura dominante? Quais foram as principais ameacas as suas praticas
culturais e religiosas, e como elas foram mitigadas?

3. Adversidades Socioecondmicas: Como as dificuldades econdmicas e sociais
impactaram a comunidade, e quais foram as estratégias de resiliéncia adotadas para
superar essas adversidades?

4. Organizacdo Comunitéaria: Como 0s processos internos de organizacao contribuiram
para a criagdo de um espaco de pertencimento e identidade? Quais foram os principais
elementos de coesdo e solidariedade dentro da comunidade?

5. Estratégias de Transmissdo de Saberes: Quais métodos e praticas foram utilizados
para garantir a continuidade dos saberes ancestrais? Como as tradigbes foram

adaptadas ao contexto contemporaneo sem perder sua esséncia?

Explorar essas questdes permitiu uma compreensao profunda da dinamica interna do
II6 Ogin Anaeji Igbele Ni Oman - Asé Pantanal e ofereceu insights valiosos sobre a
resiliéncia e a persisténcia das comunidades afro-religiosas frente as pressdes externas. Essa
pesquisa terd uma contribuicdo para a valorizacdo e o reconhecimento da importancia das
tradicdes culturais e religiosas da nacdo Efon, destacando seu papel na diversidade cultural e
espiritual do Brasil.

Nesta perspectiva, o presente trabalho conta com carater qualitativo, baseado numa
abordagem geografico-cultural, buscando valorizar o singular na producdo do conhecimento.
Os procedimentos para a coleta e organizagdo das informacgdes se basearam nos principios
éticos. Utilizando a etnografia como base metodoldgica para a pesquisa, trabalhei com o

conceito de descricdo densa, desenvolvido por Clifford Geertz (1978), que visa proporcionar a
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compreensdo das estruturas significativas implicadas na acgdo social observada. Essas
estruturas precisam ser apreendidas primeiramente para depois serem apresentadas.

De acordo com Geertz, elaborar uma etnografia a partir de uma descricdo densa é
interpretar e elaborar uma leitura da leitura que os nativos fazem da propria cultura. A
etnografia, enquanto método de pesquisa antropoldgica tem a funcdo ndo apenas de guiar o
pesquisador em campo, mas também de fundamentar o papel do intérprete cultural sem que
este precise se tornar um objeto de estudo, ou um nativo.

Assim, o trabalho etnogréfico, além de proporcionar o posicionamento do pesquisador,
permite realizar uma compreensdo da interpretacdo que o0s nativos tém de suas proprias
interpretacdes. Dessa forma, torna-se uma leitura de segunda e/ou terceira mao, ja que, para
Geertz, somente o préprio nativo faz a interpretacdo em primeira mao.

A descricdo densa, conforme defendida e apresentada por Geertz estdo embasadas em
trés caracteristicas principais que se fundamentam em uma: ser interpretativa. Assim, a
descricdo densa serve fundamentalmente para fixar o discurso social em uma forma, tracando
uma curva desse discurso (GEERTZ, 1978). O analista cultural, diante deste discurso, anota e
registra algo que ndo deixa de existir apos ter acontecido, tornando-se assim um relato na
pesquisa de campo. Em resumo, a descricdo etnogréfica € formada pela interpretacdo do
discurso e o registro desse relato.

Como parte da construcdo da etnografia, também utilizei a conversacdo com
integrantes do 1lé e a observacdo de seus rituais como rumos para o desenvolvimento da
investigacdo. Os espacos de participagdo, observacdo dos espacos sagrados e acesso aos
cultos foram definidos através da autorizacdo da Yalorisa do terreiro, Mde Maria de Sango.

A pesquisa etnogréfica, também revelou a historia, a memodria local e dos
antepassados que trouxeram e consolidaram as tradi¢cGes da Nacdo Efon no Brasil e deram
continuidade as mesmas, ao longo dos anos, nas ritualisticas do Asé Pantanal. Em muitos
momentos vi a minha trajetéria entrelacada nas historias de quem trilhou esse caminho antes.
Nesse sentido, ao longo das visitas ao Asé Pantanal, a minha pesquisa também assume um
papel de autoetnografia.

Nos candomblés, a autoetnografia pode ser utilizada para refletir sobre a relacdo do
pesquisador com os rituais, 0s orixas, 0s espacos sagrados e a comunidade religiosa. Por
exemplo, o pesquisador pode descrever suas proprias experiéncias ao participar de
cerimonias, aprendendo com os mais velhos, e navegando entre as complexas hierarquias e

sistemas de conhecimento dentro do terreiro.
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Ao integrar teoria e pratica pessoal, a autoetnografia no estudo dos candomblés néo
apenas enriquece o entendimento académico, mas também contribui para uma representacao
mais ética e empatica das praticas religiosas minoritarias. Essa abordagem nao se limita a
observar de fora, mas sim a engajar-se profundamente com as dinamicas internas da
comunidade pesquisada, promovendo um dialogo intercultural genuino e respeitoso.

Teoricamente a autoetnografia também se apoia no dialogo intercultural
(Geertz,1978), que encorajam o pesquisador a reconhecer suas proprias influéncias culturais e
histéricas na interpretacdo dos dados. Isso € crucial ao estudar religides afro-diaspdricas, pois
envolve uma consciéncia critica das dinamicas de poder, colonialismo e representacdo que
moldam tanto o campo de estudo quanto as narrativas académicas.

Sabe-se que ndo sou o primeiro a pesquisar o terreiro como alguém de dentro. Outros
estudiosos sobre terreiro me precederam. Ainda que tenham sido diversos esses estudiosos
citarei quatro que me inspiraram e continuam me inspirando na construcdo desta pesquisa,
como alguém que ndo so6 observa, mas também participa do campo pesquisado.

Comeco com Caputo (2012), que defendeu sua tese de doutorado que posteriormente
foi publicada como um livro intitulado Educac&o nos terreiros e como a escola se relaciona
com as criancas de candomblé. Em seguida, trago Ferreira (2016), que defendeu sua
dissertacdo de mestrado com o titulo Itan-Oralidades e escritas: um estudo de caso sobre
cadernos de hunké e outras escritas no 11é Asé Omilaré lya Sagba. Trago também Rodrigues
(2021) que defendeu sua dissertacdo de mestrado com a pesquisa sobre A infancia
candomblecista: os aprendizados construidos pelas criancas no terreiro I1é Asé Igba Omi.E
por ultimo, apresento Botelho (2012), que trata das questdes relacionadas a educagdo,
resisténcia e religiosidades afro-brasileiras na experiéncia dos candomblés .

Os trés pesquisadores citados anteriormente tém em comum, com este que realizou
esta pesquisa, o fato de ndo ficarem apenas no &mbito da observagdo, mas sim de
compartilharem suas experiéncias como alguém de dentro do campo de estudo. Pelo que
observei nos trabalhos citados, &€ um fator um tanto diferente da maioria dos estudiosos, que
tém seus objetos de estudo baseados exclusivamente na observacéo, por ndo ser de dentro do
campo pesquisado. O que busco pontuar com esta reflexdo ndo é que o fato de estar dentro do
terreiro confere mais legitimidade a esta pesquisa do que outras feitas por pesquisadores e
pesquisadoras que se aproximam dessas realidades, mas que o fato de eu estar dentro do
terreiro marca uma entrada diferente que confere outros significados a minha interpretacao.

Assim como o0s colegas que pesquisaram o terreiro desde dentro sentiram medo,

confesso que também o tive. No entanto, as experiéncias bem-sucedidas deles me dao
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coragem para vencer este desafio de ter o olhar atento como alguém de dentro e de fora do
campo de pesquisa. Para dar sustentabilidade a isso, Geertz (1989) diz que cada individuo
coopta e parcialmente reproduz os ditames histéricos, sociais e culturais, mas o que garante a
individualidade do sujeito € o fato de cada um deles combinar de forma relativamente
autonoma os significados que Ihe séo apresentados pelo “mundo exterior”.

Assim, o estar dentro do campo, o que Geertz chama de “estar no mundo”, ndo se
confina na reproducdo desse mesmo mundo. Para Geertz, viver se constitui na continua
operacgdo de questionar, aceitar ou rejeitar o que lhe é apresentado ao incorporar uma versao
em certo sentido prépria e original de A "realidade", nesse contexto, ¢ formada por uma
interpretacdo singular da historia e da sociedade, resultando em uma reorganizacao simbolica
gue se manifesta como cultura.

O conceito de "estar 1a", segundo Geertz, cria um paradoxo, pois 0 pesquisador se
torna o observador e narrador de uma cultura especifica que ele, e apenas ele, conheceu e
experimentou em circunstancias unicas. A tarefa deste pesquisador é a priori realizar um
trabalho de observacdo sistematizado, onde a garantia da objetividade advém ndo da busca
pela neutralidade cientifica, e sim a partir de uma descricdo densa, orientada por principios
éticos que visam tornar compreensivel a dindmica de vida e espagos dos sujeitos com 0s quais
estarei em contato, no decorrer da pesquisa.

Nesse sentido, o diario de campo foi um instrumento crucial para o registro detalhado
dos dados coletados durante as visitas realizadas no 11&é Ogin Anaeji Igbele Ni Oman - Asé
Pantanal. Este diario permitiu a sistematizacdo das experiéncias vivenciadas, possibilitando
uma anélise posterior mais robusta e estruturada dos resultados obtidos. O objetivo principal é
documentar a pesquisa etnografica focada nas comunidades tradicionais de terreiro,
explorando de maneira aprofundada os temas de memdria, ancestralidade e o0s recortes
territoriais que se entrelacam na complexa geografia cultural e religiosa do local.

A metodologia adotada inclui a realizagdo de entrevistas com membros da
comunidade, destacando narrativas pessoais que revelam as dindmicas internas do terreiro e a
relagdo dos individuos com seu ambiente. Essas entrevistas sdo fundamentais para captar as
vozes e as histérias dos praticantes, oferecendo um panorama detalhado e rico das praticas,
crencas e tradicbes que sustentam a vida no terreiro. As narrativas pessoais ndo apenas
iluminam a dimensdo individual das experiéncias religiosas, mas também refletem a
coletividade e o sentido de pertencimento que permeiam essas comunidades.

Além das entrevistas, o diario de campo registra observacdes diretas dos rituais,

celebracdes e atividades cotidianas do terreiro. Essas anotagOes sdo essenciais para
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compreender a interacdo entre 0s membros da comunidade e 0s espacos sagrados, bem como
a maneira como 0s ensinamentos e as praticas ancestrais sdo transmitidos e preservados. A
documentacdo meticulosa dos rituais e das celebragbes permite uma analise das praticas
religiosas em seu contexto vivo, revelando a profundidade e a riqueza das tradi¢cdes dos
candomblés.

A pesquisa etnografica realizada visa mapear a geografia cultural e religiosa do I1é
Ogln Anaeji Igbele Ni Oman - Asé Pantanal, identificando os recortes territoriais e as
relacbes de poder, identidade e resisténcia que se manifestam no espago. Este mapeamento
inclui a analise das redes de solidariedade, das hierarquias internas e das interagbes com a
sociedade mais ampla. A exploracdo dos temas de memdéria e ancestralidade € central para
entender como as histérias dos antepassados e as tradigdes herdadas moldam a identidade
coletiva e as praticas atuais dos membros do terreiro.

A construcdo do diério, através da escuta dos relatos de Mae Maria, também propiciou
elementos importantes para a reconstituicao histérica na Nacdo Efon, realizada ao longo dos
capitulos do presente trabalho. Desse modo, a pesquisa busca problematizar a perspectiva e
compreender as Comunidades Tradicionais de Terreiros de candomblé, em sua geografia
sagrada e social, como territério de construcdo/reconstrucdo, transmissao e irradiacdo do
sagrado e da memoria ancestral, e sua vida (material e espiritual) como um processo continuo
que vé a participacdo de seres humanos, seres espirituais, animais, plantas e minerais.

Os conceitos de territorio e territorialidade sdo utilizados nesta investigacdo como
elementos fundamentais para a analise das dindmicas internas e externas das comunidades de
terreiro. Segundo Carneiro (2011), territorio refere-se a uma &rea delimitada, que no recorte
aqui proposto, compreende tanto o espaco fisico do terreiro quanto o contexto mais amplo
onde ele se encontra, como por exemplo, 0 meio urbano. Territorialidade, por sua vez, refere-
se a apropriacdo valorativa deste espaco, caracterizando-se como um "empoderamento de um
grupo sobre determinado espaco, onde se cristalizam relacBes econdmicas, politicas e
culturais” (CARNEIRO, 2011, p. 15).0 que nos leva a pensar, que 0 empoderamento religioso
refere-se ao processo pelo qual individuos ou comunidades ganham forca, confianca e
autoridade dentro de sua pratica religiosa, promovendo uma maior autonomia espiritual,
social e cultural.

No contexto dos terreiros de candomblé, o conceito de territorio abrange o espaco
sagrado onde os rituais e celebracGes sdo realizados. Este espaco é cuidadosamente delimitado
e consagrado, representando ndo apenas um local fisico, mas também um dominio espiritual
onde os orixas e outras entidades sagradas séo cultuados. A territorialidade, neste sentido,
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envolve a maneira como os praticantes se apropriam e valorizam este espaco, conferindo-lhe
significado e poder através de suas préaticas religiosas.

O empoderamento religioso, portanto, pode ser entendido como o processo pelo qual
individuos ou comunidades ganham forga, confianga e autoridade dentro de sua préatica
religiosa. Este empoderamento promove uma maior autonomia espiritual, social e cultural,
permitindo que os membros da comunidade de terreiro afirmem sua identidade e resistam as
pressdes externas que possam ameacar suas tradicdes e valores.

A apropriacdo valorativa do territorio do terreiro implica em diversas formas de
resisténcia e afirmacéo. Ao transformar o espaco fisico em um lugar de significado espiritual,
0s praticantes estabelecem um vinculo profundo com sua ancestralidade e sua heranca
cultural. Este processo de territorialidade fortalece a coesdo comunitéria e cria um senso de
pertencimento que é essencial para a continuidade das tradi¢des religiosas.

Além disso, o empoderamento religioso esta intimamente ligado a capacidade de
manter e transmitir conhecimentos ancestrais. Os lideres religiosos, como os babalorixas e
ialorixds, desempenham um papel crucial neste processo, guiando a comunidade e
assegurando gue os rituais e ensinamentos sejam preservados e adaptados as novas geragoes.
Este empoderamento também se manifesta na capacidade de negociar e afirmar a presenca do
terreiro no contexto urbano, enfrentando desafios como a intolerdncia religiosa e a
marginalizagéo social.

A andlise dos conceitos de territorio e territorialidade permite uma compreensdo mais
profunda das complexas relacdes que se desenvolvem nos terreiros de candomblé. Estes
espacos nao sdo apenas locais de pratica religiosa, mas também simbolos de resisténcia
cultural e empoderamento comunitério. A investigacdo destes conceitos revela como as
comunidades de terreiro se apropriam e valorizam seus espagos, promovendo uma autonomia
que é vital para a preservacao e valorizagdo de suas tradi¢Ges religiosas e culturais.

Esse conceito envolve varias dimens@es e pode ser observado de diferentes maneiras,
dependendo do contexto religioso e cultural especifico. A territorialidade ocorre quando um
grupo se estabelece ou exerce sua existéncia em um determinado espago geografico, criando
uma relacdo de pertencimento e identidade com esse lugar. Esta relacdo vai além da simples
ocupacao fisica; envolve aspectos culturais, sociais, econdmicos e simbélicos que definem a
maneira como 0 grupo interage com o territorio e o transforma, conferindo-lhe significado e
fortalecendo o sentido de pertenca religiosa.

A territorialidade no contexto das religides de matriz africana, por exemplo, se

manifesta na maneira como os terreiros de candomblé ou umbanda se estabelecem e se
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enraizam em suas comunidades. Esses espacos ndo sdo apenas locais de culto, mas também
centros comunitarios que promovem a coesdo social, a preservacdo cultural e a resisténcia
contra a marginalizacdo. O terreiro € um lugar onde a memoria ancestral é celebrada e
transmitida, e onde as préticas religiosas sdo vividas e renovadas diariamente.

Culturalmente, a territorialidade envolve a preservacao e a transmissdo de tradicdes e
saberes ancestrais. Os rituais, as dancas, os canticos e as oferendas realizadas no terreiro sdo
expressdes de uma heranca cultural rica e complexa, que conecta 0s praticantes aos seus
antepassados e as divindades. Este vinculo cultural fortalece a identidade do grupo e promove
a continuidade das tradi¢cdes, mesmo em face de adversidades externas.

Socialmente, a territorialidade reforca a coesao e a solidariedade entre os membros da
comunidade. O terreiro atua como um espac¢o de apoio mutuo, onde os individuos encontram
suporte emocional, espiritual e material. As relagGes estabelecidas no terreiro sdo baseadas em
valores de respeito, reciprocidade e coletividade, criando uma rede de interdependéncia que
sustenta a comunidade.

Economicamente, a territorialidade pode envolver a criagdo de mecanismos de
sustento e autonomia financeira para a comunidade do terreiro. Muitos terreiros desenvolvem
atividades econémicas como a producdo e venda de ervas, alimentos e artesanatos, que ndo
apenas geram renda, mas também reafirmam a importancia da cultura e das tradi¢des locais.
Estes empreendimentos ajudam a assegurar a sustentabilidade do terreiro e a autonomia de
seus membros.

Simbolicamente, a territorialidade estd intrinsecamente ligada aos significados
espirituais e religiosos atribuidos ao espaco. O terreiro € um local sagrado onde os praticantes
se conectam com 0s orixas, voduns, inquices e outras entidades espirituais. Esta conexao
simbdlica transforma o espaco fisico em um lugar de profunda significancia espiritual, onde
os rituais e cerimdnias séo realizados para manter e renovar a ligagdo com o divino.

A territorialidade no contexto das religibes de matriz africana € um conceito
multifacetado que envolve uma complexa teia de relagbes culturais, sociais, econémicas e
simbolicas. Através da territorialidade, os grupos religiosos estabelecem uma identidade
coletiva forte, preservam suas tradi¢cdes, promovem a coesdo social e afirmam sua autonomia
e resisténcia cultural. Este processo de apropriacéo e valorizacao do espaco € essencial para a
continuidade e o fortalecimento das comunidades de terreiro, permitindo-lhes prosperar e
florescer em um mundo que frequentemente desafia sua existéncia e relevancia.

Os Candomblés, assim como os outros cultos de matriz africana, sdo uma cultura

religiosa territorializada e territorializante, ou seja, produzem e precisam de territorios
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sagrados. Nessas religides, nem todo espaco é sagrado, mas todo espaco é passivel de
sacralidade. Seja o terreiro, a encruzilhada, a mata, o rio, a cachoeira, a linha do trem etc.
Antes de assim se estabelecer, foi preciso se desterritorializar, cruzar oceanos e resistir o
percurso para, dai entdo, se (re)estabelecer. O Candomblé nasce da transformacéo, do transito,
da sacralidade dada ao espaco que se territorializa. E falar de religido e de espago no
Candomblé ¢ falar de Africa, de memoria, de espaco e territério sagrado, regido por um
tempo unico, moldado pela ancestralidade, pela oralidade e pelo tempo.

A andlise dos processos de desterritorializacdo e reterritorializagdo dos terreiros €
crucial, especialmente porque estudos sobre esse tema ainda sdo escassos no Brasil,
especialmente no campo da Geografia, que tradicionalmente se dedica ao estudo da dinamica
territorial. De acordo com Melo e Silveira (2020), através da anélise de periodicos académicos
em todo o pais, apenas cerca de 20% dos periddicos de maior qualidade na area de Geografia
no Brasil abordaram debates sobre as dindmicas socioespaciais relacionadas a organizacgéo
dos terreiros de Candomblé. Os autores retratam também que, além disso, no universo de
artigos publicados entre 2000 e 2019, aqueles que tratam dessas questdes correspondem a
apenas 1,2% do total.

Esses numeros destacam a lacuna significativa na pesquisa académica sobre os
terreiros de Candomblé no contexto da Geografia brasileira. A auséncia de estudos
aprofundados sobre desterritorializacdo e reterritorializacdo nessas comunidades religiosas
reflete uma falta de reconhecimento da importancia desses espagos na construcdo e
transformacao do territério brasileiro.

A desterritorializagcdo ocorre quando os terreiros perdem sua conexao com 0 espaco
fisico e simbdlico que historicamente ocupavam, sejam devido a pressdes externas como 0
desenvolvimento urbano, a especulacdo imobiliaria ou a intolerancia religiosa, ou devido a
fatores internos como conflitos internos ou mudancgas na lideranga espiritual. Este processo
pode resultar na dispersdo da comunidade religiosa e na perda de sua identidade cultural e
espiritual.

Por outro lado, a reterritorializagdo envolve o processo de resgate e reconstrucao do
territdrio sagrado, seja em um novo local ou atraves da revitalizacdo do espacgo original. Este
processo € essencial para a preservacdo das tradi¢cOes religiosas e para o fortalecimento da
identidade coletiva da comunidade. Atraves da reterritorializacdo, os terreiros de Candomblé
podem recuperar seu lugar na paisagem urbana e afirmar sua presenca e relevancia na

sociedade brasileira.
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Portanto, a analise dos processos de desterritorializagdo e reterritorializacdo dos
terreiros de Candomblé é de suma importancia para compreender as dindmicas de ocupacéo e
transformacdo do territorio brasileiro. Esses estudos ndo apenas contribuem para o
conhecimento académico sobre a geografia cultural e religiosa do pais, mas também fornecem
insights valiosos para politicas publicas e acGes de preservacdo do patrimonio cultural e
religioso. Ao reconhecer e valorizar a importancia dos terreiros de Candomblé na construgdo
da identidade brasileira, podemos promover uma maior inclusdo e respeito a diversidade
religiosa e cultural em nossa sociedade.

Em sintese, o levantamento realizado por Melo e Silveira (2020) revela que os
trabalhos pioneiros no estudo da dinamica territorial dos terreiros no Brasil tém
desempenhado um papel fundamental ao caracterizar os Candomblés como objetos
geograficos. Esses estudos foram pioneiros em suas empreitadas e demonstram uma
preocupacdo notavel e constante em inaugurar novos rumos interpretativos para o fenémeno,
seja a partir dos movimentos de desterritorializacao e reterritorializacdo da populacdo "negro-
africana” em terras brasileiras, os autores também apontam que os mais importantes estudos
realizados na area sdo os de Corréa (2002, 2004, 2005a, 2005b, 2006, 2019) e Régo (2003,
2006).

A pesquisa de Melo e Silveira (2020) relaciona como Corréa destacou a importancia
de entender os movimentos histdricos que culminaram na organizagéo territorial dos terreiros
de Candomblé, analisando como os processos de desterritorializacdo e reterritorializacdo da
populacdo afrodescendente influenciaram na configuragdo espacial dessas comunidades
religiosas. Por meio de suas pesquisas, ele lancou luz sobre a maneira como a diaspora
africana se reflete na geografia cultural do Brasil, evidenciando as conexdes entre a histéria e
a geografia das religiGes de matriz africana.

Ja os estudos de Régo, segundo Melo e Silveira (2020) focaram na violéncia e na
segregacdo socioespacial historica que afetam os terreiros de Candomblé na cidade de
Salvador. Eles evidenciam as barreiras enfrentadas pelas comunidades religiosas afro-
brasileiras no acesso ao espago urbano e na garantia de seus direitos fundamentais. Ao
destacar essas questfes, Régo contribuiu para a conscientizacdo sobre a importancia da luta
por justica espacial e pela valorizagdo das tradic¢des religiosas afro-brasileiras.

Assim, os estudos pioneiros sobre a dinamica territorial dos terreiros de Candomblé no
Brasil representam uma contribuicdo significativa para o campo da Geografia e para a

compreensdo mais ampla das relagdes entre espaco, cultura e religido. Eles demonstram a
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relevancia de considerar as dimensdes geograficas na analise das praticas religiosas e na
promogcao da justica espacial e da diversidade cultural.

Nesse sentido, Melo e Silveira (2020) afirmam que, além de reconhecer os terreiros de
Candomblé como fenémeno socioespacial, tais abordagens sinalizam o campo de
possibilidades de sua compreensdo a partir de distintas categorias geograficas de andlise
(MELO; SILVEIRA, 2020).

Portanto, ainda segundo Melo e Silveira (2020), é perceptivel a estruturacdo de
debates fundamentados em estudos de Geografia da Religido, os quais buscam compreender o
fendbmeno socioespacial da imanéncia dos terreiros de Candomblé a partir da relagdo entre o
"espaco sagrado” e o "espaco profano”. Esses estudos sdo realizados sob referenciais da
Geografia Humanista, os quais recorrem a categoria de lugar para compreender a relacdo do
ser humano com o terreiro, abordando aspectos do mundo vivido e demais espacgos de culto
que se estendem para além dele.

Além disso, ha estudos elaborados sob vieses da Geografia Cultural, os quais adotam o
territério e a territorialidade como categorias de analise. Nesses estudos, sdo empregadas
abordagens dialético-fenomenoldgicas, as quais sdo fundamentadas numa perspectiva
"relacional, multidimensional e interescalar”. Essa abordagem reconhece que as estruturas de
poder estdo alicercadas principalmente em fatores culturais, mas também politicos e
econémicos (MELO; SILVEIRA, 2020, p.4).

Essa diversidade de abordagens revela a complexidade e a riqueza do fenémeno dos
terreiros de Candomblé na geografia brasileira. Ao adotar diferentes perspectivas teoricas, 0s
estudiosos sdo capazes de captar nuances e dinamicas distintas que caracterizam esses espagos
religiosos. Isso contribui para uma compreensdo mais completa e holistica das relagdes entre
espaco, cultura e religido, bem como dos desafios enfrentados pelas comunidades religiosas
afro-brasileiras no contexto urbano e sociopolitico atual.

Portanto, Melo e Silveira (2020), trazem com destaque os trabalhos de alguns autores
que, de certa forma, delinearam caminhos e orientaram as dindmicas socioespaciais dos
terreiros de Candomblé, recorrendo a debates sobre cultura, natureza, género, raca e
sexualidade, entre outros. Esses estudos sdo elaborados sob a légica da (re)existéncia dos
proprios sujeitos, neste caso, 0s povos negros-africanos e afrodescendentes que construiram a
base e as tradi¢Oes das religibes de matriz africana ou afro-brasileira em geral (MELO;
SILVEIRA, 2020). Esses autores, ao explorarem as intersegfes entre espaco, cultura e
identidade, oferecem insights valiosos sobre as formas pelas quais os terreiros de Candomblé
se tornaram n&o apenas locais de culto religioso, mas também espacos de resisténcia cultural e
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afirmacdo identitaria. Eles examinam as maneiras pelas quais as praticas religiosas sdo
moldadas por contextos sociais, politicos e econdmicos mais amplos, e como essas praticas,
por sua vez, influenciam e transformam o ambiente ao seu redor.

Além disso, esses estudos destacam a importancia de reconhecer e valorizar as
contribuicdes dos povos negros-africanos e afrodescendentes para a construgdo da identidade
cultural brasileira. Eles ressaltam a centralidade das religides de matriz africana na
preservacgéo das tradi¢Oes ancestrais e na promocéo da diversidade cultural no Brasil. Ao fazé-
lo, esses autores ndo apenas enriquecem nosso entendimento das préaticas religiosas afro-
brasileiras, mas também nos desafiam a repensar conceitos de espaco, pertencimento e poder
dentro de uma perspectiva mais inclusiva e pluralista.

Como apresentado, estudos prévios sdo dedicados a analise espacial dos Candomblés,
e aqui trago duas contribuic@es relevantes para esta pesquisa, de autores que, assim como este
pesquisador, exploram a Geografia espacial e religiosa do terreiro. Melo (2019a) define o
conceito de afro-territorialidade como uma construcao cultural intrinseca as tradi¢Ges de luta e
resisténcia do agente negro em sua forma de uso e apropriacdo do espaco. Sob essa
perspectiva, o autor identifica e classifica o terreiro de Candomblé como um territorio
cultural, constituido a partir de um conjunto de valores mitico-filosoficos que nutrem as
esséncias dos signos e simbolos que o constituem, ao mesmo tempo em que estabelece as
regras de comportamentos sociais dos membros que com ele se relacionam, tanto nos
diferentes espacos e lugares de culto dispostos no interior dos terreiros, como naqueles que se
estendem para além dele.

Essa abordagem de Melo (2019a) destaca a importancia dos Candomblés como uma
expressao de resisténcia cultural e de afirmacéo identitaria, onde o espac¢o do terreiro se torna
um locus de preservacao e vivéncia das tradi¢cbes ancestrais. Ao reconhecer o terreiro como
um territorio cultural, Melo ressalta ndo apenas sua dimensao fisica, mas também sua carga
simbdlica e emocional, que desempenha um papel central na constru¢do da identidade e na
resisténcia cultural do povo negro.

Além disso, Melo (2019a) enfatiza a importancia dos espacos e lugares de culto dentro
e fora dos terreiros, destacando como eles estdo interligados e influenciam as praticas e os
comportamentos sociais dos membros da comunidade religiosa. Isso evidencia a
complexidade da relacdo entre espaco e religido no contexto do Candomblé, onde os rituais e
cerimonias ndo se limitam ao espaco fisico do terreiro, mas se estendem para além dele,

permeando a vida cotidiana dos praticantes.
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Contudo, a abordagem de Melo (2019b) nos convida a pensar o Candomblé nédo
apenas como uma pratica religiosa, mas como um sistema cultural complexo que envolve uma
profunda interacdo entre espaco, identidade e memdria coletiva. Ao incorporar essa
perspectiva em nossa pesquisa, podemos enriquecer nossa compreensao das dinamicas
socioespaciais dos terreiros de Candomblé e sua relevancia na construcdo da paisagem
cultural brasileira.

Por sua vez, Silva (2013) introduz um conceito que aborda a riqueza da vivéncia
cultural expressa em uma multiplicidade simbdlica. As cosmolocalidades sdo espagos
delimitados por elementos simbdélicos, imateriais e espirituais que transcendem as fronteiras
territoriais e identitarias, indicando tanto os locais associados aos orixas quanto aqueles
destinados a pratica ritualistica da religio.

Essa nogdo de cosmolocalidades ressalta a profundidade da experiéncia religiosa nos
Candomblés, indo além da mera geografia fisica e adentrando os dominios simbdlicos e
espirituais. Ela reconhece que os espagos sagrados nao sdo apenas pontos geograficos, mas
sim lugares carregados de significados culturais e espirituais, onde os rituais e as interacdes
com os deuses e ancestrais sdo vivenciados e celebrados.

Ao destacar a importancia das cosmolocalidades, Silva (2013) nos convida a
considerar a complexidade e a profundidade da religido afro-brasileira, enraizada em uma teia
intricada de simbolos, mitos e praticas rituais. Essa perspectiva amplia nossa compreensao do
Candomblé como um sistema religioso dindmico e multifacetado, enriquecendo nossa analise
das relacdes entre espaco, cultura e espiritualidade na sociedade brasileira.

Dessa forma, a proposta interpretativa de geo-ancestralidade que trazemos neste
trabalho compartilha similaridades com os conceitos previamente mencionados de afro-
territorialidade (Melo, 2019a) e cosmolocalidade (Silva, 2013), porém néo se sobrepde a eles.

Enquanto a afro-territorialidade de Melo destaca a relacdo do povo negro com o
espaco fisico, reconhecendo o terreiro de Candomblé como um territorio cultural de
resisténcia e preservacao das tradigbes ancestrais, e a cosmolocalidades de Silva ressalta a
multiplicidade simbdlica presente nos espacos sagrados da religido, a proposta de geo-
ancestralidade nesta pesquisa amplia essa perspectiva ao incluir a dimensdo temporal e a
ancestralidade como elementos-chave.

A geo-ancestralidade busca compreender ndo apenas a relagdo dos praticantes do
Candomblé com o espaco fisico e simbolico, mas também sua conexdo com os antepassados e

as tradi¢Oes culturais transmitidas ao longo do tempo. Ela reconhece que a experiéncia
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religiosa nos Candomblés € enraizada na interacdo dinamica entre o espago geogréafico, as
narrativas ancestrais e as praticas rituais contemporaneas.

Portanto, ao introduzir a proposta de geo-ancestralidade, esta pesquisa visa enriquecer
0 entendimento das dindmicas socioespaciais dos terreiros de Candomblé, destacando a
importancia da ancestralidade e da memdria coletiva na construcdo da identidade religiosa e
cultural das comunidades afro-brasileiras.

Ao mesmo tempo em que a pesquisa se baseia na area de Geografia Cultural, é crucial
ressaltar a importancia de sua dimensao interdisciplinar, que reconhece que, além do territdrio
fisico, a ancestralidade dos espacos sagrados dentro do terreiro de Candomblé também é
fundamental. Assim, proponho a geoancestralidade como uma contribuicdo e um dialogo a
din&mica territorial dos terreiros.

A abordagem interdisciplinar permite uma compreensdo mais ampla e holistica dos
fendmenos socioespaciais, reconhecendo que a experiéncia religiosa ndo pode ser
compreendida apenas em termos de geografia fisica, mas também requer uma anéalise das
dimensdes historicas, culturais e espirituais envolvidas. Nesse sentido, a geoancestralidade
emerge como uma ponte entre diferentes disciplinas, integrando conceitos e métodos da
Geografia Cultural, da Antropologia, da Historia e dos Estudos Religiosos.

Ao introduzir a proposta de geoancestralidade, buscamos enriquecer o entendimento
das dinamicas territoriais dos terreiros de Candomblé, reconhecendo o papel central que a
ancestralidade desempenha na construcdo e na vivéncia desses espagos sagrados. A
geoancestralidade nos convida a considerar ndo apenas o presente, mas também o passado e
as trajetdrias historicas que moldaram esses locais de culto ao longo do tempo.

Portanto, ao adotar uma abordagem interdisciplinar e ao incorporar a proposta de
geoancestralidade, a pesquisa busca lancar luz sobre as complexas relagbes entre espago,
memoria e identidade no contexto dos terreiros de Candomblé, promovendo um dialogo
frutifero entre diversas areas do conhecimento e contribuindo para uma compreensdo mais
profunda e abrangente dessas comunidades religiosas afro-brasileiras.

O Candomblé, assim como outras religides de origem africana, é uma pratica religiosa
que d& origem a territorios sagrados e depende deles. Nessas tradi¢bes, nem todo lugar é
sagrado, mas qualquer espago pode se tornar sagrado. Seja o terreiro, a encruzilhada, a
floresta, o rio, a cachoeira, a linha do trem, entre outros. Antes de estabelecer-se, foi
necessario desenraizar-se, atravessar oceanos e superar desafios para, entdo, reassentar-se. Os
Candomblés surgem da transformacdo, da movimentacdo, da sacralidade conferida aos

espacos que se territorializam. Discutir religido e espaco nos Candomblés é falar sobre Africa,
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memoria, espacos e territorios sagrados, guiados por um tempo Unico, moldado pela
ancestralidade, oralidade e temporalidade.

Nessa perspectiva, cada espaco se torna um portal para o divino, carregando consigo
as histdrias e os rituais de seus praticantes. Os terreiros sdao mais do que simples locais de
culto; sdo epicentros de conexdo espiritual, onde a presenca dos orixds € sentida e
reverenciada. A encruzilhada, a floresta, o rio - todos esses lugares ganham vida e significado
através das praticas religiosas, tornando-se parte integrante do universo simbolico dos
Candomblés.

Além disso, a relacdo entre religido e espaco nos Candomblés nos leva a uma reflexao
mais profunda sobre a diaspora africana e suas consequéncias. O deslocamento for¢ado dos
africanos escravizados resultou na transposi¢do de suas crencas e tradicdes para novos
contextos geograficos, onde tiveram que se adaptar e reinventar suas praticas religiosas.
Assim, a territorialidade no Candomblé ndo € apenas uma questao de localizacgdo fisica, mas
também uma expressdo de resisténcia cultural e resiliéncia espiritual diante das adversidades.

Em Jaltima andlise, discutir religido e espaco no contexto dos Candomblés é
reconhecer a interconexdao entre passado e presente, entre ancestralidade e
contemporaneidade. E compreender como os espacos sagrados sdo moldados e recriados ao
longo do tempo, refletindo a dindmica complexa das crengas, praticas e identidades dentro
dessa rica tradicao espiritual.

Considerando este panorama, os capitulos adiante serdo organizados da seguinte
maneira:

O capitulo 1, intitulado “Terreiros Afrorreferenciados: Transposi¢cdo Cultural da
Africa para o Brasil” consiste na apresentagio sobre o processo de desterritorializagio negro-
africana e a reterritorializacdo na diaspora brasileira, destacando o papel do corpo como
suporte mével de resisténcia e preservacdo da memdaria ancestral coletiva, possibilitando uma
reflex@o sobre as descendéncias africanas até o surgimento das nagdes de Candomblé, além de
desenvolver o conceito de geoancestralidade.

O capitulo 2, intitulado “Geo-ancestralidades, resisténcia e memoria: perspectivas
historicas dentro da na¢do Efon” retrata as trajetérias das Comunidades Tradicionais de
Terreiro de Candomblé de nacdo Efon, Nacéo na qual me iniciei no Candomblé e me tornei
Sacerdote, como espacos de geo-ancestralidades, resisténcia e memdria.

O capitulo 3, intitulado “Ase Pantanal e o culto a Iroko: A busca pelas raizes” tera por
objetivo apresentar os espagos sagrados de geo-ancestralidades que se encontram dentro do
Asé Pantanal, recuperando sua mem@ria histérica conectada com o contexto atual e urbano no
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qual o Ase est4 inserido, além de apresentar reflexdes derivadas do diario de campo, das
visitas ao Asé Pantanal, tracando trajetorias dos corpos que assumem representacfes dentro de
um territorio sagrado simbdlico.

Ao longo da pesquisa, houve um avanc¢o da faccdo do narcotrafico que ndo permite o
culto de matriz africana, expulsa e persegue seus adeptos, nas proximidades do Asé Pantanal,
por esse motivo, visando a seguranca, alguns dos filhos e filhas entrevistados tiveram os seus
verdadeiros nomes preservados e substituidos por nomes de origem africana. Infelizmente
esta é uma realidade que vem tendo avangos ao longo dos anos, e nos ultimos ultrapassando
as fronteiras dos morros e favelas cariocas e ganhando também as ruas de alguns bairros da
Baixada Fluminense. A autora Christina Vital da Cunha possui uma vasta obra sobre a

tematica.
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1 - Terreiros afrorreferenciados: transposicéo cultural da Africa para
0 Brasil
Ao explorar o tema da desterritorializagdo, somos levados a compreender os desafios
enfrentados pelos africanos escravizados ao serem arrancados de suas terras de origem e
transportados para o Brasil. Esse processo traumatico ndo apenas 0s separou de seu ambiente
natural, mas também os privou de suas tradi¢cdes, linguas e praticas espirituais. No entanto,
mesmo diante dessa brutal ruptura, o corpo negro tornou-se um ponto de resisténcia,

carregando consigo a memdaria de suas origens e a forca de seus antepassados.

A reterritorializacdo na diaspora brasileira representa uma tentativa de reconstruir e
reafirmar as identidades culturais africanas em um novo contexto geografico e social. Os
terreiros de Candomblé emergiram como espacos de refligio e celebracdo, onde os africanos e
seus descendentes puderam reconectar-se com suas raizes espirituais e culturais. Nesses locais
sagrados, 0 corpo se torna um instrumento de expressdo e devocao, canalizando a energia dos
orixas e mantendo viva a chama da tradicao africana.

E dentro desse contexto que surge o conceito de Geo-ancestralidade, que se propde a
mapear e explorar as conexdes profundas entre espaco, memoéria e ancestralidade na pratica
do Candomblé. Ao reconhecer a importancia do corpo como um portador de histéria e
significado, a geo-ancestralidade lanca luz sobre a continuidade das tradi¢Ges africanas na
diaspora brasileira e a resiliéncia das comunidades afrodescendentes em preservar e transmitir
sua heranga espiritual.

Em suma, este capitulo nos convida a mergulhar nas profundezas da experiéncia afro-
brasileira, explorando as complexas interacdes entre espago, corpo e espiritualidade no
contexto dos Candomblés. Ao fazé-lo, expandimos nossa compreensdo nao apenas da historia
e da cultura afro-brasileira, mas também das dindmicas mais amplas de poder, resisténcia e

identidade na sociedade brasileira contemporénea.

1.1. A Geo-ancestralidade: uma proposta interpretativa dos territérios das
Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé no Brasil

Dentro da perspectiva da pesquisa adoto o termo Comunidades Tradicionais de
Terreiro de Candomblé, pois é a forma como os Terreiros de Candomblé séo apresentados no
documento sintese da Oficina Nacional de Elaboracdo de Politicas Publicas para os Povos
Tradicionais de Terreiro do Ministério do Desenvolvimento e Assisténcia Social, Familia e

Combate a Fome (BRASIL, 2019).
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De acordo com as informacBes apresentadas neste documento, os Povos e
Comunidades de terreiro sdo aquelas familias que mantém vinculos com as casas de tradi¢cdo
de matriz africana, conhecidas como casas de terreiro. Estes espacos servem como centros de
congregacdo para comunidades que compartilham caracteristicas comuns, tais como a
preservacdo das tradicbes de matriz africana, 0 respeito aos ancestrais, os valores de
generosidade e solidariedade, um conceito abrangente de familia e uma relacdo intima com o
meio ambiente. Consequentemente, essas comunidades desenvolvem uma cultura distinta e
uma estrutura social propria, que contribuem significativamente para o patriménio cultural
afro-brasileiro (BRASIL, 2019).

Essas comunidades de terreiro desempenham um papel vital na preservacdo e na
transmissdo das tradicOes religiosas e culturais afro-brasileiras ao longo das geracdes. Elas
servem como guardias do conhecimento ancestral, mantendo viva a memoria das praticas
espirituais e dos rituais que remontam as terras africanas. Além disso, essas comunidades sdo
espacos de convivio e solidariedade, onde os membros encontram apoio mutuo e
compartilham experiéncias de vida, fortalecendo os lagos familiares e comunitarios.

Ao reconhecer a importancia dos Povos e Comunidades de terreiro, € essencial
garantir a protecdo de seus direitos e 0 respeito a sua autonomia cultural. Isso inclui o
reconhecimento oficial de suas préticas religiosas e culturais, o apoio a preservacdo de seus
locais sagrados e o combate a qualquer forma de discriminacdo ou intolerancia religiosa. Ao
fazé-lo, podemos valorizar e celebrar a rica diversidade cultural do Brasil, promovendo a
inclusdo e o respeito mutuo entre todos 0s segmentos da sociedade.

Nas Comunidades Tradicionais de Terreiros, a fé é renovada ndo apenas por meio de
préaticas e rituais ancestrais, mas também através das inquietacfes que despertam a memdria, 0
espacgo e o tempo. Cada cantico entoado, cada danca realizada, evoca lembrancas ancestrais
que transcendem as fronteiras do presente. Os terreiros ndo sdo meros locais de culto; sdo
portais para uma dimensdo atemporal, onde o passado se entrelaca com o presente e o futuro
em uma danca sagrada.

Nesses espagos, a conexdo com 0s ancestrais € vivenciada de forma visceral,
permeando cada gesto, cada palavra e cada movimento. A presenca dos orixas € sentida ndo
apenas como uma entidade distante, mas como uma forga vital que permeia toda a existéncia.
Os terreiros se tornam um ponto de encontro entre 0 mundo fisico e espiritual, onde os
praticantes encontram orientagdo, cura e renovagao.

Através dos rituais e cerimdnias, as Comunidades Tradicionais de Terreiros celebram

ndo apenas suas crengas religiosas, mas também sua heranca cultural e sua identidade
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coletiva. Cada elemento do ritual carrega consigo séculos de histéria e significado,
conectando os participantes com suas raizes e fortalecendo os lacos de solidariedade e
pertencimento.

Assim, o0s terreiros se tornam ndo apenas espac¢os de adoracdo, mas também lugares de
aprendizado e transformacdo. Eles oferecem um reflgio espiritual em um mundo marcado
pela incerteza e pela turbuléncia, lembrando aos praticantes de sua conexdo com algo maior
do que eles proprios. Em ultima anélise, nas Comunidades Tradicionais de Terreiros, a fé é
mais do que uma crenca; € uma experiéncia viva e vibrante que ressoa através das geracdes,
nutrindo o espirito e guiando o caminho rumo a transcendéncia.

A memoria coletiva da comunidade é alimentada pelas histérias dos antepassados,
pelos mitos e tradi¢Bes transmitidos oralmente ao longo das geracBes. Essas memorias vivas
se manifestam nos rituais, trazendo a tona os ensinamentos dos ancestrais e reafirmando a
identidade cultural do povo de terreiro, fortalecendo as estratégias de sobrevivéncia
individuais e coletivas.

Nesses rituais, as narrativas ancestrais sdo evocadas e revividas, conectando o presente
ao passado de forma poderosa e significativa. Cada gesto, cada palavra, cada movimento
carrega consigo a sabedoria acumulada ao longo dos séculos, transmitida de geracdo em
geracdo. E através dessas praticas rituais que a comunidade se reconecta com suas raizes e
encontra forca e inspiragdo para enfrentar os desafios do presente.

Além disso, a memdria coletiva da comunidade de terreiro desempenha um papel
fundamental na preservacdo das tradigdes culturais e espirituais. Ela serve como um farol,
guiando os membros da comunidade em meio as turbuléncias da vida cotidiana e oferecendo
um senso de pertencimento e identidade. Ao lembrar e honrar os ensinamentos dos
antepassados, a comunidade renova Seu compromisso com suas crencas e valores,
fortalecendo assim sua coesdo interna e sua resiliéncia diante das adversidades.

Portanto, é nas historias compartilhadas, nos mitos entoados e nos rituais realizados
gue a memoria coletiva da comunidade de terreiro se mantém viva e vibrante. Ela é o alicerce
sobre o qual a identidade cultural e espiritual do povo de terreiro é construida, inspirando e
capacitando cada individuo a seguir adiante com dignidade e determinag&o.

O espaco do terreiro é carregado de significados simbdlicos; cada canto e recanto
reverbera com a presenca espiritual dos orixas e dos guias ancestrais. Cada arvore, cada pedra,
é testemunha das histdrias que permeiam aquele lugar sagrado. E nesse espaco de comunho

com o divino e com os antepassados que a fé é fortalecida e renovada a cada momento.
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Além disso, o tempo, no terreiro, assume uma dimensdo Unica e profunda. N&o é
apenas linear, mas ciclico, seguindo os ritmos da natureza e as celebracdes sagradas que
marcam o calendario religioso. O tempo € vivido intensamente, como uma jornada espiritual
que transcende as limitagbes da existéncia cotidiana.

Cada estacdo do ano, cada fase da lua, é celebrada e reverenciada, conectando os
praticantes do Candomblé com os ciclos da vida e da criacdo. Os rituais e ceriménias
realizados no terreiro séo como marcos no tempo, lembrando aos participantes da eterna
danca cosmica na qual estdo inseridos.

Assim, o tempo no terreiro ndo é apenas uma medida cronolégica, mas uma
experiéncia profundamente espiritual. E um lembrete constante da eterna renovacéo da vida e
da conexao indissoluvel entre passado, presente e futuro. Essa compreensdo do tempo como
algo sagrado e transcendente permeia todas as atividades do terreiro, enriquecendo a
experiéncia espiritual de seus membros e fortalecendo os lacos de comunidade e
solidariedade.

Na diaspora®, uma pesquisa aprofundada na compreensdo da Comunidade Tradicional
de Terreiro de Candomblé através de seus territérios sagrados. Cada terreiro € um
microcosmo de memdria ancestral e pratica espiritual, onde os rituais e cerimonias
transcendem o tempo e 0 espago, conectando 0s praticantes com suas raizes africanas. Os
territorios sagrados dos terreiros sdo mais do que cendrios simples para os rituais; Sao espacos
carregados de significado simbolico, onde 0s orixas e 0s antepassados estdo presentes.

Essa transposicdo € mais do que uma simples recriacdo fisica; € um ato de resgate e
preservacdo da heranca cultural e espiritual dos antepassados africanos. Cada detalhe do
espaco do terreiro é cuidadosamente planejado e concebido para evocar os elementos naturais
e 0s simbolos sagrados que caracterizam a terra natal.

Os rituais realizados nesses territorios sagrados ndo apenas honram os ancestrais, mas
também os conectam espiritualmente com suas raizes africanas. E como se, através dos
canticos, dancas e oferendas, os praticantes do Candomblé fizessem uma jornada simbolica de
volta as suas origens, revivendo as tradigdes e 0s ensinamentos transmitidos ao longo dos
séculos.

Assim, os terreiros de Candomblé ndo sdo apenas locais de adoragdo; sdo santuarios
vivos da cultura africana, onde o passado e o presente se entrelacam em uma tapecaria

espiritual rica e vibrante. Ao compreender e valorizar esses territorios sagrados, podemos

8A diadspora Africana refere-se ao distanciamento dos africanos, de forma forcada, de seu continente de origem, a
Africa.

37



apreciar mais profundamente a complexidade e a beleza da religido afro-brasileira e sua
contribuicéo para a diversidade cultural do Brasil.

Esses espagos ndo sdo meros locais de culto; sdo lugares onde a histéria, a
espiritualidade e a identidade se entrelagam. Segundo Corréa (2006), 0s arranjos espaciais que
percebemos nestes locais procuram representar uma transposicdo do territério africano, que se
mantém vivo na memoria coletiva, para uma Comunidade Tradicional de Terreiro de

Candomblé:

Neste sentido, o territério mével ou que é transposto realiza-se na producao de
simbolos, que sdo portadores de vida em si mesmos, e 0s simbolos, ao marcarem no
espaco 0 desenvolvimento do comportamento territorial humano, podem ser
considerados uma forma de controle sobre o ambiente pela acdo dos homens
(CORREA, 2006, p. 54).

Cada aspecto do esboco do terreiro € examinado com cuidado, desde a disposi¢ao das
construcdes até a localizacdo dos espacos sagrados e areas de rituais. Essa analise meticulosa
ndo se limita apenas ao aspecto fisico do espago, mas também busca compreender o
significado profundo atribuido a cada elemento pelo grupo social que o constroi.

Os pesquisadores se dedicam a decifrar os cddigos e simbolos presentes no layout do
terreiro, buscando entender como esses elementos refletem a cosmovisao e as crengas do povo
de terreiro. Cada construcdo, cada espaco aberto, € cuidadosamente planejado para refletir ndo
apenas a funcionalidade pratica, mas também a importancia espiritual atribuida a ele.

Além disso, a disposicdo do terreiro muitas vezes reflete conceitos como hierarquia
espiritual e ancestralidade. Os espacos sagrados podem ser estrategicamente posicionados
para simbolizar a proximidade com os orixas ou para homenagear ancestrais especificos. Da
mesma forma, areas de rituais podem ser designadas de acordo com a natureza dos rituais
realizados ou sua importancia simbdlica dentro da tradicéo.

Essa abordagem holistica e interdisciplinar permite uma compreensdo mais profunda do
terreiro como um espaco de significado maltiplo e complexo. N&o se trata apenas de um local
de culto, mas de um repositério vivo da cultura, historia e espiritualidade do povo de terreiro.
Ao examinar cada aspecto do esbogo do terreiro, os pesquisadores podem desvendar camadas
profundas de significado e revelar a riqueza e diversidade da tradicdo dos Candomblés.

Nesse contexto, & fundamental considerar a imaginacdo geografica que permeia a
construcdo do espaco sagrado do terreiro. A imaginacdo geogréfica € uma forma de
compreender e interpretar o0 mundo ao nosso redor, moldada por experiéncias culturais,
religiosas e histéricas. No caso da Comunidade de Terreiro de Candomblé, essa imaginagéo

geografica é materializada pelo que podemos chamar de espaco geo-ancestral.
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O espaco geo-ancestral transcende a mera disposicao fisica de construcdes e objetos.
Ele € uma expressdo tangivel da espiritualidade e da cosmovisdo do povo de terreiro,
carregado de significados simbdlicos que refletem a conexdo profunda entre 0 homem e o
divino. Cada espaco, cada objeto, € imbuido de historia e tradicao, transmitindo a memoria
coletiva e a espiritualidade do grupo de forma vivida e palpavel.

Dentro do espago geo-ancestral, cada elemento tem seu papel e sua importancia,
contribuindo para a harmonia e o equilibrio do terreiro como um todo. Os altares dedicados
aos orixas, por exemplo, ndo sdo apenas lugares de adoracdo, mas pontos de encontro entre o
mundo terreno e o divino, onde a presenca espiritual se manifesta de forma tangivel. Da
mesma forma, os espagos de convivio comunitério e as areas de ritual sdo cuidadosamente
planejados para promover a interagcdo e a comunhao entre os membros da comunidade.

Assim, 0 espaco geo-ancestral € uma manifestacdo concreta da espiritualidade e da
identidade do povo de terreiro, refletindo ndo apenas sua histéria e suas crengas, mas também
sua visdo de mundo e sua relagdo com a natureza e o sagrado. Ao compreender e valorizar
essa dimensdo simbolica e espiritual do terreiro podemos apreciar mais profundamente a
riqueza e a complexidade da tradi¢cdo dos Candomblés e sua importancia para a cultura afro-
brasileira.

Ao territorializar o espaco através de sua imaginacdo geogréafica, a comunidade de
terreiro reafirma sua identidade e sua relagdo com a terra e com os antepassados. O terreiro se
torna um lugar sagrado, onde o passado se encontra com o presente e o espiritual se entrelaca
com o material.

Portanto, a pesquisa busca ndo apenas entender a organizagdo fisica da Comunidade
Tradicional de Terreiro de Candomblé, mas também desvendar os significados mais
profundos por tras desse arranjo espacial. E uma busca pela compreensdo da imaginagio
geografica e da espiritualidade que permeiam esse espaco sagrado, e como elas se entrelagam
para criar um ambiente Unico de fé, devocdo e conexdao com o divino.

Ao explorar essa intersecdo entre espaco fisico e significado simbolico, a pesquisa
lanca luz sobre a complexidade da experiéncia religiosa no Candomblé. Cada detalhe do
terreiro, desde a disposicdo dos altares até a escolha dos materiais de construgdo, é permeado
por uma profunda reveréncia aos orixas e aos antepassados. E através desse cuidadoso arranjo
espacial que a comunidade de terreiro expressa sua fé, sua historia e sua identidade cultural.

Assim, ao desvendar os mistérios da imaginagdo geogréafica do terreiro, a pesquisa ndo
apenas enriguece nosso entendimento da religido afro-brasileira, mas também nos convida a

refletir sobre a natureza da espiritualidade humana e seu papel na constru¢do de comunidades
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resilientes e vibrantes. E uma jornada de descoberta e compreensdo que nos leva além das
fronteiras do mundo fisico, para os reinos da alma e da transcendéncia.

Nesse espaco geo-ancestral, cada elemento carrega consigo a memoria e a historia do
povo de terreiro. A imaginacdo geografica materializada nas Comunidades Tradicionais de
Terreiro de Candomblé sdo uma manifestacdo tangivel de cada divindade que era responsavel
pelo culto dos povos africanos em sua origem, o que configurou aqui na diaspora até os dias
atuais em nacdes de Candomblé, que possuem diferencas e rituais envolvendo idiomas,
musicalidades e repertorios culturais.

Cada regido do continente africano era abarcada por um reino, ou na percepcao
ocidental, um Estado, e respectivamente, por uma divindade. Portanto, esses espagos geo-
ancestrais dao sentido de reconstrucdo familiar e preservacdo da memoria individual e
coletiva, que nos foi negado durante o processo de desumanizacdo sofrido desde o inicio da
escravizagdo dos corpos negros.

Ao explorar esses espacos geo-ancestrais, mergulhamos em uma jornada de
redescoberta e resgate das raizes culturais e espirituais que foram silenciadas e suprimidas ao
longo da historia. Cada altar, cada simbolo, cada cantiga entoada é um elo que nos conecta
com nossos antepassados, com sua sabedoria ancestral e com sua forga resiliente.

E através dessa reconexdo com nossas origens que encontramos cura e fortalecimento,
tanto individualmente quanto como comunidade. Os espagos geo-ancestrais dos terreiros de
Candomblé séo lugares de empoderamento e celebracdo, onde a memoria e a histéria do povo
negro sao honradas e celebradas em toda a sua riqueza e diversidade.

Por seguinte, ao reconhecer e valorizar esses espacos geo-ancestrais, estamos néo
apenas resgatando nossa identidade cultural e espiritual, mas também reafirmando nossa
humanidade e nossa dignidade como seres humanos. E um ato de resisténcia e de afirmag&o
de nossa existéncia, que ecoa através dos seculos e nos inspira a construir um futuro mais
justo e igualitario para todos.

Assim, a Comunidade Tradicional de Terreiro de Candomblé nédo é apenas um lugar
fisico; € um templo ancestral, onde a imaginacdo geografica e a espiritualidade se encontram,
criando um espaco sagrado onde o passado, o presente e o futuro se entrelagam em uma danca
eterna de fé e devogéo.

Nesse templo, cada cantiga entoada, cada danca realizada, ressoa com a energia dos
antepassados e dos orixas, alimentando a chama da espiritualidade e renovando a conexao

com as raizes ancestrais. Cada pedra, cada arvore, cada espaco é impregnado com a histéria e
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a sabedoria do povo de terreiro, transmitindo uma heranca sagrada que transcende as
fronteiras do tempo e do espaco.

E nesse espaco sagrado que a comunidade encontra forca e inspiracdo para enfrentar
os desafios da vida, confiando na orientacdo e na protecdo dos seus guias espirituais. E um
local de cura, de resgate e de renovacdo, onde as feridas do passado sdo transformadas em
fontes de sabedoria e crescimento.

Assim sendo, mais do que um simples local de culto, a Comunidade Tradicional de
Terreiro de Candomblé é um reflugio espiritual, um oasis de paz e de amor, onde a presenca
divina se faz sentir em cada gesto, em cada palavra, em cada respiracdo. E um lugar onde o0s
lacos de familia se estendem além das fronteiras do sangue, unindo todos o0s seus membros
em uma teia de solidariedade e de fraternidade.

E através desse templo ancestral que o povo de terreiro mantém viva a chama da sua
fé, preservando as tradicGes e 0s ensinamentos dos seus antepassados para as geragdes futuras.
E um legado de amor e de luz que ilumina o caminho daqueles que buscam a verdade e a paz
interior.

A histéria desse trafico e exploracdo serve como pano de fundo para a presenca
africana no Brasil, formando a base de uma etno-histéria e memoria afro-brasileiras.
Sacramento (2016) nos elenca pesquisadores importantes como Verger (1987), Bastide
(1971), Santos (1986, 2005), Parés (2007) e Moore (2010), que tém se dedicado a desenvolver
estudos significativos sobre esse tema.

A experiéncia da escraviddo € uma peca fundamental na complexa tapecaria que € a
formacdo dos Candomblés no Brasil. Ao longo de mais de trés séculos, diversas etnias
africanas, especialmente aquelas provenientes da "Costa dos Escravos"”, foram cruelmente
traficadas para o pais durante o periodo escravista. Originarias do sul e centro do Daomeé e do
sudeste da Nigéria, essas etnias, genericamente conhecidas como Nag6 no Brasil, foram
submetidas a condi¢Oes desumanas em uma terra distante. No entanto, mesmo sob a opressao
e a brutalidade do sistema escravista, esses povos mantiveram vivas suas tradi¢des, crencas e
rituais ancestrais.

Mesmo diante das adversidades e das injusticas infligidas sobre eles, os escravizados
encontraram maneiras de preservar sua identidade cultural e espiritual. Nos quilombos, nas
senzalas e nos espacos clandestinos, eles reuniam-se para celebrar seus deuses e honrar seus
antepassados, mantendo assim viva a chama da sua heranca africana.

E nesse contexto de resisténcia e resiliéncia que os Candomblés floresceram. As

préaticas religiosas desses povos africanos foram adaptadas e mescladas com elementos das
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tradicdes indigenas e europeias, criando uma forma Unica de espiritualidade que € uma
expressao vivida da didspora africana no Brasil.

Desse modo, ao explorarmos a historia do Candomblé, ndo podemos ignorar o legado
de sofrimento e de luta que o alimentou. E uma histéria de dor e de injustica, mas também de
perseveranca e de esperanca. E uma historia que nos lembra da forca indomavel do espirito
humano e da capacidade de resistir e de transcender as adversidades mais terriveis.

A experiéncia da escraviddo € uma peca fundamental na complexa tapecaria que € a
formacdo dos Candomblés no Brasil. Ao longo de mais de trés séculos, diversas etnias
africanas, especialmente aquelas provenientes da "Costa dos Escravos", foram cruelmente
traficadas para o pais durante o periodo escravista. Originarias do sul e centro do Daomé e do
sudeste da Nigéria, essas etnias, genericamente conhecidas como Nag6 no Brasil, foram
submetidas a condi¢Bes desumanas em uma terra distante. No entanto, mesmo sob a opressao
e a brutalidade do sistema escravista, esses povos mantiveram vivas suas tradicoes, crengas e
rituais ancestrais.

Apesar das adversidades e da violéncia da escraviddo, os africanos escravizados
encontraram maneiras de preservar e praticar suas religides de origem. Eles adaptaram seus
rituais e devogbes aos novos contextos em que se encontravam, muitas vezes sob a vigilancia
opressora de seus senhores. Nos espacos mais intimos das senzalas, nos momentos de
descanso e nos encontros clandestinos, eles encontravam maneiras de se conectar com seus
deuses e antepassados, mantendo viva a chama de sua espiritualidade.

Essa resisténcia espiritual ndo apenas preservou as tradi¢cdes africanas, mas também
criou uma sintese cultural Unica no Brasil. O Candomblé, como o conhecemos hoje, é um
testemunho da resiliéncia e da criatividade dos povos africanos e seus descendentes na
diaspora. E uma fusdo de crencas, rituais e praticas que refletem a diversidade e a riqueza das
experiéncias africanas no Novo Mundo.

Por isso, entender a historia dos Candomblés é reconhecer a heranca da escravidéo e a
luta continua pela liberdade e pela expressdo cultural. E honrar a memdria dos que vieram
antes de nos e celebrar a vitalidade e a relevancia desta tradigcdo espiritual até os dias de hoje.

A resiliéncia e a resisténcia cultural dessas comunidades africanas foram fundamentais
para o desenvolvimento da economia agricola e a exploracdo de minérios no Brasil colonial.
Além de contribuirem para a riqueza material do pais, esses povos africanos também
deixaram um legado espiritual duradouro. Suas crencas religiosas, cosmologia e sistemas de
culto foram entrelacados com elementos do catolicismo e das tradi¢cdes indigenas locais,

dando origem ao sincretismo religioso que caracteriza os Candomblés brasileiros.
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Assim, a histéria dos Candomblés é intrinsecamente ligada a trajetoria dolorosa dos
africanos escravizados, que, apesar das adversidades, conseguiram preservar e transmitir suas
tradicOes espirituais, enraizando-as profundamente na terra e na alma do Brasil. Em meio a
brutalidade da escravidao e a violéncia do sistema colonial, essas comunidades encontraram
maneiras de resistir e afirmar sua identidade cultural.

Nos quilombos, nas senzalas e nos terreiros, os africanos e seus descendentes
mantiveram vivas as chamas da espiritualidade africana, adaptando-as aos novos contextos e
criando uma forma unica de religiosidade que refletia sua histdria e sua experiéncia de vida no
Brasil. O Candomblé, portanto, € mais do que uma préatica religiosa; € um testemunho da
forca e da resiliéncia do povo africano e uma expressao vivida de sua heranca cultural na
sociedade brasileira.

Ao reconhecer a importancia da contribuicdo africana para a formagédo da identidade
nacional e valorizar o legado espiritual deixado por essas comunidades, podemos honrar a
memoria dos que vieram antes de nods e fortalecer o tecido social do Brasil, promovendo o
respeito pela diversidade religiosa e cultural e construindo um futuro mais inclusivo e
igualitario para todos.

Ha divergéncias quanto ao namero de africanos trazidos ao Brasil durante o periodo
colonial e escravista é objeto de divergéncias significativas entre historiadores e
pesquisadores. As estimativas variam amplamente devido a fatores como a falta de registros
precisos, a natureza clandestina de partes do comércio de escravos e a complexidade dos
fluxos migratorios forcados. Algumas das estimativas mais comuns indicam que entre 4 e 5
milhdes de africanos foram trazidos ao Brasil entre os séculos XVI e XIX. Conrad (1985), em
sua obra "Navios Negreiros: a comercializacdo de escravos para o Brasil", calcula que mais de
5 milhdes de africanos foram aprisionados e traficados para o Brasil entre 1525 e 1851. De
uma perspectiva mais abrangente, Caputo (2012) indica que entre 12 a 15 milhdes de
individuos foram levados para o continente americano como um todo.

No entanto, alguns estudiosos sugerem que esse numero pode ser ainda maior,
considerando a alta mortalidade durante a travessia atlantica e o comércio ilegal de escravos,
especialmente apds a abolicdo oficial do trafico negreiro em 1831. O trabalho de
pesquisadores como o historiador Philip Curtin (2009), que tentou sistematizar os dados do
trafico transatlantico, aponta para uma cifra de cerca de 4,8 milhdes de africanos
desembarcados no Brasil.

Essa estimativa ampliada reflete a brutalidade e a escala massiva do comércio de

escravos transatlantico, que deixou um legado profundo e duradouro na demografia e na
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cultura do Brasil. Os nimeros sdo uma lembranca sombria da tragédia humana que ocorreu
durante séculos, onde milhdes de individuos foram arrancados de suas terras natais,
submetidos a violéncia e a degrada¢do em nome do lucro e da ganancia.

Além disso, a persisténcia do comércio ilegal de escravizados mesmo apos a proibi¢do
oficial é um testemunho sombrio da exploracdo continua e desumana dos africanos e de seus
descendentes. Esse periodo sombrio da historia brasileira deixou cicatrizes profundas na
sociedade e na consciéncia nacional, que ainda reverberam nos dias de hoje.

Ao reconhecer a magnitude desse trafico desumano e suas consequéncias
devastadoras, podemos promover uma compreensao mais completa e compassiva do legado
histérico do Brasil e trabalhar para criar uma sociedade mais justa e igualitaria para todos os
seus cidadaos.

Por outro lado, estudos recentes e mais detalhados, como os conduzidos pelo Projeto
TransatlanticSlave Trade Database (2023), coordenado por David Eltis, sugerem nimeros um
pouco diferentes, variando conforme novas evidéncias e metodologias sdo aplicadas. As
divergéncias nas estimativas sdo alimentadas pela escassez de fontes confidveis da época e
pelas diferentes interpretacdes dos dados disponiveis.

Esses esforcos de pesquisa continuam a refinar nossa compreensao do comércio
transatlantico de escravos, revelando nuances e complexidades que anteriormente poderiam
ter sido perdidas. Novas descobertas arqueoldgicas, registros histéricos e analises estatisticas
estdo ajudando a lancar luz sobre as dimensdes reais desse comércio desumano, resgatando as
vozes silenciadas daqueles que foram brutalmente subjugados por ele.

Embora possa ser desafiador obter um numero preciso devido as limitagfes das fontes
histéricas disponiveis, esses esfor¢os de pesquisa sdo cruciais para reconstruir e honrar a
memoria daqueles que sofreram nesse comércio desumano. Ao confrontar o passado com
honestidade e rigor académico, podemos avancar na jornada em direcdo a reconciliacéo e a
justica historica.

Os registros dos navios negreiros, por exemplo, muitas vezes subestimavam o nimero
de escravizados transportados para evitar impostos ou penalidades. Além disso, muitos
africanos morreram durante a travessia ou logo apds a chegada, o que dificulta a contagem
precisa dos que realmente desembarcaram no Brasil. Essas estimativas variaveis refletem a
complexidade e a escala do comércio de escravos no Brasil, que recebeu o maior contingente
de africanos no Novo Mundo, influenciando profundamente a demografia, a cultura e a

estrutura social do pais.
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A natureza imprecisa dos registros historicos também é exacerbada pelo fato de que
muitos africanos chegaram ao Brasil como "pecas de reposi¢do”, substituindo aqueles que
morriam nos campos de trabalho ou em transito. Essa pratica cruel, juntamente com a alta
mortalidade entre os escravos devido as condi¢des de trabalho exaustivas e a falta de cuidados
médicos adequados, contribuiu para a dificuldade em calcular o numero total de africanos que
foram trazidos para o Brasil como escravizados.

Essas questdes destacam a importancia de abordar o legado do comércio transatlantico
de escravos de forma holistica, reconhecendo ndo apenas os nimeros brutos, mas também as
histérias individuais de sofrimento e resiliéncia. Ao confrontar essa historia dolorosa com
empatia e sensibilidade, podemos comecar a entender melhor as profundas cicatrizes deixadas
por séculos de escravidao e trabalhar em direcdo a um futuro mais justo e inclusivo.

Segundo Sacramento (2016), os individuos de origem africana que foram trazidos para
o Brasil durante o periodo colonial eram predominantemente Bantus, provenientes das regides
dos Congos e de Angola. Ainda de acordo com o pensamento estabelecido por Sacramento
(2016) esses grupos étnicos, com suas diversas subculturas e linguas, foram submetidos ao
brutal sistema de escravidao e traficados para trabalhar nas planta¢des de agucar, nas minas de
ouro e em outras atividades econdmicas no Brasil. A diaspora dos Bantus, Congos e
angolanos deixou uma marca indelével na histéria e na cultura do Brasil, contribuindo
significativamente para a formacéao do pais e influenciando profundamente sua musica, danca,
religido e culinaria.

Essa contribuicdo é evidente em muitos aspectos da vida brasileira. Por exemplo, a
influéncia Bantu pode ser vista na capoeira, uma arte marcial afro-brasileira que mistura
elementos de dancga, musica e luta. Da mesma forma, muitos rituais e tradicGes religiosas afro-
brasileiras, como os Candomblés e as Umbandas, tém suas raizes nas praticas espirituais dos
povos Bantus e Congos.

Além disso, a culinaria brasileira também foi enriquecida pelas contribui¢cbes dos
africanos Bantus e Congos, com pratos como a feijoada e o acarajé, que se tornaram icones da
gastronomia brasileira. Essa diversidade cultural € um reflexo da rica heranca deixada pelos
povos africanos que foram trazidos a forca para o Brasil como escravizados. Suas tradigoes,
linguas e crengas continuam a moldar a identidade nacional brasileira até os dias de hoje,
demonstrando a resiliéncia e a vitalidade da cultura afro-brasileira.

Para Sacramento (2016), a intensa atividade comercial entre a Bahia e a Costa dos
Escravos foi crucial para manter os lagos entre 0s grupos étnicos africanos e suas terras de

origem. Durante o periodo colonial, estabeleceram-se rotas maritimas entre os portos da Bahia
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e as regides costeiras da Africa Ocidental, como o Daomé e a Nigéria, facilitando a circulacéo
de pessoas, mercadorias e informagoes.

Sacramento (2016) nos demonstra que essa conexdo constante permitiu que 0s
africanos escravizados mantivessem seus vinculos culturais, linguisticos e religiosos com suas
comunidades de origem, apesar da distancia fisica. Mesmo submetidos as condicdes
desumanas da escraviddo no Brasil, esses individuos encontraram maneiras de preservar e
transmitir suas tradi¢Ges culturais, adaptando-as as novas realidades encontradas no pais.

Além disso, a troca cultural ndo s6 contribuiu para a preservacdo das tradicOes
africanas no Brasil, mas também influenciou profundamente a cultura brasileira,
enriquecendo-a com uma diversidade de influéncias e tradigbes. Por exemplo, no campo da
religido, essa conexdo transatlantica resultou na formacao de religides sincréticas como 0s
Candomblés e as Umbandas, que combinavam elementos africanos, indigenas e europeus.

Desta maneira, a relacdo entre a Bahia e a Costa dos Escravos desempenhou um papel
fundamental na formacdo da identidade afro-brasileira e na construgdo da rica tapecaria
cultural do Brasil. A intensa atividade comercial entre a Bahia e a Costa dos Escravos ndo
apenas manteve os lacos entre os grupos étnicos africanos e suas terras de origem, mas
também facilitou a transmissdo de noticias, ideias e praticas culturais entre 0s continentes
africano e americano.

Essa troca constante de influéncias culturais foi fundamental para a preservacao e a
continuidade das tradicdes africanas no Brasil, mesmo sob o contexto desafiador da
escraviddo. A riqueza dessa interacdo cultural deixou uma marca indelével na formacéo da
identidade afro-brasileira, enriquecendo a diversidade cultural do pais e fortalecendo os lacos
entre o Brasil e o continente africano.

Assim, além de influenciar profundamente a cultura brasileira, essa troca cultural
também contribuiu para a construgcdo de uma identidade afro-brasileira unica e resiliente, que
continua a ser celebrada e valorizada até os dias de hoje.

Durante o periodo colonial, as crencas e praticas religiosas oriundas da Africa foram
recontextualizadas e revalorizadas no Brasil, trazendo uma nova perspectiva para importantes

aspectos culturais africanos:

[...] Assim, o século XIX viu transportar, implantar e reformular no Brasil os
elementos de um complexo cultural africano que se expressa atualmente através de
associacfes bem-organizadas, egbé, onde se mantém e se renova a adoracao das
entidades sobrenaturais, os 0Orisd, e a dos ancestrais ilustres, os égun (SANTOS,
1986, p. 32).
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Os terreiros de Candomblé no Brasil, em sua maioria, seguem uma tradicdo Jeje-nag®,
que é uma sintese das influéncias culturais dos povos Yoruba, conhecidos como nagds, e dos
povos Jeje, originarios da regido do antigo Daomé. Essa tradigdo é resultado da fusdo das
préaticas religiosas trazidas pelos africanos escravizados com elementos do catolicismo e das
tradicdes indigenas locais, formando o que conhecemos hoje como Candomblé.

Os praticantes desses terreiros vém de diferentes reinos Yorubd, como Ketu, Savé,Oyo,
Egba, Egbado, ljesa e Ejebu, cada um com suas proprias tradicdes, mitologias e formas de
culto aos orixas. O idioma Yoruba é amplamente utilizado nesses terreiros para venerar 0s
orixas, atraveés de canticos, rezas e termos especificos que fazem parte do cotidiano das
comunidades religiosas.

Essa preservacgdo linguistica e cultural € uma maneira importante de manter viva a
conexao com as raizes africanas e de transmitir a tradicdo religiosa aos futuros praticantes. A
lingua Yoruba e os rituais associados a ela sdo parte integrante da identidade e da
espiritualidade das comunidades de Candomblé no Brasil.

As contribuicbes de Sodré (2002) ressaltam a influéncia das guerras do século XVIII
na regido da Africa Ocidental, especialmente entre o povo Ketu. Esses conflitos foram
marcados por uma série de eventos violentos que resultaram na captura em massa de muitos
individuos dessa comunidade. Posteriormente, esses cativos foram vendidos como escravos
para varias regides do continente americano, incluindo o Brasil.

As guerras na regido tiveram um impacto profundo na estrutura social e cultural do
povo Ketu, levando a dispersdo de suas comunidades e a diaspora de muitos de seus
membros. A chegada desses africanos ao Brasil trouxe consigo ndo apenas suas tradi¢des
religiosas e culturais, mas também suas experiéncias de resisténcia e resiliéncia diante das
adversidades. Esses elementos desempenharam um papel crucial na formacdo dos
Candomblés e na preservacgédo da identidade afro-brasileira.

O periodo turbulento mencionado deixou cicatrizes profundas na sociedade Ketu,
causando uma diéspora significativa que afetou suas tradi¢cdes culturais e religiosas. No
entanto, apesar dos desafios enfrentados, o povo Ketu demonstrou resiliéncia e perseveranca,
mantendo viva sua identidade e contribuindo para a riqueza cultural e espiritual do Brasil por
meio de suas tradi¢cBes nos Candomblés e em outras préticas religiosas afro-brasileiras. Para
Sodré (2002) sugere que esse patrimo6nio cultural e espiritual pode ser considerado um
territorio, pois dentro dos limites fisicos determinados pelas leis do grupo atuante, ocorre a
transmissdo dos bens econémicos ou de recursos, sejam eles tecnolégicos ou simbolicos, de

forma autdbnoma.
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Essa abordagem destaca a importancia do territério ndo apenas como um espaco fisico,
mas também como um espaco cultural e espiritual que sustenta e preserva as tradicdes e a
identidade de uma comunidade. O territorio Ketu, nesse sentido, transcende as fronteiras
geogréficas, abrangendo os espacos fisicos dos terreiros de Candomblé, bem como o0s
aspectos simbolicos e espirituais que constituem a heranca cultural do povo Ketu no Brasil.

A localizacdo e a disposicdo espacial dos terreiros de Candomblé sdo realmente
fascinantes e carregam uma riqueza simbdlica profunda. A escolha do local para erguer um
terreiro geralmente estd associada a uma série de consideragbes que vao além das questdes
praticas de acessibilidade e disponibilidade de espaco. Muitas vezes, os lideres espirituais,
conhecidos como zeladores ou zeladoras, buscam locais que possuam certas caracteristicas
naturais ou energéticas especificas. Esses locais podem ser identificados através de rituais de
consulta aos oraculos, como o jogo de buzios, que ajudam a determinar a vontade dos orixas e
a escolha do local mais adequado.

Essa disposicdo espacial ndo apenas facilita as praticas religiosas e rituais, mas
também reforca a conexao espiritual e a harmonia dentro da comunidade. Cada elemento do
terreiro, desde os assentamentos dos orixas até 0s espacos de convivéncia comunitaria,
contribui para a criacdo de um ambiente sagrado e acolhedor, onde os praticantes podem se
conectar com seus ancestrais, orixas e forcas espirituais. Em suma, a localizagcdo e a
disposicao espacial dos terreiros de Candomblé sdo uma manifestacdo tangivel da cosmovisao
religiosa e da rica tradigdo espiritual do povo de terreiro.

A abordagem de Sacramento (2016) oferece uma visdo profunda e abrangente da
importéncia de cada area dentro do terreiro de Candomblé. Cada area dentro do terreiro
desempenha um papel fundamental na experiéncia espiritual e comunitaria dos praticantes. O
espaco de culto principal, por exemplo, muitas vezes localizado no centro do terreiro, € 0
coracéo pulsante da comunidade religiosa. E neste espago que as cerimoénias mais importantes
sdo realizadas, onde os rituais de louvor, invocacéo e celebragdo conectam os praticantes com
0s orixas e com o divino. Este € um lugar de grande reveréncia e respeito, onde a presenca
espiritual € mais intensamente sentida.

Além do espaco de culto principal, ha areas reservadas para cerimonias especificas,
como os rituais de iniciacdo, casamento ou agradecimento. Cada uma dessas areas possui sua
propria atmosfera e energia, adaptada ao proposito da cerimdnia que sera realizada. Por
exemplo, o espaco utilizado para as iniciagbes pode ser considerado um "ventre sagrado”,
onde os iniciados sdo simbolicamente renascidos e recebem os ensinamentos e béngdos dos

ancestrais e orixas.
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Por fim, ha os locais de convivio comunitario, como a cozinha, o espago para refei¢cdes
comunitarias e os espac¢os de descanso. Estes locais sdo onde os praticantes se relnem para
compartilhar refei¢des, historias, musicas e dangas, fortalecendo os lagos de solidariedade,
amizade e pertencimento dentro da comunidade religiosa. Aqui, a vida cotidiana se mistura
com a espiritualidade, criando um ambiente de intimidade e comunhé&o entre os praticantes.

Portanto, o terreiro de Candomblé é muito mais do que apenas um espaco fisico; € um
microcosmo vivo e dindmico, onde a espiritualidade, a cultura e a vida cotidiana se
entrelagcam em uma tapecaria rica e complexa. Cada area dentro do terreiro contribui para essa
tapecaria, oferecendo uma visdo holistica da existéncia e das relagcbes humanas
(SACRAMENTO, 2016, p. 45).

Na perspectiva africana, a Terra ndo € apenas um recurso a ser explorado, mas uma
mae que nutre e sustenta toda forma de vida. Essa visdo reconhece que os seres humanos sédo
apenas uma parte de um todo maior, interligados e interdependentes com todas as outras
formas de vida. Cada animal, planta, rio e montanha é visto como tendo seu proprio espirito e
sua propria esséncia sagrada, merecedora de respeito e reveréncia.

Essa reveréncia pela vida em todas as suas formas se estende a todas as esferas da
existéncia, permeando ndo apenas as praticas religiosas, mas também as atividades diarias e as
relagbes sociais. O respeito pela Terra e por seus habitantes é refletido nas tradigbes de
conservacao, na gestao sustentavel dos recursos naturais e na valorizacao da biodiversidade.

Essa cosmovisdo holistica também promove um profundo senso de conexdo e
pertencimento ao universo como um todo. Os seres humanos sdo vistos como parte de um
ciclo infinito de vida, morte e renascimento, onde cada individuo desempenha um papel Unico
e vital na teia da existéncia. Essa consciéncia da interconexdo de todas as coisas inspira um
senso de responsabilidade e cuidado mutuo, incentivando os individuos a viver em harmonia
com o mundo natural e com 0s outros seres Vivos.

Por isso, na visdo de mundo africana, a Terra ndo é apenas um lugar para se habitar,
mas um santuario sagrado, onde todas as formas de vida sdo celebradas e honradas. Essa
relagdo de respeito e harmonia com o ambiente natural ndo apenas sustenta a vida fisica, mas
também alimenta o espirito humano, promovendo um profundo senso de conexdo e
pertencimento ao universo como um todo.

Pensando nesse universo africano, trago aqui o conceito de Asé, que de fato é mais do
que uma simples energia vital; € a prépria esséncia do universo, a forca primordial que
permeia todas as coisas. Essa energia cdésmica € a fonte de toda criacdo e manifestacéo,

fluindo incessantemente através de cada ser vivo e elemento da natureza. Ela é a pulséo vital
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que nutre e sustenta a vida em todas as suas formas, desde as menores particulas subatdomicas
até as galéxias mais distantes.

No coracdo do Asé esta o poder da criacdo e transformacéo. E a energia criativa que da
origem a novas formas de ser e inspira a evolucdo continua do universo. Através do Asé, 0s
seres sdo impelidos a crescer, a se desenvolver e a se tornarem mais plenamente quem séo.
Ele é a forga motriz por trds de todas as mudangas e metamorfoses na natureza e na vida
humana.

Além disso, o Asé é uma forca moral e espiritual, que guia os individuos em sua
jornada de autoconhecimento e crescimento interior. Ele representa a harmonia e o equilibrio
entre os opostos, e é invocado em rituais e cerimfnias para promover cura, protecdo e bem-
estar para toda a comunidade.

Em resumo, o Asé é uma expressdo da interconexdo e interdependéncia de todas as
coisas no universo. E a energia vital que anima o cosmos e infunde cada momento com
significado e proposito. Ao reconhecer e honrar o Asé, os praticantes das tradi¢des espirituais
africanas buscam cultivar uma profunda conexdo com o divino e com 0 mundo ao seu redor,
celebrando a riqueza e a diversidade da vida em todas as suas manifestagoes.

Como um rio poderoso, o Ase flui atraves do tempo e do espago, conectando passado,
presente e futuro em uma teia interminavel de possibilidades. E a manifestagdo da divindade
dentro de cada ser, a centelha sagrada que nos conecta ao sagrado e nos lembra da nossa
verdadeira natureza espiritual. Em sua esséncia, 0 Asé é a expressdo méxima da vida, a danca
cosmica que pulsa no coracdo do universo, convidando-nos a nos rendermos a sua
magnificéncia e nos alinharmos com o fluxo eterno da existéncia.

Esta (re)existéncia ndo é meramente uma deificacio da Africa; ela transcende
fronteiras geograficas e se manifesta através dos espacos sagrados das Comunidades
Tradicionais de Terreiros no Brasil. Ao invés de simplesmente idealizar a Africa, os terreiros
proporcionam um lugar onde as tradi¢Oes ancestrais podem ser vivenciadas e renovadas em
um contexto brasileiro. Esses espacos ndo apenas preservam as préaticas culturais africanas,
mas também as transformam, adaptando-as a realidade e as necessidades das Comunidades
Tradicionais de Terreiros.

Os terreiros funcionam como centros de resisténcia cultural, espiritual e social, onde
os descendentes de africanos escravizados no Brasil podem reconectar-se com suas raizes e
reconstituir suas identidades. Através dos rituais, ceriménias e celebragfes, esses espacos
mantém vivos 0s ensinamentos e valores ancestrais, a0 mesmo tempo que promovem a

adaptacao e evolucdo dessas tradicdes em um novo ambiente.
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Além de serem locais de culto, os terreiros desempenham um papel fundamental na
construcao de uma comunidade coesa e solidaria. Eles oferecem apoio espiritual, emocional e,
muitas vezes, material aos seus membros, fortalecendo os lagos sociais e promovendo a uniao
e a cooperacdo. Isso é especialmente importante em um contexto onde a populagdo afro-
brasileira frequentemente enfrenta discriminagdo e marginalizacao.

Os terreiros também sdo espacgos de ensino e aprendizagem, onde o conhecimento é
transmitido de geracdo em geracdo. Esse processo educativo abrange ndo apenas 0s aspectos
religiosos, mas também as préticas de cura, a sabedoria sobre ervas medicinais, a musica, a
danca e outras expressdes culturais que sdo fundamentais para a identidade das Comunidades
Tradicionais de Terreiros.

As Comunidades Tradicionais de Terreiros no Brasil, sdo espacos de(re)existéncia,
com uma forma dindmica e continua de reafirmacdo cultural e espiritual. Esses espacos nao
sdo apenas santuarios de preservacao das tradi¢cdes africanas, mas também laboratérios vivos
onde essas tradicbes sdo reinterpretadas e recontextualizadas para atender as necessidades
contemporaneas. Dessa forma, os terreiros transcendem a mera idealizacdo da Africa e se
tornam pontos de confluéncia onde passado e presente se encontram para forjar novas formas
de existéncia e resisténcia.

Segundo Melo (2022) os lugares sagrados, como as Comunidades Tradicionais de
Terreiros, e outros espacgos de preservagdo cultural, desempenham um papel fundamental na
manutencdo das tradicdes africanas no Brasil. Nesses ambientes, a oralidade € uma ferramenta
poderosa, perpetuando os conhecimentos e praticas que tém sido transmitidos de geracdo em
geragdo. Através dos itans, que sdo narrativas sagradas, e das cantigas, que sdo cancgles
rituais, a historia e os ensinamentos dos orixas sdo passados adiante, mantendo viva a conexao
com as raizes africanas (MELO, 2022).

A lingua utilizada nesses rituais e ensinamentos muitas vezes incorpora palavras e
expressdes de idiomas africanos, reforgando a identidade e a ligagdo com a ancestralidade. O
imaginario, alimentado pelas historias e mitos, fortalece a coesdo comunitaria e a
compreensdo do mundo espiritual. O sagrado, manifestado nos canticos e rezas, € uma
expressdo de devocdo e respeito aos orixas e as forgcas da natureza, que sdo centrais nas
religiGes de matriz africana.

As ervas e 0s assentamentos dos orixds sdo elementos essenciais nos rituais,
representando a conexdo com a natureza e a importancia da cura e do equilibrio espiritual. Os
terreiros, como espacos fisicos e espirituais, sdo verdadeiros refligios onde a cultura africana é

ndo so preservada, mas também vivida e celebrada diariamente.
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Esses locais sdo também centros de resisténcia, onde o povo negro reafirma sua
identidade cultural e luta contra a marginalizacdo e a discriminacdo. A resiliéncia
demonstrada na manutencdo dessas tradi¢cbes, mesmo diante de séculos de opressdo e
tentativa de apagamento cultural, € um testemunho do poder e da profundidade da heranca
africana. Cada ritual, cada celebracdo, é um ato de resisténcia e de reafirmacéo da dignidade e
do valor intrinseco da cultura afro-brasileira.

O sagrado pode ser abordado por meio de diversas perspectivas: sua manifestacao
sensivel, captada através dos nossos sentidos e interpretada pelos nossos conceitos
perceptivos, permitindo-nos compreender o sagrado por meio de suas caracteristicas e
reconhecer sua l6gica simbdlica; além disso, também podemos explorar a natureza arquetipica
do sagrado, evidente nas tradi¢cdes orais e nos costumes transmitidos ao longo do tempo.

As religides de matriz africana sdo portadoras de uma heranca sagrada e uma meméria
ancestral que se enraiza profundamente na historia e na cultura dos povos africanos. Essas
tradicBes ndo sdo apenas sistemas de crencas, mas sim veiculos poderosos que transcendem o
tempo e o espaco, conectando as geracOes passadas, presentes e futuras em uma teia de
significado e religiosidade. O sagrado, ndo é algo distante ou abstrato, mas sim uma forca
viva e pulsante que permeia toda a existéncia, desde os rituais sagrados realizados nos
terreiros até os eventos cotidianos da vida dos fiéis.

Durante a diaspora africana, o culto aos orixas e aos antepassados tornou-se um
elemento crucial na luta pela sobrevivéncia e na manutencdo da identidade cultural. As
préaticas religiosas e espirituais, importadas e adaptadas nos novos contextos, ofereceram as
comunidades africanas uma estrutura para entender e resistir a opressao brutal da escravidao.
Essas tradi¢cBes proporcionaram um meio de conservar as raizes culturais, mesmo diante de
esforgos sistematicos para apagéa-las.

Os orixéas, divindades representativas de forgcas naturais e ancestrais, simbolizam mais
do que entidades espirituais; eles representam a continuidade da heranca africana. Cada orixa
esta associado a elementos especificos da natureza e a tragos de carater que ressoam
profundamente nas experiéncias de vida dos praticantes. Por exemplo, Xangd, o orixa da
justica e dos trovdes, encarna a luta pela equidade e a resisténcia contra a injustica, enquanto
lemanjé, a mae das aguas, simboliza a nutri¢do, a protecdo e a continuidade da vida.

O culto aos antepassados, realizado nas Comunidades Tradicionais de Terreiro
fortalece o vinculo entre geracdes passadas e presentes, criando um senso de comunidade e
continuidade histérica. Honrar os antepassados através de rituais, oferendas e celebra¢Ges nao

apenas preserva a memoria dos que vieram antes, mas também sustenta a resiliéncia coletiva.
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Em muitos aspectos, esses rituais serviram como formas de resisténcia cultural, ajudando a
manter vivos os valores, conhecimentos e praticas ancestrais.
Goldman (2005) salienta que:

Tratou-se, assim, de uma recomposi¢do, em novas bases, de territdrios
existenciais aparentemente perdidos, do desenvolvimento das subjetividades
ligadas a uma resisténcia as forcas dominantes que nunca deixaram de tentar
a eliminacdo e/ou a captura dessa fascinante experiéncia historica.
(GOLDMAN, 2005, p. 105).

As Comunidades Tradicionais de Terreiro podem ser percebidas como redutos de
resisténcia contra as injusticas da escravidao, as investidas de aculturacdo e assimilacdo dos
descendentes africanos, bem como as novas formas de opressdo, estigmatizacdo e
discriminacéo.

Adentrando nas Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé encontramos a
egbé, a construcdo da comunidade religiosa, que também pode-se chamar familia de santo,
considerando a relacdo com o proprio orisa (pois, um iniciado/aé um filho do proprio orisa).
Diante desta representacdo familiar de Terreiro, termos a seguinte composi¢cdo de grau de
parentesco: babalorisa® ou pai de santo; iyalorisal® ou mée de santo; iyakékeré!* ou méae
pequena; baba kékeré'?., ou pai pequeno, filho/a de santo; irmio/a de santo; egbomi®® (irma
mais velha, iniciada que deu obrigacdo de sete anos e pode tornar-se iyalorisa); iyawo (a
esposa mais jovem, pessoa recém-iniciada). Embora existam cargos especificos, o babalorisa
e a iyaldrisa reinem em si diferentes posi¢cdes no que tange aos rituais e aos conhecimentos:
cultua os oOrisa e dos espiritos aos antepassados chamados egunguin®*, efetua as oferendas e
conhece as folhas sagradas, consulta o oraculo® e cuida do bem-estar das pessoas.

Podemos afirmar que essas Comunidades Tradicionais de Terreiros de Candomblé séo
locais de acolhimento, afeto e zelo, onde as criangas e os idosos sdo apreciados no processo
de transmissdo da vida e das tradicOes, as divergéncias sdo acolhidas, confronta-se a
valorizacdo da ascendéncia africana ao racismo e estabelece-se uma nova estrutura de
formacdo, baseada na antiguidade de iniciacdo (periodo decorrente da entrada na religido) e

na posicdo ocupada. As pessoas encontram resposta a uma busca de identidade e de

Babaldrisa ou Babalorixa, também conhecido como pai de santo, pai de terreiro, ou bab4, é o sacerdote das
religiGes afro-brasileiras.

IMae-pequena do Axé ou da comunidade. Sempre pronta a ajudar e ensinar a todos os iniciados.

12pai-pequeno do Axé ou da comunidade. Sempre pronto a ajudar e ensinar a todos os iniciados.

BE um adepto do candomblé que ja cumpriu o periodo de iniciacdo (iad) na feitura de santo, ja tendo feito a
obrigacéo de sete anos odu ejé.

1Egungum é um termo das religiGes de matriz africana que designa os espiritos de pessoas mortas importantes,
que retornam a terra. O termo faz parte da mitologia ioruba.

15 E um sistema divinatdrio que se originou na Africa Ocidental entre os iorubas, na Nigéria.
53



ancestralidade, integrando-se em uma linhagem ancestral e religiosa por meio da iniciacdo e
do relacionamento com os préprios orisa.

A estrutura dos Candomblés no Brasil ndo se limita apenas a tradicdo nagd (Yoruba),
mas incorpora também elementos Jeje-Nagb. Isso significa que ndo abarca apenas 0s
chamados orixas, mas também os voduns da etnia Fon, provenientes do Daomé. Essa fusédo de
tradicdes africanas resultou em uma riqueza ainda maior de praticas espirituais, rituais e
cosmologias dentro dos Candomblés brasileiros. A presencga dos voduns jéjes enriquece ainda
mais o panorama religioso, trazendo consigo suas préprias mitologias, rituais e formas de
culto, contribuindo para a diversidade e complexidade das praticas religiosas afro-brasileiras.
Essa combinacdo de influéncias nagb e jéje ndo apenas ressalta a diversidade cultural e
religiosa do Brasil, mas também evidencia a capacidade de adaptacdo e sincretismo das
tradicdes africanas no contexto brasileiro.

A expressdo Ketu passou a ter o significado de "acordo™ para os negros da Babhia, e
semelhante ao que ocorria nos reinos africanos, assim como havia densos pactos de
solidariedade entre os terreiros e etnias, também ocorriam divisdes, principalmente quando
uma determinada comunidade-terreiro crescia a ponto de considerar que ndo cabia mais
naquele espaco fundador.

Dai, surge a compreensdo de que das primeiras casas de Candomblé originaram-se
dissidéncias, como ocorreu com o Ilé lya Nass6 Ok&, que na metade do século XIX
testemunhou o surgimento de uma nova comunidade, o I1é Ilyd Omi Asé lya Massé,
movimento desencadeado durante a sucessdo da lyalorisa Marcelina.

Também sdo documentados outros engajamentos semelhantes, como no caso de Tio
Joaquim (Recife) e Mae Aninha (Eugénia Ana dos Santos), esta Ultima reconhecida como
fundadora do Axé Opd Afonja e uma figura proeminente em termos de atividades politicas,
tendo estabelecido a Sociedade Cruz Santa e exercido influéncia sobre o entdo presidente
Getulio Vargas na promulgacdo do Decreto-Lei 1.202, que proibia a interferéncia no
exercicio da religido do Candomblé no Brasil. Para isso, contou com a colaboracdo de
Oswaldo Aranha, seu filho-de-santo e chefe da Casa Civil a época, e do Ogan Jorge Manuel
da Rocha.

As bases para considerarmos a continuidade e a capacidade de resisténcia emergem a
medida que examinamos o0 cenério, seja em eventos teméticos ou em entrevistas conduzidas.
Nesse contexto, o papel das liderangas dos povos tradicionais de terreiro assume uma posic¢ao

fundamental, uma vez que é por meio de suas a¢des, conexdes, dialogos e experiéncias que 0s
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elementos essenciais de suas demandas enquanto coletivo sdo identificados, ja que sua
consciéncia historica parece estar intrinsecamente ligada a sua ancestralidade.

A motivacdo desta pesquisa reside na analise de conceitos geogréficos relacionados a
territorio, territorialidade, paisagem, espago e memoria, destacando a extensdo da influéncia
africana trazida pelos povos lorubas durante a travessia do Atlantico ate as terras brasileiras
e manifestada dentro das Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé. Essa
manifestacdo ndo apenas se limita a integracdo de diversas etnias, mas também envolve um
meticuloso processo de preparacdo do ambiente para a recepcdo dos orixas, que sdo
entidades divinas veneradas nas tradicdes religiosas afro-brasileiras.

Esse preparo inclui rituais, cerimbnias e praticas espirituais que visam criar um
espaco sagrado propicio para a comunicacdo e interacdo com essas entidades ancestrais.
Quando os orixas vém visitar seus filhos em terras estrangeiras, sua presenca nao so
fortalece a comunidade religiosa, mas também desempenha um papel crucial na formacéo da
identidade politica, social e religiosa dos membros da diaspora africana.

A conexao espiritual com 0s orixas e as raizes ancestrais é um elemento central na
vida das Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé. Estas préaticas e crengas ndo
sO permitem que os praticantes se reconectem com suas origens africanas, mas também
funcionam como um poderoso mecanismo de resisténcia contra as pressdes assimilacionistas
e a hegemonia cultural da sociedade dominante. As tradi¢cGes afro-brasileiras, mantidas vivas
através do culto aos orixads, fornecem uma base sélida para a identidade coletiva,
fortalecendo os lagos comunitérios e espirituais.

A presenca dos orixas nos terreiros de Candomblé é um aspecto vital que vai além do
mero exercicio religioso; ela é uma expressdo viva e continua da heranca africana. Cada
orixa carrega consigo historias, valores e ensinamentos que sdo transmitidos de geracdo em
geracdo. Essas divindades representam forcas naturais e aspectos da vida que sdo venerados
e respeitados, proporcionando uma estrutura através da qual os praticantes podem interpretar
suas experiéncias e encontrar sentido nas adversidades.

Nas Comunidades Tradicionais de Terreiro, a liturgia, as oferendas, as dancas, 0s
canticos e os rituais sdo formas tangiveis de expressao da fé e da identidade cultural. Esses
atos cerimoniais sdo carregados de significado e servem como veiculos de preservagdo
cultural, permitindo que os praticantes mantenham uma ligacdo viva e dinamica com suas
tradicOes ancestrais. Além disso, esses rituais sdo momentos de fortalecimento comunitério,
onde os individuos se reinem para celebrar e reafirmar sua pertenca a uma comunidade

maior.
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A resisténcia as pressdes assimilacionistas é um aspecto crucial da dindmica dessas
comunidades. A sociedade dominante muitas vezes tenta impor seus valores e praticas,
marginalizando as tradigOes afro-brasileiras. No entanto, a pratica continua e vigorosa das
religies de matriz africana, como o Candomblé, é uma forma de resisténcia cultural. A
celebracdo dos orixas e a manutencdo das tradigcdes religiosas servem como um meio de
afirmar a dignidade e a validez das identidades afro-brasileiras, desafiando as narrativas
opressivas que buscam minimizar ou apagar essas culturas.

A revitalizacdo dessas tradigbes é essencial para a continuidade e o fortalecimento
das comunidades afro-brasileiras. A transmissdo de conhecimentos e praticas aos mais
jovens assegura que as tradi¢Bes ancestrais ndo apenas sobrevivam, mas florescam em um
contexto moderno. Isso inclui a educacdo sobre os significados dos rituais, a historia dos
orixas, e a importancia da resisténcia cultural.

A presenca dos orixas e a préatica continua das tradigdes afro-brasileiras dentro das
Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé tém um impacto profundo na
reafirmacdo da identidade cultural e religiosa dos praticantes. Estes elementos ndo sdo
apenas lembrancas passadas, mas forcas vivas que moldam e inspiram as vidas das pessoas,
oferecendo um sentido de pertenca, continuidade e forca em meio as adversidades da
diaspora

A conexdo espiritual e cultural com as raizes ancestrais nao € apenas uma pratica de
preservagdo, mas um ato de resisténcia e resiliéncia. As tradicGes afro-brasileiras,
simbolizadas e vividas através do culto aos orixas, sdo fundamentais para a identidade
coletiva das comunidades de terreiro, garantindo que a heranca africana continue a ser uma
fonte vital de forga, orgulho e inspiragéo.

A pesquisa trouxe uma proposta interpretativa de geo-ancestralidade, que nada mais
é do que significacBes. A geo-ancestralidade proporciona uma abordagem multidimensional
para entender como as comunidades afrodescendentes se relacionam com 0s espacos que
ocupam e como esses espacgos sao impregnados de significados culturais e espirituais. Ao
examinar a geo-ancestralidade, considera-se ndo apenas o territorio fisico, mas também as
camadas de significados historicos e simbolicos que se entrelacam com as experiéncias de
vida dessas comunidades.

A partir da geo-ancestralidade podemos oferecer uma lente poderosa para entender as
interagGes complexas entre espaco, tempo e ancestralidade nas Comunidades Tradicionais
de Terreiro. Ao considerar as significacdes culturais, historicas e religiosas de determinados

territorios, este conceito destaca a importancia da preservacgdo e revitalizagao das tradi¢cdes
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ancestrais, permitindo que as comunidades se reconectem com suas origens e resistam as
pressdes assimilacionistas da sociedade dominante. Através da geo-ancestralidade, podemos
apreciar a profundidade e a resiliéncia das culturas afrodescendentes e reconhecer a
importancia de honrar e preservar essas ricas herancas.

A geo-ancestralidade sublinha a relagdo intrinseca entre o lugar e a construgdo da
identidade cultural e religiosa. Os espa¢os onde as comunidades afrodescendentes vivem e
realizam suas praticas espirituais sdo carregados de significados histdricos e simbolicos.
Esses lugares funcionam como ancoras da memdria coletiva, onde a ancestralidade é ndo
apenas lembrada, mas vividamente experienciada.

Os terreiros de Candomblé, por exemplo, sdo mais do que simples locais de culto;
sdo microcosmos onde 0 passado e o presente se encontram. Nestes espagos sagrados, cada
elemento — desde a disposicdo fisica do altar até a escolha das plantas sagradas — € imbuido
de significados que refletem a conexdo com as tradi¢cdes ancestrais africanas. O layout e 0s
componentes dos terreiros sao projetados para facilitar a conexao espiritual com o0s orixas e
0s antepassados, promovendo um senso de continuidade histérica e cultural.

A geo-ancestralidade oferece uma perspectiva rica e multifacetada para entender as
complexas interacdes entre espaco, identidade e espiritualidade nas comunidades
afrodescendentes. Ao destacar a importancia do lugar na construcao da identidade cultural e
religiosa, a geo-ancestralidade revela como as memdrias e 0s vinculos ancestrais sao
incorporados e vivenciados no espaco fisico. Esta abordagem ndo s ilumina as praticas
cotidianas e os rituais, mas também promove uma apreciagdo mais profunda das relacdes
entre as comunidades, a terra e a espiritualidade, reconhecendo a resiliéncia e a vitalidade
das tradicdes afro-brasileiras em contextos geograficos diversos.

Nessa perspectiva, o conceito de geo-ancestralidade, construido nesta pesquisa, se
entrelaga com o conceito de geossimbolo, trazidos por Strachulski (2015), em seu trabalho
intitulado: a relacdo entre pessoas, paisagem e geossimbolos na comunidade Rural linha
Criciumal, Céandido de Abreu — apresenta o conceito de Bonnemaison (2002), que da
significado as paisagens, representando experiéncias, narrativas, valores e sentimentos das
pessoas que nelas viveram ou ainda vivem, de forma a caracterizar determinada porcao desta
paisagem.

Eles representam a historia coletiva ou individual das pessoas de uma comunidade

com suas paisagens. Nesses termos, atribuem valores, selecionam elementos, simplificam e
dao sentido a realidade vivida. Strachulski (2015), também traz o conceito apresentado por

Corréa, que entende que o geossimbolo ocorre em um determinado espago de forma
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simbdlico cultural, possibilitando identificar e ressaltar a identidade de uma comunidade em
relacio a uma determinada paisagem (CORREA, 2007). Desta forma, as paisagens
“apresentam geossimbolos, fixos, que, por serem dotados de significados identitarios,
fortalecem a identidade cultural dos grupos que as habitam” (CORREA, 2008, p. 12).

Nessa linha de pensamento, integrando as perspectivas mencionadas anteriormente, é
possivel afirmar que a reterritorializacdo das praticas culturais africanas no Brasil,
manifestada no territorio-terreiro de Candomblé, ¢ um processo complexo e dindmico que
envolve confronto, cooperacdo e adaptacdo. Os espagos geo-ancestrais, 0s rituais, as
narrativas e 0s simbolos ancestrais desempenham um papel crucial na manutencdo e
revitalizacdo da cultura afro-brasileira. Através da recomposicao de diversas etnias africanas e
da lideranca dos lorubas, essas praticas culturais se consolidam, criando uma identidade rica e
resiliente que continua a evoluir e a inspirar novas gerac6es. O destino do povo de terreiro &,
portanto, uma expressdo viva da continuidade e da resisténcia das tradi¢Bes afro-brasileiras,
gue se mantém vibrantes e significativas em solo brasileiro.

No préoximo topico “A Geo-ancestralidade e o elo entre 0s dois mundos”,
prosseguiremos com a elaboracdo do conceito de Geo-ancestralidade, estabelecendo

correlagdes com o mundo visivel e 0 mundo invisivel.

1.1.1. A Geo-ancestralidade e o elo entre os dois mundos

Podemos pensar as Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé como o
lugar de projecdo, recriacdo, rememoracdo do espaco geografico africano e como um espaco
estratégico de reterritorializacdo dos afrodescendentes na diaspora. Esses locais preservaram
uma grande parte do patriménio cultural dos africanos que aqui se reterritorializaram, como
nos diz Azoilda Loretto da Trindade (2015), com principios e normas que constituem a
existéncia no ambito de nossas subjetividades e coletividades que forjam estratégias para as
nossas agodes e posicionamentos nas varias esferas cotidianas.

Nesse contexto, temos a representacdo das cidades-reino lorubanas se manifestando e
se significando por intermédio das divindades africanas protetoras. Essas divindades
estabelecem uma rede de relagBes sociais que atribuem maior ou menor importancia as
cidades e seus habitantes dentro do espaco e da sociedade. Assim, podemos pensar em um elo
fortemente estabelecido pela posi¢do dos orixds no pantedo, refletindo o “sistema de
hierarquia das cidades” segundo a cultura Ioruba. Essa hierarquia ¢ espelhada nos terreiros de

Candomblé, onde cada orixa ocupa um lugar de destague que remete a sua importancia e

58



influéncia nas antigas cidades-reino africanas, criando uma continuidade simbolica e
espiritual entre o passado e o presente.

Nas Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé, a geo-ancestralidade revela
uma complexa teia de elementos que sdo essenciais para a vida cotidiana e espiritual dessas
comunidades. A energia vital se manifesta nos rituais e praticas, enquanto a corporeidade é
expressa através da danca e das musicas sagradas. A memaria ancestral é preservada nos itans
e tradicbes transmitidas oralmente, conectando as geragOes passadas e presentes. A
religiosidade € central, reverenciando o0s orixas como guias espirituais. A territorialidade
vincula o espaco fisico dos terreiros a sua identidade cultural e espiritual. A cooperagao
fortalece os lagos comunitarios, enquanto a ludicidade traz alegria e renovacdo durante as
festividades rituais. Esses elementos juntos formam a base da experiéncia existencial e
cultural das Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé, enriquecendo sua tapecaria
espiritual e material. (TRINDADE, 2015).

Os espacos geo-ancestrais das Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé
representam ndo apenas um resgate, mas também uma preservacdo ativa da rica diversidade
cultural africana trazida pelos ancestrais para o Brasil. Esses locais sagrados ndo s6 mantém
viva a memoria das tradigdes ancestrais, como também instituem valores fundamentais em um
pais de vastas dimensdes como o Brasil. Eles sdo pontos de conexdo espiritual e cultural, onde
as praticas religiosas, os rituais e as celebracdes afirmam a identidade afro-brasileira e
contribuem significativamente para a diversidade e o enriquecimento cultural da nagéo.

A é&rea de uma Comunidade Tradicional de Terreiro, semelhante a uma cidade-reino
lorubana, inclui o barracdo propriamente dito e uma casa adjacente. Neste espaco de culto
ancestral, diversos pontos se tornam sagrados através dos rituais, sendo o mais sagrado
localizado dentro do barracdo, enterrado no solo em forma de um quadrado, onde esta
plantado o asé'® O ritual que confere o asé sagrado € realizado assim que se adquire a area do
barracdo, estabelecendo sua primeira cosmolocalidade. Apdés um periodo, esse ritual é
repetido conforme a natureza e o significado dos rituais de (re)atualizagéo e (re)afirmacédo do
poder cultural.

Os espacos geo-ancestrais das Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé
sdo verdadeiros santuérios de preservacdo e celebracdo da rica heranca cultural africana
trazida para o Brasil pelos ancestrais. Além de manter viva a memoria das tradicGes

ancestrais, esses locais sagrados desempenham um papel fundamental na instituicdo de

18Na lingua ioruba, significa poder, energia ou forca presentes em cada ser ou em cada coisa.
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valores essenciais em um pais de vastas dimensdes como o Brasil. Sdo pontos de conexao
profunda com a espiritualidade e a cultura, onde as praticas religiosas, 0s rituais e as
festividades ndo apenas afirmam a identidade afro-brasileira, mas também enriquecem a
diversidade cultural da nacdo, contribuindo para um tecido social mais inclusivo e resiliente
(SILVA, 2013) permitem o reencontro simbolico ndo apenas com as formas, mas também
celebram a vida, a oportunidade de transcendéncia espiritual, a harmonia social, a
manifestacdo dos ritos e cerimdnias, e 0 agradecimento pelo caminho trilhado através da
espiritualidade.

A geo-ancestralidade se concretiza em todo o terreiro, visivel logo ao adentrar pelo
portdo principal, e perceber seus simbolos. Ao entrar em uma Comunidade Tradicional de
Terreiro, do lado esquerdo, encontra-se EsuOnd, com todos 0s apetrechos necessarios ao seu
culto. Este orixd é considerado um deus-guia, 0 intermediario entre dois mundos, o
mensageiro das oragdes dos homens, e por isso, os sacrificios sdo oferecidos primeiramente a
ele (BASTIDE, 1985).

No lado direito, encontra-se o assentamento de Ogun'’, que, segundo Bastide (1985), é
simbolizado por um conjunto de pequenas ferramentas de metal, como martelo, enxada, entre
outros, todas unidas para representar a agricultura, a forja e o trabalho artesanal. Esta
representacdo serve como uma lembranca do patrono da agricultura, a base econémica dessa
cultura, havendo uma semelhanca, na cultura afro-brasileira, com o culto de Ogun, guardifo
das entradas e caminhos. Esses dois orixas mencionados podem ser considerados nao apenas
aqueles que iniciam o ritual, mas também como 0s que protegem e determinam 0 acesso ao
territorio, representando as etapas necessérias para alcancar as cosmolocalidades e seus
geossimbolos (BONNEMAISON, 2002), constituindo assim uma paisagem conivente a
criacao africano-brasileira por meio de sua imaginacao geogréafica.

A geo-ancestralidade se manifesta através da memoria ancestral, que ganha vida nos
rituais. Durante essas cerimonias, 0 passado se torna presente, 0s antepassados sdo evocados
para compartilhar a comida preparada e suas historias sao revividas na danca. Essa invocagdo
e celebracdo ndo apenas mantém viva a conexao com as raizes ancestrais, mas também
fortalecem a continuidade das tradicdes e a presenca espiritual dos antepassados no dia a dia
das Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé.

Acredita-se que, quando o oOrisa se faz presente no terreiro, ele ndo apenas abencoa os

participantes com sua energia divina, mas também reaviva a ligacdo com a histéria e a cultura

7QOgun era filho do rei Odudua, fundador da cidade de Ifé, possuiu o titulo de um principe, considerado senhor
do ferro, da guerra, da agricultura e da tecnologia, Ogtn era o filho mais velho de Odudua.
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ancestral, reafirmando a identidade coletiva e fortalecendo a coesdo social dentro da
comunidade. A presenca do orisa € um momento de renovacdo espiritual e cultural, onde o
sagrado e o mundano se encontram, permitindo que o0s praticantes experimentem uma
profunda conexdo com suas origens e com o poder espiritual que os guia. (através da
incorporacio nos elégiin®® ou da sua energia) cria-se também uma ligagido com a Africa-mée,
com a cidade de origem daquele orisa. No territorio-terreiro de candomblé, a geo-
ancestralidade € construida com uma paisagem conivente, na qual, a semiografia da
reterritorializacio pelas territorialidades revive uma Africa que se materializa no tempo e no
espaco como afro-brasileira.

No proximo topico “Didspora: Contextos de territorialidades e reterritorializagdo”,
traremos 0s conceitos de territdrio e reterritorializacdo estabelecendo a relagdo com os
contextos surgidos a partir dos processos afro diasporicos. Além disso, traremos nos
subtopicos referenciais sobre os principais reinos envolvidos nessas movimentacdes e 0

tréfico de africanos escravizados.

1.2 - Diaspora: Contextos de territorialidades e reterritorializacdo

Para iniciar o capitulo, é crucial explorar o conceito de territério conforme definido
por Souza (2009), que o caracteriza como um "espaco definido e delimitado por e a partir de
relagbes de poder”. Nessa perspectiva, o territorio ndo se restringe apenas a uma area fisica,
mas também incorpora dinamicas sociais, politicas e culturais que influenciam sua definicdo e
uso. Essas relacbes de poder moldam ndo apenas os limites geograficos, mas também
determinam quem tem acesso e controle sobre recursos, direitos e praticas dentro desse
espaco delimitado.

Ao aplicar esse conceito ao estudo das Comunidades Tradicionais de Terreiro de
Candomblé, podemos explorar como esses territorios sdo formados, mantidos e contestados
dentro do contexto brasileiro, destacando sua importancia na preservacdo da cultura afro-
brasileira e na resisténcia contra marginalizac¢des historicas.”. O mesmo afirma ainda que:

[...] territdrios existem e sdo construidos (e desconstruidos) dentro de escalas
temporais as mais diferentes: séculos, décadas, anos, meses ou dias;
territdrios podem ter um carater permanente, mas também podem ter uma
existéncia periodica, ciclica. Ndo obstante essa riqueza de situagBes, nao
apenas 0 senso comum, mas também a maior parte da literatura cientifica
tradicionalmente restringiu 0 conceito de territorio a sua forma mais

18Elégln (em Yoruba Elégun) é a palavra que exprime o conceito dos “iniciados" nas religiGes tradicionais
africanas e de matriz africana ou de afrodescendentes, inerente ao culto do orixd. No Brasil é chamado
de Candomblé. E aquele que passou pela iniciacdo, feitura de santo ou iniciagao.

61


http://dicionario.sensagent.com/Yorub%C3%A1/pt-pt/
http://dicionario.sensagent.com/Religi%C3%B5es_tradicionais_africanas/pt-pt/
http://dicionario.sensagent.com/Religi%C3%B5es_tradicionais_africanas/pt-pt/
http://dicionario.sensagent.com/Orix%C3%A1/pt-pt/
http://dicionario.sensagent.com/Candombl%C3%A9/pt-pt/
http://dicionario.sensagent.com/Inicia%C3%A7%C3%A3o/pt-pt/
http://dicionario.sensagent.com/Feitura_de_santo/pt-pt/
http://dicionario.sensagent.com/Inicia%C3%A7%C3%A3o_ketu/pt-pt/

grandiloquente e carregada de carga ideoldgica: o ‘territorio nacional’
(SOUZA, 2009, p. 81).

O autor revela que o conceito de territorio tem passado por uma expansao significativa
em termos de horizontes conceituais e tedricos. Além disso, ele observa que a geografia tem
tradicionalmente focado excessivamente na escala do territério nacional, negligenciando
outras escalas e dindmicas espaciais. No entanto, novas abordagens estdo emergindo nos
estudos geograficos, explorando territérios além das fronteiras nacionais, como territorios
urbanos, regionais, indigenas, e agora também os territorios culturais, como o0s das
Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé. Essas novas perspectivas enriquecem o
entendimento do territério como um espac¢o dinamico e multifacetado, moldado por relagGes
sociais, politicas, culturais e econdmicas que transcendem fronteiras tradicionais.

Fazendo uma retrospectiva sobre o surgimento do conceito de territorio,
especialmente na Geografia Politica, ele estd associado a um espaco concreto que é
apropriado e ocupado por um grupo social especifico. Segundo Azorli (2014), essa
territorialidade se fundamenta na elaboracdo das relacBes que envolvem a triade composta
pelo individuo, pelo grupo social e pelo meio de referéncia. Para a Geografia, é inegavel que a
territorialidade esteja intimamente ligada a condi¢cdo humana, estabelecendo uma interacao
essencial entre sociedade e natureza.

O conceito de territério evoluiu ao longo do tempo, expandindo-se além das fronteiras
da Geografia Politica tradicional. Hoje, ele abrange ndo apenas espagos fisicos delimitados
por relagdes de poder e controle, mas também territorios culturais, simbélicos e identitarios,
como os das Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé. Esses territérios ndo sao
apenas areas geogréaficas, mas locais onde as relagBes sociais, culturais e espirituais se
entrelacam, definindo identidades coletivas e praticas comunitarias que refletem a
complexidade das interacdes entre sociedade e meio ambiente.

Essa interdependéncia é crucial para compreendermos como 0s seres humanos
constroem, ocupam e transformam os espagos ao seu redor, influenciando ndo apenas o
ambiente fisico, mas também as dindmicas sociais, culturais e econémicas que se desdobram
nesse processo. A territorialidade, portanto, ndo se restringe a demarcacdo de fronteiras
fisicas; ela também revela as intricadas relagbes sociais e ambientais que permeiam a vida
humana. Essa complexidade evidencia a profunda interconexdo entre o ser humano e o meio
ambiente, onde territorios sdo ndo apenas areas geograficas, mas espacos onde identidades sao
formadas, praticas culturais sdo mantidas e relacdes de poder sdo estabelecidas e contestadas.

Essa visdo ampliada do territério nos permite entender melhor como as comunidades,
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incluindo as Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé, constroem suas realidades
e reivindicam seu espago dentro de contextos sociais e ambientais mais amplos.
(HAESBAERT, 2004).

A interdependéncia entre seres humanos e seus espacos circundantes é fundamental
para entender como eles constroem, ocupam e transformam esses ambientes. Essa interagéo
nédo se limita apenas ao ambiente fisico, mas abrange também as dinamicas sociais, culturais e
econdmicas que se desenvolvem nesse processo. A territorialidade, assim, vai além da simples
demarcacdo de fronteiras fisicas; ela revela as intricadas relagbes sociais e ambientais que
permeiam a vida humana. Essa complexidade demonstra a profunda interconexao entre o ser
humano e o meio ambiente, onde os territérios se configuram ndo apenas como areas
geograficas, mas como espacos onde identidades sdo forjadas, praticas culturais sao
preservadas e relacdes de poder sdo estabelecidas e desafiadas. Essa ampla concepcdo de
territorio nos ajuda a compreender melhor como as comunidades, incluindo as Comunidades
Tradicionais de Terreiro de Candomblé, constroem suas realidades e reivindicam seu espaco
dentro de contextos sociais e ambientais mais amplos, contribuindo para a diversidade e a
riqueza das paisagens culturais globais.

Dessa forma, a territorialidade transcende a mera delimitacdo geografica e abrange
também as relacdes sociais e afetivas, demonstrando a complexidade das experiéncias
humanas no espaco (ALBAGLI, 2004). Medeiros (2009) amplia essa perspectiva ao sugerir
que o territério, inicialmente, se configura como um espaco cultural de identificacdo ou
pertencimento. Isso implica que os territérios ndo sdo apenas &reas fisicas, mas também
espacos simbolicos onde grupos sociais constroem e afirmam suas identidades, preservam
suas tradicGes e estabelecem lagos de pertencimento. Assim, a apropriacdo do territorio vai
além da ocupacéo fisica; envolve também a criacdo de significados culturais e emocionais que
enriquecem a relagdo entre individuos e seu ambiente vivido. Esse entendimento é
fundamental para compreendermos como as Comunidades Tradicionais de Terreiro de
Candomblé e outros grupos sociais configuram seus territdrios ndo apenas como espacos
fisicos, mas como centros vitais de expressao cultural e social.

Essa ideia sublinha que, antes de ser percebido como um espaco fisico delimitado por
fronteiras geograficas, o territério € inicialmente compreendido e experimentado como um
contexto impregnado de significados simbolicos e emocionais para os individuos e grupos
sociais que o ocupam. Dessa forma, o territério ndo se limita apenas a um local fisico onde as
pessoas residem; é também um palco onde se desdobram histdrias compartilhadas, tradigbes
culturais e vinculos de afeto e pertencimento. Essa concep¢do ampliada de territorio
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reconhece sua importancia ndo apenas como espaco fisico, mas como um meio crucial para a
construcéo e preservacdo das identidades culturais e sociais, destacando-se na forma como as
Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé e outras comunidades dao sentido e
sustentam suas existéncias dentro de contextos sociais mais amplos.

E através da dimens&o cultural e identitaria que os individuos constroem sua relagio
com o espaco, atribuindo-lhe significados e valores que transcendem suas caracteristicas
geogréaficas e topograficas. Compreender o territorio como um espaco de identificacdo e
pertencimento cultural nos permite explorar as complexas dinamicas sociais e emocionais que
permeiam a relacdo entre os seres humanos e o0 ambiente que 0s cerca.

Para além de um simples espaco fisico, o territério € um cenario onde as historias
individuais e coletivas se entrelacam, onde tradi¢bes séo preservadas e onde relacdes de afeto
e pertencimento sdo fortalecidas. Essa perspectiva ampliada nos ajuda a entender como as
Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé e outros grupos sociais moldam e
reafirmam suas identidades dentro de contextos culturais e sociais mais amplos, contribuindo
para a diversidade e a riqueza das paisagens humanas. Entretanto, é importante considerar

que:

[...] territorialidade n&o é, por outro lado, sinbnimo de raizes territoriais, j&
que é transportavel e é dindmica, como no caso de migrantes que se
apropriam de novos territérios e reconstituem suas identidades territoriais em
novos espacos (ALBAGLI, 2004, p. 29).

Ao contemplarmos os principios da Geografia Humanista e Cultural, que enfatizam as
construgbes culturais dos povos a partir de suas experiéncias e do sentimento de
pertencimento, percebemos que a nocao de territério adquire uma relevancia ainda mais
profunda. Nessa abordagem geografica, o territdrio ndo é apenas uma extensao fisica de terra,
mas um espaco carregado de significados culturais, identitarios e emocionais para as
comunidades que o ocupam.

Ele é concebido como um meio onde se desdobram narrativas compartilhadas, praticas
culturais e relagbes sociais que moldam tanto a identidade coletiva quanto a individual dos
individuos. Essa visdo ampliada do territério ndo sO reconhece sua importancia como um
elemento central na formacdo das identidades culturais e sociais, mas tambem destaca seu
papel na preservagcdo e na transmissdo das tradicbes ao longo do tempo. Assim, as
Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé, entre outros grupos, encontram no
territorio ndo apenas um espaco fisico, mas um contexto vital para a expressdo e a

continuidade de suas culturas e formas de vida.
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Dentro desse contexto, a experiéncia vivida pelos individuos em seu territorio, aliada
ao sentimento de pertencimento a comunidade local, assume um papel fundamental na
construcdo de uma geografia mais humanizada e contextualizada. E através das interagdes
diarias, das praticas e das tradi¢Ges culturais, bem como das relagdes sociais estabelecidas no
territorio, que os individuos desenvolvem um profundo apego emocional ao seu ambiente.
Este apego ndo se limita as caracteristicas fisicas do espaco, mas também atribui uma carga
simbolica e afetiva que enriquece a percepcao e o significado do territorio. Assim, o territério
se transforma em um palco dindmico onde se entrelacam histérias pessoais e coletivas, onde
as identidades individuais e comunitarias sdo moldadas e reafirmadas ao longo do tempo.

Para as Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé e outros grupos sociais,
esse entendimento profundo do territério como um espaco vivo e carregado de significados é
essencial para a preservacdo e a promocdo de suas culturas, contribuindo para uma
compreensdo mais rica e inclusiva da diversidade humana e cultural.

Assim, a Geografia Humanista e Cultural ressalta a importancia de entender o
territério ndo apenas como um espaco geografico, mas como um cenario onde se entrelacam
historias, emocdes e identidades das pessoas. Valorizando as experiéncias humanas e 0s
vinculos emocionais com o lugar, essa abordagem geografica permite uma visdo mais
holistica e sensivel do territério. Reconhece-se sua relevancia na construcdo da identidade
cultural e na promogdo do bem-estar das comunidades locais, pois € no territério que as
tradicdes sdo preservadas, as relacdes sociais sdo cultivadas e as narrativas coletivas séo
moldadas.

Para as Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé e outros grupos, essa
compreensdo profunda do territério como um espaco vivo e dindmico é essencial para
fortalecer suas praticas culturais e afirmar suas identidades dentro de um contexto mais amplo
de diversidade cultural e social. Para Tuan (1979), A geografia sob a perspectiva humanista se
origina da vivéncia, levando em conta as sensagdes espaciais e as concepgdes de um coletivo
ou comunidade acerca do ambiente. De acordo com Ratts (2020, p. 18):

As questbes africanas, negras e quilombolas podem ser compreendidas na
multiescalaridade. Um rol significativo de temas pode ser elencado se estendendo
do Brasil & Africa e & América Latina, no caso de quilombos, terreiros e irmandades;
das estéticas e corporeidades, interseccionadas com género e sexualidade, as
poéticas. Cabe uma ressalva: todas podem e talvez devam ser correlacionadas aos
processos de desigualdade e de segregacdo impostos, mas também de identidade
territorial. (RATTS, 2020, p.18)

Nesse sentido, o territdrio pode ser compreendido como um espaco social que nado

existe independentemente da perspectiva e da qualificacdo que uma sociedade lhe atribui. Ele
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ndo € uma realidade essencialmente natural, mas sim uma construcdo baseada em processos
de apropriacdo e transformacédo de recursos. Assim, o territdrio surge como uma construcédo
social e historica, resultado da interacdo de grupos humanos com o ambiente ao seu redor,
revelando a complexa relacdo entre sociedade e espaco.

Essa concepcdo enfatiza que o territério ndo se limita a uma por¢do de terra delimitada
por fronteiras geogréaficas, mas é um produto dindmico e multifacetado das praticas sociais,
das relacdes de poder e das experiéncias coletivas ao longo do tempo. Para as Comunidades
Tradicionais de Terreiro de Candomblé e outras comunidades, essa compreensdo ampliada do
territério € crucial, pois reconhece seu papel na formacdo das identidades culturais, na
preservacgdo das tradi¢Bes e na construcdo de um sentido de pertencimento, promovendo assim
a coesdo social e o desenvolvimento sustentavel das comunidades.

Ao considerarmos o territorio como um fenémeno socialmente construido, é crucial
reconhecer que suas caracteristicas e significados sdo moldados pelas atividades humanas,
pelos sistemas de valores, pelas institui¢@es sociais e pelas dinamicas culturais presentes em
determinado contexto. Por meio das intera¢@es sociais cotidianas, das praticas culturais e das
representacdes simbdlicas, os individuos e grupos conferem sentido e atribuem valores ao
espaco que habitam. Dessa forma, o territdrio ndo é apenas uma area geografica delimitada
por fronteiras fisicas, mas um espaco carregado de significados culturais, identitarios e
politicos.

Essa abordagem ressalta que o territorio se transforma em um cenario onde se
entrelagam narrativas historicas, experiéncias pessoais e coletivas, e praticas culturais que
afirmam e reforcam as identidades dos grupos sociais que o habitam. Para as Comunidades
Tradicionais de Terreiro de Candomblé e outras comunidades, essa compreensdo profunda do
territorio € essencial, pois permite que elas valorizem e preservem suas tradi¢fes ancestrais,
ao mesmo tempo em que se adaptam e respondem as dindmicas sociais e ambientais em
constante evolugdo. Assim, o territério ndo apenas serve como um local fisico de vivéncia,
mas como um espaco dindmico de construcdo e afirmacgéo de identidades culturais e sociais.

E importancia entender o territdrio como uma construcio socialmente mediada, onde
relacbes de poder, dominacdo e resisténcia desempenham papéis significativos. O territorio
ndo apenas reflete as dindmicas fisicas e ambientais, mas também incorpora as estruturas
sociais, politicas, econdmicas e culturais de uma sociedade. Analisar o territorio dessa
maneira nos leva a considerar ndo apenas suas caracteristicas fisicas e espaciais, mas também
0S processos sociais e historicos que o moldam e transformam ao longo do tempo. Essa

perspectiva ampliada permite compreender melhor como o territério € um campo dindmico de
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interagbes humanas e ambientais, influenciado por préaticas sociais e histéricas que moldam a
identidade e o desenvolvimento das comunidades (MORAES, 2000).

Nesse contexto sociocultural em constante transformacgdo, as religides de matriz
africana tém ganhado cada vez mais destaque nos ambientes urbanos, mesmo que
frequentemente ocupem é&reas periféricas ou distantes dos centros urbanos consolidados. Esses
espacos, embora geograficamente afastados dos epicentros das metrépoles, transformam-se
em verdadeiras ilhas do sagrado em meio ao cenario predominantemente secular das cidades.
A presenca crescente desses terreiros de Candomblé e outras expressdes religiosas afro-
brasileiras nas urbes contemporaneas ndo apenas indica a busca por locais de culto e conexdo
espiritual, mas também revela uma reconfiguracdo das paisagens urbanas para atender as
demandas de diversidade religiosa e cultural.

Nos enclaves sagrados dos terreiros de Candomblé, os adeptos encontram ndo apenas
um reflgio espiritual, mas também um espaco vital para preservar e celebrar suas tradi¢bes
ancestrais. Além disso, esses locais servem como plataforma para a resisténcia cultural e
étnica diante dos desafios impostos pela modernidade e pela globalizacdo. Os terreiros de
Candomblé emergem, assim, como espacos de encontro, resisténcia e renovacgdo espiritual,
contribuindo de maneira significativa para a complexa tapecaria cultural das cidades
contemporaneas. Esses lugares ndo s6 mantém viva a heranga africana, mas tambem
promovem a diversidade religiosa e reforcam a identidade afro-brasileira, oferecendo um
contraponto vital as dindmicas urbanas dominantes.

Para Rosendahl (1999), é evidente que o sagrado desempenha um papel crucial na
configuracdo dos espacos urbanos, onde critérios socioculturais sdo tdo influentes quanto
fatores fisicos como clima e tecnologia. Dentro dessa perspectiva, é essencial destacar que as
concepcBes de sagrado e profano nos Candomblés divergem profundamente da dicotomia
estabelecida pelo catolicismo. Enquanto a visdo catélica separa de maneira rigida o sagrado
do profano, delineando o espaco sacro da igreja do espacgo secular da cidade, o Candomblé
adota uma abordagem mais integrada e fluida, onde o sagrado permeia todas as esferas da
existéncia.

Nos terreiros de Candomblé, o sagrado ndo se limita a um espaco fisico especifico,
mas esta entrelagado com a vida cotidiana e comunitaria, influenciando as interag@es sociais,
culturais e espirituais dos adeptos. Essa integracdo do sagrado no tecido urbano ndo apenas
resiste a separacdo estrita entre o religioso e o secular, mas também enriquece a experiéncia

urbana ao promover uma visdo mais holistica e inclusiva do espaco urbano como um todo.
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Nessa perspectiva, cada espaco urbano, desde uma esquina movimentada até uma
praca tranquila, pode estar impregnado de significados sagrados, manifestando-se nas praticas
cotidianas, nas interacdes sociais e nas expressdes culturais dos adeptos do Candomblé. Ao
reconhecermos a presenca do sagrado na cidade, estamos também reconhecendo a diversidade
de narrativas e experiéncias espirituais que contribuem para a riqueza e complexidade do
ambiente urbano contemporaneo.

Nos terreiros de Candomblé e outros espacos religiosos afro-brasileiros nas cidades, o
sagrado ndo se restringe a rituais especificos ou locais consagrados, mas permeia toda a vida
urbana, influenciando desde praticas comerciais até eventos sociais e politicos. Essa
integracdo do sagrado na cidade ndo sO enriquece a vivéncia urbana com uma dimenséo
espiritual profunda, mas também ressalta a importancia da diversidade cultural e religiosa
como elementos essenciais da identidade urbana contemporanea. De acordo com a Yalorisa
Roseane de Yemoja apud Melo (2019, p. 484):

[...] A conduta dos iniciados e dos adeptos ela é sagrada [...] entdo, assim, para
mim, o sagrado no Candomblé ele estd presente 24 horas. [...] Entdo para nds a
dimenséo do sagrado, ela é muito mais ampla e muito mais praticavel. [...] Ah, sim!
Mas, deus é sagrado. Sim, deus é sagrado, mas o mendigo também é sagrado, a
crianga de rua é sagrada, a pessoas que nasce albina é sagrada, o corpo é sagrado, a
nossa conduta é sagrada, 0s nossos pés sdo sagrados. Entdo, veja, a gente esti
falando de um nivel de sagrado, que talvez precise ser melhor compreendido. MELO
(2019, p. 484)

Embora o conceito de espaco seja intrinsecamente complexo e multifacetado, segundo
a perspectiva de Milton Santos (1996), renomado gedgrafo brasileiro, podemos compreendé-
lo como uma construgdo social que emerge das interacdes entre diferentes agentes e
elementos ao longo do tempo e no espaco. Para Santos, 0 espago ndo se resume a um cenario
estatico ou a um contéiner fisico, mas sim a um campo dindmico de rela¢des sociais,
econdmicas, politicas e culturais. E por meio dessas interagdes que o espaco ganha
significados e se transforma em um reflexo das préticas e das representacdes humanas.

De acordo com essa Vvisdo, 0 espaco urbano ndo € apenas o resultado da disposicao
fisica de edificios e ruas, mas também é moldado pelas atividades cotidianas, pelas relacdes
de poder, pelas dindmicas econémicas e pelas expressdes culturais dos individuos e grupos
que o habitam. Assim, entender 0 espago como uma construcdo social nos permite explorar
suas multiplas camadas de significado e entender como ele reflete e influencia as experiéncias
humanas dentro das cidades e além delas.

Além disso, segundo Santos (1996), € crucial considerar as dimensdes simbdlicas e
perceptivas do espaco, reconhecendo que as percepcdes e experiéncias individuais
influenciam como cada pessoa vivencia e atribui significado aos lugares. Para Santos, o
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espacgo nao é apenas um cenario estatico ou um contéiner fisico, mas sim um campo dindmico
moldado por processos histéricos, contextos culturais e relagdes de poder. Essa compreensado
ampla e dindmica nos permite entender a complexidade e diversidade do espaco,
transcendendo uma simples nocéo fisica ou geogréafica, e reconhecendo sua importancia como

um campo de experiéncias e significados em constante transformacéo.

[...] um sistema de realidades, ou seja, um sistema formado pelas coisas e a vida que
as anima, supde uma legalidade: uma estruturacdo e uma lei de funcionamento. [...]
um sistema construido no espirito, cujas categorias de pensamento reproduzem a
estrutura que assegura o encadeamento dos fatos (SANTOS, 1996, p. 25).

A cidade, como sabemos, € um complexo mosaico de assentamentos humanos que
abrigam uma multiplicidade de atividades comerciais, culturais e sociais. Dentro desse
contexto, a localizacdo dos diferentes grupos sociais e seus elementos representativos
desempenha um papel crucial na configuracdo e na identidade da cidade. Os bairros, ruas,
pracas e edificios ndo apenas servem como espacgos fisicos onde as pessoas vivem e
trabalham, mas também carregam consigo uma carga simbolica e historica que reflete as
dindmicas sociais e culturais da comunidade. Esses lugares ndo sdo apenas cenarios estaticos,
mas sim arenas dindmicas onde se desenrolam interacBes humanas, trocas culturais e a
construcdo continua de identidades coletivas e individuais.

A distribuicdo espacial dos grupos étnicos, religiosos, econdmicos e culturais dentro
da cidade ndo so influencia as interagdes entre esses grupos, mas também molda a paisagem
urbana e contribui para a construcdo de identidades coletivas e individuais. Ao observarmos a
disposicédo dos diferentes elementos sociais na cidade, somos capazes de compreender melhor
as relacBes de poder, as hierarquias sociais e as dinamicas culturais que permeiam o tecido
urbano. Essa organizacdo espacial ndo apenas reflete as complexas interagdes entre 0s grupos
sociais, mas também revela as estratégias de resisténcia, 0s processos de segregagdo e as
formas de expressdo cultural que caracterizam cada area urbana. Assim, a andlise da
distribuicdo espacial na cidade proporciona insights fundamentais para a compreensdo da
dinamica social e cultural de seus habitantes.

Nesse contexto, a liberdade e o direito sobre o proprio corpo, territério e identidade
estdo intrinsecamente entrelacados, refletindo uma busca constante por autonomia e dignidade
por parte daqueles que se recusam a ser coisificados. Os individuos que emergem desse
processo se reconhecem como sujeitos, rejeitando a marginalizacdo imposta. Cada corpo,
agora portador de novas subjetividades, se torna um agente ativo na reconstrucdo de espacos
transitérios que representam uma sociabilidade profundamente enraizada na negritude.

Terreiros, escolas de samba, bailes funk e bailes Black ndo sdo meramente locais de

69



entretenimento, mas sim quilombos contemporaneos, onde a busca por pertencimento se
entrelaca com a resisténcia cultural (SERIZ, 2018, p. 126).

Esses espacos ndo sdo apenas refugios da realidade exterior, mas também
manifestacOes de uma resisténcia persistente contra as normas opressivas. Em meio a
travessias forcadas ou transi¢des entre vastos oceanos internos, esses corpos se transformam
em simbolos e portadores de novas linguagens, memdrias e narrativas do cativeiro atlantico.
Essa jornada ndo se limita a sobrevivéncia, mas é impulsionada pelo desejo profundo de
movimento, significado e vida, desafiando continuamente as fronteiras impostas pela
sociedade e moldando uma nova identidade urbana e cultural (SERI1Z, 2018, p. 126).

Beatriz Nascimento, uma destacada estudiosa das questdes relacionadas ao racismo e a
resisténcia quilombola, dedicou sua vida ao estudo das interse¢des entre corporeidade negra e
espaco. Em suas obras, ela investiga as experiéncias de deslocamentos socioespaciais
enfrentados por africanos e afrodescendentes ao longo da histéria. Sua pesquisa enfatiza
profundamente a importancia de compreender como o espaco influencia a construcdo das
identidades e participa das lutas por emancipacéo e justica social.

Nascimento (2018) argumenta que e fundamental reconhecer e valorizar as narrativas
e vivéncias dos povos negros, destacando sua resisténcia histérica e sua contribuicdo
significativa para a construcdo de sociedades mais igualitarias. Para ela, a preservacdo e o
resgate dessas historias sdo essenciais ndo apenas para a memoria coletiva, mas também para
a promocdo de uma verdadeira inclusdo e reconhecimento das diversidades culturais e étnicas

gue moldam o tecido social contemporaneo:

E importante ver que, hoje, o quilombo traz para a gente ndo mais o territorio
geogréfico, mas o territério em nivel de uma simbologia. N6s somos homens, nds
temos direito ao territorio, a terra. Varios, e varias partes da minha histéria me
contam que eu tenho direito ao espago que eu ocupo na nagdo. E ¢ isso que Palmares
esta dizendo naquele momento... Eu tenho direito a um espago que eu ocupo dentro
desse sistema, dentro dessa nagédo, dentro desse limite geogréafico que ¢é a capitania
de Pernambuco. A Terra é 0 meu quilombo, meu espaco é meu quilombo. Onde eu
estou, eu estou. Onde eu estou, eu sou. (NASCIMENTO, 2018, p. 337)

O corpo que transita nos territérios ocupados pelos terreiros de matriz africana e
participa de suas praticas rituais, festivas e de aprendizado diario ndo apenas se envolve
nessas dindmicas, mas também experimenta uma transformacao significativa. E um corpo que
transcende a condi¢do imposta pela sociedade como "ser negro”, passando a se reconhecer
como pessoa, valorizando sua utilidade e pertencimento a comunidade. Essa experiéncia
reflete uma movimentacdo de resisténcia e (re)existéncia em linha com os ensinamentos e

trajetdria de seus antepassados.
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Nos terreiros, o corpo encontra um espaco onde lhe é devolvida a dignidade e a
humanidade que sdo frequentemente negadas e subtraidas. E um lugar onde a identidade é
reconstruida, fortalecida pela conexdo espiritual e cultural, e onde as praticas ancestrais nao
apenas sao preservadas, mas também revitalizadas como formas de resisténcia contra as

opressdes cotidianas.

1.2.1 - Os reinos na Africa Ocidental, os Yorubas e os Orisas

Entender a estrutura dos reinos na Africa Ocidental é fundamental para compreender a
etnografia do Asé Pantanal. Contudo, a determinacdo precisa do inicio da historia dos povos
iorubas enfrenta desafios devido as divergéncias entre tradi¢cdes orais, que narram migracdes e
origens miticas, e os dados arqueologicos, que oferecem evidéncias materiais ambiguas sobre
seus assentamentos e desenvolvimento ao longo dos séculos. Essa complexidade destaca a
importancia de uma abordagem integrada para contextualizar a pratica religiosa no Asé

Pantanal dentro de um quadro histérico e cultural mais amplo (ALAGOA, 2010):

[...Jos iorubads ocupam grande parte da Nigéria, no sudoeste do pais e, em
menores proporcdes, parte do Togo e da Republica do Benin (antiga Daomé).
Sua influéncia estendeu-se para além do baixo Niger, em direcdo ao norte,
adentrando a Terra Nupe. Pertencem predominantemente aos estados do
Ogun, Oyo, Ondo, Kwara e Lagos, na Nigéria. (YAKEMI, 1996, p. 37)

As menc¢bes a Ifé sdo frequentes nos relatos sobre a origem dos povos iorubas.
Segundo a tradicdo, seu fundador Odudua teria vindo de Meca, e seus descendentes foram
responsaveis pela criacdo dos Estados iorubas. Odudua teria chegado a regido ja ocupada
pelos ibos, conforme mencionado por Alagoa (2010). As migragfes a partir de Ifé seguiram
diferentes diregdes, incluindo movimentos da floresta para a savana, conforme a anélise
dialetal da lingua yorubd por Ryder (2010). Para Silva (2006), a cidade de 1l& Ifé é
considerada "o umbigo do universo" para os yorubas, sendo o lugar de origem de onde os
homens se espalharam sobre a terra. Esses relatos reforcam a importancia histérica e cultural
de Ifé na cosmologia yoruba e na compreensao da dispersdo dos povos iorubas ao longo dos
tempos (SILVA, 2006).

Segundo a mitologia ioruba, Olodumaré ou Olorum, o deus supremo, enviou Odudua
do céu até as aguas dos pantanos com um saco contendo terra, uma galinha e um dendezeiro.
Odudua espalhou a terra sobre as aguas, plantou o dendezeiro e soltou a galinha. A galinha
comecou a ciscar a terra, expandindo-a cada vez mais. Esse evento mitico é considerado o ato
de criacdo que deu origem a Ifé, cujo nome significa "o que € vasto, o que se alarga™. O nome
Ifée reflete poeticamente a expansdo da terra através da acdo da galinha, simbolizando o
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processo primordial de formacédo do territério onde tudo se amplia e se estende (SILVA,
2006).

Os registros de radiocarbono indicam que Ilé Ifé era habitada desde o século VI
(SILVA, 2006). Escavacgbes arqueoldgicas detalhadas, relatos historicos precisos e lendas
ancestrais convergem para afirmar que a regido de Ifé foi o mais antigo e venerado centro
yorubd conhecido. Os vestigios desenterrados nas escavacfes revelam uma rica historia
cultural e religiosa, enquanto os registros histéricos preservados ao longo dos séculos
corroboram a importancia duradoura de Ifé na formacdo da identidade e da civilizacdo
yoruba. As narrativas lendarias transmitidas de geracdo em geracdo complementam esse
cenario, oferecendo um relato unificado sobre a proeminéncia e a antiguidade de Ifé na
historia e na cultura do povo Yoruba (ANDAH, 2010).

Para Ryder (2010), é crucial reconhecer que o prestigio historico dos Estados yorubés
de Ifé e Oyo frequentemente obscurece as tradicdes dos demais. A historiadora Beatriz
Nascimento (1989) alerta que as alegacdes de povos e dinastias que reivindicam descendéncia
de Ifé devem ser avaliadas com cautela, devido & propensédo de exaltar apenas as linhagens
mais proeminentes. Essa perspectiva sublinha a complexidade da genealogia e da histéria dos
povos yorubg, que frequentemente sdo eclipsadas pela predomindncia de certas regides e
linhagens (RYDER, 2010).

O autor destaca que, ao considerarmos que o berco dos Yoruba coincide com as areas
onde o idioma Yoruba é falado, € nessas regifes que devemos buscar as origens do povo
Yoruba. No entanto, ele também ressalta que a supremacia de Ifé é amplamente aceita, pois
ndo hé lendas que contestam essa afirmagdo, mesmo aquelas originarias de Oyo. Isso sugere a
importancia historica e cultural de Ifé na narrativa da origem e da identidade do povo Yoruba.

A concentracdo das narrativas sobre a origem dos Yoruba em Ifé reflete ndo apenas
sua proeminéncia historica, mas também a maneira como as tradi¢cdes orais e historicas sdo
transmitidas e perpetuadas ao longo do tempo. A aceitacdo geral dessa supremacia destaca a
centralidade de Ifé como um ponto focal na definicdo das origens e da identidade étnica dos
Yoruba, evidenciando a complexidade da construcdo da historia e da memoria coletiva dentro
das sociedades africanas.

A vasta regido do delta do rio Niger, onde os Yorubas estavam estabelecidos,
desempenhou um papel crucial como um dos principais centros de comércio de escravos ao
longo da costa da Africa Ocidental. O reino do Daomé, em particular, tirou proveito desse
comércio, beneficiando-se significativamente da exploracdo e do trafico de pessoas desta

regido. A atividade econdmica do comércio transatlantico de escravos ndo apenas contribuiu
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para a prosperidade do Daomé, mas também teve um impacto profundo na vida dos Yorubas e
de outros grupos étnicos da regido (ALAGOA, 2010).

O comercio de escravos resultou em deslocamentos em massa de pessoas, que foram
capturadas, vendidas e transportadas como escravos para as Américas. Esses deslocamentos
nédo soO afetaram economicamente as comunidades locais, mas tambeém causaram sérios danos
sociais e culturais. Muitos individuos perderam suas familias, suas linguas e suas tradi¢des
durante esse periodo de intensa exploracdo. Além disso, a violéncia associada ao comércio de
escravos deixou marcas profundas na psique coletiva dos Yorubas e de outros grupos étnicos
da regido, perpetuando ciclos de trauma e perda de identidade cultural (ALAGOA, 2010).

A exploracdo desse comércio por parte do Daomé ndo apenas impactou negativamente
0s povos da regido do delta do rio Niger, mas também influenciou significativamente a
dinamica politica e social da Africa Ocidental. A historia dessa regido é marcada por uma
interconexdo complexa entre exploragdo econdmica, resisténcia cultural e lutas pela liberdade,
elementos que continuam a moldar a narrativa historica e a identidade desses povos até os
dias de hoje. (ALAGOA, 2010).

Para Alagoa (2010), a regido do delta do rio Niger, onde os Yorubas estavam
estabelecidos, desempenhou um papel crucial como um importante centro de comércio de
escravos ao longo da costa oeste da Africa. O trafico de escravizados nessa regido teve um
impacto profundo na histéria e na cultura dos povos locais, como o0s Yorubas, resultando em
deslocamentos populacionais em larga escala, violéncia e perda significativa de identidade
cultural. O reino do Daomé, em particular, se destacou por se beneficiar economicamente
desse comércio, contribuindo para sua prosperidade econdmica.

No entanto, as consequéncias desse comércio foram devastadoras para as comunidades
locais. Muitos individuos foram capturados e vendidos como escravos, sendo transportados
para as Américas em condi¢des desumanas. Esses deslocamentos ndo apenas impactaram
economicamente as comunidades de origem, mas também influenciaram suas estruturas
sociais e culturais por varias geragdes. Cidades como Oyo, Ifé e Daomé, localizadas nessa
regido, foram profundamente moldadas pelos fluxos do trafico de escravos, refletindo uma
histéria marcada pela exploracdo e resisténcia. Ainda hoje, essas experiéncias histéricas
continuam a influenciar a dinamica politica, social e cultural da Africa Ocidental, destacando
a complexidade das relagdes entre exploracdo econémica, resisténcia cultural e construcéo de
identidades regionais.

A mitologia dos Orixas desempenha um papel fundamental na fundacdo e na

identidade dos reinos iorubas desde os tempos antigos. Transmitindo ndo apenas historias
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miticas, mas também eventos histéricos e personagens, essa tradicdo oral reflete a rica
interconexdo cultural e social na regido do delta do rio Niger.Um exemplo notavel é a
fundacéo do reino de Oyo, profundamente ligado as cidades de Ifé e Benin. Oranyan, também
conhecido como Oranmiyan, figura central nessa narrativa, é descrito como um lider guerreiro
que governou em Ifé e Benin antes de estabelecer Oyo. Esse periodo destacou ndo apenas sua
habilidade militar, mas também a interconexdo histérica entre esses centros de poder na
regido (ALAGOA, 2010).

A historia de Oranmiyan ilustra a complexidade das narrativas e mitos que moldaram a
origem e expansdo dos reinos yorubds, refletindo dindmicas sociais, politicas e culturais
fundamentais para essas comunidades. A fundacdo de Oyo por Oranmiyan exemplifica como
figuras historicas e mitolégicas foram entrelagcadas na memdria coletiva dos povos yorubas,
contribuindo para a construcdo de uma identidade cultural compartilhada. Dessa forma, a
mitologia dos Orixas ndo apenas enriquece o entendimento das origens dos reinos yorubas,
mas também revela profundas conexdes entre mito e historia na regido do delta do rio Niger,
evidenciando a complexidade das tradicOes culturais que continuam a influenciar essas
comunidades até os dias de hoje (ALAGOA, 2010).

No inicio de sua historia, Ifé era composta por apenas 13 aldeias, situadas proximas ao
vale e habitadas por camponeses. Segundo a tradi¢cdo, essas comunidades tinham uma
economia fundamentada na agricultura, caca, pesca e artesanato. Essas atividades sustentavam
uma economia local prospera e também alimentavam uma atividade comercial crucial,
centrada nos mercados das cidades (ANDAH, 2010).

Com o tempo, a estrutura social de Ifé se fortaleceu, marcando uma evolucdo
significativa na historia dessa comunidade. O crescimento econdmico baseado nessas
atividades proporcionou uma base solida para o desenvolvimento urbano e a expansdo dos
mercados, contribuindo para a consolidacdo de Ifé como um centro cultural e politico na
regido do delta do rio Niger. Essa fase inicial da histéria de Ifé revela ndo apenas a
importéncia das atividades econdmicas para o crescimento da comunidade, mas também a
fundacdo de suas bases sociais e culturais que continuariam a influenciar profundamente a
historia dos povos iorubas (ANDAH, 2010).

Nessas feiras, a diversificada produgdo das diferentes aldeias e cidades era trocada e
negociada, o que impulsionava o comércio e fortalecia as interagdes entre as comunidades
(PRANDI, 2005). A medida que o tempo avancava, as modestas aldeias agricolas evoluiam
para centros de convergéncia e desenvolvimento, possivelmente impulsionadas pelo advento

da fundicédo do ferro. Esse processo de transformacéo contribuiu significativamente para a
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consolidacdo de comunidades mais complexas, marcando uma mudanga notavel na estrutura
social e econdmica da regiéo.

O comércio nas feiras ndo apenas facilitava a circulacdo de bens, mas tambem
fomentava a troca de ideias, tecnologias e praticas entre 0os povos iorubés. As feiras se
tornaram ndo apenas locais de transagdo econémica, mas também de intercambio cultural e
social, onde diferentes grupos podiam compartilhar conhecimentos e experiéncias. Esse
dinamismo contribuiu para o enriquecimento cultural e para o fortalecimento das redes sociais
dentro e além das fronteiras das comunidades locais (SILVA, 2006).

A introducdo da fundicdo do ferro trouxe mudancas significativas, ndo apenas
melhorando as técnicas agricolas e de produgcdo, mas também possibilitando o
desenvolvimento de ferramentas mais eficientes e duraveis. Esse avanco tecnoldgico ndo sé
impulsionou a economia local, tornando-a mais diversificada e dinamica, mas tambem
fortaleceu a base material sobre a qual as estruturas sociais e politicas se desenvolveram
(SILVA, 2006).

Assim, as feiras e o advento da fundicdo do ferro foram elementos cruciais na
evolucdo de Ifé e outras comunidades iorubas, catalisando um periodo de crescimento
econémico e social que ajudou a consolidar essas sociedades como centros culturais e
politicos de destaque na Africa Ocidental (SILVA, 2006).

Os relatos lendarios de 1fé apontam para a emergéncia dos primeiros Estados yoruba,
entre os quais se destacam Owu, Ketu, Benin, lla, Sabe, Popa e Oyo. Além desses, registros
também sugerem a existéncia de Ijebu, Ode, llesd, Ondo, Ake Akure e Ado EKiti, entre outros
reinos que teriam surgido nessa mesma época, contribuindo para a diversidade e
complexidade politica da regido (Silva, 2006). Esses Estados, conforme a tradicao,
pretendiam descender de Ifé.

No entanto, é crucial destacar que a formacdo desses Estados ndo ocorreu de forma
simultanea, como sugerem as lendas. Ryder (2010) aponta que ha divergéncias cronoldgicas
significativas entre as tradi¢des orais e os dados arqueoldgicos. Apesar disso, hd um consenso
sobre o poder cultural e politico exercido por Ifé sobre os iorubas e as comunidades vizinhas
entre os seculos VII e XI. Essa hegemonia de Ifé ndo apenas influenciou a organizacgéo
politica da regido, mas também contribuiu significativamente para a configuragdo da
identidade cultural e politica dos povos ioruba durante esse periodo. Portanto, a histéria dos
Estados yorubd é marcada por uma interacdo dindmica entre lendas ancestrais, dados
arqueoldgicos e interpretacGes histdricas, revelando a complexidade da formacéo politica e

cultural da regido do delta do rio Niger ao longo dos séculos. (ANDAH, 2010).
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A importancia do Oni de Ifé na estrutura politica e espiritual dos Estados Yorubas foi
tdo significativa que os demais Estados mantinham com ele uma relagdo de deveres mutuos,
semelhante a um reino-pai. Esses deveres eram considerados sagrados e qualquer negligéncia
poderia atrair a ira ou 0 castigo dos antepassados sobre aqueles que os violassem (SILVA,
2006).

Esse arranjo reflete a profunda reveréncia e respeito que os Estados vizinhos tinham
pelo Oni de Ifé. Sua autoridade espiritual e politica na regido era amplamente reconhecida, e
sua posi¢do como lider espiritual e ancestral era crucial para a coesdo e harmonia entre 0s
Estados yoruba. A influéncia do Oni de Ifé ndo se limitava apenas ao aspecto politico, mas
também permeava as esferas espirituais e rituais, fortalecendo os lagcos entre os Estados e
consolidando a identidade cultural dos povos yoruba na regido do delta do rio Niger (SILVA,
2006).

No reino de Benin, escavacdes arqueoldgicas revelam a presenca de duas muralhas,
uma interna e outra externa, que sdo evidéncias impressionantes de sua estrutura defensiva e
organizacgdo urbana. De acordo com Andah (2010), a muralha interna foi construida no século
XIV, mais precisamente em meados do século XV, indicando um periodo de grande
desenvolvimento e poder centralizado (AZORLI, 2014).

Essa estrutura defensiva ndo apenas protegia a cidade de Benin, mas também
simbolizava o poder e a autoridade centralizados do reino. A ascensdo de Benin ao status de
um dos principais reinos na regido pode ser atribuida, em parte, ao dominio técnico da
metalurgia do ferro por seu povo. A habilidade de produzir ferramentas e armas de ferro nao
s6 impulsionou a economia e a agricultura, mas também fortaleceu militarmente o reino,
contribuindo para sua expansao territorial e influéncia politica na regido do delta do rio Niger
(AZORLLI, 2014).

Pode-se observar que o Reino do Benin foi o primeiro estado da regido a ter contato
com 0s portugueses, e acabou estabelecendo uma relacdo tanto diplomatica quanto comercial
com eles. A origem de Benin parece ser mitologica. Em torno do ano de 1800, a influéncia do
reino de Benin era notavel, estendendo-se por toda a costa atlantica até Lagos, a oeste, e além
desses limites (ASIWAJU, 2010).

Durante os séculos XVIII e XIX, o Reino do Benin experimentou um periodo de
declinio intercalado com fases de renascimento e expansao territorial. A influéncia do reino
sobre o comércio de escravos diminuiu gradualmente devido a crescente pressdao dos

comerciantes britanicos, que passaram a ameacar suas rotas comerciais e interesses. Questdes
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internas relacionadas a sucessao ao trono e ataques europeus também contribuiram para o
enfraquecimento politico do Benin no século XIX.

Ao longo desse periodo, o Benin enfrentou desafios significativos que afetaram sua
estabilidade e poder politico. As disputas internas pelo trono e a intervencao crescente dos
europeus no comeércio e na politica local exacerbaram as tensdes dentro do reino. Além disso,
0 impacto do comércio de escravos, que anteriormente havia contribuido para a prosperidade
do Benin, comecou a diminuir & medida que novas dinamicas econémicas e politicas se
estabeleciam na regido.

Em meados do século XIX, o Benin experimentou um esfacelamento politico
significativo devido a esses fatores. O declinio do reino foi marcado por conflitos internos
intensificados pela interferéncia estrangeira e pela reconfiguracdo das relacGes de poder na
Africa Ocidental.

1.2.2- Os reinos de Oyo e Daomé

O Reino de Oyo, considerado o mais importante entre os reinos Yorubas, destacava-se
pela sua forte organizacdo militar e social. Sua soberania militar era atribuida, em grande
parte, a0 uso estratégico de cavaleiros e arqueiros. Essa habilidade militar foi influenciada
diretamente pelos contatos comerciais estabelecidos precocemente, especialmente com o
comércio trans-saariano e os estados do Norte da Africa (ALAGOA, 2010, p. 528).

As interagdes comerciais facilitaram ndo apenas a introducdo de novas tecnicas e
armamentos, mas também promoveram o desenvolvimento de taticas de guerra mais
avancadas e eficazes. Os cavaleiros e arqueiros de Oyo, beneficiados pelo conhecimento
adquirido nessas trocas comerciais, ganharam uma vantagem significativa em seus conflitos
territoriais e politicos contra outros estados da regido (ALAGOA, 2010, p. 528).

Essa combinacdo de habilidades militares e conhecimento técnico proveniente das
rotas comerciais consolidou a posicdo de Oyo como um dos principais poderes na Africa
Ocidental durante os periodos de expansdo e consolidacdo territorial. O dominio dessas
técnicas e estratégias nao apenas fortaleceu a defesa do reino, mas também contribuiu para
sua influéncia e prestigio na regido yoruba (ALAGOA, 2010, p. 528).

O reino de Oyo, cuja fundacgéo esta ligada as cidades de Ifé e Benin, foi estabelecido
por Oranyan, uma figura lendaria que, segundo relatos, reinou simultaneamente em Ifé e

Benin antes de se estabelecer em Oyo. Durante o século XVIII, Oyo atingiu 0 auge de sua
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expansao territorial e influéncia na regido yoruba. No entanto, nesse mesmo periodo,
comecaram a surgir sinais de vulnerabilidade, tanto em termos territoriais quanto militares.

Embora Oyo tenha conseguido manter-se relativamente isolado da influéncia europeia
direta até quase o século XIX, diversos problemas internos comecaram a afetar sua
estabilidade. O declinio no comércio de escravizados, que havia sido uma fonte significativa
de riqueza e poder para Oyo, foi um dos fatores criticos que contribuiram para seu colapso na
segunda metade do século XVIII.

A queda de Oyo foi um evento significativo na historia da regido yorub4, marcando o
inicio de um periodo de instabilidade politica e conflitos territoriais entre os estados vizinhos
que disputavam sua antiga influéncia. Essa desorganiza¢do eventualmente abriu caminho para
a intervencdo europeia nos assuntos politicos e comerciais da regido, transformando
profundamente o panorama socioeconémico e politico que havia prevalecido por séculos na
Africa Ocidental.

O reino de Daomé teve sua origem na primeira metade do século XVII, quando um
grupo de Aja deixou a cidade de Allada e se estabeleceu no planalto de Abomey, na regido
que hoje € o atual Benim. Naquela area, encontraram uma sociedade organizada em
linhagens, que vivia da agricultura de subsisténcia. Essas linhagens estavam divididas em
pequenos reinos liderados por reis ou chefes locais, que eram descendentes dos fundadores
das primeiras comunidades estabelecidas na regido (LEPINE, 1996, p. 3).

De acordo com a tradicao oral, os imigrantes Aja "compraram” um pedaco de terra dos
chefes locais, o qual se tornaria o embrido do futuro reino de Daomé. Esse evento marca o
inicio da consolidacdo politica e territorial do reino, que se desenvolveria ao longo dos
séculos seguintes como uma poténcia na regido costeira do Golfo da Guiné (LEPINE, 1996, p.
3).

A fundacéo de Daomé reflete a dindmica de migracéo, interagdo e estabelecimento de
novas comunidades na Africa Ocidental durante o periodo pré-colonial. A chegada dos Aja e
a formacdo do reino de Daomeé ndo apenas trouxeram mudancas sociais e politicas para a
regido, mas também estabeleceram as bases para uma sociedade que se expandiria e
influenciaria profundamente o desenvolvimento cultural, econdmico e politico da &rea
(LEPINE, 1996, p. 3).

Os tragos da cultura Nok que se manifestam em culturas posteriores levam os
pesquisadores a sugerir uma continuidade ou influéncia significativa dessa civilizacao

precursora.
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[...] ‘fonte ancestral de onde decorre o essencial das tradicdes daquela regido
da Africa’. Por exemplo, o tipo de chdo forrado de cacos de ceramica,
caracteristico da antiga lIlé-1fé, foi encontrado numa vasta area que vai do
Togo ao lago Tchade. Foi encontrado numa area yoruba em Owo, Ifaki,
Ikerin, Itaji, Ekiti, em Ketu, mas também Dassa-Zoume no Danxome, no
distrito de Kabrais no Togo, em Yelwa num sitio que foi ocupado até o ano
700 aproximadamente, em Daima perto do lago Tchade em meio a dep0sitos
do século VIII, e em Benin entre vestigios do século XIV. Estes achados
parecem comprovar, se ndo a presenca dos Yoruba em toda a area, pelo
menos a existéncia de uma cultura ancestral comum. (LEPINE, 1996, p. 9)

O reino do Daomé expandiu suas fronteiras de forma significativa ao longo dos
seculos. Originalmente estabelecido no planalto de Abomey, o Daomé absorveu gradualmente
0s reinos vizinhos, estendendo seu territorio até alcancar uma extensdo consideravel que ia
desde o rio Kuofo até o oceano Atlantico no século XVII. Durante o século XIX, o Daomé
continuou a expandir sua influéncia em direcdo ao norte, chegando até o rio Niger.

No entanto, no final do século XIX, o reino foi conquistado pelos franceses, o que
marcou o fim de sua independéncia politica e o inicio do dominio colonial francés na regido.
Essa expansdo territorial ndo apenas fortaleceu 0 Daomé como uma poténcia regional, mas
também o colocou em contato com diferentes grupos étnicos e culturais ao longo da Africa
Ocidental (LEPINE, 1996, p. 7).

O desenvolvimento politico do reino de Daomé foi profundamente influenciado pelo
comércio europeu de escravos e pelas relagdes com o reino ioruba de Oyo. Inicialmente, sua
economia era modesta, mas rapidamente se adaptou ao comércio de escravos, transformando-
se em uma poténcia regional significativa ja no inicio do século XVIII. Essa adaptacao
econbmica ndo apenas fortaleceu o Daomé politicamente, mas também estabeleceu suas bases
para expansdes territoriais e influéncia crescente na Africa Ocidental (ALAGOA, 2010, p.
522).

A organizacdo politica do reino de Daomé era centralizada em torno de um rei
supremo, com Allada como um reino pai central na estrutura administrativa. Enquanto isso, o
reino de Oyo mantinha uma politica militar para conter a expansdo de Daomé sobre 0s estados
vizinhos, o que fortaleceu sua estrutura politica interna. Essa estabilidade permitiu que Daomé
eventualmente se libertasse da influéncia de Oyo no século XIX, consolidando sua autonomia
politica na regido (ALAGOA, 2010, p. 524).

O reino do Daomé alcancou sua independéncia por volta de 1820 e manteve sua
supremacia até ser conquistado pelos franceses em 1892. No auge de seu poder, por volta de
1800, Daomé abrangia aproximadamente um terco do territério do atual Benin ( ASIWAJU,
2010, p. 824). Sua economia, centrada no comércio de escravizados, levou-o a invadir
repetidamente o pais yoruba em busca de escravos. Como resultado, muitos iorubas e
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populacdes relacionadas aos aja foram escravizados em massa e deportados para o Novo
Mundo (ASIWAJU, 2010, p. 827).

A diaspora dos povos africanos para o0 Novo Mundo resultou na disseminagdo das
religides africanas, incluindo os Candomblés e seus deuses, os Orixas. Na Africa Yoruba, os
Orixas eram cultuados em espacos especificos como os terreiros, com rituais que refletiam a
conexdo com a comunidade e os antepassados (VERGER, 1981). No Brasil, essas praticas
foram adaptadas em terreiros de candomblé, incorporando elementos locais e mantendo a
esséncia dos cultos aos Orixas, resultando em uma expressdo religiosa sincrética e
diversificada no Novo Mundo.

Os devotos de cada Orixa prestavam culto a eles em regides especificas da Africa
Yoruba, onde cada divindade tinha seu dominio reconhecido. Alguns Orixas eram
desconhecidos em certas partes da regido. Na crenca yorubd, os Orixas sao venerados como
espiritos da natureza e sdo considerados divindades desde tempos antigos. Acredita-se que
possuem controle e influéncia sobre elementos naturais como agua, terra, fogo e ar, exercendo
sua governancga sobre esses aspectos fundamentais da vida (PRANDI, 2005).

Os Yorubas, conscientes dos perigos representados pela natureza, que frequentemente
ameacavam a vida humana e estavam além de seu controle, realizavam sacrificios para
aplacar a furia dessas forcas. Esses rituais incluiam a oferta de alimentos, buscando garantir
protecdo contra 0s perigos nhaturais. Através dessas praticas, 0s Yorubas acreditavam
estabelecer uma conexdo com os Orixas, buscando equilibrar as forcas da natureza e assegurar
a harmonia em suas vidas e comunidades (VERGER, 1981, p. 22).

As figuras mitoldgicas conhecidas como orixas, tanto consideradas historicas quanto
presentes na tradi¢do oral dos yorubas, representam um simbolismo profundo enraizado na
cultura de cada cidade e regido. Por essa razdo, despertam grande interesse, pois mapear e
reconstruir as areas onde essas divindades eram cultuadas € crucial para entender como essas
figuras mitologicas influenciaram e se desenvolveram no Brasil. A investigacdo desses locais
de culto permite ilustrar os impactos culturais e religiosos das religides africanas no contexto
brasileiro, evidenciando as continuidades e transformacdes dos rituais e praticas associadas

aos orixas ao longo do tempo e do espaco (AZORLI, 2014, p. 18).

1.2.3- Dos grandes reinos ao trafico para o Brasil

A anélise de Azorli (2014) revela que os relatos de visitantes europeus nos séculos

XV, XVI e XVII oferecem uma perspectiva diferente daquela muitas vezes apresentada nos
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livros didaticos. Conforme descrito por Lépine (2001), esses visitantes descrevem as terras
africanas como verdadeiros paraisos, notando sua prosperidade e civilizacdo avancada. Os
relatos destacam a movimentacdo intensa nos mercados, a diversidade e abundancia de
mercadorias, além da beleza das paisagens naturais, dos campos cultivados e dos jardins
ornamentados. Menciona-se também o impressionante tamanho das cidades e a notavel
urbanizacéo da regido, desafiando estere6tipos eurocéntricos e sublinhando a complexidade e
sofisticacdo das sociedades africanas na época pré-colonial (LEPINE, 2001, p. 4).

Os relatos dos europeus dos séculos XV, XVI e XVII ndo apenas destacam a
prosperidade e civilizacao das terras africanas, mas também evidenciam sua admiracdo pelos
palacios dos reis e pelo luxo das cortes. Estes visitantes frequentemente descreviam o0s
palacios como suntuosos e as cortes como cenarios de opuléncia e sofisticacdo, refletindo a
riqueza cultural e material das sociedades africanas da época.

Além disso, é importante notar que esses relatos também mencionam os desafios
enfrentados pelos europeus ao explorar essas regides. Doencas endémicas como disenteria,
maléria, febre amarela e variola eram uma realidade constante e representavam uma grande
ameaca a salde dos visitantes europeus. Essas doencas, juntamente com outras condi¢des
adversas, levaram a designacdo da regido como o "Tumulo do Homem Branco", destacando
os riscos enfrentados pelos estrangeiros que tentavam colonizar ou explorar essas terras.
(LEPINE, 1996). Por esses e outros motivos, as missdes evangelizadoras enfrentaram grande
resisténcia nas regides africanas.

Os povos locais frequentemente resistiam a conversao devido as suas ricas tradi¢des
culturais e religiosas, que eram fundamentais para suas identidades e estruturas sociais. Além
disso, as missfes eram vistas como agentes de controle colonial, ameagando a autonomia e 0s
sistemas de crencas tradicionais das comunidades africanas. Esses fatores resultaram em uma
significativa resisténcia contra os esforgos missionarios cristdos na Africa (AZORLI, 2014, p.
19).

Os reinos na costa africana que guerreavam uns contra os outros desempenharam um
papel crucial no fornecimento de escravizados para as Americas. Nos portos de onde os
escravizados eram embarcados, predominava um clima de inseguranga devido as constantes
batalhas entre os reinos locais e aos desentendimentos entre as poténcias europeias. Esses
conflitos frequentemente interferiam nas operacdes de comércio de escravos, complicando as
relagBes comerciais e aumentando a instabilidade na regifo costeira da Africa (VERGER,
1981, p. 23).
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O porto de Ouidah emerge como um dos principais desaguadouros de escravizados na
Africa Ocidental. Durante os séculos XVI ao XIX, Ouidah foi um centro crucial no comércio
transatlantico de escravos, operando como um dos pontos de partida onde milhares de
africanos foram capturados, reunidos em mercados locais e embarcados em navios negreiros
rumo as Américas. Este porto desempenhou um papel central na tragica historia da escravidao
atlantica, marcando profundamente a historia da regido e as vidas daqueles que foram
brutalmente deslocados (LEPINE, 2001, p. 5).

No século XVI, os registros iniciais dos africanos escravizados para as Ameéricas
frequentemente os descreviam de forma genérica como "negros da Guiné" ou "gentio da
Guiné". Esses termos refletiam uma visdo simplificada e generalizada da origem dos
escravizados, muitas vezes provenientes da costa ocidental da Africa. No entanto, a
diversidade cultural e étnica dos africanos capturados e traficados era vasta e complexa, algo
que 0s navegadores portugueses e outros europeus comecaram a reconhecer e a registrar em
seus relatos.

Essa diversidade fascinava os exploradores, que notavam as diferentes linguas,
costumes, e tradi¢cdes entre os povos africanos, refletindo a rica complexidade das sociedades
africanas da época (OLIVEIRA, 1997). O problema desses termos € gque eles sugeriam uma
origem Unica e homogénea, enquanto "Guiné" na verdade abrangia toda a extensdo da costa
ocidental africana (OLIVEIRA, 1997, p. 15).

O primeiro ciclo de trafico de escravos ficou conhecido como Ciclo da Guiné. Nos
anos seguintes, as informacdes detalhadas sobre a origem dos escravizados eram escassas nos
registros de tréafico, refletindo o desinteresse dos europeus por esses detalhes(AZORLI, 2014,
p. 26).

No Brasil, na primeira metade do século XVII, a mdo de obra indigena tornou-se
escassa e insuficiente para atender a crescente demanda da atividade agucareira. 1sso
impulsionou a chegada de africanos escravizados, especialmente nas regides agucareiras da
Bahia e Pernambuco, entre os séculos XVII e XIX, para suprir essa necessidade de trabalho
(AZORLI, 2014, p. 26). Segundo Milanez et. al. (2019, p. 216):

A historiografia tradicional pouca atencdo deu ao protagonismo da resisténcia
indigena a colonizagao, e as abordagens da “transi¢do” da escravidao indigena para a
negra ndo apenas reforgaram a narrativa da extingdo — que coloca os indigenas
prementemente num lugar pertencente ao passado —, como também serviram para
desconsiderar o violento sistema de exploracdo da forca de trabalho, a espoliagdo e o
genocidio que permanecem desde o primordio da colonizagdo até os dias atuais.
(MILANEZ et. al. 2019, p. 216)
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A populagédo da Bahia passou a chamar os africanos escravizados de congos e angolas,
e ocasionalmente de cabindas e benguelas, associando esses termos aos portos de onde eram
embarcados, como se indicassem suas origens especificas. No entanto, essas referéncias nao
correspondiam necessariamente aos paises de origem dos escravizados, mas sim aos locais de
onde eram transportados para o Brasil.

Para Goncalves da Silva (1994), os grupos africanos mais significativos trazidos para
o Brasil foram os sudaneses e os bantos. Os sudaneses incluiam povos que habitavam areas
como Nigéria, Benin (ex-Daomé) e Togo. Ja os bantos referiam-se aos povos originarios das
regidbes do Congo, Angola e Mocambique. Esses grupos étnicos foram fundamentais na
formacdo da cultura afro-brasileira, contribuindo com suas tradicdes, linguas e praticas
religiosas para a diversidade cultural do Brasil (AZORLI, 2014, p. 32).

O trafico de escravos para a Bahia, conforme divulgado por Pierre Verger (2002), ¢é
categorizado em quatro periodos distintos. A vinda dos "nagb-iorubas" € atribuida
principalmente ao Gltimo desses periodos.Durante o comércio transatlantico de escravos, que
ocorreu ao longo de vérios séculos, 0s nag6s, um grupo étnico de origem ioruba, foram
trazidos para a Bahia em maior nimero no ultimo periodo desse comércio. Os nag6s, ou
iorubds, originarios da regido que hoje compreende parte da Nigéria e Benin, foram
significativamente envolvidos no trafico de escravos para atender a demanda por méo de obra
nas plantagdes de acUcar e outras atividades econémicas na Bahia.

Este ultimo periodo também foi marcado por condi¢Bes adversas para os escravizados,
com muitas dificuldades enfrentadas durante a travessia transatlantica e ao chegar nas
plantacdes. A chegada dos nagds-yorubas a Bahia deixou um legado profundo na cultura afro-
brasileira, especialmente atraves da preservacdo de tradicdes religiosas, linguas, e praticas
culturais que influenciaram fortemente a sociedade baiana e brasileira como um todo.
(VERGER, 2002, p. 27)” entre 1770 e 1850. O autor ressalta a auséncia quase completa de
nagd-yorubas até o comeco do século XIX e presenga predominante por volta de 1830.

Nag0 era o termo genérico usado para os africanos falantes de ioruba desembarcados
na Bahia. No entanto, como observado por Eltis (2006), os iorubas ndo chegaram inicialmente
como um grupo coeso. O trauma da migragdo provavelmente levou-os a buscar por grupos
similares e a redefinir suas identidades sociais como resposta aos desafios enfrentados
(ELTIS, 2006, p. 272) que proporcionou a reorganizacgdo cultural a partir das semelhancgas
como a lingua e a religido.

Entender as dindmicas que moldaram a construcdo dos reinos na Africa Ocidental,

assim como a cultura yoruba no continente, é crucial para compreender os impactos do trafico
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de escravizados no Brasil e 0 surgimento e desenvolvimento dos candomblés e suas diferentes
nacdes. No proximo capitulo, exploraremos as Geo-ancestralidades, resisténcia e memoria,
focando nas perspectivas historicas, com énfase especial na nacdo Efon, onde se constitui o

Asé Pantanal.
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2 - Geo-ancestralidades, resisténcia e memoria: perspectivas historicas
dentro da nac¢ao Efon

O capitulo que se inicia busca trazer referéncias detalhadas sobre a Nacdo Efon,
explorando suas raizes historicas, culturais e linguisticas. A palavra "Efon™ pode ser
pronunciada em Yoruba, segundo Capone (2004), como "Efon" ou "Efan"”. Montovani (2014),
afirma que essa variacdo reflete a entonacdo especifica da lingua Yorubd, onde os tons
desempenham um papel crucial na comunicacdo, podendo alterar significativamente o
significado das palavras. A correta pronuncia de "Efon™ ndo é apenas uma questdo linguistica,
mas também uma forma de respeito e preservacao das tradi¢des culturais dos Yorubas, uma
comunidade rica em histéria e identidade cultural. Entender e usar adequadamente os tons da
lingua Yoruba ao pronunciar "Efon™ demonstra um compromisso com a autenticidade e a
valorizacdo do patriménio cultural dessa nagao.

O termo "Efon" ndo é apenas uma designacdo geografica, mas também uma referéncia
a identidade cultural e historica de um grupo especifico dentro da vasta comunidade Yoruba.
A cidade de Efon-Alaye, centro dessa nacdo, é um local de grande significancia histérica e
cultural, conhecido por suas praticas tradicionais de governanca. Liderada por Obas e
conselhos de ancidos, Efon-Alaye mantém uma estrutura administrativa Unica, onde esses
lideres desempenham papéis fundamentais na administracdo da justica, na resolucdo de
conflitos e na manutencéo das tradicoes.

Montovani (2014) explorou as raizes historicas e culturais da Nacdo Efon ndo se
limitando apenas a linguagem, mas também envolvendo a investigacdo de suas praticas
tradicionais, sua contribuicdo para a sociedade Yorubd e sua posicdo dentro do panorama
mais amplo da cultura africana. Ao fazer isso, 0 autor ndo apenas traz aspectos pouco
conhecidos ou subestimados dessa comunidade, mas também contribui para uma
compreensdo mais profunda e inclusiva da diversidade cultural e étnica dentro da Africa e
além dela.

Os Obas, como monarcas tradicionais, sdo vistos como figuras centrais na preservacao
e transmissdo de valores culturais e historicos, enquanto os conselhos de ancidos atuam como
guardides da sabedoria coletiva, orientando as decisdes comunitarias e garantindo que as
praticas ancestrais sejam respeitadas e continuadas. Este sistema de governanga ndo apenas
reforca a coesdo social, mas também assegura a perpetuacdo das ricas tradi¢es culturais da

Nacdo Efon, sublinhando a importancia de Efon-Alaye como um bastido da heranca Yoruba.
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Assim como Montovani (2014) optou por manter a grafia "Efon", esta pesquisa,
também mantera, pois, este termo é utilizado pelas Comunidades Tradicionais de Terreiro
Candomblé, que se reconhecem como descendentes ou vinculadas a esta nacdo. Silveira
(2006) considera gque a cidade de Efon, situada no antigo Reino de EKiti, na fronteira leste de
ljesa, desempenha um papel central na historia da regido. EKkiti, conhecido como "o pais das
colinas", era uma federacdo composta por dezesseis pequenos reinos, com Ado EKiti sendo a
capital do maior deles. Essa regido montanhosa é rica em tradi¢Bes culturais e historicas,
refletindo a complexidade e a diversidade da civilizacdo Yoruba.

A pronancia correta de "Efon" e a compreensdo de seu contexto histérico sdo
fundamentais para apreciar plenamente a heran¢a cultural e a identidade desse grupo. A
cidade de Efon-Alaye ndo € apenas um ponto geografico, mas um simbolo de resisténcia e
preservacao cultural. Suas préticas tradicionais de governanca, lideradas por Obas e conselhos
de ancidos, exemplificam um sistema que valoriza a sabedoria ancestral e a coesdo social. Os
Obas, como monarcas tradicionais, e os conselhos de ancidos, como guardides da sabedoria
coletiva, desempenham papéis essenciais na administracdo da justica, na resolucdo de
conflitos e na manutencéo das tradicdes.

Além disso, a escolha de manter a grafia "Efon" nas Comunidades Tradicionais de
Terreiro Candomblé reflete um compromisso com a autenticidade e a fidelidade histdrica.
Essas comunidades véem em "Efon™ um elo direto com suas raizes ancestrais, mantendo viva
a conexdo com as tradi¢des e praticas culturais que foram transmitidas através das geracgdes. A
regido de EKiti, com sua rica tapecaria de historias e culturas, continua a ser um testemunho
vivo da resiliéncia e da continuidade da civilizacdo Yorubd, onde a cidade de Efon-Alaye
ocupa um lugar de destaque como guardid dessa heranca.

A nacdo remonta ao antigo Reino de Efon, um pequeno reino Yoruba (do subgrupo
Ekiti) que atualmente corresponde a cidade de Efon-Alaaye, no Estado de Ekiti, Nigéria. Esse
reino, com suas raizes histéricas profundas, € um testemunho vivo da rica heranca cultural dos
Yorubas. No decorrer do tempo, muito dessa tradicdo tem se atualizado, refletindo as
mudancas sociais e culturais enquanto preserva suas esséncias fundamentais.

Como pesquisador, meu objetivo, € de ser mais uma pessoa a produzir um material de
pesquisa que contribua para a vasta gama de estudos existentes, formando uma rede de
protecdo ao patrimonio cultural vinculado a Nagdo Efon. Este trabalho visa ndo apenas
documentar, mas também preservar e valorizar as tradi¢cdes culturais e religiosas que sdo

centrais para a identidade dessa nacéo.
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A particularidade da Nagdo Efon esta fortemente associada ao culto de Orunmila,
Oloke e Iroko. Estas divindades ocupam um lugar especial no pantedo Yoruba, e a devocdo a
elas destaca-se pela profunda conexdo espiritual e cultural. Orunmila, conhecido como o
oraculo da sabedoria e do destino, Oloke, o deus das montanhas e do terreno elevado, e Iroko,
a divindade vinculada a arvore sagrada, representam pilares fundamentais na cosmologia e
nas praticas religiosas dos Efon. A veneracdo dessas divindades ndo € apenas um ato de fé,
mas também uma expressdo de identidade cultural e um meio de transmissdo de
conhecimento ancestral.

Este estudo busca oferecer uma compreensdo mais ampla e detalhada dessas praticas,
destacando a relevancia historica e contemporénea da Nacdo Efon. Ao documentar essas
tradicdes, pretendemos fortalecer a rede de protecdo ao patrimonio cultural, garantindo que
futuras geracOes possam continuar a valorizar e respeitar as ricas tessituras de crencas e
costumes que definem essa comunidade.

Segundo Santos Junior (2018), a cultura africana serve como um exemplo de tradicdo
ancestral que ndo € uniforme nem estatica. Ela ndo € homogénea nem cristalizada, refletindo
uma riqueza de préaticas e crencas que evoluem continuamente ao longo do tempo. Na
variedade de seus bens culturais, etnias e diferencas territoriais, € na cosmogonia que todos se
encontram, sendo este o traco principal da didspora.

Essa cosmogonia, ou visdo de mundo, oferece uma base comum onde as diversas
culturas africanas se conectam, mesmo que mantenham suas particularidades e variacdes
locais. A riqueza cultural da Africa é expressa através de suas inimeras tradi¢des, linguas,
musicas, dancas, rituais e sistemas de crencas, todos 0s quais estdo em constante adaptagéo e
transformacao.

Na diaspora africana, especialmente nas Américas, essas tradicdes foram
reinterpretadas e adaptadas, resultando em uma fusdo dindmica de culturas que ainda preserva
as esséncias de suas origens. Cada vez mais, torna-se necessario conhecer e respeitar os
fundamentos sobre os quais se basearam os cultos as divindades negras em suas diversas
denominagdes e associagées com a nossa formacéo cultural.

Santos Junior (2018), levanta a importancia de que compreender e valorizar essas
tradicdes € essencial para reconhecer a profundidade e a complexidade da influéncia africana
nas culturas contemporaneas. Os cultos as divindades negras, como Orunmila,Oloke e Iroko
na tradicdo Efon, representam mais do que praticas religiosas; eles sdo uma ligacao vital com
0 passado, um meio de transmissdo de sabedoria ancestral e um componente central da

identidade cultural.
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Este entendimento ajuda a apreciar a diversidade cultural e a importancia de preservar
essas tradiges contra a homogeneizagéo e a perda cultural. A celebracéo e a protecdo dessas
herancas culturais sdo passos fundamentais para garantir que as contribuicdes africanas
continuem a enriquecer a tapecaria cultural global, promovendo um reconhecimento mais
profundo e respeitoso das suas influéncias na nossa formacéo cultural.

N&o se trata de apropriacdo ou tentativa de impor uma concepcédo de vida baseada na
crenca, mas sim de reconhecer e valorizar autenticamente as raizes culturais africanas. Esse
entendimento é crucial para apreciar a profunda influéncia dessas tradi¢cGes sobre a nossa
identidade coletiva e para garantir que a heranca cultural e espiritual seja preservada e
respeitada (OUTEIRO, 2020).

Valorizar essas raizes significa compreender a rica tapecaria de préaticas, crengas e
valores que compdem a cultura africana, bem como a sua evolugéo e adaptacdo ao longo do
tempo e através das diversas diasporas. Esse reconhecimento vai além da simples apreciacdo
estética ou superficial; trata-se de uma imersdo genuina nas tradicdes, historias e
conhecimentos que moldaram essas culturas.

Preservar essa heranca cultural e espiritual € essencial para manter vivas as conexdes
com 0s antepassados e para assegurar que as futuras geragdes possam se beneficiar dessa
riqueza de sabedoria. Este processo de valorizagcdo também envolve a reafirmacdo dos nossos
principios e costumes, servindo como uma narrativa contréaria aos esfor¢os de demonizacédo e
marginalizacdo da cultura africana.

Historicamente, a cultura africana foi muitas vezes distorcida ou depreciada por
narrativas coloniais e racistas que buscavam deslegitimar e suprimir suas influéncias.
Reafirmar a importancia e a dignidade dessas tradicdes € um ato de resisténcia e
empoderamento cultural. Isso inclui a promocdo de uma compreensdo mais equilibrada e
respeitosa das contribuigbes africanas para a formacgdo cultural global, destacando a
resiliéncia, criatividade e profundidade espiritual dessas comunidades.

Ao reconhecer e valorizar as raizes culturais africanas estamos contribuindo para uma
sociedade mais inclusiva e justa, onde todas as culturas séo respeitadas e celebradas por suas
contribuigbes Unicas. Essa abordagem ndo sé enriquece a nossa identidade coletiva, mas
também fortalece o tecido social, promovendo uma maior compreensdo e cooperagdo entre
diferentes grupos culturais.

Conforme Santos Junior (2018), o candomblé representa uma tradi¢do cultural afro-
brasileira, originada da dolorosa didspora africana, um deslocamento forcado que levou

milhGes de pessoas negras escravizadas da Africa para trabalhar, principalmente, nas
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Américas. Essa tradicdo religiosa € uma das mais significativas manifestacdes culturais afro-
brasileiras, refletindo a resisténcia e a adaptacao das tradigdes africanas em um novo contexto.

Nos estudos feitos por Santos Janior (2018), o Brasil abriga a maior comunidade negra
fora do continente africano, com 104.267.000 individuos pretos e pardos, totalizando 52,96%
da populacéo total do pais (IBGE, 2012: 46). Esse fato ressalta a importancia e a influéncia da
cultura africana na formacdo da identidade brasileira. A presenca negra no Brasil é vasta e
multifacetada, contribuindo de maneira crucial para a diversidade cultural, social e religiosa
do pais.

Contudo, em termos proporcionais, ainda segundo esses estudos, outros paises exibem
uma presenca negra mais expressiva. No Haiti, 95% da populacdo é negra, destacando-se
como um dos exemplos mais proeminentes de nacdes formadas majoritariamente por
descendentes de africanos. A Jamaica segue de perto, com 92% da populacdo sendo negra,
evidenciando a predominancia e a vitalidade das tradi¢fes africanas nas culturas caribenhas.
Nos Estados Unidos, cerca de 41 milhdes de pessoas sdo negras, representando
aproximadamente 13% da populacdo total (ICD, 2014). Apesar de ser uma propor¢do menor
em relacdo a populacdo total, a comunidade negra nos Estados Unidos tem um impacto
cultural, social e politico significativo, influenciando diversos aspectos da vida americana.

Segundo Santos Janior (2018), negros escravizados ndo foram origindrios de uma
Unica regido homogénea. Entre as principais areas de origem das pessoas escravizadas, que
foram despojadas de sua humanidade e consideradas valiosas commodities pelos europeus,
encontravam-se 0s territorios que hoje identificamos como Mogambique, Angola, Nigéria,
Benin e Togo. No entanto, esses nomes ndo conseguem capturar a vasta diversidade étnica e
cultural presente nessas regides. As identidades desses povos foram, em muitos casos,
simplificadas por generalizacbes europeias sobre as culturas dos diferentes grupos étnicos
africanos.

Pensando nos Yorubas, Santos Junior (2018), cita Pierre Verger (2002), ao observar a
simplificacdo de estudar os Yorubas e sua terra natal. Yorubaland, por exemplo, compreende
areas dentro dos atuais Estados da Nigéria e de Benin, mas abrange uma rica tapegaria de
subgrupos e culturas, cada um com suas proprias linguas, tradi¢cdes e sistemas de crenca. Os
iorubas ndo sdo um grupo monolitico, mas uma coletividade diversa de sub-etnias como o0s
Oyos, Ifes, ljebus, Ekits e outros, cada um com suas particularidades culturais e historicas.

Essa diversidade se reflete também nas outras regides de origem. Santos Junior (2018),
nos mostra que em Mocambique, existiam varias etnias, como os Makua, Tsonga, Sena e

Shona, cada uma com suas proprias linguas e tradi¢bes culturais. Angola, outra importante
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regido de origem de escravizados, era lar de diversos grupos etnicos, incluindo os Ovimbundu,
Kimbundu, Bakongo e outros, cada um com sua histéria e cultura Gnicas. A Nigéria, além dos
iorubas, inclui outros grandes grupos étnicos como os Hausa-Fulani e os Igbo, todos com
significativas diferengas culturais e linguisticas. O Benin e o Togo também abrigavam
multiplas etnias, como os Fon e Ewe, cada um contribuindo para a rica tapecaria cultural da
regido. Conforme expressou Verger:

[...] loruba é a denominacdo geral de um grande pais, com cinco
regibes: Oyd, Egbwa, Ibarupa, ljebu e ljexd. Eram mais de cinco
divisGes, porém havia interesse, por parte dos missionarios, em ndo
fracionar as publicagbes (da Biblia em particular) destinadas a
sustentar seus esforcos de evangelizacdo em tantas designagdes de
uma mesma lingua. Pareceu mais acertado reunir o conjunto sob o
nome de “ioruba“, dado pelos haussa, unicamente ao povo de Oyo. A
administragdo colonial britanica também achava vantajoso adotar este
termo como um simbolo de reconciliacdo das diversas nag@es, outrora
reunidas sob o comando de AlaafinOyo, todas elas falando o iorub4, e
que se bateram em conflitos intertribais. Apesar desse esforco de
unificagdo, algumas vezes subsistiram grandes diferencas dialetais
[...], assim como um orgulho das origens e tradicbes acompanhado de
certa desconfianga, ou mesmo desprezo reciproco, que o0 tempo nao
conseguiu extinguir completamente, pois cada um desses grupos
prefere ser Egbé, Ifé, ljebu ou ljexa a ser lorubd (VERGER, 2002, p.
15apud SANTOS JUNIOR, 2018).

Os europeus, ao reduzir essas complexas identidades a termos generalizados, ndo
conseguiram (ou ndo quiseram) apreciar a profundidade e a variedade das culturas africanas.
Eles frequentemente classificavam as pessoas escravizadas de acordo com portos de
embarque ou regibes amplas, ignorando as particularidades culturais e sociais dos diversos
grupos étnicos. Isso ndo apenas apagou a complexidade das identidades africanas, mas
também contribuiu para a desumanizacdo das pessoas escravizadas, tratando-as como
mercadorias intercambiaveis.

Segundo Santos Junior (2018), compreender a verdadeira diversidade das origens
africanas das populacBes escravizadas € fundamental para apreciar a complexidade das
herancas culturais que elas trouxeram consigo para o0 Novo Mundo. As tradicOes religiosas,
linguas, masicas e outras praticas culturais africanas se adaptaram e evoluiram nas Américas,
mas sempre mantiveram tracos profundos das suas raizes diversas. Reconhecer essa
diversidade ajuda a desfazer as simplificacdes historicas e a valorizar plenamente a riqueza
das contribui¢6es africanas para a cultura global.

Santos Junior (2018) nos mostra que as distingbes ndo foram apagadas durante a
didspora, como evidenciado nas praticas religiosas afro-brasileiras, como o Asé, onde essas
identidades estéo presentes nas alusfes aos cultos reestruturados e reconhecidos como nagéo
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Jeje, nacdo Ketu, nacdo Angola e nacdo Efon, entre outras. Cada uma dessas nacgdes
representa tradicdes culturais e religiosas especificas, preservadas e adaptadas pelas
comunidades afro-brasileiras ao longo dos séculos (SANTOS JUNIOR, 2018, pag. 3).

A diversidade de nacdes implica em rituais, divindades e canticos especificos, todos
profundamente enraizados em suas origens africanas. Por exemplo, a nacdo Jeje, originaria
dos povos Fon e Ewe, possui suas proprias divindades e préaticas rituais distintas, como a
veneracdo aos Voduns. A nacdo Ketu, derivada dos Yorubas, celebra os Orixas, cada um
associado a elementos da natureza e forgas csmicas. A nacdo Angola, com raizes nos povos
Bantu, inclui a adoragdo de Inquices, divindades que também tém ligacbes com a natureza e
0s ancestrais.

Embora as tradi¢des interajam e se influenciem mutuamente, os conhecimentos e as
praticas sdo moldados por cada tradicdo especifica. Isso cria uma rica tapecaria de
espiritualidade e cultura, onde cada nacdo mantém sua identidade Unica enquanto contribui
para o todo dos candomblés e outras praticas religiosas afro-brasileiras. No entanto, algumas
nacbes, como a Efon, sdo menos exploradas e documentadas no Brasil, o que dificulta a
compreensdo completa de suas origens e tradi¢cdes.

A nacao Efon, por exemplo, esta associada ao culto de divindades especificas como
Orunmila, Oloke e Iroko. Essas divindades tém suas proprias histérias, canticos e rituais que
precisam ser compreendidos dentro do contexto da tradicdo Efon. A falta de exploracdo e
documentacdo dessa nacdo no Brasil pode ser atribuida a varios fatores, incluindo a
fragmentacdo das comunidades durante a diaspora e a priorizagdo de outras tradi¢cbes mais
amplamente praticadas e reconhecidas.

Reconhecer e valorizar a nagdo Efon, assim como as outras nagdes menos exploradas,
é crucial para uma compreensdo completa dos candomblés e da riqueza das tradigbes afro-
brasileiras. 1sso envolve a preservacgéo e a revitalizacdo dos rituais, canticos e conhecimentos
especificos de cada nacdo, garantindo que suas contribuicdes Unicas sejam apreciadas e
respeitadas.

Na secdo Ressignificando o passado para ressignificar o presente trataremos de
aspectos referentes ao surgimento da Nacdo Efon e da localizacdo geografica do grupo

cultural do qual a mesma se originou.

91



2.1- Ressignificando o passado para ressignificar o presente

A INJO LAYO
OMO EFON FARAYO
(Dancem com a felicidade
os filhos e filhas do Efén
nasceram para a felicidade.

Os versos que introduzo no texto sdo uma cantiga tradicional na tradicdo da Nagdo
Efon, cantado por todas as Casas de Candomblé da nacdo Efon, com o intuito de celebrar a
alegria e a felicidade dos filhos e filhas de Efon. No contexto da tradicdo afro-brasileira,
especialmente nos Candomblés, as cantigas e saudagbes desempenham um papel crucial. Elas
ndo apenas expressam aspectos culturais e espirituais, mas também servem como veiculos
para a transmissdo de conhecimento ancestral e para fortalecer a identidade comunitaria.

Nos Candomblés, cada Nacdo corresponde a um conjunto especifico de divindades,
mitos e praticas rituais que refletem as origens étnicas e culturais dos povos africanos trazidos
para o Brasil durante o periodo da escraviddo. A Nacao Efon, por exemplo, estd associada a
certas divindades, costumes e linguagem ritualistica que distinguem seus seguidores dentro da
cosmologia religiosa do Candomblé.

As cantigas sdo mais do que simples cancdes; sdo expressdes de devocao, celebracéo e
conexdo espiritual. Elas sdo usadas em ceriménias religiosas para invocar as divindades,
louvar seus atributos e transmitir historias e ensinamentos sagrados. Além disso, as saudagdes
especificas usadas nas cantigas sao formas de honrar e reconhecer o0s ancestrais e as entidades
espirituais, reforcando a continuidade cultural e espiritual das comunidades de Candomblé.

Portanto, ao iniciar o texto com versos de uma cantiga da Nacdo Efon, estou ndo
apenas introduzindo aspectos da cultura e espiritualidade afro-brasileira, mas também
destacando a importancia dessas expressfes para a preservacdo da identidade e da heranca
cultural das Comunidades Tradicionais de Terreiro de Candomblé. A seguir o0 hino da nacao

Efon:

A INJO LAYO
OMO EFON FARAYO
(Dancem com a felicidade
os filhos e filhas do Efan
nasceram para a felicidade.
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Segundo Santos Junior (2018), "A INJO LAYO" pode ser entendido como um convite
ou uma saudagdo para dancar com alegria e felicidade. "OMO EFON" refere-se aos filhos e
filhas de Efon, que sdo reconhecidos e celebrados por sua conexdo com essa tradicao
especifica dentro do Candomblé. "FARAYO" sugere que esses individuos nasceram para a
felicidade, destacando um aspecto positivo e auspicioso associado a sua identidade e heranca
espiritual.

Esses versos ndo apenas expressam a alegria e a celebracdo, mas também reforcam o
vinculo comunitério e a continuidade das tradi¢cdes ancestrais dentro da prética religiosa.
Cantigas como essa sdo transmitidas oralmente ao longo das geracBes, mantendo viva a
memoria coletiva e fortalecendo a identidade cultural e espiritual dos praticantes do
Candomblé, especialmente da nacdo Efon.

Conforme Santos Junior (2018),a falta de registros formais sobre a nacdo Efon destaca
a importancia de iniciativas de pesquisa e documentacdo que visem recuperar e preservar
essas tradicbes. Através de estudos mais aprofundados, sera possivel ampliar o conhecimento
sobre as praticas rituais, as divindades veneradas e as caracteristicas Unicas da nagdo Efon,
contribuindo para uma representacdo mais completa e precisa da diversidade cultural no
contexto dos Candomblés e das religides afro-brasileiras como um todo.

Santos Junior (2018) fez um levantamento de diversos trabalhos em varias &reas que
abordam a cultura e a histéria da cidade-reino (FOLARIN, OLADOSU, BABA, 2012;
BAMGBOYE, 2008; ADEOTI, 2013; ADEOTI, 2014; ADEOTI & ADEYERI, 2013;
OLUMIDE LUCAS, 1942).

Nos trabalhos mais relevantes, Santos Junior (2018), levanta especialmente o deAdeoti
(2013: 177), que declara ser claro:

[...] que Efon Alaaye € um dos mais antigos reinos iorubas cuja
origem remonta a lle-I1fé, berco da civilizagdo iorub4d. Como a maioria
das comunidades iorubds, a cidade ndo foi poupada pelas guerras
intestinas entre grupos rivais do século XIX, das quais emergiu uma
combalida, mas unida, forte e indivisivel unidade politica. (ADEOTI,
2013, p. 177apudSANTOS JUNIOR, 2018)

De acordo com Santos Junior (2018) e Adeoti (2013) Efon Alaayeé reconhecida como
um dos mais antigos reinos Yorubas, cuja origem ¢é tradicionalmente tracada até lle-Ife,
considerado o berco da civilizacdo Yoruba. lle-Ifé é uma cidade sagrada para os Yorubas,
onde se acredita terem surgido as divindades e o0s primeiros seres humanos de acordo com a

mitologia ioruba. Dessa forma, Efon Alaaye, como muitas outras comunidades iorubas,
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compartilha uma conexdo historica profunda com lle-Ifé e os fundamentos culturais e
espirituais que emergiram dessa regiao.

Os autores ainda ressaltam que ao longo de sua histéria, Efon Alaaye ndo escapou das
guerras internas entre grupos rivais que caracterizaram o seculo X1X na regido Yoruba. Esses
conflitos ndo apenas desafiaram a estabilidade politica e social do reino, mas tambéem
moldaram sua trajetdria de desenvolvimento e resiliéncia. Apesar das adversidades, a cidade
emergiu dessas lutas como uma unidade politica resiliente, fortalecida e indivisivel.

A experiéncia de Efon Alaaye durante as guerras intestinas do século XIX reflete os
desafios enfrentados por muitas comunidades Yorubas na época, enquanto tentavam preservar
sua identidade cultural e politica em meio a conflitos territoriais e rivalidades entre lideres
locais. A capacidade de resistir e se unir ap0os esses periodos turbulentos sdo um testemunho
da resiliéncia e da determinacdo do povo de Efon Alaaye em manter sua coesao e integridade
como uma entidade politica e cultural.

O reconhecimento da antiguidade de Efon Alaaye como um reino Yoruba, suas origens
ancestrais ligadas a lle-1fé e sua historia de superacdo de conflitos internos contribuem para
uma compreensdo mais ampla e profunda da rica tapecaria histérica e cultural do povo
Yoruba na Nigéria e além dela.

Efon, por sua vez, é reconhecido como parte integrante do grupo Yoruba, com sua
propria historia e tradi¢gdes dentro do contexto mais amplo da cultura Yoruba. A cidade de
EfonAlaaye, como um centro cultural e histérico, preserva e celebra essas tradi¢cdes através de
suas préticas rituais, governanca tradicional e vinculos espirituais com divindades como
Orunmild, Oloke e Iroko.

Santos Junior (2018), ao considerar a historia e a cultura da regido ocidental da
Yorubalandia, nos diz que é crucial reconhecer e respeitar as distin¢gdes entre 0s grupos
étnicos, como Efon e Fon, para uma analise precisa e contextualizada das dinamicas sociais,
politicas e culturais que moldaram a regido ao longo do tempo. Os Fons sdo associados a
nacéo Jeje, conforme destacado por Matory (2005):

[...] na Bahia, a nacdo Jeje (cujo culto aos voduns a identifica aos
falantes de Ewe, Gen, Aj4 e Fon vizinhos a lorubalandia) é
intimamente associada a nacdo Quéto/Nagd. Os protocolos rituais, as
masicas e a lingua ritual das nacdes Jeje e Quéto/Nagd estdo tdo
profundamente intrincadas uma na outra que etndgrafos locais as
descrevem como complexo ritual Jeje-Nagb (MATORY, 2005 p.
23apud SANTOS JUNIOR, 2018).

Santos Junior (2018), valida em seu trabalho o que Renato da Silveira (2010) ratifica

nas observacdes feitas por Matory (2005), afirmando que a primeira Comunidade Tradicional
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de Terreiro de Ketu na Bahia foi significativamente influenciada pelas tradigées do grupo
Fon, especialmente em termos linguisticos. Essa influéncia é um reflexo da complexidade das
interacOes culturais entre os diversos grupos étnicos africanos durante o periodo da diaspora.

Na Bahia, a interacdo entre a nacdo Jeje e a nacdo Keto/Nagd dentro do contexto
religioso afro-brasileiro € notavel pela intensa interacdo e interconexao ritualistica entre esses
dois grupos. A nacdo Jeje ¢ identificada com os povos Ewe, Gén, Aja e Fon, que sdo vizinhos
geograficos da regido conhecida como Yorubalandia, onde os Yorubas sdo predominantes.
Por outro lado, a nacdo Keto/Nag6 refere-se aos Yorubas que foram trazidos como escravos
para o Brasil e preservaram suas tradicdes religiosas, culturais e linguisticas.

Os protocolos rituais, as masicas e a lingua ritual das nacdes Jeje e Keto/Nagd estédo
tdo entrelacadas que sdo descritas por etndgrafos locais como um "complexo ritual Jeje-
Nagd". Isso reflete ndo apenas a coexisténcia, mas também a influéncia matua e a sinergia
ritualistica que se desenvolveram ao longo dos séculos de convivéncia e pratica religiosa
compartilhada no Brasil.

Os povos Jeje e Keto/Nag6 ndo apenas mantiveram suas tradicdes religiosas distintas,
mas também encontraram maneiras de se integrar e adaptar mutuamente dentro do contexto
da religiosidade afro-brasileira. Isso inclui a adocdo de elementos rituais, simbolos,
vocabulario e praticas cerimoniais que se enriqgueceram mutuamente ao longo do tempo.

Contudo, o "complexo ritual Jeje-Nagd" ndo s6 ilustra a complexidade e a riqueza das
tradicdes religiosas afro-brasileiras, mas também destaca a capacidade das culturas africanas
de se adaptarem e evoluirem em novos contextos, preservando a0 mesmo tempo sua
identidade e espiritualidade Unicas. Essa interacdo profunda entre Jeje e Keto/Nagd continua a
ser um testemunho vivo da diversidade e da resiliéncia das tradi¢cdes afro-brasileiras na Bahia
e alem dela.

Matory (2005) identifica também influéncias dos Yoruba-Tapa, dos Aon Efan e dos
ljesa, destacando a diversidade de origens étnicas que contribuiram para a formacao das
préaticas religiosas afro-brasileiras, especificamente dentro da tradicdo do Candomblé Ketu.
Essas influéncias ndo se limitam apenas ao aspecto linguistico, mas permeiam as crencas,
rituais e estruturas de governanca das comunidades tradicionais de terreiro na Bahia e em
outras regides do Brasil.

Os Yoruba-Tapa sdo um subgrupo dentro da vasta cultura Yoruba, com suas proprias
tradicdes e praticas espirituais que contribuiram para a rica tapecaria religiosa afro-brasileira.
Os Aon Efan, referentes aos praticantes da tradicdo Efon, também trouxeram suas préprias

perspectivas e rituais especificos, influenciando a diversidade dentro dos Candomblés. A
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presenca dos ljesa, outro subgrupo Yoruba, € igualmente significativa, oferecendo uma
contribuicdo distinta para a formacdo e o desenvolvimento das comunidades de terreiro no
Brasil. Essas interacdes culturais e religiosas ndo apenas enriqueceram os Candomblés com
uma variedade de praticas e tradi¢es, mas também evidenciam a resiliéncia e a adaptacédo das
comunidades afro-brasileiras na preservacdo de suas herancas culturais em um novo contexto.
A pesquisa de Santos Junior (2018) se embasou nos apontamentos de Renato da
Silveira (2010), que destacou a importéncia de reconhecer as multiplas influéncias étnicas que
moldaram o Candomblé Ketu na Bahia, enfatizando a diversidade e a complexidade das
origens africanas que continuam a ser celebradas e praticadas nas comunidades de terreiro até
os dias atuais. O objetivo aqui é a partir desses dois autores, € resgatar algumas dessas
influéncias da nacdo Efon e seu desenvolvimento no Brasil, conforme apresentado por
Silveira:

[...] segundo explicagio do linguista Ayoh Omidire[,] em
comunicacdo pessoal, Efon é pronunciado com um som nasal
semelhante a pronlncia francesa do termo vent, podendo ser transcrito
tanto como Efon quanto como Efan, que terminou sendo a opgéo
baiana. [...] Para Tio Agnelo, Efan, mais que uma cidade, é uma
“filosofia do culto, como tem nagd, ijexa etc.” Ja encontrei também as
variagbes Efon e Effon. Verger identifica Oxalufdi como sendo
originario da cidade de Ifon, mais ao norte, as margens do rio Erinlé
(SILVEIRA, 2010 p. 590 apud SANTOS JUNIOR, 2018).

Santo Junior (2018) trouxe esta referéncia de Renato da Silveira (2010), pois é crucial
para corroborar que "Oxalufd (Orisa Olifon), como indicado pelo préprio nome, é o
padroeiro da cidade de Ifon". Renato da Silveira (2010) oferece uma base académica solida ao
conectar a divindade Oxalufd diretamente a cidade de Ifon, contribuindo assim para a
compreensao historica e cultural dessa figura dentro da tradicdo Yoruba.

Santos Junior (2018) cita Air José Bamgbdsé, do Candomblé 11é Od6 Ogé (Terreiro
Pildo de Prata), como aquele que reforca essa conexdo ao afirmar que o culto baiano de
Oxaguia também tem suas raizes na cidade de Efan. Esta afirmagdo ndo apenas valida a
associacdo de Oxaguid com Efan, mas também destaca a importancia de Efan como um
centro de influéncia espiritual dentro das praticas religiosas afro-brasileiras.

Além disso, na respeitada Casa Branca, o Elemax6 Agnelo, lider maximo do culto de
Oxaguia neste terreiro, afirma que a mée da famosa Tia Massi era do povo de Efan. Esta
referéncia histdrica e genealdgica sublinha a continuidade das tradi¢gdes ancestrais dentro das
comunidades de terreiro, demonstrando como as conexdes com Efan sdo valorizadas e

perpetuadas ao longo das geracdes.
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Conforme Santos Junior (2018), a Casa Branca abriga cerimonias significativas, ainda
pouco divulgadas ao publico em geral, relacionadas a outras manifestacdes de Oxaléd, como o
culto a Oxa Funké da saudosa Tia Franca, o Oin Funké da renomada Tia Massi, ambos
originarios de Efan, e o Oxa Furu de Mée Teté. O culto ao Orixa Okd ou Orixakd, trazido
para a Bahia da regido de Ifé, é outra tradicdo importante, sendo uma divindade associada a
terra e a fertilidade, embora seja considerada parte da familia de Oxala. Essas praticas
conectam Efan, Ifé e ljexd, e dentro desse contexto, devido a influéncia de Tia Massi, Efan
ganhou destaque nas tradi¢des da Casa.

A inclusdo dessas informacgdes ndo apenas enriqguece o0 conhecimento sobre as origens
e as praticas culturais dos Candomblés, mas também evidencia a importancia de Efan como
um ponto focal de espiritualidade e identidade para os praticantes das religides afro-
brasileiras. Essas conexdes historicas e culturais reforcam a profundidade e a complexidade
das tradicdes religiosas e a sua resiliéncia na diaspora africana.

Em sua pesquisa, Santos Junior (2018), trouxe uma conversa que Anjos (2014), teve
com a sucessora do Asé Pantanal, e que esta no posto até os dias de hoje, que ndo identifica
essas pessoas como aquelas responsaveis por trazer o Efon para o Brasil. No entanto, Maria de
Sango, compartilhou informacGes transmitidas por seu avé carnal e Babalorisa Cristvao de
Ogun, que afirma que a nacdo Efon foi estabelecida em Salvador por José Firmino dos Santos,
conhecido como Tio Firmo, ou Tio Firmo Olufandei, ou Baba Irufa, e Maria Bernarda da
Paixdo, também conhecida como Adébolu, ou Maria Violdo. Ambos chegaram ao Brasil, na
condicdo de escravizados, em uma data desconhecida. O Asé fundado por eles foi
denominado Asé Yangba Oloroke Ti Efon, ou Asé Oloroke, e foi estabelecido:

[...] na Travessa Oloroke, [que] hoje [...] é a Travessa Antdnio Costa,
17. Ai Maria Bernarda da Paixdo morreu, a Made Milu assumiu o
posto. Matilde, como a mae pequena, ja que Mae Milu estava muito
velha... Ela era descendente de escravo. Nessa época Mdae Milu ja
tinha quase cem anos, quando a Maria Bernarda morreu. E que era
escrava legitima mesmo [...]. ai ficava a Mae Milu, a Méae Milu
coordenando a parte interna dentro do Axé e a Matilde mais nova,
ficava [...] ela e meu avo, os trés dividiram a casa. Depois houve uma
divergéncia entre a Matilde e meu avd, foi quando meu avo [...]
montou uma casa la em Salvador. Na [rua] Ubaranas, [...] em
Salvador. No bairro de Amaralina (ANJOS, 2014, p. 470-
1apudSANTOS JUNIOR, 2018).

Santos Junior (2018) corrobora trazendo de Mé&e Maria de Sangd, que também
confirmou que uma filha de criagdo de Tio Firmo e Maria Bernarda, chamada lasika,
contribuiu significativamente para a disseminacgéo e estabelecimento da nacdo Efon no Brasil.

No entanto, a existéncia de lasik& ndo foi comprovada por fotos ou documentos, o que destaca
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a dificuldade em encontrar registros formais sobre muitos aspectos da histéria das
comunidades de terreiro no Brasil.

Essas informacdes ressaltam a importancia das tradi¢cdes orais e da transmissao de
conhecimento dentro das Comunidades Tradicionais de Terreiro, especialmente no contexto
das religides de matriz africana como o Candomblé. A histéria de Tio Firmo, Maria Bernarda
e lasika ilustra como as praticas religiosas e culturais foram preservadas e adaptadas ao longo
dos séculos, apesar das adversidades enfrentadas durante a diaspora africana.

Santos Junior (2018) traz com clareza os eventos que levaram a criacdo do Asé
Pantanal, é essencial tracar meticulosamente a genealogia dos seguidores de Efon, desde o
primeiro Asé Oloroke, até aqueles que ainda estdo ativos em todo o Brasil hoje. Santos Junior
(2018), ao consultar a herdeira e matriarca do Asé, percebe-se que a residéncia que abrigava o
Asé Oloroke estd fechada e o Iroko plantado faleceu. A casa que mantinha as tradi¢es de
Efon declinou sem que fosse possivel realizar o inventario de seus bens. De acordo com Maria
de Sangd, segundo Santos Junior (2018), apds o falecimento de Adébolu, Méde Milu, a
Yakekeré da casa, assumiria as responsabilidades juntamente com Cristévao d’Ogunja e
Matilde de Jagun, devido a avancada idade de Adébolu. E importante destacar que Cristovao
se casou com Celina, que ocupava o quarto lugar na hierarquia d’Oloroke.

Trazer este relato para a pesquisa pode revelar um cenario de transicdo e desafios
enfrentados pelas comunidades de terreiro no Brasil, especialmente aquelas que preservam
tradicdes especificas como as da nagcdo Efon. O fechamento da residéncia que abrigava o Asé
Oloroke e a morte do Iroko simbolizam ndo apenas a perda fisica, mas também o
enfraquecimento das praticas e rituais associados a cultura Efon.

A falta de um inventério dos bens da casa ressalta as dificuldades burocraticas e legais
enfrentadas pelas comunidades religiosas afro-brasileiras na preservacédo de seu patrimoénio
cultural e material. A sucessdo de responsabilidades para Mae Milu, Cristovdo d’Ogunja e
Matilde de Jagun evidencia a necessidade de adaptacdo e continuidade das praticas religiosas,
mesmo diante de desafios como o envelhecimento dos lideres e a diminui¢éo dos recursos.

Segundo Santos Junior (2018), o casamento de Cristovdo com Celina, que ocupava
uma posicédo significativa na hierarquia d’Oloroke, destaca as dindmicas internas e os lacos
familiares que sustentam essas comunidades. Esses eventos historicos sublinham a
importancia de documentar e preservar ndo apenas 0s rituais e crencas, mas também a
estrutura social e familiar que sustentam as praticas religiosas afro-brasileiras ao longo do

tempo.
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Assim, a histéria de declinio e mudanca da casa de Efon reflete ndo apenas os desafios
enfrentados por uma comunidade especifica, mas também a resiliéncia e a adaptacéo
continuas necessarias para manter vivas as tradicdes ancestrais em um contexto em constante
transformacao.

Na secdo seguinte: Omi Layo: As aguas que transcorrem e levam a nacdo Efon da
Bahia ao Rio de Janeiro, traremos elementos sobre o percurso da nagdo Efon na Bahia até

chegar ao Rio de Janeiro.

2.2- Omi Layo: As aguas que transcorrem e levam a nacdo Efon da Bahia ao Rio de
Janeiro

Conforme Santos Junior (2018) € crucial destacar o processo de resisténcia e 0s
caminhos percorridos pela na¢do Efon até sua chegada ao bairro do Pantanal em Duque de
Caxias, no Rio de Janeiro, na década de 50. Esse periodo foi marcado pela diaspora africana e
pela migracdo de muitos africanos e seus descendentes para diversas partes do mundo,
incluindo o Brasil. As Comunidades Tradicionais de Terreiro desempenharam um papel vital
nesse processo, mantendo e adaptando suas tradi¢des religiosas em novos ambientes.

A nacdo Efon, com suas proprias praticas e rituais distintos dentro dos Candomblés,
encontrou um lar no bairro do Pantanal, em Duque de Caxias (Baixada Fluminense)
contribuindo para a diversidade religiosa e cultural do Rio de Janeiro. A chegada dessas
comunidades ndo apenas enriqueceu o0 panorama espiritual da cidade do Rio de janeiro e da
Baixada Fluminense, mas também representou um ato de resisténcia cultural contra a
opressao historica e a marginalizagdo das tradigdes africanas.

Ao estudar a historia da nagdo Efon e sua jornada até o bairro do Pantanal em Duque
de Caxias, € fundamental reconhecer ndo apenas os desafios enfrentados, mas também a
resiliéncia e a determinacdo dessas comunidades em preservar e celebrar suas herancas
culturais e espirituais, enriquecendo assim o tecido social e religioso do Brasil.

Santos Junior (2018), remonta a cidade de Efon Alaaye, situada a aproximadamente
500 metros acima do nivel do mar. A topografia do local é marcada por colinas, o que
conferia uma vantagem defensiva significativa aos seus habitantes durante os conflitos entre
tribos e na defesa de seu territorio. As colinas de Efon sdo conhecidas por sua dificuldade de
acesso, como expresso no provérbio: "Omo-Olokelomoke arma”, que significa que os nativos
da terra podem facilmente subir as colinas.

Segundo Santos Junior (2018) essas elevagdes estdo localizadas na cidade de lkere

Ekiti, destacando ndo apenas a geografia peculiar da regido, mas também sua importancia
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histérica e estratégica dentro do antigo Reino de EKkiti. A altitude elevada de Efon Alaaye ndo
apenas proporcionava seguranca fisica, mas também influenciava a vida cotidiana e as
préaticas culturais dos habitantes, moldando suas tradi¢6es e identidade ao longo dos séculos.

As divindades associadas a elevacdo de Efon Alaaye sdo Olosunta e Orole, que
possivelmente representam manifestagdes de Oloke, personificadas na simbologia das duas
colinas. Essas divindades sdo centrais na cosmologia e nas praticas espirituais da tradi¢édo
Efon, refletindo a profunda conexdo espiritual e cultural dos habitantes com o ambiente
natural e suas crengas ancestrais.

Durante uma conversa de Santos Junior (2018) com a Yalorisa Maria de Sango, ela
compartilhou conhecimentos transmitidos por seus ancestrais através da tradicdo oral.
Segundo esses relatos, a Nacdo Efon chegou ao Brasil em 1880 por meio do africano
escravizado chamado José Firmino dos Santos, também conhecido como Tio Firmo Baba
Irufa. Tio Firmo deixou a cidade de EKkiti-Efon, na Nigéria, durante um periodo marcado por
conflitos, conforme destacado por Silveira (2006).

Esse contexto historico revela ndo apenas a migracdo forcada de africanos para o
Brasil durante a era da escraviddo, mas também a continuidade das praticas religiosas e
culturais da tradicdo Efon em um novo ambiente. A chegada de Tio Firmo e outros africanos
escravizados representou a perpetuacao e adaptacdo dessas tradigdes dentro das comunidades
de terreiro no Brasil, contribuindo para a diversidade espiritual e cultural do pais.

De acordo com Silveira (2006), apo6s desentendimentos com Matilde de
Jagun,Cristovdo d’Ogunjd estabeleceu uma casa de culto da nagdo Efon em Salvador,
localizada na Rua Ubaranas, no bairro Amaralina. Esse movimento representou um marco
importante na expansao da tradicdo Efon na Bahia. A primeira pessoa a ser iniciada nesta casa
foi Arlinda, filha de Cristovdo e Celina. Curiosamente, a cerimdnia de iniciacdo nao foi
conduzida por Cristdvao, mas sim por Runhé Merotongi, do Zoogodd Bogum Malé Rundd,
também conhecido como Terreiro do Bogum, pertencente a nacgao jeje.

Conforme Santos Junior (2018)além de Arlinda, outras figuras proeminentes foram
iniciadas na casa Efon de Salvador, incluindo Waldomiro Baiano, Maria d’Oxalufa, Nilza
d’Oxum, Regina d’Ogun (irmd de Cristovdo), e Maria Alice d’Oxaguiad. Esses eventos
marcaram o estabelecimento e a consolidacao das praticas religiosas da nacdo Efon na capital
baiana. Diante das dificuldades enfrentadas em seu Asé em Salvador, Baba Cristévao tomou a
decisdo de migrar, inicialmente para Aracaju e posteriormente para Duque de Caxias, no
estado do Rio de Janeiro. Em 1950, fundou o 1lé Asé Ogun Anaueji Igbeleni Oman, mais

conhecido como Asé Pantanal. Esta nova fundacdo representou um novo comego para a
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tradicdo Efon em um novo ambiente, contribuindo significativamente para a expansdo e a
preservacao das praticas religiosas e culturais da na¢do Efon no contexto carioca.

A historia de Cristovdo d’Ogunja e a fundagdo do Asé Pantanal ndo apenas ilustram as
dindmicas internas das Comunidades Tradicionais de Terreiro, mas também evidenciam a
resiliéncia e a adaptabilidade das tradigbes religiosas afro-brasileiras frente aos desafios
historicos e sociais. Esses eventos historicos sdo fundamentais para compreendermos a rica
tapecaria cultural e espiritual que moldou e continua a moldar a sociedade brasileira.

Baba Irufa, acompanhado de sua filha Asika e de sua ama-seca lya Adeboluiye, que
adotou 0 nome de Maria Bernarda da Paixdo, embarcou na mesma viagem que Méae Milu, que
posteriormente se tornaria a mde pequena do terreiro. Juntos, desembarcaram em Salvador,
onde foram destinados ao trabalho na fazenda do Engenho Velho de Brotas. Esse local era
conhecido por suas plantacdes e pela dureza das condi¢Bes de trabalho enfrentadas pelos
escravizados.

De acordo com Santos Junior (2018) apés a abolicdo da escravatura, o proprietario do
engenho subdividiu a propriedade em lotes, possibilitando que os ex-escravizados assumissem
a responsabilidade pelo cultivo da terra. Esse processo de subdivisdo foi um marco
significativo na transicdo dos antigos escravizados para uma forma de vida mais

independente, embora ainda marcada por desafios econd6micos e sociais consideraveis.

Figura 1- Foto de Maria Bernarda da Paixao.

Fonte: Acervo Asé Pantanal.
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Esse contexto historico ndo apenas ilustra as condi¢Ges enfrentadas pelos africanos
trazidos & forca para o Brasil, mas também destaca a resiliéncia e a capacidade de adaptacao
dessas comunidades, que conseguiram preservar suas tradi¢fes religiosas e culturais mesmo
diante das adversidades impostas pela escraviddo e suas consequéncias. A historia de Babéa
Irufa, Maria Bernarda da Paixdo e Mae Mild é um testemunho vivo da heranca e da
persisténcia das tradi¢bes afro-brasileiras que continuam a moldar a identidade cultural do
Brasil até os dias de hoje.

Conforme relatado por Lima (2021), Tio Firmo do Orixa OslUn e Sang6 assumiu a
posse do terreno do antigo Engenho Velho de Brotas, localizado na Travessa Anténio Costa
n°12, em Salvador, Bahia. Ele seguiu os passos dos ex-escravos que receberam terras apés a
abolicdo da escravatura. Em 1901, neste local, Tio Firmo realizou o plantio das arvores
sagradas Roko e Iroko, trazendo mudas diretamente da Casa Branca do Engenho Velho. Foi
nessa mesma época que ele fundou o 11é Oloroke, um terreiro dedicado ao venerado orixa
Oloke.

A fundagéo do 11é Oloroke marca um marco importante na histdria da nagcdo Efon na
Bahia, representando o inicio de uma presenca significativa e a perpetuacdo das tradi¢des
religiosas e culturais desse grupo étnico no contexto baiano. A ilustracdo subsequente do Ilé
Asé Oloroke nos permite contemplar o pioneirismo deste terreiro e sua importancia na

preservacao e expansdo das préaticas religiosas afro-brasileiras associadas a nagao Efon.

Figura 2- Foto do llé Asé Oloroke, o primeiro terreiro da nagdo Efon fundado na Bahia.

Fonte: axéoloroke.com.br/efon.html
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Conforme Santos Junior (2018)até 1905, Tio Firmo presidiu 0 Axé em Brotas junto
com sua filha Asika, que veio a falecer no mesmo ano. Tio Firmo dividiu as responsabilidades
com Maria Bernarda da Paixao, conhecida como lya Adeboluiye, e em 1908 passou para ela a
direcdo da casa. Em 1909, apo6s o falecimento de Tio Firmo, lyd Adeboluiye tornou-se a
segunda pessoa a assumir a lideranca do Axé Oloroke. Mde Mill d’Yemoja, também
conhecida como lyakékeré, iniciou suas atividades neste periodo, sendo venerada pelo povo
mais antigo por dar a luz aos pées de Iroko. Além de Méae Mild, Cristovao Lopes dos Anjos,
Matilde Muniz Nascimento (conhecida como Matilde d’Jagun), Cristina d’ Yemoja (esposa de
Cristdvao), e o filho de Mée Mild, Paulo S. de Oliveira, iniciado ao orixa Sangd, sao figuras
proeminentes nesta historia. Em 18 de novembro de 1945, faleceu Maria Bernarda da Paixao,
também conhecida como Maria d’Oloke (lyd Adeboluiye). A terceira pessoa a assumir a
cadeira mais alta do terreiro Axé Oloroke foi Matilde d’Jagun, que iniciou Crispina d’Ogum,
Nair d’Osun, Arlinda d’Odé, além de ter Maria de Lourdes dos Santos e Angélica Maria de
Assis como suas filhas espirituais.

Ainda conforme Santos Junior (2018)ap0s o falecimento de Matilde d’Jagun em 31 de
outubro de 1970, Cristdvao assumiu a lideranca do terreiro em Salvador. Ele passou a alternar
seu tempo entre o Axé Oloroke na capital baiana e 0 Axé Oloroke Pantanal — 11é Ogin Anagji
Igbele Ni Oman — Olokiti-Efon, localizado no Rio de Janeiro. Durante suas auséncias, Arlinda
d’Odé, pupila de Matilde d’Jagun, encarregava-se das atividades do terreiro em Salvador.
Cristovdo d’Ogunja veio a falecer em 23 de setembro de 1985, no Rio de Janeiro, resultando
na transferéncia da lideranca do terreiro em Salvador para a lyalorisa Crispina de Ogun
(Crispiniana de Assis), que permaneceu a frente até seu Obito em 1993. Apos a partida dos
fundadores e lideres do Axé Oloroke, surgiram discordancias sobre quem deveria suceder o
comando do terreiro na Bahia, resultando em conflitos internos entre os adeptos da nacdo
Efon, que almejavam assumir a lideranca.

Podemos pensar na expansdo da tradicdo Efon para Sdo Paulo, segundo Santos Junior
(2018) como algo que foi marcado pela influéncia de figuras importantes como Waldomiro
Baiano, Alvinho d’Omolu e Maria de Sangd, cada um desempenhando um papel significativo
na disseminacdo e perpetuacdo dessa linhagem religiosa afro-brasileira. Iniciados por Baba
Cristovao, esses individuos foram fundamentais na propagacdo dos ensinamentos e praticas
do Candomblé Efon na regido paulista.

Conforme Santos Junior (2018) Maria de Sangd, herdeira do Asé Pantanal em Duque
de Caxias-RJ, desempenhou um papel crucial nesse processo. Apesar de seu envolvimento
inicial no Asé Pantanal, ela enfrentou conflitos pessoais com seu mentor espiritual e parente,
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0 que a levou a se estabelecer em S&o Paulo. Esse deslocamento geogréfico e temporal de
Mée Maria exemplifica a complexa dindmica de como as tradi¢des religiosas se expandem e
se adaptam em diferentes contextos no Brasil.

Em S&o Paulo, de acordo com Santos Junior (2018), Maria de Sango contribuiu para
fortalecer e consolidar a presenca do Candomblé Efon, compartilhando conhecimentos e
praticas adquiridas no Asé Pantanal. Sua lideranca e influéncia ajudaram a estabelecer uma
base solida para a comunidade Efon na cidade, conectando-se com outros adeptos e buscando
preservar e transmitir as tradi¢cdes ancestrais.

Segundo Santos Junior (2018), a movimentacdo de Maria de Sang6 e sua contribuicdo
ndo apenas ilustram as dinamicas individuais dentro das Comunidades Tradicionais de
Terreiro, mas também evidenciam a resiliéncia e adaptacdo dessas tradicdes diante de desafios
e mudangas ao longo do tempo. A historia de Sdo Paulo como um centro de disseminacao do
Candomblé Efon destaca a diversidade cultural e espiritual que caracteriza a experiéncia afro-
brasileira no pais.

Os estudos dedicados a distribuicdo geogréafica e a preservacdo das praticas religiosas
afro-brasileiras sdo essenciais para documentar e reconhecer a diversidade de expressdes
culturais no contexto religioso do Brasil. Eles oferecem uma visdo ampla das dindmicas
culturais e espirituais que moldam as comunidades candomblecistas ao longo do tempo.

Contudo, é importante destacar uma discrepancia identificada por Silveira (2010) em
relacdo aos terreiros de Salvador. Ele menciona o 116 Od6 Ogé, também conhecido como
Pildo de Prata, como parte da linhagem Efon. Curiosamente, este terreiro é categorizado como
pertencente a tradi¢cdo Ketu no levantamento de terreiros de Salvador. Essa divergéncia indica
a complexidade na classificacdo dos terreiros candomblecistas na regiao.

Essa complexidade pode ser resultado de varias razdes, como mudancgas ao longo do
tempo nas préaticas rituais, influéncias culturais locais, ou até mesmo diferencas na
interpretacdo e transmissdo das tradi¢des orais. Portanto, € necessaria uma investigacdo mais
aprofundada para compreender as nuances das tradigcbes candomblecistas, especialmente
quando se trata da classificagdo e identificagdo dos terreiros pertencentes a diferentes
linhagens.

Essas questBes destacam a importancia de um estudo continuo e detalhado das praticas
religiosas afro-brasileiras, ndo apenas para fins académicos, mas também para promover o
reconhecimento e o respeito pela diversidade cultural e espiritual presente nessas tradicdes.Na
secdo seguinte: “A ancestralidade que nos une: As divindades do Efon” iremos trazer algumas
particularidades sobre as divindades cultuadas na nac¢ao Efon.

104



2.3- A ancestralidade que nos une: As divindades do Efon

A linhagem Efon se destaca por sua peculiar triade de divindades, composta por
Orunmila, Iroko e Oloroke, elementos que sdo distintivos e ndo tdo frequentemente
encontrados em outras linhagens dos Candomblés. Essas deidades, e o culto a elas associado,
sdo caracterizados por certas particularidades que os diferenciam das praticas de outras
tradi¢cdes candomblecistas.

Orunmild é reconhecido como o orix4 da adivinhagdo e do destino, amplamente
venerado em varias linhagens dos Candomblés, mas seus rituais na tradicdo Efon podem
exibir nuances especificas que refletem a interpretacdo e a préatica dentro dessa linhagem em
particular.

Iroko, também conhecido por Iggi Olorum, Loco ou Tempo, € outra figura
significativa na tradicdo Efon. Ele representa a arvore sagrada que serve como intermediario
entre o céu e a terra, e seu culto na linhagem Efon pode diferir em termos de rituais e

simbolismo em comparacdo com outras linhagens. A associagdo entre Iroko e Oloroke,
mencionada por Martins & Marinho (2002), é discutida e questionada por Paulo de Efon
(2004), o que destaca as interpretacdes variadas e 0s debates académicos sobre essas questdes.

Oloroke, por sua vez, é uma deidade cujo culto é particularmente distintivo da
linhagem Efon. Ele representa ndo apenas uma figura espiritual, mas também esta associado a
ancestralidade e a conexdo com o passado histérico do povo Efon.

A pesquisa conduzida por Apter (1995) identificou uma referéncia especifica ao Orisa
Oloroke, utilizando essa grafia particular. Esses estudos contribuem significativamente para o
entendimento das praticas religiosas afro-brasileiras, proporcionando insights sobre como as
tradicOes sdo preservadas, adaptadas e interpretadas ao longo do tempo e em diferentes

contextos culturais. Nas palavras do Babalorisa:

[...] Oloke é a colina, tudo que é elevado e alto, a lava vulcanica também lhe
pertence e é a divindade de todas as montanhas da terra, sendo ainda a forca e
o0 guardido de todos os orisa, é inseparavel de Obatala e muitas vezes fala por
sua boca, é por isto que quando se inicia um Osald velho deve-se por uma
crianca para cria-lo em virtude de Oloke ser um menino a crianga 0
representaria perante Obatald na iniciagdo. Obatala e Olofin moram ao lado
de Oloke no alto da montanha. A arvore Ose (Baobd) é também sua
representacdo e seu arbusto de culto, pois a grandiosidade do Baoba, sua
altura, sua magnitude, a idade de até 6000 anos que pode viver, sua solidez
faz dela a arvore escolhida por Oloke para seu culto. No Brasil por existirem
poucos Baoba passou-se a cultuar Oloke ao pé da gameleira branca que serve
de culto também para Iroko, mas um orisa ndo tem nada em haver com o
outro e é bom lembrar que a arvore Iroko também ndo existe no Brasil e a
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gameleira lhe foi adaptada para o culto da divindade cujo verdadeiro nome é
Oluwere, nome que poucos conhecem no Brasil, onde o orisad tomou o0 nome
da arvore onde é cultuado (PAULO, 2004).

Martins e Marinho (2002) oferecem uma perspectiva esclarecedora sobre Iroko e a
riqueza presente em sua liturgia dentro da tradicdo Efon. Eles enfatizam a importancia desses
aspectos na prética religiosa, destacando ndo apenas a reveréncia dedicada a Iroko, mas
também a complexidade e a beleza dos rituais, dancas e canticos associados a essa divindade.

Iroko é uma figura central na mitologia yoruba e no Candomblé, sendo reverenciado
como a arvore sagrada que conecta o céu e a terra. Na tradi¢cdo Efon, a importancia de Iroko é
enfatizada através de rituais elaborados que celebram sua presenca como intermediério
espiritual. Esses rituais ndo apenas honram a divindade, mas também buscam estabelecer uma
conexdo espiritual profunda entre os praticantes e o0 mundo espiritual.

A danca e a musica desempenham papéis fundamentais nesses rituais, proporcionando
expressdes artisticas que ndo apenas acompanham, mas também amplificam a atmosfera
ritualistica. As dancas sdo muitas vezes elaboradas e sincronizadas, carregadas de significado
simbdlico que se relaciona diretamente com a natureza e as caracteristicas de Iroko como uma
figura divina.

Os canticos entoados durante os rituais ndo apenas celebram Iroko, mas também
invocam sua presenca e influéncia benéfica sobre os participantes. Essas praticas musicais e
coreograficas ndo sdo apenas formas de entretenimento ou de celebracdo, mas sdo
consideradas essenciais para alcangcar um estado de comunhé&o espiritual e de equilibrio com
as forcas naturais.

A andlise detalhada de Martins e Marinho (2002) sobre Iroko e a abundancia presente
em sua liturgia destaca a profundidade cultural e espiritual da tradicdo Efon. Ao proporcionar
insights valiosos sobre suas praticas religiosas e expressdes artisticas, eles contribuem para
uma compreensdo mais ampla e apreciativa das tradi¢fes afro-brasileiras dentro do contexto

dos Candomblés, na sua liturgia, nas manifesta¢@es de danca e canticos:

[...] € um orix& que pertence aos elementos terra, fogo e ar, 0 que o torna
bastante complexo. A &rvore sagrada [...] é responsavel pela “liga¢do e
separagdo entre terra e céu [...]. Pelo ,,elemento terra™, Iroco se identifica
com os Orixas Ogum, o pioneiro abridor dos caminhos; Obaluaié, senhor da
salide e das doencas; Oxossi, 0 cacador; e Ossdim, patrono das plantas e seus
mistérios, o curandeiro. [...] A liga¢do de Iroco com o ,elemento ar fica
clara em sua relagdo com os espiritos e com 0s mistérios. lansd, a Senhora
absoluta do ar, transporta os espiritos do Aié para o Orum e aquieta 0s
espiritos-abicus, 0 que estabelece entre ela e Iroco uma forte cumplicidade.
Eua, a senhora das possibilidades, é considerada uma feiticeira guerreira e
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destemida, que tem o dom de se tornar invisivel; [..] lroco ainda é
aparentado com os orixas da familia de Obatala [...]. A identificacdo de Iroko
com o ,elemento fogo™ ¢ feita pelo tipo vigoroso de seus filhos, por seu
carater apaixonado e sensual, o temperamento turbulento, a agressividade, a
capacidade de lideranca e 0 génio imperioso e prepotente; sabemos o quanto
Iroco é poderoso. Tudo isso 0 aproxima de Xangd e mais uma vez de sua
esposa lansg, o aspecto feminino do fogo. (MARTINS e MARINHO,2002, p.
49)

O autor nos traz um relato rico em mitologia Yoruba, onde a linhagem de Obatala e
Odudua, conforme descrito por Olumide Lucas (1942) é conectada a varias divindades
importantes. Segundo essa narrativa, Aganju e Yemonja sdo figuras centrais dessa linhagem e
sdo pais de Orungan. Orungan, por sua vez, teria mantido uma relacao incestuosa com sua
mae, resultando em varias divindades e aspectos da natureza que sdo fundamentais na
cosmologia Yoruba. Este Ultimo teria tido uma relagcdo incestuosa com a méae, resultando em
Olosa (lagoa), Olokun (mar), Dada (plantas comestiveis), Sangé (trovdo), Ogun (ferro e
guerra), Oya (Rio Niger), Osun (rio homénimo), Oba (rio homénimo), Oko (agricultura),
Oxdssi (cacadores), Oke montanhas), Ajé Saluga (riqueza), Xapana (variola), Orun (deus-Sol)
e Osu (deus-Lua).

Essas divindades e elementos da natureza sdo partes integrantes do pantedo yoruba,
cada um com suas atribuicbes especificas e sua importancia dentro da cosmologia e das
préaticas religiosas. A narrativa de Orungan e sua descendéncia exemplifica a complexidade e
a riqueza mitologica do sistema religioso yorubd, demonstrando como diferentes divindades e
aspectos naturais sdo interconectados e venerados na cultura tradicional yoruba e nas religifes

afro-brasileiras derivadas.No que concerne a Oke, 0 autor nos apresenta o seguinte relato:

[...] a palavra Oke significa “uma montanha ou uma colina”. E também o
nome da deidade tutelar de montanhas e colinas. O deus Oke € venerado
pelos povos que moram em areas montanhosas [0 que acontece em EKiti
Efon]. Ele é uma divindade poderosa que é capaz de proteger seus adoradores
nas fendas das rochas ou nos buracos das encostas. A queda de rochas e 0s
deslizamentos sdo considerados indicios de que seu culto tem sido
negligenciado. T&o logo isso ocorra, sacrificios de comida e bebidas séo
oferecidas para apazigua-lo (LUCAS, 1942 , p. 175).

Sobre Orunmila ou Ifa, pode-se lembrar de que as casas de Efon mantém em cima de
suas construcdes um assentamento com bandeira triangular consagrado a esta deidade. Verger
afirma que:

[...] Orunmild é na tradicdo de Ifé o primeiro companheiro e “Chefe

Conselheiro” de Odudua quando de sua chegada a Ifé. [...] Os babalads, pais
do segredo®, sdo os porta-vozes de Orunmild, que ndo é orixa nem ebora. A
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iniciagdo de um babalad ndo comporta a perda momentanea de consciéncia
que acompanha a dos orixas. [...] E uma iniciagdo totalmente intelectual. Ele
deve passar por um longo periodo de aprendizagem de conhecimentos
precisos em que a memoria, principalmente, entra em jogo. Precisa aprender
uma quantidade enorme de histérias e de lendas antigas, classificadas nos
duzentos e cinquenta e seis odu ou signos de If4, cujo conjunto forma uma
espécie de enciclopédia oral dos conhecimentos tradicionais do povo de
lingua ioruba. (VERGER, 2002, p.126)

A Nacdo Efon também cultua os Orixas: Exu, Ogum, Jagun, Omolu, Oxumaré,
Ossain, Nana, Xangd, Oba, Ewa, Logunedé, Oxum, Yemanja, Iroko, Oxaguid e Oxalufa.
Falaremos em seguida sobre essas divindades, cujo conhecimento sobre as mesmas Sao
ensinados dentro de um conjunto de saberes dos terreiros transmitidos de geracdo em geracéo
no cotidiano das familias de santo, através dos itans, Orikis e odus:

eEXu - é 0 Orixa da comunicacéo e da linguagem: assim, atua como mensageiro entre

os seres humanos e as divindades, dentre outras muitas atribui¢ées, E cultuado no
continente africano pelo povo yoruba, bem como em cultos afro-descendentes,
como nos candomblés, no tambor de mina maranhense, dentre outros. Apesar do
nome idéntico, ndo deve ser confundido com os exus da Umbanda, que possuem
cosmologia diferente.

eOgum — E o guerreiro implacéavel, deus do ferro, da metalurgia e da tecnologia;

Ogum € um orixa cujo nome esta fortemente ligado a coragem, a guerra e a
protecdo. Na mitologia yoruba, Ogum ¢é retratado como um guerreiro valente,
associado ao ferro, a tecnologia, a agricultura e a superacdo de desafios. Sua
energia é frequentemente invocada para auxiliar em batalhas fisicas e espirituais,
bem como para abrir caminhos e proteger aqueles que o invocam. Em muitas
tradicdes dos candomblés, Ogum é reverenciado como um dos orixas mais
importantes e é frequentemente cultuado com rituais especificos e oferendas que
incluem ferramentas de metal, como espadas e machados.

e Ox0ssi - € o rei de Ketu e a ele sdo conferidos os titulos de Alakétu, Rei, Senhor de

Ketu, e Oniilé, o dono da Terra. Ele é associado a caca, a fartura, a natureza e a
sabedoria. Na mitologia yoruba, Oxossi é retratado como um grande cacador,
habilidoso no uso do arco e flecha, e é considerado o protetor das matas e dos
animais. Sua energia estd ligada a busca pela prosperidade, a conexd com 0

mundo natural e a harmonia com o meio ambiente. Nas cerimdnias religiosas,

Oxoéssi é frequentemente saudado com rituais especificos e oferendas que incluem
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alimentos da floresta, como frutas, grdos e carnes. Ele € reverenciado por sua
inteligéncia, astlcia e capacidade de prover sustento para aqueles que o invocam.

eJagun - Jagun, era Guerreiro dos Exércitos de Osogiyan, € cultuado em algumas
nagdes como “Qualidade de Omolu”, por ter passado varios anos em terras de
Omold, ele foi agregado ao pantedo de Omold. Jagun é um Orixa Funfun, pois o
culto a Jagun nasceu no EKkiti Efon, por esse motivo Jagun é cultuado no Axé Efon
como um Orixa separado de Omold. Antes dele ter ido para as terras de Omolu ja
existia seu culto no EKiti, onde era sua terra natal. Assim também conta seus itans
que Jagun teve passagem nao sé nas terras de Omolu, mas também nas terras de
Ifé (Terra de Ogun) e Elegibd (Terra de Osogiyan). Jagun responde no Odu
Ejionile, Odu regido por Osogiyan, Odu que também respondem outros Orixas
como Ogun’Ja e Aira Modé. O culto a Jagun nasceu no Odu Okaran, dai sua
ligacdo também com ExU que o acompanha.

eOmolu- é o orixa da cura em todos 0s seus aspectos, da terra, do respeito aos mais
velhos e protetor da salde. E chamado sempre que necessario afastamento de
enfermidades. Todo esfor¢o para manter o equilibrio mental, fisico, emocional ou
espiritual também ¢é uma forma de cultuar este orixa. Como as coletividades
também adoecem, todo esforco para aqueles que nos cercam ou para melhorar o
mundo em que vivemos também é uma forma de cultuar Omolu.

e Oxumaré- é reverenciado como a cobra-arco-iris na tradicdo religiosa. Na cultura
nago, ele é associado a mobilidade e a atividade. Uma de suas importantes fungdes
é dirigir as forcas que movem o mundo. Ele é considerado o senhor de tudo o que
é alongado. O corddo umbilical, sob sua protecdo, é tradicionalmente enterrado,
juntamente com a placenta, sob uma palmeira. Essa arvore torna-se entdo a
propriedade do recém-nascido, cuja salde é considerada depender da preservacao
desse vinculo. Além disso, Oxumareé simboliza a riqueza e a fortuna, sendo
considerado um dos beneficios mais valorizados na cosmologia ioruba.

«Ossain- uma figura venerada dentro do pantedo dos Orixas, € reverenciado como 0
guardido do axé, uma forca vital e poderosa que nenhum outro Orixa pode
negligenciar. Essa energia, fundamental para os rituais e praticas religiosas, reside
nas folhas e ervas especificas que Ossain domina. O conhecimento dos nomes
dessas plantas e sua aplicacdo ritualistica representam uma parte altamente sigilosa
e reservada do culto aos Orixas, revelando a profundidade e a complexidade das

tradigdes religiosas afro-brasileiras.
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«Nana- uma das entidades mais reverenciadas no conjunto dos Orixas, é a guardia da
sabedoria e dos pantanos. Responsavel pelos portais de entrada (reencarnagéo) e
saida (desencarne) das almas, ela preside aos mistérios mais profundos da
existéncia. Sua origem remonta ao momento da criagdo do mundo, quando Odudua
separou as aguas estagnadas e libertou a terra do "saco da criacdo". No ponto de
contato entre esses dois elementos, surgiu a lama dos pantanos, que representa 0s
fundamentos mais sagrados associados a Nand. Com sua conexao intrinseca com a
morte, a fertilidade e a riqueza, Nand é frequentemente retratada em associagédo
com os buazios, sendo venerada como uma figura de imenso poder e mistério.

«Xangd- Rei de Oyo é um orixa bastante cultuado pelas religides afro-brasileiras,
considerado orixa da justica, dos raios, dos trovoes e do fogo, também é conhecido
como protetor dos intelectuais. E considerado o mestre da sabedoria, gerando o
poder da politica e justica.

eOba- é a Orixa africana do Rio Oba ou rio Niger, primeira esposa de Xang®.
Guerreira, Obaxilé é a senhora da "Sociedade Elecd". Oba personifica as aguas
agitadas dos rios, incluindo as pororocas, as correntezas intensas e os locais de
quedas d'agua, todos reconhecidos como territorios sob seu dominio. Além disso,
ela exerce controle sobre o barro, a 4gua estagnada, a lama, o lodo e as inundacgGes.

e Oya- também conhecida como lansa, deriva do nome de um rio na Nigéria, onde seu
culto é praticado, atualmente chamado de rio Niger. Ela é uma divindade associada
ao fogo, assim como Xang6, mas também esta ligada ao elemento ar, governando
o0s raios. Oya é uma das deidades que, juntamente com Aira e Afefé Iku (o vento
da morte), controla os ventos. O titulo lansa foi concedido a Oya por Xangd, em
referéncia ao crepusculo. lansd significa "A mae do céu rosado” ou "A mae do
entardecer”. Era assim que ele a chamava, pois a via tdo radiante quanto o
entardecer.

eEwa- ¢é reverenciada como a orixa do Rio leud, um majestoso curso d'agua que
serpenteia pelas terras do estado de Ogum, situado na Nigeéria. Seu culto ancestral
floresceu entre os ieuas, um dos subgrupos étnicos do povo ioruba, que também
sdo reconhecidos no Brasil como "nagds". Estes ieuas residem predominantemente
no sudoeste da Nigeéria, onde mantém viva a tradi¢do de adoracdo a Ewa e honram
sua importancia como divindade das aguas.

e Oxum - (em iorub&: Osun), é uma orixa que reina sobre as dguas doces, considerada

a senhora da beleza, da fertilidade, do dinheiro e da sensibilidade. Intimamente
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associada a riqueza espiritual e material, a vaidade, a estratégia e a capacitacao da
mulher. Oxum é dona do ouro e das pedras preciosas, e é cultuada como rainha da
Nacao Efon e da Nacgdo ljexa. Tem o titulo de ialodé (em iorubd: iyalode), ou seja,
senhora da sociedade.

elLogunedé- é um orixa de origem yorubd, reverenciado como filho de Oxdssi e
Oxum. Seu culto é praticado nos Candomblés brasileiros, bem como em outras
religides afro-diasporicas. Logunedé é conhecido por sua dualidade uUnica,
combinando as qualidades de seus pais divinos: a habilidade como cagador,
herdada de Oxossi, e a ligacdo com as aguas e a beleza, provenientes de Oxum.
Esta dualidade faz de Logunedé uma divindade complexa e multifacetada,
associada a fartura, prosperidade, e renovacdo da vida. Ele é frequentemente
invocado em rituais que buscam atrair boa sorte, abundancia e harmonia. A
representacdo de Logunedé no pantedo dos orixds destaca a importancia da
juventude e da capacidade de adaptacao, simbolizando a unido de forgas opostas e
complementares.

e Yemanja- é venerada como a rainha as aguas do mar do mundo. Seu nome origina-se
da expressdo "YéYé Omo Eja", que significa "mae cujos filhos sdo peixes". Na
Africa, Yemanja era cultuada pelo povo egba, um subgrupo da nacdo ioruba,
situado na regido de Ifé e lbadan, onde se encontra o rio Yemoja, que €
considerado sagrado em sua homenagem.Yemanja é uma das divindades mais
importantes no pantedo dos orixas, representando a maternidade, a fertilidade e a
protecdo. Ela é frequentemente associada a figura de uma mae acolhedora e
amorosa, que cuida de seus filhos com devocdo e compaixdo. Além disso,
Yemanja é conhecida por sua forca e poder, sendo capaz de influenciar as marés e
controlar os destinos daqueles que a veneram. Nas religides afro-diasporicas, como
0 Candomblé e a Umbanda no Brasil, Yemanja é celebrada com grande fervor.
Festividades em sua honra, como o famoso Festival de Yemanja em Salvador,
atraem milhares de devotos que depositam oferendas no mar, pedindo por béncaos,
protecédo e prosperidade. Estas celebragdes refletem a profunda conexao espiritual
que os seguidores tém com Yemanja, reconhecendo-a como uma figura central em
suas vidas e praticas religiosas. Yemanja também simboliza a continuidade e o
fluxo da vida, sendo invocada em rituais de nascimento, cura e renovagdo. Sua
presenga é sentida nas aguas que correm e nos oceanos gque abragam as costas,

lembrando aos fiéis a importancia do respeito e da harmonia com a natureza.
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Como mée das aguas, Yemanja ocupa um lugar de destague no coracdo dos seus
devotos, representando a unido entre o ser humano e o divino através do elemento
aquatico.

elroko- é um orixa simbolizado pela &rvore sagrada conhecida como "Iroko", uma
arvore de grande porte associada a longevidade, estabilidade e forca. Iroko é
frequentemente visto como uma divindade que conecta 0 mundo dos vivos com o
mundo espiritual, funcionando como um intermediario entre os humanos e 0s
ancestrais. Na mitologia iorubd, Iroko é reverenciado como a personificacdo de
uma arvore antiga e poderosa, considerada a morada dos espiritos e dos ancestrais.
A arvore de Iroko é conhecida por sua resisténcia e durabilidade, qualidades
refletidas nas caracteristicas atribuidas ao orixa. Iroko é associado ao tempo e a
eternidade, representando a continuidade da vida e a ligacdo entre as geracdes
passadas e futuras.

e Oxoguian- Oxoguian também conhecido como Oxoguid ou Oxoguian, € uma das
muitas manifestacdes de Oxald. Oxoguian é uma divindade de origem ioruba,
conhecida como o jovem guerreiro Oxald. O nome "Oxoguian™ é derivado das
palavras "Oso™ (guerreiro) e "Guian™ (branco), refletindo sua associacdo com a
pureza e a luta. Na tradicdo ioruba, Oxoguian é filho de Oduduwa, o ancestral
divino dos iorubas, e é frequentemente representado como um jovem forte e
impetuoso. O culto a Oxoguian envolve rituais especificos que celebram sua forca
e protecdo. As oferendas a Oxoguian frequentemente incluem inhame, um
alimento que simboliza a abundancia e a fartura, além de outros alimentos brancos.
Nos terreiros de Candomblé, as cerimdnias para Oxoguian incluem dancas

vigorosas e canticos que exaltam sua bravura e vitalidade.

Com a apresentacdo dos orixas divinizados cultuados pela nacdo Efon, conforme
detalhados neste trabalho, pretende-se estimular uma maior atencdo e reconhecimento da
diversidade das nagbes dentro dos Candomblés. Este esforco visa promover a protecdo e
valorizacio de todos os terreiros e suas respectivas tradicdes. E de suma importancia que a
preservacdo do patrimodnio cultural e religioso dos Candomblés considere a vasta e rica
pluralidade existente, garantindo que todas as vertentes sejam devidamente reconhecidas e
respeitadas.

O Candomblé é um sistema religioso profundamente enraizado na cultura afro-
brasileira, e suas diferentes nagdes, como a Efon, contribuem para a diversidade de praticas,
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crencas e rituais dentro dessa tradicdo. Cada nacdo possui Seus proprios orixas, mitos,
cantigas, dancas e formas de culto, refletindo a complexidade e a riqueza do legado africano
no Brasil.

Ao reconhecer e valorizar as diversas na¢Ges dentro do Candomblé, ndo apenas se
preserva um patriménio cultural Unico, mas também se fortalece o respeito pela pluralidade
religiosa e étnica do pais. Essa valorizagao contribui para uma maior compreensao e aceitacao
das diferentes expressdes espirituais e culturais presentes na sociedade brasileira, promovendo
um ambiente de respeito mutuo e convivéncia harmoniosa entre os diferentes grupos
religiosos e étnicos.

A diversidade dos Candomblés se manifesta ndo apenas nas diversas nacdes e suas
préaticas distintas, mas também na riqueza dos orixas venerados, seus mitos, rituais e modos de
culto. Cada Comunidade tradicional de terreiro de Candomblé, especialmente os tombados
como patriménio imaterial, carrega consigo um legado inestimavel de conhecimentos,
préaticas e valores transmitidos ao longo de geracdes. Esse reconhecimento é fundamental ndo
apenas para a preservacao da memdaria coletiva, mas também para a valorizacdo da identidade
cultural afro-brasileira.

As Comunidades tradicionais de terreiro de Candomblé sdo centros de resisténcia
cultural onde se preservam tradigdes ancestrais africanas adaptadas ao contexto brasileiro.
Cada um desses locais € um repositorio vivo de historia, religido e sabedoria, onde séo
mantidos 0s ensinamentos sobre 0s orixas, as cantigas sagradas, os rituais de iniciacdo e todas
as praticas que constituem o sistema religioso do Candomblé.

A preservacdo dessas Comunidades tradicionais de terreiro de Candomblé como
patrimdnio imaterial ndo se limita apenas a conservacgdo fisica dos espacos, mas também a
salvaguarda das praticas espirituais e culturais que ocorrem dentro deles. E através dessas
préaticas que se transmite ndo apenas a devogao aos orixas, mas também a cosmologia, a ética
e a cosmovisao que sustentam as comunidades de Candomblé.

Além disso, o reconhecimento oficial Comunidades tradicionais de terreiro de
Candomblé como patriménio imaterial contribui para fortalecer a identidade cultural afro-
brasileira, promovendo o respeito e a valorizacdo das tradi¢Ges religiosas de matriz africana.
Isso é crucial para combater o racismo estrutural e promover uma sociedade mais inclusiva e
plural, onde todas as formas de expressao religiosa e cultural sejam respeitadas e celebradas.

Portanto, ao valorizarmos a diversidade do Candomblé e reconhecermos a importancia
dos terreiros como patriménio imaterial, ndo apenas preservamos um legado histérico e

espiritual Unico, mas também fortalecemos os lacos de identidade e pertencimento das
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comunidades afro-brasileiras no Brasil contemporaneo. Os terreiros de Candomblé sao
espacos sagrados onde se perpetuam tradi¢des ancestrais, transmitindo conhecimentos, rituais
e valores que sdo fundamentais para a cultura afro-brasileira.

Além disso, € crucial que novas politicas de tombamento sejam mais inclusivas,
abrangendo todos os terreiros que desempenham um papel vital na manutencéo das tradi¢des
dos Candomblés. Muitos desses terreiros, mesmo nao tdo reconhecidos publicamente, sdo
fundamentais para a resisténcia contra o apagamento cultural. Eles sdo espacos onde se
realizam préticas religiosas, celebracdes comunitérias e transmissdo de saberes que conectam
as pessoas as suas raizes africanas.

A preservacdo dessas casas de culto vai além da salvaguarda fisica dos edificios. Ela
envolve o apoio a continuidade das praticas espirituais, culturais e comunitarias que ocorrem
dentro desses espagos. E através dessas praticas que as futuras geragbes poderdo acessar e
vivenciar essa rica herancga cultural, desenvolvendo um senso de identidade e respeito pela
diversidade religiosa e cultural do pais.

Porém, investir na preservacdo dos terreiros de Candomblé ndo é apenas uma questdo
de patriménio histérico, mas também um ato de justica cultural e social. E uma forma de
reconhecer e valorizar as contribuigdes das comunidades afro-brasileiras para a construcdo da
identidade nacional, promovendo a inclusao e o respeito as diferentes expressdes religiosas e
culturais que comp6em a riqueza do Brasil.

Em suma, este trabalho busca ndo apenas documentar a importancia das Comunidades
Tradicionais de Terreiros j4 tombados, mas também abrir caminho para um reconhecimento
mais amplo e inclusivo da diversidade dentro dos Candomblés, promovendo assim uma
valorizacdo mais completa e justa das tradi¢gfes afro-brasileiras.

Na secéo seguinte: A fundacdo do terreiro 11é Ogin Anaugji Igbaele Ni Oman, iremos

trazer elementos e particularidades sobre a fundagéo do terreiro em Salvador.

2.4- A fundacao do terreiro 11&8 Ogin Anaueji Igbaele Ni Oman

Para compreender o cenéario da formaco do terreiro I11é Ogun Anaueji Igbaele Ni
Oman, é necessario explorar os acontecimentos relacionados & chegada da Nagdo Efon ao
Brasil e ao estabelecimento do Asé Oloroke na Bahia. A Nacéo Efon, oriunda do povo lorubg,
trouxe consigo suas praticas religiosas durante o trafico de escravos no século XIX. Esses
africanos preservaram suas tradi¢des através da oralidade, formando comunidades religiosas

na Bahia. O Asé Oloroke, fundado por lideres espirituais Efon, tornou-se um pilar do
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Candomblé Efon, e o 11é6 Ogln Anaueji Igbaele Ni Oman é uma continuidade deste legado,
mantendo viva a devogdo aos orixas, especialmente Ogin. Segundo Parizi (2020) “Os
melhores e mais importantes registros historicos africanos ndo foram produzidos por
cronistas, mas pelos assim chamados de memdria prodigiosa, arquivam e transmitem 0s
eventos marcantes da tradi¢do. Portanto, € principalmente na riquissima tradicdo oral e na
observacdo in loco de rituais que foram realizadas as melhores pesquisas sobre as religifes
africanas e afro-brasileiras”.

Para compreender o cenario da formacdo do terreiro 11& Ogin Anaueji Igbaele Ni
Oman, é necessario explorar os acontecimentos relacionados a chegada da Nacdo Efon ao
Brasil e ao estabelecimento do Asé Oloroke na Bahia. De acordo com a tradicdo oral do
terreiro, a Nacdo Efon surge no Brasil com a vinda de José Firmino dos Santos, filho de Osln
e Sangd, conhecido como Baba Irufa. Tio Firmo chegou ao Brasil em 1880, na condicao de
escravizado, oriundo da cidade de Ekiti-Efon, situada na Nigéria.

Estes individuos trouxeram consigo suas praticas religiosas e culturais, que foram
preservadas e transmitidas oralmente. Na Bahia, fundaram o Asé Oloroke, um importante
centro religioso que manteve viva a tradicdo da Nacdo Efon. O terreiro 11é Ogin Anaugji
Igbaele Ni Oman é uma continuidade deste legado, dedicado a preservacéo e celebracdo dos
rituais em honra a Ogun e outros orixas, assegurando que as tradigdes culturais e religiosas
sejam passadas para as futuras geracoes.

Com o advento da abolicdo dos escravizados, o dono do Engenho Velho de Brotas
realizou a divisdo do local em lotes, entregando-os aos alforriados que passaram a cuidar
dessas terras. Nesse contexto, Tio Firmo recebeu um lote na antiga Travessa Antonio Costa n°
12, em Salvador, Bahia. Em 1901, ele fundou nesse local o 11& Oloroké, cujo patrono é o orixa
Oloke. No mesmo dia, Tio Firmo plantou Roko e Iroko, duas arvores sagradas, com mudas
recebidas da Casa Branca do Engenho Velho.

A fundagdo do I1é Oloroké marcou um momento significativo para a Nagdo Efon no
Brasil. O terreiro tornou-se um centro espiritual e cultural, preservando e promovendo o0s
rituais e cerimonias tradicionais dos orixas. A plantacdo das arvores sagradas, Roko e Iroko,
simbolizou a conexdo com as raizes ancestrais e a continuidade das tradi¢bes espirituais
trazidas de EKkiti-Efon, Nigéria.

O 11é Oloroké serviu como um refugio para a comunidade, oferecendo um espaco onde
os descendentes de africanos poderiam praticar sua fé livremente, celebrar suas tradigdes e

fortalecer os lagos comunitarios. A lideranca de Tio Firmo e a dedicacéo de figuras como Mae
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Milu foram essenciais para a consolidacao e expansao do terreiro, que se tornou um marco da
resisténcia cultural e espiritual dos afro-brasileiros.

A tradicdo oral do terreiro relata a importancia desses eventos e figuras, enfatizando o
papel crucial de Tio Firmo na preservacdo da Nacdo Efon e na fundagdo de um espaco
sagrado que continua a desempenhar um papel vital na vida religiosa e cultural de seus
seguidores. O legado de Tio Firmo e o 1lé Oloroké perduram, inspirando futuras geragdes a
manterem viva a heranca ancestral e a celebrarem a rica tradicdo dos orixas..

Tio Firmo teve a companhia de sua filha Asika na conducdo do Asé Oloroké até 1905,
quando ela faleceu. Apos a perda de Asika, Maria Bernarda da Paixdo passou a dividir com
ele as responsabilidades da casa. Em 1908, Tio Firmo transferiu a direcdo do terreiro para
Maria Bernarda da Paixdo, também conhecida como lya Adeboluye. Ela foi a segunda pessoa
a assumir a mais alta posicao na direcdo do Asé Oloroké, apds a morte de José Firmino em
19009.

lya Adeboluye desempenhou um papel crucial na continuidade e fortalecimento do Asé
Oloroké. Foi sob sua lideranca que Milld d’Yemoja foi iniciada. Mil(, que mais tarde se tornou
Yakekeré da casa, recebeu a orientacdo e 0s ensinamentos de lyd Adeboluye, garantindo a
preservacgéo das tradicOes e rituais sagrados do terreiro.

A transicdo de lideranga para ly4 Adeboluye e sua decisdo de iniciar Milt d’Yemoja
foram fundamentais para a manutencdo da coesdo e da vitalidade do Ase Oloroké. Este
periodo de transicdo garantiu que o0s ensinamentos e praticas da Nacdo Efon fossem
preservados e passados para as futuras geragbes, mantendo viva a conexdo com as raizes
ancestrais e fortalecendo a identidade cultural e espiritual da comunidade.

O legado de Tio Firmo, continuado por lya Adeboluye e depois por Mili d’Yemoja,
ilustra a resiliéncia e a dedicacdo da Nacdo Efon em manter suas tradi¢des vivas. A lideranga
e os esforgos desses individuos asseguraram que o Ase Oloroké permanecesse um centro de
devocdo e preservacdo cultural, desempenhando um papel vital na vida religiosa e
comunitaria de seus seguidores.

Maria Bernarda da Paixdo, também conhecida como lya Adeboluye, desempenhou um
papel crucial na preservacdo e transmissdo das tradicbes do Asé Oloroké. Durante sua
lideranca, ela iniciou varias figuras importantes, assegurando a continuidade da heranca
espiritual e cultural do terreiro.

Entre os iniciados por Maria Bernarda da Paixdo estavam Cristévado Lopes dos Anjos,

Matilde Muniz Nascimento (conhecida como Matilde d’Jagun), Cristina de Yemoja (esposa
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de Cristovéo), e Paulo S. de Oliveira, filho de Mila d’Yemoja. Paulo foi iniciado para o orixa
Sango, embora anos mais tarde ele tenha escolhido seguir outra religido.

Cada um desses iniciados teve um papel significativo na manutencdo e na expansao
das praticas religiosas do Asé Oloroké. Matilde d’Jagun e Cristina de Yemoja, em particular,
tornaram-se figuras respeitadas dentro da comunidade, contribuindo para a realizacdo de
rituais e cerimdnias, e ajudando a transmitir o conhecimento espiritual para as novas geracoes.

A deciséo de Paulo S. de Oliveira de se afastar da religido e seguir outro caminho

espiritual demonstra a diversidade e a dindmica das trajetorias individuais dentro da

comunidade do terreiro. Apesar de sua escolha, a formacéo e a iniciacdo de Paulo para Sangé
representaram um elo importante na cadeia de transmissao das tradi¢des do Asé Oloroké.

A lideranca de Maria Bernarda da Paixdo, também conhecida como ly4 Adeboluiye e
Maria d’Oloke, foi marcada por sua capacidade de formar novos lideres religiosos e garantir
que a esséncia das praticas e crencas da Nacdo Efon continuasse a florescer no Brasil. A
heranca deixada por ela e pelos iniciados sob sua orientacdo reforca a resiliéncia e a
continuidade das tradigcbes dos Candomblés, celebrando a rica cultura e espiritualidade
africana em solo brasileiro. Maria Bernarda da Paix&o faleceu em 18 de novembro de 1945, e
Matilde d’Jagun assumiu a cadeira mais alta do terreiro Axé Oloroké.

Matilde d’Jagun, uma das iniciadas por Maria Bernarda, continuou o trabalho de
preservacgdo e expansdo das tradigcdes do terreiro. Ela tinha duas filhas, Maria de Lourdes dos
Santos e Angélica Maria de Assis, e foi responsavel pela iniciacdo de importantes figuras
como Crispina d’Ogun, Nair d’Osun e Arlinda D’Odé. Sob sua lideranca, o terreiro manteve-
se como um centro vital de préaticas religiosas e culturais.

Matilde d’Jagun faleceu em 31 de outubro de 1970, passando a liderancga do terreiro
para Cristovao Lopes dos Anjos. Cristovao, que ja havia fundado o I1& Ogln Anaueji Igbaele
Ni Oman — Axé Oldéroke Pantanal — Olokiti-Efon no Rio de Janeiro, passou a dividir seu
tempo entre a dire¢do do terreiro de Salvador e o do Rio de Janeiro. Como Babalorisa, ele
desempenhou um papel crucial em manter a conexdo entre 0s terreiros e em assegurar que as
tradigcdes da Nacdo Efon fossem preservadas e continuassem a prosperar em diferentes regides
do Brasil.

A historia do Asé Oloroké e seus lideres ilustra a resiliéncia e a adaptacdo das
tradicOes religiosas africanas no Brasil, demonstrando como a comunidade de Candomblé
conseguiu se manter forte e coesa ao longo das décadas, apesar dos desafios. A dedicagédo de

lideres como Maria Bernarda da Paixdo, Matilde d’Jagun e Cristovdo Lopes dos Anjos foi
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essencial para a continuidade e o crescimento dos Candomblés, celebrando a heranga africana
e garantindo sua transmissdo para as futuras geracoes.

Durante a auséncia de Cristovao d’Ogunja, que dividia seu tempo entre Salvador e 0
Rio de Janeiro, Arlinda d’Odé foi responsavel pelas atividades do terreiro em Salvador.
Arlinda assegurou que as praticas e rituais fossem mantidos, preservando a vitalidade do
terreiro durante esse periodo. Apés o falecimento de Cristovao d’Ogunja em 23 de setembro
de 1985, a direcdo do terreiro de Salvador foi assumida pela Yalorisa Crispina de Ogln. Sob
sua lideranca, o terreiro continuou a ser um importante centro de espiritualidade e cultura até
0 ano de 1993, quando Crispina faleceu. Cada transi¢ao de lideranca manteve viva a esséncia
do Candomblé, destacando a importancia da continuidade e da adaptacdo para enfrentar os
desafios ao longo dos anos.

Essa linha de liderangca e compromisso com a preservacdo das tradi¢des reflete a forca
e a resiliéncia da comunidade de Candomblé. As praticas, crencas e rituais foram
cuidadosamente transmitidos de geracdo em geracdo, assegurando que a rica heranca cultural
e espiritual dos orixas permanecesse vibrante e relevante. O legado desses lideres € um
testemunho da perseveranca e do amor pela cultura ancestral, que continua a inspirar e guiar
0s seguidores dos Candomblés até os dias de hoje.

O primeiro terreiro de candomblé fundado por Cristovdo d’Ogunja foi o 11& Ogun
Anaueji Igbaele Ni Oman em Ubarana, Salvador, no ano de 1938. Nesse terreiro, Cristovao
conduziu a iniciacdo de varias figuras importantes, incluindo Maria d’Osald, Arlete d’Osun,
Regina d’Ogin (irma carnal de Cristovao), Waldomiro d’Sangé (popularmente conhecido
como Waldomiro Baiano) e Anélia d Osuin.

Em 1949, com o intuito de difundir a tradicdo Efon no estado do Rio de Janeiro,
Cristévao mudou-se inicialmente para o bairro de Gramacho, em Duque de Caxias. No ano
seguinte, em 1950, ele comprou um terreno na Rua Eca de Queiroz, no bairro Pantanal,
também em Duque de Caxias. Este local tornou-se a sede do Asé Pantanal — 11é Ogin Anauegji
Igbaele Ni Oman, que continua a funcionar até os dias atuais.

A fundagdo e expansdo dos terreiros por Cristovdo d’Ogunja refletem seu
compromisso em preservar e disseminar a tradicdo Efon, estabelecendo comunidades
espirituais que servem como centros de cultura e devogdo. A formacdo de novos lideres e a
criacdo de espacos dedicados ao culto dos orixas garantiram a continuidade das préticas e
crengas ancestrais, fortalecendo a identidade e a coesdo da comunidade de Candomblé.

O legado de Cristévao d’Ogunja é evidenciado pela vitalidade e permanéncia dos

terreiros que ele fundou, tanto em Salvador quanto no Rio de Janeiro. Sua visdo e lideranca
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foram fundamentais para a adaptacdo e crescimento dos Candomblés, assegurando que as
tradicdes religiosas africanas continuassem a florescer em diferentes regifes do Brasil. A
trajetoria de Cristovdo é um testemunho da importancia da preservacéo cultural e espiritual,
inspirando gerages futuras a manterem viva a heranca dos orixas.

No Capitulo seguinte: “Asé Pantanal e o culto a Iroko: A busca pelas raizes”,
trataremos de mais elementos sobre a trajetoria de Cristovao e a fundagéo do terreiro 11& Ogin

Anaueji Igbaele Ni Oman.
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3 - Asé Pantanal e o culto a Iroko: A busca pelas raizes

O capitulo que se inicia busca trazer referéncias sobre a fundacéo do terreiro 11& Ogan
Anaueji Igbaele Ni Oman, as trajetorias e os caminhos tracados por Ogun, que também é o
meu orisa, para a consolidacdo das estruturas e dimensdes do Ase Pantanal, em uma retomada
do elo ancestral forjado ainda no Orun pelos responsaveis pela consolidacdo e expansdo do
Asé, que também formaram identidades e promoveram metamorfoses visiveis e invisiveis no
caminho de seus filhos.

No topico a seguir realizei tessituras, bordando os pontos que fazem com que a minha
trajetéria como um homem de Ogun, Babalorisa da Nacdo Efon se encontre com a trajetoria
de Pai Cristovdo, homem de Ogun, Babalorisa, personagem fundamental na vinda do Asé

Pantanal para o Rio de Janeiro e responsavel por plantar a gameleira ancestral.

3.1- Asé Pantanal: Trajetorias e caminhos tragados por Ogun

Adura®® Ti Ogun
Ogun da lé k¢
Eniadéran
Ogun da l¢ k¢
Eniadéran
Ogun towa dé
Eniadéran
Ogun towa dé

Eniadéran

Ogun constrdi casa sozinho

A mando do rei

19Adura é uma reza utilizada para fazer pedidos aos Orixas e divindades ou ancestrais.
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Ogun constrdi casa sozinho
A mando do rei
Basta Ogun na construc&o da aldeia
A mando do rei
Basta Oguin na construcéo da aldeia
A mando do rei

Comego esse topico com um Adura de meu Pai Ogln, uma reza que possui muita
significancia para mim, que acho especialmente bonito, assim como o Itan sobre como Ogun
se transformou em um Orisd que trago abaixo, multiplicado entre os povos tradicionais, a
partir da nossa tradicdo oral, que fala sobre fé, retiddo e transformacao:

“Ogun percorria a Africa conquistando cidades, ao chegar a Iré, destronou o rei,
apossando-se do poder. Mas ndo conseguia ficar parado, sua missdo era andar pelo mundo,
dominar cidades e lutar.

No dia em que ia ser coroado, aceitou ser rei, mas negou-se a ser coroado. Mandou
que os servos fizessem outra coroa de mariwo, essa sim, deixou que colocassem em sua
cabeca. Mas néo ficou muito tempo naquela cidade. E ao partir, deixou seu filho governando
aquele povo.

Muitos anos depois, Ogun resolveu voltar a Iré. Sabendo de sua decisdo, seus soldados
correram para cidade para combinar com o povo uma grande festa em sua homenagem.

Ao chegar, sem saber o que lhe aguardava, cumprimentava a todos, que para fazer-lhe
uma surpresa, nada lhe respondiam. Ogun ficou furioso com aquele siléncio e julgou ser uma
agressdo a ele. Ndo pensou duas vezes, brandiu a espada e decepou a cabeca de todos que
encontrava pela frente, mesmo daqueles que tentavam deté-lo.

Chegando ao palacio real seu filho explicou sobre a homenagem e o porqué do
siléncio. Desesperado por seu ato impensado, que tirou a vida de muitos inocentes, Ogln que
sempre procurava ser justo e ndo faltar com a verdade, mandou servir um banquete, com suas
iguarias prediletas. Despediu-se do filho e de todos, entrando terra adentro. Assim foi o fim de
um guerreiro e 0 nascimento de um Orisa, aquele que venceu a Si proprio e aos seus
instintos.”

Minha histéria no candomblé, assim como o Itan, também fala de fé, retiddao e
transformacdo, comecando aos 16 anos de idade, quando ainda professava outra fé, filho de
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familia catdlica. Foi uma fase da vida em que tive que ressignificar visbes de mundo,
avancando em relacdo a escolhas de caminhos que me possibilitassem seguir e cumprir com
0s propositos de vida estabelecidos, para minha existéncia aqui no Ayé. Dentro da perspectiva
Yoruba acreditamos que “Ajald Mopin” é a Divindade & qual Oloddnmaré atribuiu a
responsabilidade de “modelar” o Ori das pessoas.

Esse despertar espiritual surgiu através de sonhos inicialmente estranhos e
inexplicdveis com Orisds e eu ndo entendia a razdo desses fatos estarem acontecendo
justamente comigo. Como trouxe anteriormente na introducdo desta pesquisa, apos passar
muito mal, minha mée me levou até D. Estrelita, uma Yalorisa ja de idade avancada, nascida
na Bahia, onde realizei uma consulta oracular, através dos bazios. Ali eu buscava respostas
para as mudancas que estavam acontecendo em minha vida e acabei sabendo sobre meu
compromisso ancestral e que meu pai Ogln ja me aguardava para meu renascimento. Com o
tempo descobri que Caminho que Ogun abre ninguém fechal!

Inicialmente fiquei muito confuso, mas logo percebi que ndo havia outro caminho a
percorrer e decidi que renasceria para Orisa. Conheci o I11é Asé Omo Ayr4, localizado na Vila
Urussay, em Saracuruna, Duque de Caxias, no Rio de Janeiro, que tinha como dirigente a
Yalorisa Valéria d’Ayrd, um terreiro que seguia as ritualisticas da Nag¢do Efon. Permaneci
como Abian neste terreiro, observando, aprendendo e vivenciando as rotinas e compromissos
pelo periodo de um ano, até renascer para Oglin e me tornar entdo o jovem Yawo Rafael

Douraddo de Ogun.
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Figura 3- Fotos da minha saida de santo, quando fui iniciado para o Orisa Ogun.

Fonte: Acervo pessoal.

Depois de alguns meses de iniciado minha mae Valéria d’Ayra fechou o terreiro, por
motivos particulares. Apesar da pouca idade, eu ja tinha ciéncia de que tinha firmado um
compromisso ancestral e que precisaria dar continuidade a minha trajetoria espiritual em outro
Asé. Foi quando conheci o 1l1é Baba Oluwa Asé Oko Fadaka em Cubango, no municipio de
Niter6i, no Rio de Janeiro. O terreiro ¢ dirigido pelo Babalorisa Tadeu d’Jagun e seguia a
tradicdo EKiti Efon. Foi nesse Asé que pude aprimorar meus conhecimentos e colocar em
préatica tudo aquilo que observava e recebia de ensinamento do meu Babalorisa.

Permaneci por alguns anos nessa casa, até que o Asé mudou a sua origem,
abandonando a Nacao Ekiti Efon, migrando para a tradi¢do Ketu. Com muita tristeza sai dessa
casa, pois eu precisava honrar o meu compromisso e seguir na tradicdo EKkiti Efon. No dia 6 de
junho do ano de 2020 se inicia a historia ancestral 11& Asé T°Ogiin Lay6 (Casa do Guerreiro da
felicidade), em Saracuruna, Duque de Caxias, Rio de Janeiro, terreiro do qual tenho muito
orgulho de ser o fundador e dirigente, sob os ritos e tradicdes da Nagcdo onde me iniciei a

minha trajetoria no candomblé, o Efon.
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Figura 4- Foto do dia 07 de fevereiro de 2024, no dia do meu Odun de quatorze anos, no 1lé

Asé T°Ogutin Lay6, juntamente com alguns dos meus filhos.

Fonte: Acervo pessoal.

Como citei anteriormente, desde antes de passar pelo processo iniciatico, eu ja sabia
que era filho de Oglin, mas com o passar do tempo, eu fui compreendendo o que 0 meu Orisé
significava na minha vida, principalmente apés a minha iniciacdo, onde desenvolvi um
sentido maior de troca com 0 meu outro eu. Eu sou Ogln e Ogun sou eu e a partir desse
mergulho interior e intimo, fui entendendo os porqués desse Orisa ter acolhido o meu Ori, de
situacOes que passei na vida, de projetos que ndo se concretizaram, para que eu refizesse
percursos a partir de novos caminhos onde tudo fluisse e se concretizasse.

Compreendi também a partir dessas reflexdes e realizacdes, o que Ogun queria para
mim, além de entender a relacdo dos Itans de Ogun com a minha vida e minhas vivéncias
familiares. A partir de entdo, eu procurei cada vez mais buscar um elo com essa divindade que
habitava em mim desde quando eu retornei para o Ayé e tudo isso potencializou a vontade de
trabalhar questdes da minha vida e personalidade que valorizam a minha ancestralidade que
através de Ogun eu represento.

O Itan a seguir retrata a importancia de Ogun, grande criador de ferramentas que
movem o mundo:

“Ogun andava nos montes e estradas, procurando um meio para alcancar o Orun, ja

gue os homens haviam perdido a comunicagdo com Olodumare. Depois de pensar muito, foi
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para forja, onde fundiu uma imensa cadeia de ferro que tinha comeco, mas néo tinha fim. Seus
elos simbolizavam a ancestralidade, os homens que subiam por ela no caminho da evolucao.

Ao verificar o trabalho de Ogun, Olodumare considerou aquela imensa corrente de
ferro, como o eixo do mundo, ou seja, o centro de equilibrio da terra e que permitia aos
homens alcancarem a divindade superior. Essa corrente esta nos assentamentos do Orisa
OgUn, juntamente com suas ferramentas.”

Todas essas questdes me marcaram e me marcam muito até os dias atuais, pois foi
OgUn que esteve comigo nos momentos mais dificeis, nos momentos mais felizes também é
Oglin que esta comigo. Foi Oglin que travou toda essa historia, a minha trajetoria, o antes, o
agora e também o depois, todos os caminhos s&o definidos pelo meu Pai. Eu estou em Ogun e
OgUn estd em mim... Seguimos dessa forma, nessa expansio, realizando conexdes e sentidos
dos itans com minhas vivéncias.

Eu sigo e seguirei honrando a minha ancestralidade, para que ela continue me olhando,
para que eu siga nessa ética que envolve ser um Omo Oris4, sendo olhado com bons olhos,
para que mesmo com 14 anos de iniciado eu siga sendo o Yawo de Ogun, para que as benesses
do Orisa sempre recaiam sobre mim e aquilo que nédo seja da vontade de Ori e do Oriséa caia
por terra. Ogln ¢é isso... Esta na composicdo do ferro no nosso sangue, Nos avangos e
tecnologias, Oguin estd em tudo que nos propomos a fazer, pois Ogln é o caminho e quem
esta vivo busca caminho, busca felicidade, busca viver. Ogln é o sentido mais explicito da
vida!

Como citei anteriormente também sigo honrando 0o meu compromisso em seguir na
tradicao EKkiti Efon e a realizacdo dessa pesquisa, nesse contexto, também se torna parte desse
compromisso e perpetuacdo do legado tdo importante desta Nacdo. Falar da Nacdo Efon me
remete a muitas emogdes, € a tradi¢cdo na qual iniciei e a minha trajetéria e aprendizados no
candomblé estdo totalmente atrelados a ela.

O candomblé no Brasil é um sistema sofisticado, que surge através das memorias e
conhecimentos dos africanos de diversas etnias que vieram na condicdo de escravizados.
Dentro dessa diversidade de etnias, podemos destacar o povo de Efon, que vieram dessa
regido e mantiveram o nome dessa regido nos nossos rituais religiosos, surgindo assim o
Candomblé da Nacdo Efon. Efon é uma cidade nigeriana localizada na Nigéria, em uma
regido montanhosa, atravessada por rios e corredeiras que favoreceram as chamadas
divindades Awon Oke (das montanhas), as divindades Awon Omi (das aguas e as divindades

Awon Orisa Funfun (ligadas a cor branca).
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Além do Orisa Oloroke, que é o patrono da nossa Nacgdo, a nossa Matriarca € Osun,
segundo as tradicdes ligadas a Oloroke. O culto atravessou o Atlantico e chegou ao Brasil
pelas méaos da princesa Adeboluiye, mais conhecida como Maria Violao e de Baba Irufé, o tio
Firmo, ambos iniciados no culto na Nigéria, ela para Oloroke e ele para Osun.

O Efon € uma Nacdo com tradicdo ligada aos Orisas das montanhas, as passagens das
aguas, as memorias afetivas ligadas ao EKkiti na Nigéria. Assim como a maior parte das
cantigas entoadas fazem alusdo a essas passagens, aos feitos desses Orisas cultuados. Séo
ligacdes que compdem e também dao sentido territorial e ancestral aos pilares da Nacéo:
Oloroke e Osun. Temos uma cantiga que traz 0s versos:

“A inj6layo

Omo Efon farayé...”

Essa cantiga j& nos diz o propésito dessa Nagdo, nos solicitando que dancemos e
cantemos com felicidade, pois os iniciados no Efon para a felicidade. O Efon é a minha
verdade, a verdade que conheci quando tinha apenas 16 anos, um encontro apaixonante, um
misto de sentimentos. Eu j& nutria um amor incondicional por Osun, a rainha do Efon e a
minha iniciac¢do e o passar dos anos so reforcou o meu amor € 0 meu sentimento de pertenca
em relacdo a Nagdo, e a partir desse momento eu consigo coligar elementos da minha
vivéncia, da minha historia com a historia do nosso ancestral Pai Cristovao d’Ogunja o
responsavel por transportar a tradicdo do Efon Oloroke para o Rio de Janeiro.

Isso me traz um sentimento ainda maior de pertencimento e de busca por essa origem
e & medida que o tempo passa, que aprendo e me desenvolvo dentro da nossa tradicdo, eu
admiro ainda mais o esforgo que 0s nossos ancestrais fizeram para fundamentar e estruturar a
Nacdo aqui no Rio de Janeiro e isso me traz além de um amor grande pela Nacéo Efon, por
Baba Mi Oloke, por Y& mi Osun, cada vez mais uma memdria afetiva com a histéria da nossa
Nacao, as tradi¢cdes do nosso povo, 0s costumes , 0s canticos que nos emocionam e fortalecem
0 nosso Ori, a nossa memoria e esse Ase que foi compartilhado e tudo isso é muito simbdlico,
particular e grandioso.

Eu acredito em uma ligacdo ancestral muito poderosa com todos nos que somos Omo
Efon, e toda essa estrutura ancestral que nos acolhe nos ensina e nos devolve tanto Asé.
Quando eu retomo esse processo de aproximacdo com a nossa matriz, o Asé Pantanal, isso
fomenta minhas memérias afetivas fortes e personifica elementos de vivéncias que vou
ligando com a minha histéria, com a histdria de pai Cristovdo, com a historia de Mae Maria

d’Sango, a herdeira da Nacéo e Yalorisa do Asé pantanal, e isso fortalece o elo que ligam
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nossas historias, nossas ancestralidades, os elementos religiosos que nos compdem como
liderangas de Asé, como pessoas que foram iniciadas para felicidade, para dancar, para cantar.

Ap6s contar um pouco da minha trajetéria e dos caminhos abertos e tragados por Ogun
para a minha vida, volto alguns anos no tempo e nas encruzilhadas da vida, retomando a
trajetoria e os caminhos tragados por Ogun para a vida de Pai Cristovdo d’Ogunja. Cristovio
Lopes dos Anjos nasceu no dia 24 de julho, no ano de 1908, filho de Matilde Oliveira Guedes
e Tertuliano Lopes dos Anjos.

Sua trajetdria no candomblé se iniciou quando ainda era uma crianga e frequentava o
terreiro onde Maria Bernarda da Paixao era dirigente. O pequeno Cristévao por muitas vezes
abriu mao das brincadeiras de crianca para ficar na companhia de Maria Bernarda da Paixao,
em conversas e ensinamentos onde a Yalorisa Ihe confiava fundamentos e segredos do culto
de Nacdo Efon. Tais conversas por vezes adentravam a noite, iluminadas pela luz de um
lampido.

Quando tinha apenas dez anos de idade foi realizada a sua iniciagdo no candomblé,
pelas mdos da Yalorisd que ja havia lhe ensinado muitas coisas sobre a religido. Naquele
momento Cristovao d’Ogunja foi designado como Axogum e algum tempo depois para a
funcéo de primeiro Oluwo da casa.

De acordo com Lima:

O termo Yoruba Olawo OI- senhor + awo- segredo, mistério, ou seja, senhor
do segredo, € uma das denominagGes aos sacerdotes do culto a Ifa&. Com a
diaspora africana, alguns Babalawos chegaram ao Brasil. Reiteramos que, 0
préprio fundador da Nacdo Efon na Bahia, José Firmino dos Santos era
conhecido como Babd Irufa, o primeiro sacerdote a sentar na cadeira do Axé
Oloroke. Portanto € razodvel considerar que o titulo de Oliwo transmitido a
Cristévdo, ndo seja considerado da mesma forma que se compreende o titulo
dos Babalawos do culto a Ifa, e sim, como uma ressignificacdo do termo, o
senhor do segredo, ou o portador da tradicdo da nagdo Efon confiada por
Maria Bernarda da Paixao, que veio a falecer em 1945, quando a direcdo
passa para Matilde d’Jagun. (Lima, 2021, p.49)

Apbs alguns anos de dedicacdo ao Asé Oloroke, Cristovao d’Ogunja funda o 11& Ogun
Anaueji Igbaele Ni Oman em Ubarana em Salvador, no ano de 1938. No ano de 1949,
Cristovdo no intuito de difundir a tradicdo Efon no estado do Rio de Janeiro, se muda
inicialmente para a Avenida Assis Vargas n° 626 no bairro de Gramacho em Duque de Caxias
e em 1950 realiza a compra do terreno da Rua Ega de Queiroz, Quadra 69, lotes 15, 16, 17,31
e 32, no bairro Pantanal, também em Duque de Caxias onde se situa até os dias atuais 0 Asé

Pantanal — 11& Ogun Anaueji Igbaele Ni Oman.
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No ano seguinte, no dia 1° de maio de 1951, Pai Cristovédo realizou o plantio das
arvores sagradas: Roko, Iroko, Dendezeiro, Jaqueira, Bambuzal, dentre outras plantas
fundamentais para o culto da Nacdo Efon. Nessa trajetoria, com caminhos tracados por Ogun
em meio a diaspora, os Ighas®® dos Orisas Ogunja, Osala e Oloke, atravessaram o Atlantico
no navio negreiro e aportaram em Salvador, para posteriormente juntamente com
descendentes de africanos que passaram pelo processo de escravizacgao, realizar nova viagem,
dessa vez saindo da Bahia, situada no nordeste brasileiro, para o Rio de Janeiro, localizado na
regido sudeste.

Cristévao d’Ogunja iniciou as fungdes no Asé Pantanal no més seguinte ao plantio das
arvores sagradas, em junho, juntamente com os festejos de Santo Antdnio, com novenas,
ladainhas, com encerramento no dia 13 de junho. No dia 16 de junho de 1951, em um sé&bado,
foi realizado o toque de Alvorada, o nascer do sol celebrado ao som dos atabaques,
homenageando os Orisas. Apoés, foi realizada uma missa e no cair da noite foi realizado o

candomblé de Ogun.

Figura 5- Foto de Pai Cristovao de Ogunija.

Fonte: Acervo do Asé Pantanal

20

Igha ou Ibé é o termo ioruba que designa os elementos simbdlicos nos assentamentos dos Orisas nas religides de
matriz africana. 1ba quer dizer cabaga, continente primeiro na criacdo do universo na cosmogonia Yoruba.
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Ao longo de sua trajetoria neste plano, até seu retorno ao Orun em 23 de setembro de
1985, Cristovao d’Ogunja sempre valorizou e manteve viva a memoria de seus ancestrais,
fundadores da Nacdo Efon, José Firmino dos Santos, Maria Bernarda da Paixdo e Maria
d’Jaguan, terceira pessoa a assumir a maior cadeira no Asé Oloroke de Salvador.

O tépico seguinte, “Asé Pantanal: Estruturas e dimensdes do territério”, falara das
especificacbes fisicas e estruturais do territério do terreiro e do recente processo de

tombamento do Asé Pantanal.

3.2- Asé Pantanal: Estruturas e Dimensodes do Territorio

Adentrar pelo espaco do Asé Oloroke Pantanal - 11é Ogln Anaueji Igbaele Ni Oman é
também mergulhar na histéria dos seus precursores, histdria essa que se funde com a propria
histéria da Nacdo Efon.

O Asé Oloroke fica localizado na Rua Eca de Queiroz, Lote 17- Quadra 69, no bairro
Pantanal, no municipio de Duque de Caxias, no Rio de Janeiro e corresponde a uma area total
de 3.800 m2, com 2.000 m? de area construida (atualmente o terreiro se encontra em obras).

Ao entrarmos pelo portdo, encontramos 0s assentamentos de Esu, indo mais ao centro
tem uma edificacdo que se estende até a Casa de Esu e a Casa da Cigana. Na primeira casa, a
direita, onde era a casa de Pai Cristovao d’Ogunja encontra-se 0 Memorial Cristévao Lopes
dos Anjos, um espaco criado pela Yalorisa Maria d’Sango, neta e herdeira do Asé Oloroke,
para manter viva a meméria e o legado de seu avd, e mais um assentamento do Orisa Esu
Oxetura.

O espaco conserva o0 quarto em que Pai Cristovdo dormia com todos 0s seus objetos
pessoais originais, como cama, sofa, guarda-roupas, radio, ventilador, enceradeira, um bal de
madeira que veio com ele na viagem de Salvador para o Rio de Janeiro, dentre outros objetos
cuidadosamente guardados, além de fotos de familia, incluindo uma fotografia de Luzia
d’Osun, ja falecida, que segundo Mae Maria era 0 “xod6” de Pai Cristévao.

Saindo desse quarto temos acesso a uma sala onde Made Maria mantém sua mesa com
seus blzios para consultas oraculares, a sala também possui alguns objetos de Pai Cristévéo
como um bule e canecas onde tomava cafe, e uma linda travessa utilizada em dias de Natal.
Y& Maria realiza consultas aos buzios nesse espaco também é uma forma de sentir essa

energia e se manter conectada a essa ancestralidade.
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Saindo desse comodo entramos em uma sala onde encontramos mais objetos,
documentos, e fotos que contam a historia de Pai Cristovdo e do Asé Oloroke. A comecar
pelo antigo altar de Pai Cristovdo com santos catélicos, rememorando a sua devogdo a Santo
Antonio de Padua, Sdo Sebastido, Nossa Senhora de Aparecida, Sant’Ana, Santa Barbara e
alguns outros santos mais.

Figura 6- Foto da fachada do Memorial Cristévao Lopes dos Anjos.

MEMORIAL CRISTOVAO Do

ANJOS

-

Fonte: Acervo Asé Pantanal.

Em uma mesa de madeira com tampo de vidro sdo expostos os objetos relacionados a
memoria de Cristovao d’Ogunja, podemos ver seu jogo de buzios e a roupa com a qual o
Babalorisa tomou o seu ultimo Bori, seu adja, certiddes, cadernos de anotagcfes, paramentas
de Orisas, dentre outros objetos, além de seus documentos pessoais. Em outra mesa, temos
fotos do inicio do Asé Pantanal (década de 50) e fotos que Ya Maria conseguiu recuperar do
terreiro de Salvador. O espago também possui alguns objetos importantes sobre a histdria da
Matriarca do Asé, como o camisu que utilizou quando ainda crianga se iniciou no candomblé.

O Asé Pantanal possui trés casas que contemplam 10 dormitorios, 6 banheiros, para
acomodar filhos do terreiro, amigos de outras casas e visitantes que vém de diversas regifes
do pais. O Asé também possui um memorial em homenagem a Arlinda Lopes dos Anjos, com
uma mesa fixa ao centro, reservada para as festas do terreiro, logo ao lado encontramos a
cozinha principal do terreiro, uma area sagrada, onde sé podem entrar pessoas autorizadas.

Indo para a area externa temos particularidades relacionadas as arvores sagradas,
algumas delas representam, inclusive, a morada dos Orisas, sdo assentamentos, como por
exemplo, o tronco do dendezeiro, uma arvore originaria da Costa Oriental da Africa de nome

cientifico Elaeis guineenses, que abriga um assentamento de Ogun.
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A cerca de cinco metros da entrada do barracdo, do lado direito, podemos contemplar
a arvore Gameleira Branca (Ficus Doliaria), a arvore de lIroko, plantada por Cristovao
d’Ogunja no dia 1° de maio de 1951, dia celebrado anualmente com a festa de Iroko. A
gameleira ancestral possui um grande significado para os filhos e filhas do terreiro, € uma

representacdo que simboliza o sagrado e a histdria do Asé.

Figura 7- Foto de Pai Cristovdo de Ogunjé junto a Iroko, no Asé Pantanal.

Fonte: Acervo do Asé Pantanal
Ao lado da gameleira, podemos ver a cabana e os assentamentos dos Caboclos. Ao

lado do barracdo tem um pog¢o, cujas aguas sdo utilizadas nas ritualisticas, processos

iniciaticos e celebracdes. Na porta de acesso ao barracdo vemos uma imagem em azulejo de
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Santo Antdnio. Contam o0s mais antigos que Pai Cristovdo era devoto do santo e rezava o
terco caminhando de cabeca baixa de um lado para o outro.

Quando caminhamos pelo espagco sagrado do barracdo, encontramos o circulo de
méarmore, conhecido como Ix&, onde estd plantado o que chamamos de Asé do terreiro. Nas
paredes observamos a reveréncia a memaria dos ancestrais, com as fotos de Maria Bernarda
da Paixdo, uma das fundadoras da nagao Efon em Salvador, e de Pai Cristovao d’Ogunja,
fundador do Asé Pantanal. A cadeira de Pai Cristévdo é mantida no canto esquerdo, revelando
a sua presenca e importancia para os filhos e filhas e conservagdo dessa memoria.

Ao caminhar pelas laterais vemos os quartos de santo, onde se encontram oS
assentamentos dos Oriséas e um corredor que da acesso ao Sabaji**, que liga aos outros quartos
reservados aos periodos de recolhimento iniciatico. Na parte de tras do terreiro temos mais um
quarto em uma area restrita, temos a Casa de Baba. Nesse espaco somente podem circular as
pessoas credenciadas a participar do culto ao Egun Baba Odé Orun Aueji (Cristovdo Lopes
dos Anjos) e aos ancestrais Irufa, Adeboluiye, Asika, Oldwa e Lagboju.

Em uma distancia de cinco metros temos acesso a uma bancada de pedra e a uma
cozinha sagrada, onde sdo preparadas as comidas dos Orisas. Ao lado da mesma, se encontra
0 quarto dos Ogas. Encontramos em uma area acima assentamentos de divindades da familia
Ji, tradicdo Jeje, como Roko e Bessen (Oxumaré). Acessamos esse local através de oito lances
de escada. Subindo mais alguns lances de escada temos a casa de Omolu.

A Nacdo Efon se encontra com a Nacgdo Jeje a partir da iniciagdo da filha de Pai
Cristévao, nesta nacdo. Arlinda Lopes dos Anjos, a Mée Lindinha, ndo foi iniciada nas 4guas
do Efon e sim na Nacdo Jeje. Por esse motivo encontramos elementos dessa tradicdo no Asé
Pantanal, e temos a presenca de rezas e cantigas da Nagdo Jeje presentes nos terreiros de
Nacéao Efon.

O terreiro possui uma area arborizada com outros assentamentos de Orisas, como 0
bambuzal com assentamento de Oya e uma jaqueira, onde se cultua as Maes veneraveis- lya
Mi Oxoronga.

O Asé Pantanal segue sendo um espaco de pertencimento ancestral, em meio a uma
cidade que se organiza de forma totalmente diferente, a partir de valores vigentes e impostos

pela cultura hegeménica, mantendo vivos 0s saberes ancestrais, herdados de geracdo para

21 Um espaco sagrado do terreiro onde os Orisas sdo arrumados com suas roupas, adornos e paramentas, €
também acontece a excorporagdo. De acordo com o autor Maxsuel Quenil, excorporagdo é o termo utilizado para
expressar o que vem de dentro para fora. O “eu orix4”, reencontro com a natureza mitica ancestral. Nao existe
possessao do orixa, pois a divindade orixa ndo é espirito que sai de dentro para fora, o orixa se faz morada dentro
de todos os seres humanos Ele se encontra com sua natureza, e por isso, 0 termo sair de dentro, e ndo o contrario.
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geracdo, preservando a memoria dos ancestrais e das ancestrais que trouxeram a Nacgdo Efon

para o Brasil, que fundaram o Asé Oloroke.

Figura 8- Foto de Mae Maria de Sang6 com a princesa do Culto de Ostin em Osogbo, Nigéria.

Fonte: Acervo Asé Pantanal.

No dia 26 de setembro de 2023, foi dado mais um importante passo para a preservacgéo
das memdrias e da cultura do Asé Pantanal, quando o entdo presidente do Iphan, Leandro
Grass, recebeu na sede do Instituto, em Brasilia (DF), uma comitiva de representantes da
Nacdo Efon, e do terreiro Asé Oloroke Pantanal, A comitiva foi liderada por Mae Maria de
Sango, visitou a capital federal, no intuito de solicitar o tombamento do terreiro, fundado em
1938.

Nesse sentido, € de extrema importancia salvaguardar o local, com suas arvores, bens
materiais e culturais, e espa¢os sagrados para os filhos da nacdo Efon, que tem uma historia
ainda mais antiga no Brasil e cuja relevancia, especialmente nas Ultimas décadas do século
XX, vem sendo revalorizada por pesquisadores das religides de matriz africana.
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Figura 9- Foto da visita da comitiva do Oni de Ifé para reconhecimento do Asé Pantanal como

a Matriz da Nagao Efon no Brasil.

Fonte: Acervo Asé Pantanal.

Ao contrério das Nacdes Angola, Jeje e Ketu, que ja se organizaram politicamente
para obter, nos ultimos anos, o tombamento de alguns de seus principais terreiros como
patrimdnios da historia e da cultura do Pais, a Nacdo Efon ainda ndo teve o mesmo
reconhecimento formal por parte dos organismos patrimoniais brasileiros - lacuna que, agora,

seus descendentes esperam ver corrigida. Nas Palavras de Mae Maria de Sango:

E um momento Gnico chegar até aqui. O mais importante é deixar esse legado aos
meus ancestrais, da minha arvore genética e da Mée Africa que chegou até aqui ao
Brasil, e também deixar um legado para o futuro, para os que virdo, e nunca mais ser
desfeito. (Ministério da Cultura, 2023)

Na ocasido, de acordo com o site do Ministério da Cultura (2023), o presidente do
Iphan, Leandro Grass, destacou o esforco do Instituto e do governo federal em priorizar acGes
e politicas publicas voltadas a cultura de matriz africana. “Logo no inicio do ano, o Iphan
orientou as superintendéncias para que priorizassem a cultura de matriz africana no
orcamento. Além disso, temos aumentado a articulagcdo com os estados para fortalecer as

parcerias de preservacdo dos bens de matriz africana. Temos ainda uma consulta puablica em
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andamento para construir uma portaria para o tombamento constitucional de quilombos”,

afirmou o presidente.

Além da mée Maria de Xang0, estiveram presentes na comitiva o Babalorisa Diego de

Ayra e o pesquisador Robson Outeiro, que colaborou com o livro "Nagdo Efon: Memoria e

Identidades”, utilizado como referéncia na presente pesquisa, que entregou um exemplar

autografado ao presidente do Iphan.

Mé&e Maria busca o tombamento do Asé Pantanal, dentre outras raz@es, para garantir

que o territério sagrado da Nacao Efon seja protegido contra atos de depredacdo e intolerancia

religiosa, que, infelizmente, tém sido frequentes na regido da Baixada Fluminense no Rio de

Janeiro, onde o terreiro esta localizado e no pais. Para além da salvaguarda de seus espacos e

bens materiais, 0s representantes da ja sinalizam a intencdo de solicitar, ainda, o registro da

historia e da cultura da Nacdo Efon como Patriménio Cultural do Brasil.

Figura 10- Foto do inicio do processo de tombamento do Asé Pantanal, junto ao IPHAN com

a visita de Mae Maria a Brasilia.

Y
i
> 37

Fonte: Assessoria de Comunicagdo IPHAN.

Ao longo dos anos outros terreiros, em sua maioria localizados na Bahia, passaram

pelo processo de tombamento, como:

Terreiro da Casa Branca, Salvador BA, 1986;

Terreiro do Axé Opd Afonja, Salvador BA, 2000;
Terreiro do Alaketo, 11é Maroia L4ji, Salvador BA, 2004;
Terreiro Casa das Minas Jeje, Sdo Luis MA, 2006;

Terreiro de Candomblé 11é lyda Omim Axé lyamassé, Salvador BA, 2006;
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e Terreiro de Candomblé do Bate-Folha, Salvador BA, 2006;

e Terreiro de Candomblé 11&é Axé Oxumare, 2014;

e Terreiro Zogbodo Male Bogun Seja Unde (Rog¢a do Ventura), Cachoeira BA, 2015;

e Terreiro Culto aos Ancestrais - OMO IIé Agbdula, Itaparica BA, 2017;

e Terreiro Tumba Junsara, Salvador BA, 2018;

e Terreiro Oba Ogunté - Sitio Pai Adao, Recife PE, 2019.

e Além desses, existe outro tombamento provisério:

e Terreiro Aganju Didé da Nacdo Nagb-Tedo (1l1é Axé Icimim6 Aganju Dide),
Cachoeira, BA.

O Asé Pantanal é um territorio transposto da Africa, que inclusive conserva bens
materiais moveis que vieram da Africa como o assentamento de Ext Marab6 e de Ogun, e se
materializou em terras brasileiras, por meio dos seus espacos sagrados encontrados,
apresentando uma geografia sagrada, que € concebida, construida, vivenciada e se mantém
viva até os dias atuais, atravées do culto a ancestralidade.

No préximo topico “A retomada do elo ancestral forjado no Orun”, veremos aspectos
voltados para a ancestralidade e o elo, o compromisso forjado no Orun pelas pessoas que
fundamentaram o Asé Oloroke, com enfoque especial na trajetéria da Yalorisd Maria de

Sango.

3.3- A retomada do Elo Ancestral forjado no Orun
Dedicacdo
Para Moremi, 1963

A terra ndo herdara do caibro a inveja, chaos de estrume
Rompam, ndo a sutil pele do geco, mas sua queda

Prove este solo para a morte e prume-o fundo para a vida

Como o inhame, térreo todo, ainda que tubérculo
Vivo a calidez das aguas, térreo qual fontes

Quial raizes do baoba, qual a lareira.

O ar ndo te negara. Como um pido
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Te gire no umbigo da tormenta, pois a enxada

Que enraiza as florestas ara uma senda aos esquilos.

Sé sem idade qual turfa preta, mas que s6 dedos
De chuva, ndo pés de homens, te lavem embora.

Longa veste a sombra do sol; corre nua para a noite.

Pimentas verdes e rubras — crian¢a — tua lingua arqueiem
A cauda de escorpido, cospe retorno reto as ameacas de perigo

Arrulha, ainda, com o pombo pardo, orvalho rebento entre teus labios.

Te abriguem como a carne das palmeiras, ao céu erguidas
Cuspides em ninhos de espinhos, seladas como o cerne da semente —

A carne da mulher é 6leo — crianca, 6leo de palma em tua lingua

E labilidade a vida, e vinho desta cabaca
Do mesmo atemporal correr de corregos a preencher

Tuas pocinhas, crianga, de teu desmame, acolhemos

Leite melifluo da terra, vinho da Unica costela.
Agora rola tua lingua no mel até tuas bochechas serem

Colmeias enxameadas — teu mundo precisa de dogura, crianca.

Urucum ao redor do coracdo, giz para surtos
De mécula — vés? Amanhece! — antimonio

Sob axilas qual uma deusa, e perdure esse gosto

De sal em teus labios, para que nunca o busques
Nas lagrimas. Esta 4gua, da chuva, é a dadiva dos deuses

Bebe de sua pureza, da frutos em tempo.

Frutos, entdo, aos teus labios: apressa-te a saldar
A divida da nascenca. Gera marés de homens como o mar

E, a vazante, deixa um sentido nas areias fosseis.
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Poema “Dedication” do escritor Wole Soyinka, publicado no livro de poemas Idanre and Other Poems em 1967,

traduzido pelo professor Adriano Moraes Migliavacca.

Comeco esse topico com esse belo poema de Wole Soyinka, em homenagem a sua
filha Moremi na ocasido de seu nascimento. Soyinka é um dramaturgo, romancista, poeta e
ensaista nigeriano e recebeu o Prémio Nobel de Literatura de 1986, um académico, ativista,
nigeriano da cidade de Abeokuta, pertencente ao grupo étnico Yoruba.

O escritor nos apresenta tracos africanistas em sua escrita, e tece dialogos criativos nos
seus textos, os relacionando com culturas tradicionais africanas, em especial a cultura Yoruba.

Soyinka nos apresenta a visdo de mundo Yorub4, inclui no presente tanto passado
quanto futuro em um ciclo que engloba tanto os vivos quanto os ancestrais e ainda aqueles
que virdo a nascer. Nessa circularidade, temos um papel ativo, pois sdo 0s nossos atos de hoje
que garantirdo a nossa existéncia e continuidade (Migliavacca, 2017).

Nesse sentido, precisamos realizar esse movimento circular e nos atentarmos para que
0s propositos de vida forjados no Orun possam atingir concretude aqui no Ayé, assim como
0s percussores da Nacdo Efon no Brasil, conseguiram sustentar esse elo ancestral,
fundamentando e propagando os conhecimentos, a religido, o canto, a danga, as ritualisticas e
alegrias dos nossos ancestrais de Ekiti-Efon. De acordo com B.HAMMA e JKI-ZERBO apud
RIBEIRO:

O tempo africano tradicional engloba e integra a eternidade em todos os sentidos. As
geracBes passadas ndo estdo perdidas para o tempo presente. A sua maneira,
permanecem sempre contemporaneas e tdo influentes, se ndo mais, quanto o eram
durante a época em que viviam. O sangue dos sacrificios de hoje reconforta os
ancestrais de ontem. Tudo é onipresente nesse tempo intemporal. (RIBEIRO,1996,
p.55)

Um momento muito marcante que guardo em minha memoria foi quando estive em
maio de 2023 no Asé Pantanal, nos festejos de Iroko e Mée Maria d’Sango entoou as rezas
sagradas, a reza de Ogun de frente para o Ojub6 de Ogln do terreiro. Naquele momento fui
tomado por uma emocdo inexplicavel, quem esteve presente pode sentir a presenca dessa

ancestralidade que nos circunda, que nos ampara.
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Figura 11- Foto de Mae Maria realizando a reza de Ogun de frente para 0 OjubddeOgun no

dia da festa de Iroko, em 1° de maio de 2023.

Fonte: Acervo Pessoal.

Eu tive instantes de muito particulares, de energia, e de reflexdo muito grandes, como
se tivesse voltado no tempo, la atras, no reino de EKiti, na Nigéria, vendo nossos ancestrais
vivendo em comunidade dangando, cantando e louvando o0s nossos Orisas, em torno de
arvores sagradas, com as aguas sagradas de Efon correndo em meio a natureza, 0s animais.
Foi verdadeiramente um momento de paz espiritual inexplicavel.

Mée Maria, assim como seu avo pai Cristévao, sempre buscou meios de manter viva a
memoria dos fundadores e percussores da Nacdo Efon. A Matriarca do Asé Pantanal Maria

José Lopes dos Anjos nasceu no dia 26 de fevereiro de 1948 em Salvador, porém foi
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registrada em Duque de Caxias, no Rio de Janeiro, & neta sanguinea do Babalorisa Cristovéo
d’Ogunja e filha sanguinea da Ya Lindinha de lansa.

Passou pelo processo de iniciacdo no culto de Sango, aos seis anos de idade, pelas
mé&os de seu avd, no ano de 1953, tendo Osn como seu junté??, Orisa pela qual Mae Maria
tem muito amor e sempre diz que € ela quem governa e domina a sua vida. Aos quatorze anos
de idade, quando tomou sua obrigacdo de 7 anos e se tornou Egbomi, recebeu o cargo de
herdeira do Asé.

Teve uma infancia feliz, sob os cuidados, mimos e ensinamentos do seu avo, Pai
Cristdvao, que sempre a incentivou a estudar e expandir conhecimentos. Estudou no colégio
de Freiras Santo Antonio em Duque de Caxias, Santo do qual ele era devoto. Por vontade
propria ndo quis prosseguir nos estudos, na educacao formal. A jovem realizou um curso de
corte e costura do qual seu avo teve a alegria de participar da sua formatura.

Ao mesmo tempo em que desde muito pequena sabia das responsabilidades que um
dia iria ter que assumir, era uma crianga como toda crianca de terreiro, cresceu com outras
criangas que moravam no Asé ou frequentavam o terreiro. Eram brincadeiras comuns dancar
para o Orisa, performar os Ilas dos Orisas e trejeitos das entidades, e simular iniciagdo no
candomblé com as outras criangas e bonecas.

Mé&e Maria na fase adulta viveu por alguns anos no estado de S&o Paulo onde foi
dirigente e fundadora de um terreiro situado no bairro de Vila Medeiros em Sao Paulo.
Quando o seu avo ficou doente, encerrou as atividades de seu terreiro e voltou para o Rio de
Janeiro, assumiu a cadeira do Asé pantanal aos 37 anos, com muita responsabilidade, e além
de ocupar o cargo de Yalorisa do Asé Pantanal, carrega a responsabilidade de representar a
Nacdo Efon no Brasil.

No ano de 2019 Méae Maria, que € uma das Yalorisas mais reconhecidas na Baixada
Fluminense, recebeu a medalha Zumbi dos Palmares, na Camara de Vereadores de Duque de
Caxias. A homenagem € a mais alta honraria da casa e é concedida para quem de alguma
forma contribui na conscientizacao e na formacédo da identidade negra do povo brasileiro.

A entrega desta medalha para Mée Maria, para além de reconhecer a sua importancia
como lideranga de terreiro, também destaca o fortalecimento da lei municipal 2.926/2018.
Essa lei reconhece as formas de organizacdo de Povos e Comunidades Tradicionais de Matriz
Africanas (de origem Yorubd; Ewe-Fon; Bantu/Angola; dentre outras) existentes no

municipio de Duque de Caxias.

22 Nos candomblés e na umbanda, junt6 é o segundo orixa do filho de santo. Para Nei Lopes, 0 nome vem do
fongbéto, “pai”, com o portugués “junto”.
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Figura 12 — Foto da entrega da Medalha Zumbi dos Palmares a Mae Maria na Camara de

Vereadores de Duque de Caxias.

Fonte: Acervo do Asé Pantanal.

O fortalecimento de leis municipais como esta é de fundamental importancia, como
dirigente de um terreiro na Baixada Fluminense, ndo posso deixar de lembrar como as
estatisticas na nossa regido sdo assustadoras. Dentre os terreiros do Rio de Janeiro mais
afetados por violéncia, ameacas e destruicao de seus espagos, 0s municipios de Nova Iguagu e
Duque de Caxias estdo na frente.

O decreto foi assinado no ano de 2018 e compete a Secretaria Municipal de Cultura e
Turismo registrar as Unidades Territoriais dos Povos e Comunidades Tradicionais de Matriz
Africana®, bem como salvaguardar o Patriménio Imaterial e Material, Cultural e Civilizatorio
dos povos existentes em Duqgue de Caxias.

Nos dias atuais, apds 70 anos de iniciagdo para Sango, Mde Maria segue sendo um
instrumento dos Orisas e da ancestralidade, cultuando, aplicando a vontade destes, difundindo
o legado da Nacdo Efon, dando continuidade aos sonhos do seu avd, na condi¢do de ancestral
Baba Odé Orun Aueji.

No dia 06 de janeiro de 2024, a Yalorisa completou 70 anos de iniciacdo para Sango, a

data foi celebrada no Asé Pantanal, e a matriarca também recebeu muitas homenagens nas

23530 considerados como Unidades Territoriais dos Povos e Comunidades Tradicionais de Matriz Africana os
espacos necessarios a reproducdo cultural, social, religiosa, ancestral e econémica, sendo a base da organizacéao e
da identidade dos Povos e Comunidades Tradicionais de Matriz Africana, conforme Anexo Unico desta Lei.
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redes sociais. A pagina do Asé Pantanal publicou no Instagram e no Facebook o seguinte
texto:

Voceé se imagina com 70 anos? O que sera que vocé estara fazendo? Quais serdo as
suas realizagdes?

Falamos de um futuro, pois certamente a maioria das pessoas que aqui estdo nédo
chegaram aos 70 anos €, nossa Matriarca, chegou aos seus 70 somente de iniciacao!
A ela todo amor e respeito por essa trajetoria, por permanecer e conduzir com tanta
responsabilidade todo um legado.

Sangd e Osun nos presentearam com sua magnitude, com sua coragem e sabedoria!
Ogun seu grande amor nos presenteou com uma mulher cujo a vida é digna,
respeitosa, regada de garra!

Iya Maria de Sango é a regente dessa grande orquestra afinada que é o Ase Oloroke
Pantanal!

Somos orgulhosos de sua vida, de sua postura, de sua palavra!

Amamos a sua energia, a sua alegria, a sua lideranga!

Almejamos todos e todas honrar a sua existéncia e sua grandeza!

Nossa grande Mae, te amamos e desejamos a senhora sadde, lucidez e muita paz!
Vida longa a nossa Rainha!

Viva Ogun!

Viva Sango!

Viva Osun!

Familia Ase Oloroke Pantanal

70 anos

840 meses

25.200 dias

VIVA NOSSA RAINHA MAE MARIA DE SANGO! (INSTAGRAM ASE
OLOROKE, 2024)

Figura 13- Foto divulgada nas redes sociais do Asé Oloroke na ocasido do Odun de 70 anos

de Mé&e Maria de Sango.
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Desde meus seis anos de idade eu sempre

sonhei em ser Iyalorisa, uma vida, um
legado de amor e dedicacao. Eu sou muito
feliz com minha vida!

@aseolorokepantanal

Fonte: https://www.facebook.com/aseolorokepantanal?locale=pt BR
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As comemoracdes irdo prosseguir ao longo do ano e no dia 28 de setembro de 2024, o
terreiro esta se mobilizando para preparar uma grande festa em virtude dos 70 anos de Sango.
Na ocasido do sai de seu Odun, Méae Maria trouxe algumas palavras emocionantes sobre sua

trajetdria legado e responsabilidades, as quais transcrevo uma parte abaixo:

Eu carrego um legado de um fardo de ancestralidade que atravessou o oceano
Atlantico para chegar até aqui, entdo é um encargo muito grande e vocés nao tem
nocdo e talvez eu mesma Maria ndo tenha, do cargo, desse encargo sobre a minha
pessoa, sobre 0 meu nome, sobre a minha fala, sobre a minha atitude, sobre 0 meu
comportamento. Eu sou restrita de coisas como um ser humano normal porque eu
tenho um legado a cumprir. Ninguém perguntou pra mim, vocé quer? Nao... Eu sei
que queria, com trés anos eu falava para meu avé que queria ser mde de santo, eu
quero ser Yalorisa, entdo eu ndo fui obrigada, eu queria desde pequena. S6 que
quando a gente vira adulto a gente comega a ver os pesos, prés e contras. Mas entre
todos os contras eu posso dizer que eu sou privilegiada, tenho bons filhos, bons

amigos e pessoas que eu sei que realmente me amam... (Yalorisa Maria de Sango,
2024)

Figura 14- Foto de momento da celebragédo dos 70 anos de Sango de Mae Maria no Asé

Pantanal.

o
Fonte: Acervo Asé Pantanal.
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Méae Maria e sua trajetéria que dignifica o elo ancestral forjado no Orun, colaboram de
forma fundamental para a sobrevivéncia e protecdo das tradigcbes ancestrais,
reterritorializando tais préaticas, dentro do Asé Pantanal e na Nagdo Efon, conectando esses
elementos a cidade transposta da Africa no Brasil, como seus ancestrais também fizeram.

O topico a seguir “Identidades de Asé: Metamorfoses visiveis e invisiveis” trata sobre
as observacdes e relatos e a percepcao sobre as multiplas metamorfoses no campo visivel e

invisivel, que forjam a identidade do Asé Pantanal.

3.4- ldentidades de Asé: Metamorfoses visiveis e invisiveis

Abraco que estremece
E me oferece a
Certeza de caminhos

Firmes e seguros

Seu Mariwo é

Energia sagrada

Que tal qual sua espada
Nos livra de

Toda energia caotica

Forca que néo
Me deixa sucumbir
Tampouco cair

Em armadilhas ardilosas

Ogun é o senhor que

Se vangloria de suas
Proprias lutas

E me concede generosamente
Sua protecéo nas minhas

Préprias lutas

Aquele que esta em sete lugares
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Tomando conta de
Seus filhos e filhas
E de quem mais

Clamar por sua protecao.

Poema “Energia Sagrada” de autoria da minha filha de santo Janaina Nascimento, Fomo de Osln, em
homenagem ao meu Pai Ogun, escrito em 2023.

Inicio esta secdo com um poema em homenagem ao meu Pai Ogun, que é a energia
sagrada que me move, aquele que abriu caminhos para que eu pudesse realizar a presente
pesquisa e foi a forca que me encorajou e ndo me deixou sucumbir ao longo do processo,
colaborando no meu entendimento sobre a importancia deste trabalho.

Quando fui pedir a autorizacdo para realizar a pesquisa no Asé Pantanal Méde Maria
me agraciou com palavras que nunca irei esquecer. Ela me disse que essa pesquisa era um
trabalho grandioso que, com certeza, todos os ancestrais da Nacdo Efon estavam muito felizes
no Orun e que Sango6 abencoaria a todos esses processos que viriam, gue a pesquisa iria se
concretizar e seria linda. Falou também da importancia de dar notoriedade a Nacdo Efon no
ambito académico, pois a luta dela é muito grande, mas o esforco para que tudo isso se
perpetue também € realizado através das pessoas que mantém vivas todas as memorias e

tradicdes do Asé Pantanal e da Nacao Efon.
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Figura 15- Foto de momento do Ajodun de Iroko.

Fonte: Acervo Asé Pantanal.

Tudo isso me marcou muito, Mde Maria me pediu que confiasse em Sangde seguisse
os designios que o Orisa tinha para meu caminho, com todas as missdes relacionadas a
pesquisa académica e também ao meu sacerddcio, a conducdo da minha casa e a mim como
pessoa iniciada na tradicdo Efon. M&e Maria me abencoou e disse para confiar em Sango, pois
ele, Oloroke e Osun estariam junto comigo ao longo de toda essa trajetdria.

Ao longo da pesquisa realizei cinco visitas ao Asé Oloroke. No primeiro estudo de
campo, fiz o reconhecimento dos espacos sagrados do terreiro. Cheguei ao terreiro Oloroke
pela manh&. A acolhida foi calorosa e, apds me apresentar para algumas pessoas que ndo me
conheciam, fui conduzido ao saldo principal, onde ocorrem os rituais. A estrutura do terreiro é
vasta e grandiosa, muito rica em detalhes simbolicos que remetem aos orixas e as tradicdes
africanas. Os sons dos atabaques e os canticos ao fundo criam uma atmosfera imersiva.

Mé&e Maria iniciou nossa conversa falando sobre sua iniciagdo aos seis anos e como a

memoria dos antepassados é preservada através dos rituais e das histérias contadas oralmente.

146



Ela destacou a importancia dos ancestrais na orientacdo espiritual e na formacéao da identidade
da comunidade.

A lyalorixd mencionou que o terreiro foi fundado por seu avd em 1950 e esta
localizado na mesma area ha mais de trés geracbes. A proximidade com a natureza e 0s
elementos naturais € essencial, pois reforca a conexdo com 0s orixas, que tém associa¢des
especificas com rios, florestas e montanhas.

Neste dia também pude conversar com Pai Ekon Mensah de Xangd, um Ogan de 50
anos de idade. Ele compartilhou sua trajetoria de vida e como encontrou no terreiro um
espaco de acolhimento e transformacao, relatando experiéncias pessoais de superacdo e a
influéncia dos rituais na sua vida cotidiana.

O Ogan relatou sobre as mudancas na vizinhanca e como a expansao urbana afetou o
terreiro, mencionando a resisténcia da comunidade em manter suas tradi¢cdes vivas, mesmo
com as pressdes externas e aumento de casos de intolerancia religiosa. Destacou o papel dos
espacos sagrados dentro do terreiro como centros de resisténcia cultural.

A imersdo no terreiro do Pantanal revelou uma profunda ligacdo entre os aspectos
culturais, religiosos e territoriais. A memoria e a ancestralidade sdo pilares fundamentais que
sustentam a identidade da comunidade. As narrativas pessoais coletadas forneceram um rico
panorama das experiéncias individuais que, quando combinadas, formam um tecido complexo
de préticas e crencas.

A geografia cultural do terreiro é marcada pela resisténcia e pela adaptacdo as
mudancas externas e climaticas. A comunidade demonstra uma resiliéncia notavel em
preservar suas tradi¢cdes enquanto navega pelas transformagdes sociais e espaciais do entorno.

Na segunda visita, foi realizado o acompanhamento da preparagdo para a festa de
Iroko, além de observagdes e conversas com a Mé&e Maria e outros filhos da casa. A pesquisa
seguiu explorando os temas de memoria, ancestralidade e os recortes territoriais na geografia
cultural e religiosa do local, complementada por entrevistas com membros da comunidade.

Cheguei ao terreiro apés o almoco e fui novamente recebido com cordialidade e afeto.
Neste dia, 0 ambiente estava mais movimentado devido a preparacdo para um ritual que iria
ocorrer a noite. Minhas observacdes iniciais indicaram uma interacdo mais intensa entre 0s
membros da comunidade, cada um desempenhando seu papel especifico na preparacéo.

Conversei com a Ekedji Bemba Sowde Yemonja, de 46 anos e a mesma citou sobre a
importancia da transmissdo oral das historias e conhecimentos ancestrais. Ela destacou como
as historias dos Orisas e dos antigos lideres da tradicdo Efon sdo contadas as novas geracoes

para preservar a cultura e a identidade do grupo.
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Ela explicou que a disposi¢cdo dos espagos dentro do terreiro, como a area dos
atabaques, o barracdo e os assentamentos dos Orixas, possuem um significado especifico e
sdo utilizados em momentos determinados dos rituais. Mae Maria também mencionou como a
vegetacdo ao redor € cuidada para manter o equilibrio energético do local.

Pai Chipo Nkosi de Xangd, um Ogan de 35 anos compartilhou sua longa trajetéria
dentro da comunidade, comec¢ando jovem até se tornar um Ogan confirmado. Ele falou sobre
os desafios enfrentados ao longo dos anos, incluindo preconceito e marginalizagao, também
relatou como a espiritualidade o ajudou a superar essas adversidades e alguns momentos da
vida. O Ogan também destacou a importancia das encruzilhadas e dos caminhos dentro do
terreiro, explicando que cada encruzilhada representa escolhas e caminhos espirituais. Ele
mencionou rituais especificos realizados nesses locais para protecdo e orientacdo dos
membros da comunidade.

Nesta segunda visita reforcei a minha percepcéo de que o terreiro € um microcosmo de
resisténcia cultural e espiritual. As narrativas pessoais de M&e Maria e do Ogan Ekon Mensah
forneceram insights valiosos sobre a transmissdo de conhecimentos e a significagdo dos
espacos sagrados dentro do terreiro.

A relacdo com o territorio é intrinseca as praticas religiosas e culturais, evidenciando
uma geografia culturalmente carregada de significados e historias. A interacdo entre 0s
membros da comunidade durante a preparacdo para o ritual revelou uma coesédo social forte,
fundamentada na colaboragédo e no respeito mutuo.

Apobs um periodo de conversas informais com os membros da comunidade, o ritual
noturno foi uma oportunidade crucial para aprofundar a compreensdo das praticas rituais e

suas implicagfes sociais e culturais.
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Figura 16: Foto da minha segunda visita ao Asé Pantanal, recebendo as bénc¢dos da matriarca

Mé&e Maria de Sango aos pés de Iroko.

Fonte: Acervo pessoal.

A terceira visita foi no dia da festa de Iroko, realizada todos os anos no dia 1° de maio
desde a fundacdo do terreiro Asé Pantanal em 1951. De acordo com Lima (2014) a arvore
Gameleira Branca (Ficus Doliaria) onde se presta culto ao Iroko foi plantada no terreiro Asé
Pantanal por Cristévao Lopes dos Anjos, no dia 1° de maio de 1951 e por esse motivo a festa
é realizada anualmente nesta data. Faz parte da tradicdo deste terreiro e dos terreiros que do
Asé Pantanal descendem, o plantio da Gameleira Branca, a arvore sagrada para que seja
cultuado o Orisa Iroko.

No comeco dos tempos, a primeira arvore plantada foi Iroko. Iroko foi a primeira de
todas as arvores, mais antiga que o mogno, o pé de obi e o algodoeiro. Na mais
velha arvore de Iroko, morava seu espirito. E o espirito de Iroko era capaz de muitas
maégicas e magias. Iroko assombrava todo mundo, assim se divertia. A noite saia
com uma tocha na mdo assustando os cacadores. Quando ndo tinha o que fazer,
brincava com as pedras que guardava nos ocos de seu tronco. Fazia muitas magicas
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para o bem e para 0 mal. Todos temiam Iroko e seus poderes e quem o olhasse de
frente enlouquecia até a morte. (PRANDI, 2001, p. 164).

Cheguei ao terreiro pela manha, em um dia ensolarado. A atmosfera estava calma, mas
havia uma sensacdo de expectativa no ar, pois 0s preparativos para um evento importante
estavam em andamento. A presenca de novos visitantes e a movimentagdo dos membros do
terreiro indicavam a importancia do evento.

Ao caminhar pelo terreiro, observei a disposicdo dos elementos sagrados, como as
arvores consagradas, os assentamentos dos Orisas e as areas destinadas aos rituais. A
organizacao espacial do terreiro reflete uma geografia simbdlica, onde cada elemento tem um
proposito espiritual especifico. Neste dia especial, pude conversar com alguns filhos da casa.

Méae Adama Diop de Yemonja, de 67 anos, falou extensivamente sobre a preservacao
da memoria ancestral através dos canticos e dancas tradicionais. Ela explicou que cada
cantico conta uma histéria e mantém viva a conexdo com 0s antepassados. Ressaltou a
importancia da oralidade na transmissdao dos conhecimentos e da histéria do terreiro.

Também destacou a sacralidade do espaco fisico do terreiro, explicando que cada area
tem uma funcdo especifica e esta associada a diferentes orixas. Mde Adama, enfatizou a
importancia do respeito e da manutengdo desses espacos para garantir a harmonia espiritual e
a continuidade das praticas religiosas.

Deka Kamara Egbomi de 25 anos, compartilhou sua experiéncia de crescimento dentro
do terreiro e como as tradi¢cdes foram incorporadas em sua vida desde a infancia. Ela falou
sobre os desafios de conciliar a vida moderna com as obrigacdes religiosas e a importancia de
manter viva a cultura ancestral. Ela mencionou os desafios enfrentados pela comunidade
devido a urbanizacgdo e as mudancas no entorno do terreiro. A Egbomi destacou a importancia
dos espacos naturais, como o rio e a floresta, localizados nas proximidades, que séo utilizados
em rituais e séo considerados extensoes do terreiro.

Pai Femi Oladele de Oxdssi, Ogan de 24 anos, ressaltou sobre a importancia dos
objetos sagrados e das reliquias que foram passadas de geracdo em geracao. Ele explicou que
esses objetos ndo sdo apenas ferramentas rituais, mas também portadores de memorias e
historias dos antepassados.

Ele falou sobre a resisténcia da comunidade em face das pressdes externas, como a
especulacdo imobilidria e o preconceito. Pai Oladele destacou a importancia de manter o

territdrio do terreiro intacto para preservar a identidade cultural e espiritual da comunidade.
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Alguns momentos ficardo eternamente gravados na minha memdria e a festa de Iroko
com certeza é um deles. O primeiro contato que tive com essa festa foi anos antes do inicio
dessa pesquisa, quando eu ainda ndo era Babalorisa, era Yawo. Retornar ao Asé Oloroke ja
tendo arriado Odun 1jé e com minha casa aberta, foi muito significativo para mim dada a
consciéncia que eu tinha de toda essa formacao, historias, cantigas e ritualisticas que a Nacao
e 0 Asé Pantanal, como matriz, possui relacionada a essa divindade.

Eu ndo me esqueco da energia e da emocdo muito fortes, que imagino que tomem
qualquer pessoa que esteja de coracdo aberto, diante da arvore de Iroko. Quando encostei meu
Ori em Iroko senti uma ligacao inexplicavel com aquele lugar, com aquela terra. Consegui me
transportar para outro local que me traz narrativas, historias, itans, passagens de odu que
rememoram a Nacdo. Nesse sentido também temos Iroko como o Orisa da memdria, que
preserva e ndo tem somente galhos frondosos e grandes como simbolo de imponéncia, mas
também como simbolo de memdria, armazenamento e tecnologia que faz a transmissdo de
guem veio antes, com quem vive 0 agora € com quem Vira depois.

Todos esses momentos seguem reverberando em mim, seguem impregnados em minha
mente porque sdo momentos de energias fortes e contagiantes, num misto de emocéo, onde
sentimos a carne tremer. A energia da divindade e dos outros Orisas em terra se trata de um
momento Unico, o apice para quem ¢é iniciado na tradicdo Efon, é uma energia contagiante
imersa num simbolismo grande, pois dentro do culto dessa divindade ha inumeras questdes
relacionadas a resgate ritualistico e aos processos de cura coletiva.

Aos pés de Iroko pedimos salde, longevidade, Iroko segue frondoso abencoando e
acolhendo as pessoas e todos aqueles que depositarem fé terdo junto a Iroko essa relagdo de
entrega e memoria, pois a memaria guardara os feitos religiosos e a simbologia eu é essencial
para o culto das divindades e o culto no candomblé.

A terceira visita me proporcionou uma compreensdo mais profunda das dindmicas
internas do Terreiro Oloroke Pantanal. As entrevistas revelaram uma forte ligagdo entre
memoria, ancestralidade e espago sagrado. A organizacdo espacial do terreiro e a utilizagcdo de
elementos naturais demonstram uma geografia cultural rica e complexa.

As narrativas pessoais de M@ Adama, Deka e Pai Oladele. evidenciam a resiliéncia da
comunidade em preservar suas tradicbes em meio as mudancas sociais e territoriais. A
importéncia da oralidade, dos objetos sagrados e dos espagos naturais, que foram destacados

como elementos cruciais para a manutencgdo da identidade cultural.
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Figura 17- Foto da Gameleira ancestral no Asé Pantanal no dia 1° de maio de 2023, na festa

de Iroko.

Fonte: Acervo Pessoal.
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Figura 18: Minha foto aos pés de Iroko, no dia® 1 de maio de 2023.
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] onte: Aefo Pessoal.

Nas comemoracbes de Iroko de maio de 2023 também pude acompanhar uma
ritualistica de casamento aos pés de Iroko, dentro da tradicdo Efon. Uma cerimodnia linda,
repleta de emocdes e ancestralidade. A reunido de pessoas em torno de um grande projeto,
que é o casamento em nossa tradi¢do, uma ceriménia onde percebemos o sentido do Ubuntu,
onde a comunidade se retine em prol das pessoas que estavam ali se casando, pessoas de
diversos segmentos do candomblé e de religides de matrizes africanas ali reunidas.

Uma festa com toques e canticos pertinentes ao momento, quem esteve presente pode
presenciar e sentir a grandiosidade e importdncia do matriménio dentro da religiosidade
africana, se casar com as béncdos dos Orisas € algo maravilhoso, aos pés de Iroko com toda
simbologia pertinentes ao ritual, vendo pessoas unidas pelo amor dando sim, com a bencéo

dos Orisas.
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Figura 19- Foto com as damas, noiva, noivo, convidados e convidadas do casamento realizado

no Asé Pantanal no dia 1° de maio de 2023.
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Fonte: Acervo Asé Pantanal.

As minhas visitas ao Asé Pantanal reforcaram ainda mais o lago ancestral com a casa
matriz. Na ocasido da quarta visita, 0 Asé Pantanal comemorava o Odun lka?* do Babalorisa
Fernando de Oxdssi e Odunlje?® de lzadora de Oxumaré, onde para além de prestigiar a
beleza e emocdo do candomblé, pude realizar observacBes e conversar com alguns filhos

presentes.

240dun lka é a obrigacéo realizada ao completar 14 anos de iniciado, onde o Eghomi ird renovar os seus votos
perante aos orixas e vai oferecer ebds e comidas ao ori e ao Orisa.

20dun lje é uma das mais significativas e importantes obrigagdes na vida de um iniciado, pelo fato de marcar
um novo ciclo, adquirindo posi¢do ou status na hierarquia familiar do candomblé, pois é um rito de passagem de
Yawo para Egbomi.
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Figura 20- Registro da minha quarta visita ao Asé Pantanal.

Fonte: Acervo Pessoal.

Esse candomblé foi lindo em varios aspectos, Um momento em especial foi muito
marcante. Durante 0 seu rum Oxdssi soltou diversos passaros na natureza e nesse momento
varios outros Orisas se manifestaram, uma série de coisas aconteceram durante esse momento
que acabou trazendo questdes inexplicaveis a razdo humana, a emocdo tomou conta, as
pessoas se deixaram levar por essa energia e pra mim foi mais um momento magico de estar
pisando naquele chdo, reverenciando os ancestrais. Quando falo da importancia da ligacéo
com o Asé Pantanal é dada a toda essa simbologia, ancestralidade e ritualisticas que nos
emocionam a cada momento.

Nesse mesmo dia pude participar dos festejos compondo a roda de Sang0, participando
dos canticos entoados, do Oye e isso para mim foi um momento de muita felicidade. Dancar e
cantar naquele solo me remeteu de forma muito marcante e bonita ao hino da nossa nagao que
nos diz que n6s devemos dancar e cantar com felicidade, pois nés nascemos para a felicidade.
A emocdo mexeu muito comigo. Confesso que por alguns momentos senti minhas pernas
trémulas, com esse misto de sensa¢cfes, uma grande emocdo em estar compondo aquela roda
com tantas pessoas mais velhas de santo, me senti muito lisonjeado com o convite e feliz em
viver esse momento com outros irmé&os e irmas da tradigdo Efon.
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A roda de Sango é um momento durante o candomblé as pessoas sdo convidadas a
irem prestar homenagens a esse orisd no intuito de chamar o orisa das pessoas que estdo
tomando obrigagfes. Um momento muito importante para as pessoas que estdo arriando suas
obrigacdes. A roda acontece a partir do Odu lje ou nas festas direcionadas ao Orisa Sango.

Mé&e Maria possui um numero consideravel de filhos no estado de Séo Paulo, que
frequentam o Asé Pantanal em suas festas, ritualisticas e funcdes e também perpetuam a
tradicdo Efon em seus respectivos territérios, passando esses saberes para seus filhos,
realizando mais um ciclo de transposicdo das dimensdes territoriais do Asé Oloroke, como
acontece desde que a tradicdo atravessou o oceano atlantico com Tio Firmo e Maria d’Oloke.

Conversei com um filho da casa, o Egbomi Flavio de Esu nascido no Rio de Janeiro,
falamos sobre as estratégias utilizadas para a manutencdo e sobrevivéncia dos saberes
ancestrais da Nacdo Efon. Ele me relatou que para ele a propagacao desses valores se inicia
nas escolhas realizadas em relacdo a sua familia. Casado com uma mulher de Asé, que é
yawoe também filha da casa, o casal possui uma filha pequena que também é iniciada na
tradicdo.

A trajetéria do Egbomi se iniciou em 2004, quando foi iniciado pelo Babalorisa
Wndeola de Osala junto ao seu Pai de Santo Tawmagide de Ogunja (em memdria), no Asé
Omolojo Tumba Jussara, da Nagcdo Angola, localizado no bairro de Jardim Catarina, no
municipio de S&o Gongalo, no Rio de Janeiro.

Apos o falecimento do seu Pai de Santo, o Egbomi saiu em busca de consolo espiritual
e foi congregar em uma igreja de culto evangélico, onde apdés um tempo se tornou
missionario. Até que caiu em si, apds seis anos de ministério, e percebeu que esse caminho
ndo tinha como dar certo para ele. Os ventos de Esu sopraram mudangas em sua vida e o
Egbomi sentia em seu intimo que precisava retomar o seu propdésito ancestral e cumprir com
suas obrigacdes e seu juramento realizado ao seu Orisa.

Sem rumo e em busca de uma direcdo que lhe proporcionasse a escolha de bons
caminhos e reconexdo com sua espiritualidade, ele procurou o Asé Alto do Oxossi, onde
permaneceu por certo tempo, concluindo as suas obrigagdes de um ano, trés anos e sete anos,
se tornando Egbomi.

Foi quando os designios de Esu fizeram novamente grandes mudancgas acontecerem
em sua vida, proporcionando a ele o reencontro com Ogun, através do Asé Oloroke em Duque
de Caxias, fundado por Pai Cristovao de Ogunja. A sua emocdo foi grande , assim como a
certeza de que seu Pai Esu o direcionou para o caminho que deveria trilhar na religido, agora

dentro da tradicdo Efon.
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No Asé Pantanal ele se viu novamente feliz nos bragcos de Ogunja, na casa herdada
pela sua Yaloris4 Maria de Sangé. Pai Sang6 e Mae Osun receberam o Egbomi e sua familia
de bracos abertos.

Sua esposa Ada Cristina, filha de Oxossi, e sua filha Mirella, filha de Ogunja, foram
iniciadas por Mae Maria de Sangd. Foram Dofona e Dofonitinha?® no barco®’, reforgando
também o elo ancestral que as uniu no Ayé como mae e filha. Mirella foi apresentada aos pés
de Iroko assim que saiu da maternidade e nesse mesmo territorio foi iniciada com um ano e
seis meses.

Neste ano, em 2024, sua esposa e sua filha completaram um ano de iniciadas e o
Egbomi se emociona ao relembrar que Ogudn nunca Ihe abandonou e de como ele e sua familia
sdo felizes em fazer parte dessa Egbé. Ao encerrarmos a nossa conversa ele me disse
emocionado: “Amo estar no Asé Pantanal, e fazer parte desta familia. Somos Oloke! Somos
"Nacao Efon”!

Muitas vezes nos dias atuais escutamos algumas criticas em relacdo a iniciacdo de
criancas, como se os adeptos dos candomblés tivessem que esperar seus filhos crescerem para
que possam tomar essa decisdo. Para nds é um movimento muito natural, o que é bom para
nos, também é bom e necessario para 0s nossos filhos e filhas. Temos dentro da Nagdo os
exemplos da prépria Mae Maria e de seu avd Cristovao que foram iniciados na infancia e sao
figuras fundamentais na constitui¢do do que hoje é o Asé Oloroke e a Nacao Efon.

Dentro da nossa cultura, para mantermos os saberes ancestrais vivos eles precisam ser
passados de geracdo em geracdo. Chamou-me atencdo a quantidade de criancas que circulam
pelo Ase, e a seguranca e pertencimento que desfilam através de seus gestos, vestimentas,
indumentarias, canto e danga. Um amor e uma heranga bonita replicados entre 0s membros
das familias que compdem essa comunidade tradicional. Mde Maria em seus relatos traz essa
importante observacdo, que quando era crianca era cercada de outras criancas de Asé que
também cresceram dentro desse espaco ancestral e hoje véem nas criangas que correm e
brincam pelo terreiro, a sua continuidade.

Outro aspecto importante nas festividades do terreiro é o cuidado com as comidas
servidas a comunidade de terreiro e seus convidados. A cozinha do terreiro € um espaco

sagrado, onde o que é produzido e servido também é compartilhamento de afeto e de Asé.

260 termo Dofonitinha significa que ela foi a segunda pessoa de seu barco de iniciagdo. A primeira pessoa do
barco é o Dofono ou Dofona.

27 No candomblé, “barco” se refere ao grupo de pessoas que sdo feitas para o orixa a0 mesmo tempo.
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Neste ano de 2024 retornei ao Asé Pantanal nas celebracdes de Iroko, no dia 1° de
maio e a emocdo me tomou sO de pensar nesse retorno. Neste ano as atividades relacionadas
as comemoracdes de Iroko foram mais restritas devido as obras de reestruturacdo e
preservagdo que a casa esta realizando para as comemoracdes dos 70 anos de Sangd de Mée
Maria. Devido a esse fato foi um momento mais intimo, a casa nao estava tdo cheia e a maior
parte das pessoas presentes era composta de filhos, netos e parentes consanguineos.

Ao chegar pela manha fomos recebidos com uma mesa maravilhosa de café da manha,
méae Maria, como sempre muito hospitaleira e afetuosa. Apos esse momento. deu-se inicio as
ritualisticas aos pés da arvore sagrada de Iroko, a emocao esteve presente em todos 0s
momentos em que pude prestigiar as celebracdes do 1° de maio, neste ano, porém, ainda mais
que nos outros, pois além da energia que tomava o local tinhamos dois Omo Orisas de Iroko
presentes com seus orisa na festividade o que tomou o ambiente de uma energia e emocao
muito fortes.

Todas as ritualisticas realizadas aos pés de Iroko foram lindas, com pedidos de
benesses, longevidade, cura, expansao e unido. Mae Maria mais uma vez falou sobre o amor
aos Orisas, narrando suas historias, relembrando feitos da época em que seu avd, Cristovéo de
Ogunja, estava neste plano, reafirmando ali ao pé da gameleira ancestral, plantada por ele,
seus desejos e comprometimentos com a ancestralidade. Todos dangamos em volta da arvore,
felizes, irradiados por uma energia indescritivel.

Apoés essa parte da celebracdo nos dirigimos ao saldo principal, onde ocorrem as
cerimodnias publicas, e 14 no saldo engquanto Iroko dava seu rum, fomos agraciados com a
presenca de Osun de M&e Maria, nesse momento varios outros Orisds chegaram. OsUn dangou
lindamente pelo saldo, feliz, honrada, por naguele dia, sua também filha dileta ter por mais um
ano cumprido o desejo de sua ancestralidade.

Osun bailava pelo saldo, parecendo deslizar de um lado a outro, abencoando todos
aqueles que colocavam as suas cabecas no chédo diante da divindade. Osun me deu um abrago
tdo apertado, passou a méo pela minha cabega e no meu coragéo, me dizendo que eu seguisse
firme, que as aguas me banhariam até os objetivos. Naquele momento eu me lembrei do inicio
desta pesquisa e de como os Orisas tém sido suporte até este momento, me trazendo forca,
persisténcia, diante das lutas e adversidades que todo pesquisador negro, de origem pobre,
gay, periférico, e no meu caso Babalorisa, enfrenta para concluir seus trabalhos e pesquisas
académicas.

Apds esse momento, nos dirigimos para o espaco de convivéncia onde sdo realizadas

as refeicOes, e la foi servida uma comida de terreiro deliciosa, bem preparada, com todos os
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irmdos presentes, em harmonia. O dia estava especialmente bonito, o sol raiava em meio da
copa das arvores sagradas. Em um determinado momento uma moca precisou ser auxiliada,
pois estava se sentindo mal. Osun a pegou pelo braco, como uma mae pega um filho e a levou
até a arvore de Iroko. Embaixo da arvore sagrada, Osun fez todas as ritualisticas que eram
necessarias naquele momento, para que aquela filha ficasse bem e restabelecida.

No mesmo instante, alguns Orisas também vieram a terra para assegurar e auxiliar no
momento, garantindo que tudo corresse bem. ExU e Yansa, apos o término dos trabalhos
abracaram a todos os presentes, cada abraco era como um ebd, uma grande limpeza. Foi lindo
e inesquecivel tudo o que foi vivenciado naquele dia. No fim do dia, apds todas as cerimonias,
nos abracamos e louvamos cénticos tradicionais da Nagdo Efon e mais uma vez reafirmamos
a importancia dos Orisas em nossas vidas e do culto as ancestralidades divinizadas como

continuidade e manutencdo do asé e da nossa cultura.

Figura 21- Minha foto aos pés de Iroko, no dia 1° de maio de 2024.

159



Figura 22- Orisas dancando no saldo.
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Fonte: Acervo pessoal
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Figura 23- Crianga de Asé.

Fonte: Acervo Pessoal.
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Figura 24- Filhos aos pés de Iroko

Fonte: Acervo pessoal.

Nas diversas ocasifes em que circulei pelo terreiro e nas conversas que realizei com o0s
filhos e filhas da casa era muito notorio o orgulho, o sentimento de pertenga das pessoas,
sejam Yawos, Egbomis, Sacerdotes e Sacerdotisas com casa aberta, em pertencer a casa
matriz da Nagdo Efon. Pessoas que resistem e possuem um papel de protagonismo, trilhando
caminhos de expanséo espiritual em meio aos processos de opressao e intolerancia pelas quais
adeptos das religides de matriz africana estdo sujeitos a passar.

Inclusive, ao longo da construgdo desta pesquisa, houve um avanco da fac¢do do
narcotrafico que nao permite o culto de matriz africana, expulsa e persegue seus adeptos, nas
proximidades do Asé Pantanal, por esse motivo, visando a seguranca, alguns dos filhos e
filhas entrevistados tiveram os seus verdadeiros nomes preservados e substituidos por nomes
de origem africana. Infelizmente esta € uma realidade que vem tendo avangos ao longo dos
anos, e nos ultimos ultrapassando as fronteiras dos morros e favelas cariocas e ganhando
também as ruas de alguns bairros da Baixada Fluminense.

O capitulo final, do presente trabalho, apresentou os espacos sagrados de geo-

ancestralidades que se encontram preservados dentro do Asé Pantanal. Tais elementos
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corroboram para a recuperacdo da memoria historica, sem deixar de conecta-la ao contexto
atual, urbano, e de avanco de violéncia local, nos quais 0 Asé esta inserido.

Nesse sentido, o diario de campo originado a partir das minhas visitas e entrevistas
realizadas no Asé, trouxe reflexdes de extrema importancia que colaboraram com a
apresentacdo dessas trajetorias dos filhos e filhas da casa, que assumem representacfes e
protagonismo dentro desse espaco, que € um territério sagrado e simbélico.

Neste capitulo vimos, portanto, como funciona um geossimbolo na pratica, isso vai de
encontro as ideias de Bonnemaison (2002) e Corréia (2008) sobre o que é a marcacdo do
territério semiografado que constitui paisagens através de criacdes realizadas na diaspora por
meio da imaginacdo geogréfica dos povos tradicionais, consolidadas como geossimbolos
fixos, repletos de sentidos e importancia no fortalecimento da identidade cultural dos filhos e

filhas do Asé Pantanal.
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Consideracdes finais

Diante da riqueza e complexidade das préticas culturais, religiosas e sociais que se
entrelagam na realizacdo das atividades nas comunidades tradicionais de terreiro,a
interdisciplinaridade desempenha um papel essencial no contexto desta pesquisa, pois permite
que diversas areas do conhecimento, como a historia, geografia, antropologia e estudos
culturais, se integrem para oferecer uma compreensdo mais abrangente e profunda dessas
culturas, promovendo a integracdo de perspectivas.Esse movimento interdisciplinar também
no campo académico é de fundamental importancia para a elucidacdo e aprofundamento de
novos conceitos que ainda ndo foram abordados sobre o tema, trago como exemplo
relacionado ao presente trabalho o conceito de geo-ancestralidade.

O conceito de geo-ancestralidade, central nesta pesquisa, é analisado a partir de um
conjunto de roteiros, tessituras e trajetorias tragadas por pessoas que continuam a perpetuar e
praticar a manutencdo de tradi¢Ges ancestrais. Este conceito reforca o elo entre a historia dos
ancestrais e do povo negro, destacando o processo de transmissdo e ressignificacdo de
reterritorializacdo que se inicia em outro local, em outro tempo, e que atravessa o tempo para
preservar a historia e a cultura dos adeptos dessa Nacao e de outras Nacdes.

Este processo € culturalmente muito rico, pois traz e preserva diversas nogdes praticas
de preservacdes ancestrais, e cuidados coletivos e individuais. Este resgate reforga as nossas
percepcOes acerca de toda a cultura afro-brasileira. O Asé Pantanal, por exemplo, é um
terreiro que atualmente se destaca como um simbolo da Nagdo no Brasil. Quando se adentra
nesse local, mesmo estando em uma area urbana, a sensacdo € de um retorno ao tempo dos
ancestrais, ao tempo dos fundadores, as pessoas que resistiram cuidadosamente para que o
Asé, a histéria dessa Nacdo e os feitos das pessoas importantes para a constituicdo do
candomblé de tradi¢do Efon no Brasil se perpetuasse.

Em meio ao processo de realizagdo desta pesquisa, que iniciou em meio a pandemia da
COVID-19 e isolamento social, encontrei desafios relacionados a estigmatizacdo para
encontrar conceitos que se enquadrem diante das subjetividades do tema. E de fundamental
importancia que mais pesquisas abordem adequadamente as multiplas dificuldades que
carregamos a partir dos processos de opressao as nossas identidades.

A pluralidade muitas vezes ndo é lida como poténcia ou categoria de saberes que
precisam ser resguardados, valorizados e respeitados. Inclusive encontramos dificuldade de
validacdo da relevancia de nossas pesquisas, por meio de uma narrativa hegemdnica. Dentro

de um programa em Relacdes Etnico-raciais ¢ de fundamental importancia que se tenham
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mais pesquisas e produgbes académicas que tratem com respeito e olhar mais sensivel as
pesquisas que emergem a partir das cosmovivéncias de povos tradicionais, que deixam de ser
objetos de pesquisa para se tornar sujeitos das mesmas, criando assim um cenario favoravel ao
fortalecimento para as construg@es relacionadas ao debate étnico-racial no Brasil.

As dimens0es territoriais e todas as simbologias presentes nesse local sdo questdes
muito fortes e de singularidade significativa. E um espaco onde se retinem diversos aspectos
culturais que compdem a proposta e a percep¢do que a pesquisa traz, que denomino de geo-
ancestralidades. Atraves dos caminhos percorridos desde a entrada do terreiro até as diversas
composicdes e configuracBes que se manifestam na vida dos adeptos e dos visitantes que
prestigiam essa Nagdo, o trabalho demonstra elementos configurativos territoriais muito
importantes para o processo de manutencao e ressignificacao historico-cultural.

A conclusdo da pesquisa é vista dentro da tematica abordada e trazida como proposta
interpretativa de um processo ciclico, que ndo termina, mas que adquire novos agentes e
personagens que se aglutinam a esse processo de memorizagdo, preservacdo cultural e
religiosa. Este ciclo d& seguimento a uma grande e rica linha de ancestralidade, onde os
personagens sdo rememorados, ressignificados e compdem o grande DNA do candomblé
|Efon.

Para ampliar ainda mais esta discussdo, € importante considerar como a
interculturalidade pode aprofundar nosso entendimento dessas dinamicas culturais. Podemos
explorar como a histéria oral e as tradigdes narrativas afro-brasileiras desempenham um papel
crucial na preservagdo da memoria coletiva e da identidade cultural. A geografia cultural pode
ajudar a mapear 0s espagos sagrados e suas importancias simbdlicas, enquanto a antropologia
da religido pode oferecer insights sobre os rituais e praticas religiosas que mantém essas
tradicdes vivas.

Além disso, o estudo sobre o processo de integracdo comunitiria pode ser
aprofundado, examinando como as comunidades afro-brasileiras criam espacgos de resisténcia
e autonomia cultural em um contexto historico de opressdo e marginalizacdo. Estudos de
didspora e resisténcia cultural podem fornecer uma base teérica para entender como essas
comunidades mantém e reinventam suas identidades culturais ao longo do tempo. A
interdisciplinaridade, nesse sentido, oferece uma abordagem rica para o estudo dos terreiros,
promovendo um enriquecimento no campo dos estudos académicos, além da maior
valorizacdo e respeito pela cultura dos povos tradicionais.

A ressignificacdo e reterritorializagdo também merecem uma anélise mais detalhada,

considerando como as tradigbes sdo adaptadas e transformadas em novos contextos e como
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esses processos contribuem para a continuidade e vitalidade da cultura afro-brasileira. Teorias
de identidade cultural e memoria coletiva podem ser aplicadas para explorar como as
comunidades reconstroem suas historias e praticas em novos ambientes.

Por fim, é essencial reconhecer o papel dos espacos sagrados, como o terreiro Asé
Pantanal, na manutencéo e transmissdo das tradi¢cdes culturais e religiosas. Esses locais ndo
sdo apenas fisicos, mas simbolizam a convergéncia de histéria, memoria e identidade cultural.
A antropologia religiosa, com seus estudos sobre rituais e espacos sagrados, pode oferecer
insights valiosos sobre a importancia desses lugares na vida das comunidades afro-brasileiras.

A analise deste territorio transposto da Africa, materializado em terras brasileiras,
realizada a partir do levantamento etnogréafico evidenciou como os membros 11é Oglin Anaeji
Igbele Ni Oman assumiram ao longo dos anos um papel ativo na manutencao das tradi¢cdes do
Asé e da Nacdo Efon, em meio aos processos de re(territorializacdo), partindo do continente
Africano para terras baianas e posteriormente para o Rio de Janeiro. Os espagos ritualisticos
apresentam uma geografia sagrada, construida pelos antepassados e que se mantém viva até
os dias atuais, através do culto a ancestralidade.

As memorias foram preservadas no decorrer dos anos atraves dos itans, ritos, dancas,
canticos, ritmos e linguagens, ressignificados por meio do culto ancestral, preservando a
identidade, por meio da internalizacdo dos papéis identitarios que definem os modos de
pensar e vivenciar as realidades nesses espacos.

Ao longo dos anos, os processos de resisténcia a cultura hegemdnica foram
fundamentais, a comunidade resistiu bravamente as tentativas de silenciamento e apagamento
de sua cultura, impostas por tais narrativas, em meio as adversidades econémicas e sociais
que impactaram essa comunidade em varios momentos. O apagamento cultural dentro dos
terreiros de candomblé é um processo em que a cultura dominante marginaliza e suprime suas
préaticas e identidades culturais.

No Rio de Janeiro, nos ultimos anos, esse apagamento também se materializou em
forma de ataques fisicos, vandalismos e incéndios. Tais ataques possuem a intencionalidade
ndo somente de destruicdo dos territorios sagrados, mas também a intimidacdo e
desvalorizacao dos povos tradicionais.

Nesse sentido, 0s processos internos de organizacdo comunitaria contribuiram, além
da manutencéo da cultura, para a criagdo de um espaco de impacto para a comunidade, de
pertencimento e construcédo de identidades, utilizando de estratégias de transmissao de saberes
ancestrais que seguem sem perder a esséncia em meio as adaptacdes e manutencles
necessarias dentro do contexto contemporaneo.
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Em resumo, a pesquisa destaca a importdncia da interdisciplinaridade para
compreender a complexidade das tradigdes afro-brasileiras e como elas sdo preservadas e
transformadas ao longo do tempo. Ao conectar o conceito de geo-ancestralidade com uma
variedade de campos académicos e teorias interdisciplinares, podemos obter uma
compreensdo mais profunda e holistica da importancia dessas tradi¢fes e da riqueza cultural
que elas representam, ampliando o estudo das interacdes culturais e como elas moldam a
identidade afro-brasileira, reconhecendo a importancia da historia oral e das tradi¢Ges
narrativas na preservacdo da memdria coletiva, investigando a importancia simbodlica e
cultural de espacos sagrados como o do Asé Pantanal.

Pesquisar sobre geo-ancestralidades, re-existéncias e memarias dentro do universo das
comunidades tradicionais de terreiro, se apresenta como um campo emergente que busca
compreender a relacdo entre a identidade cultural e ancestral de povos tradicionais e seus
territérios. Esta abordagem interliga estudos geogréaficos, histdricos, antropoldgicos e
culturais, oferecendo uma visao interseccional das conexdes entre 0 espaco, a memoria e a
identidade.

Os rumos futuros desta pesquisa levardo em consideracdo as inovacdes teoricas,
metodoldgicas e aplicativas, visando a integracdo de estudos sobre memoria coletiva e
espacialidade, investigando como as narrativas ancestrais sdo situadas e transmitidas através
das geracdes. Este enfoque podera revelar novas perspectivas sobre a construcdo da
identidade cultural e a resisténcia ao apagamento histérico.

O presente trabalho, reafirma a necessidade de um olhar sensivel e plural as tradi¢des
culturais e religiosas afro-brasileiras, promovendo a valorizacdo e preservacdo de uma
heranca rica e diversa. O enfoque nas geo-ancestralidades tem o potencial de revelar
profundas conexdes entre territorio, identidade e cultura, contribuindo para a valorizacao e a
preservacdo das tradicOes ancestrais, com avangos teoricos e metodologicos, e um
compromisso com a ética e a colaboracéo, este campo emergente pode desempenhar um papel

crucial na promocéo de sociedades mais justas, com equidade e sustentaveis.
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