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Em nome das deusas pretas:
a festa das divindades femininas no Candomblé de uma casa-de-santo em Contagem
(Minas Gerais, Brasil)

Igor Maciel da Silva®

Resumo: Objetiva-se neste artigo, relatar sobre a festa dedicada as divindades femininas do
Candomblé de uma casa-de-santo de nacdo Angola, localizada em Contagem, Minas Gerais,
Brasil. A metodologia empregada foi o trabalho de campo, em que se presenciou 0S
antecedentes, o durante e o depois da festa dedicada a essas divindades. Optou-se por dialogar
com entrevistas realizadas com os membros da casa; identificando-os apenas pelos seus
cargos. Como consideracdo central, para além da narrativa sobre a cerimonia, percebeu-se que
mesmo a referida casa sendo de matriz Angola, ou seja, adepta as praticas da “nacdo” banto,
as referéncias que os presentes fazem as suas divindades dentro do recinto, aludem a crenca
da “nacdo” nago, ou seja, aos Orixas.

Palavras-chave: Candomblé; Divindades femininas; Nacdo Angola; Contagem; Histéria
Oral.

Abstract: Objective in this article, reporting on the festival dedicated to female deities of
Candomble a nation of home-de-santo Angola, located in Contagem, Minas Gerais, Brazil .
The methodology used was the field work, which witnessed the background, during and after
the festival dedicated to these deities. We chose to dialogue with interviews with members of
the House; identifying them only by their positions. As a central consideration, in addition to
the narrative of the ceremony, it was noted that even the said house being Angola matrix, ie
adept practices of "nation" bantu, references to the present make their deities within the
grounds, allude to the belief of "nation™ Nago, ie the Orishas .

Keywords: Candomblé ; Female divinities ; Nation Angola ; Contagem; Oral history.

On behalf of the black goddesses : the feast of female deities in Candomblé a house-of-
saint in Contagem (Minas Gerais, Brazil)
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Introducéo

De acordo com Lody (2015), “o Brasil foi o maior importador de escravos das
Américas”. Estima-se que em média, 10 milhdes de africanos foram “arrancados de suas
terras e de suas familias”, vindo para o Brasil em torno de “6 milhdes de africanos em

condicdo escrava”.

Ja existia escraviddo na Africa antes da chegada dos portugueses, porém,
com caracteristicas especificas. Os cativos eram prisioneiros de guerra que,
de diferentes maneiras, se incorporavam ao grupo que 0s capturava. Mas a
escraviddo imposta pelos europeus foi diferente e diversa. Ela passa a marcar
um importante setor do trafico mercantil, sendo um dos mais rentaveis
negdcios do comércio colonial: o comércio de seres humanos. (LODY, 2015,
p.17)

Verger (2012, p.19), disserta que as primeiras experiéncias de trafico de africanos
aconteceu no “Novo Mundo em 1502, em virtude de um edito real que permitiu o transporte
de escravos negros da Espanha para Hispafiol (que, mais tarde, de tornou Republica
Dominicana e Haiti)”. A justificativa para a autorizacdo do trafico de africanos se apresenta
na reflexdo de que os indios passavam pelo momento de catequizagdo, e “ndo resistiam a0s
trabalhos agricolas” (p.19).

Somente os indios dos altiplanos do México e do Peru eram agricultores e
puderam dobrar-se ao regime imposto pelos conquistadores europeus. Em
todas as demais regides os indios eram seminémades que viviam da caca, da

pesca e da colheita. Estavam pouco preparados para dar conta dos trabalhos
agricolas que deles se exigiam. (VERGER, 2012, p.20)

Ao passo que, 0 povo africano parecia se adequar melhor ao trabalho agricola aqui
imposto, e segundo as reflexdes de Verger (2012, p.20) acerca dos escritos de Chateaubriand,
este diz que “os negros aceitavam o cativeiro”, e os indios, “preferiam a morte a escravidao”.

As principais rotas de escravizacdo foram a costa ocidental do continente (Senegambia
e Alta Guiné); golfo do Benim, costa oriental, chegando ao sul do territério de Mogambique,
sendo explorada também a “area centro-ocidental, localizada na Africa centro-atlantica ou
austral, no Congo, com os povos malembo e andongo, e em Angola, com os povos luba,
lunda, cazambe, matamba, cassange”. (LODY, 2015, p.17)

“No inicio de sua permanéncia for¢cada nas Américas, tudo os separava, tudo os

afastava uns dos outros” (VERGER 2012, p.20). Porém, pelo fato de “as identidades africanas
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serem construidas, e muitas vezes justificadas, em bases sagradas” (LODY, 2015, p.19),0
agrupamento de africanos de regides (“nac¢des”) diferentes, mesmo as que poderiam ter
duelado pelas conquistas de terras no passado e se tornaram inimigas, aqui, muitas vezes se
encontravam vivendo juntos “nas mesmas fazendas e engenhos”. (VERGER, 2012, p.20)

Ao temerem levantes e revoltas destes povos, que poderiam querer continuar suas
guerras no ambito privado que agora se encontravam, o governo brasileiro “encorajava 0s
batuques, divertimentos organizados pelos negros nos dias de descanso. Eles se agrupavam e
retomavam, com a consciéncia de suas origens, sentimentos de orgulho de sua prépria
“nagdo”. (VERGER, 2012, p.20)

A constituicdo destas sociedades de divertimento teve como resultado mais
claro manter o culto as divindades africanas. Todos esses negros haviam sido
batizados, mas permaneciam ligados a suas antigas crengas. Suas cantigas e
suas dancgas, que aos olhos dos senhores pareciam simples distracdes de

negros nost?lgicos, eram, na realidade, reunides nas quais eles evocavam 0s
Deuses da Africa. (VERGER, 2012, p.23)

No continuo da nova forma de convivéncia, os saberes das diferentes “nagdes”
africanas foram compartilhados, formatando uma nova Africa no Brasil. Segundo Lody
(2015, p.19):

O Brasil, pode-se dizer, é um pais biafricanizado: inicialmente com a
chegada do homem portugués africanizado, e, em seguida, com o contato
direto com as regides do continente africano. Tantas culturas africanas se
relacionaram e, assim, estabeleceram processos interafricanos de trocas e de

convivéncias multiculturais, gerando um rico e dindmico elenco de
identidades [africanas].

O que se refletiu nos sentidos e nos modos dos fazeres de muitos cultos brasileiros, ou
como conhecidos, cultos afro-brasileiros, que se formataram no pais: Calundus, nome
genérico usado até o final do século XVIII para designar qualquer culto de origem africana
(PARES, 2006); o Batuque nos Estados sulistas; Tambor de Mina do Maranhdo; a Umbanda
gue tem muitos adeptos no Sudeste e o culto Xangd do Nordeste (SANTOS, 2008).
Entretanto, o maior exemplo de pratica afro-brasileira é o Candomblé, “ritual cerimonial dos
nagd”. (VERGER, 2012, p.23)

Dentre as praticas do Candomblé mais citadas no Brasil, trés sdo elas: da nacdo Jeje
Mahi, em que se cultua os Voduns, Ketu (yorubd), com o culto aos Orisas ou Orixas, e

Angola, aos NKkisses.
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A principal diferenca entre o culto Ngola e o culto Nagd/ lyoruba estéo
destacadas em forma de culto, divindade, dialeto e costumes. As divindades
Angola kongo ou Kongo Ngola sdo particulas de energia trazidas da esséncia
da natureza, tais como o rio, o0 oceano, o fogo, a pedra, a terra, 0 som, o ar a
guerra dentre outras formas. A principal caracteristica da divindade
Nag6/lyoruba é que sdo ancestrais divinizados, lya Mi Osun seria uma deusa
gue passou pela terra em forma de ser humano e se transformou em uma
divindade por ter feito algo a alguém ou a alguma regido e isso a
transformou em uma forma divinizada de ser, fazendo com que o culto a ela
fosse ligado a forma com que ela se apresentou enquanto esteve em vida
terrena, isso a milhares de anos?.

N&o existem diferencas claras sobre estes trés tipos de cultos. Acontece que mesmo
em Angola se cultuando os Nkisses e em Jeje Mabhi, se cultuando os Voduns, a referéncia que
se faz a0 nome de suas divindades dentro das casa-de-santo sdo na maioria das vezes como
Orixas®.

Talvez, umas das justificativas historicas para isso seja o fato de o trafico para o
Brasil, de cativos yorubas ter recebido grande estimulo apds 1846, com “a nova politica de
livre-escambo e a nova lei sobre o agucar”. Um dado numérico presente nas pesquisas de
Pierre Verger (2012, p.23), “baseado nos contratos de compra e venda de escravos, entre 1838
e 1860, extraidos do Arquivo Municipal da cidade de Salvador (Bahia)”, indica a presenga de
2.049 africanos de origem nago (yoruba), afirmando que “os Nagos exerceram uma influéncia
cultural mais forte” do que os bantos, por exemplo. Estes ultimos correspondentes a regido de
Angola.

Assim, mesmo objetivando-se neste artigo, apresentar a rotina de uma casa-de-santo,
localizada em Contagem (MG), cuja orientacdo se faz pela regido africana de Angola,
narrando a rotina da casa no dia das cerim6nias dedicada as divindades femininas (Muhatas),
apresentar-se-a na escrita a nomenclatura Nag6é, nao sé pela sua influéncia nas praticas nessa
outra “na¢do”, mas também pelo fato de seu linguajar estar presente na rotina dessa casa.

A oralidade é considerada a principal responsavel pela perpetuacdo dos cultos afro-
brasileiros. Diferentemente de muitas religiGes e/ou praticas de carater religioso, o candomblé

ndo possui nenhum livro sagrado como base, e sim, apenas a memdaria dos que perpassam aos

2Trecho da entrevista com Filho-de-santo.

3Faco essa reflexdo apds muito didlogo com iniciados em Angola e Jeje Mahi e também com leituras sobre as
devidas nagdes. E muito comum ler ou escutar frases como: “sou do Nkisse Lemba. O Oxala de Ketu”, etc. E
também, vale ressaltar que os Voduns de Jeje Mahi se fazem presentes nos cultos banto e nagd: Nana Buruque,
Omolu, Oxumaré, e Iroco sdo os principais exemplos e serdo melhor apresentados no texto.
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modos do fazer para “o santo”. Por isso, sua presenca neste relato é considerada de suma

importancia.

Na sua opinido, porque a presenca da cultura Bantu é tdo grande no Brasil e
em outros terreiros de nacbes diferentes (ex de se tratar o Nkisi como
Orixa)?

Na verdade é uma questdo historica e por vezes tradicional, os primeiros
negros que foram escravizados eram da regido do Kongo com cultura Bantu.
Estes foram descaracterizados pela escraviddo, em uma tentativa de
manterem vivas algumas tradices o povo de cultura Bantu se uniu aos
negros que chegaram depois, estes tinham costumes e cultura diferentes,
eram da regido de Ketu, falavam outro dialeto e cultuavam outras
divindades. Essa busca pela sobrevivéncia é presente até hoje nos terreiros
de candomblé porque houve uma troca de informagdes e os negros trazidos
primeiro que haviam montado suas rogas de santo, denominados Moxi
Kongo, foram morrendo por inumeros fatores, as sobrevivéncias dos negros
de regido Ketu eram de grande maioria mais presente. Por esse fato hoje em
dia existe essa aglutinacdo de culturas®.

A festa

Sébado, 12 de dezembro de 2015. Cheguei a casa-de-santo as oito horas da manhg, a
festa estava marcada para as nove horas. Primeiro deve-se tomar banho de erva, trocar a
“roupa da rua” por vestes brancas: cal¢a branca e blusa branca para os homens; mulheres
devem trajar “pano-de-cabega”, que s&0 uma especie de turbante; blusa, pano-da-costa sobre a
blusa, saia, faixa angoleira® e calca por baixo da saia, tudo branco — é aconselhavel que as
mulheres entrem na casa-de-santo trajando saia ou vestido. Entrar de calca é considerado
afronto a sua condicdo de filha-de-santo, mesmo as que sdo iniciadas a Orixa masculino.
Roupas curtas ou de cor preta ndo sdo permitidas na casa.

Depois de tomado o banho cada um inicia a sua tarefa, que pode ser desde limpar as
“casinhas-de-santo”, lugares onde ficam os assentamentos das divindades; preparar o lanche,
etc. Um grupo esta fumando, outros varrem o quintal; fazem comida para servir aos Orixas
referentes a festa — esta festa, mesmo dedicada as divindades femininas de Angola (Muhatu),
tem como patrono o Orixa masculino Xangd, pois sdo suas mulheres e mée (lemanja) que
serdo celebradas. No culto nago, essa festa é conhecida como festa das Ayabas. Em Angola

simplesmente, festa das divindades femininas, ou no uso de um termo, que segundo entrevista

“Trecho da entrevista com Filho-de-santo.

Na Africa antiga, as mulheres usavam um pano sobre os seios e ventre, creditado a protecdo de seus 6rg&os
reprodutores, e também uma faixa de pano branca sobre o umbigo, para que “espiritos ruins” ndo habitassem sua
vulva, canal vaginal e Utero.
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com o Filho-de-santo foi abrasileirado de Nkisse e ndo é muito correto falar. Porém é usual:
festa das Nkissianas.

A Mie-pequena® enfeita o barracdo, local que segundo Verger (2012, p.24) é uma
“grande sala destinada as cerimonias publicas”: lacos e flores sdo dispostos em todo o ambito.
No vaso que estd sobre o “axé da casa”’, em volta dos atabaques®, até em vasos de plantas que
ficam na porta. A prioridade s&o para panos que sejam de cores e que contenham elementos
que facam alusdo as Ayabas, lansa (cores como marrom, cor-de-terra e vermelho; Borboleta
como simbolo); Oxum (dourado, amarelo e rosa e ilustragdes como margaridas, girassois e
peixes), lemanja (verde escuro, azul claro e prata. Elementos como peixes, conchas, estrelas-
do-mar e flores). E ressalta que o principal enfeite, que é o “axé da casa”, deve ser decorado
fazendo atribuicdo a Xangd (cores marrom e branca), pois “ele é o dono da festa”.

Sdo colocadas trés cestas em frente ao vaso que esta no “axé-da-casa”. Uma para
lansd, outra para Oxum, e a do meio para lemanja, porque a Mae-de-santo tem esse Orixa
como ajuntd®.

As cestas estdo ali para que cada membro da casa oferte presentes as divindades, e
junto facam-lhe pedidos e agradecimentos. Ali vao objetos considerados de carater feminino:
brincos, pulseiras, presilhas de cabelo, batom, creme, perfume, esmaltes, anéis e espelhos.
Segundo a Mae-de-santo, “tudo que remete a vaidade”. A semeste de obi, usada em quase
todos os rituais de Candomblé, também deve ser colocada por cada um na cesta que

corresponde ao seu Orixa ou ajunto.

®0s termos Mae-de-santo e Méae-pequena sdo termos abrasileirados. Em Ketu sdo conhecidas como lalorixas e
em Angola, Mametus (Mé&e-de-santo seria Mametu e Mae-pequena, Kota Ndengue, mas na rotina Mametu
aparece como um termo genérico, ou mesmo “Mae”).

0 “axé da casa” se baseia em um local que contém objetos que se acredita serem necessarios para fazer a
ligagdo com o divino, fortalecaem a casa e favorecem a vinda dos Orixas na “terra”.

8Instrumento musical/ ritualistico. Em Angola sdo conhecidos como Ngoma.

°Ajunté corresponde ao segundo santo do iniciado. Segundo a Mée-de-santo, todos devem ter um pai e uma mée
(Um Orix& masculino e um feminino), para equilibrar a vida do iniciado.
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Ofertas e sementes de obi
Arquivo Pessoal: Igor Maciel da Silva

lads batem cabeca/ ddo adobas®® diante as cestas. Durante a entrega, a Mae-de-santo
diz a uma das criancas que frequenta a casa que deveria entregar seus presentes e dar o adoba
de forma réapida, “porque homem tem que ser rapido, se ndo ¢ mulherzinha”.

Depois que todos entregam suas ofertas, devem estar com os “fios-de-conta” feitos de
migangas referente a seu Orix4 no pescoco, também conhecidos como “guias”. “Senzalas”!!

nos bracos, e para além, as mulheres devem estar com “pano-de-cabega”, pano-da-costa e

faixa angoleira.

OAjoelhar-se e descer ritmado em trés tempos com o apoio das maos sobre o chdo até encostar a testa no chio. A
sequéncia para descer é esta, porém se o filho-de-santo for de santa mulher deve acrescer o detalhe de cruzar
uma perna sobre a outra, uma de cada vez e inclinando o corpo ao mesmo tempo, como se mostrasse o Utero para
aquele/ o qué se cumprimenta. Quando o adoba é dado frente as Maes-de-santo levanta-se e beija suas maos,
pedindo a benca.

1Bracelete de palha-da-costa, blzios e migangas, que os iniciados com idade menor que a obrigacdo de sete anos
devem usar.

173



Vozes, Pretérito & Devir Ano 11, Vol. VI, N° | (2016)
Dossié Tematico: Histdria, Africa e Africanidades ISSN: 2317-1979

O xiré'? comega com as cantigas de Esu (Exu/NKkisse Ngira):

Esu é o mensageiro dos outros Orisa e nada pode se fazer sem ele. E o
guardido dos templos e das cidades. E a cdlera dos Orisa e das pessoas. Tem
um carater suscetivel, violento, irascivel, astucioso, grosseiro, vaidoso,
indecente. Os primeiros missionarios, espantados com tal conjunto,
assimilaram-no ao Diabo e fizeram dele o simbolo de tudo que é maldade,
perversividade, abjecdo e 6dio, em oposicdo a bondade, pureza, elevacao e
amor a Deus. Mas se Esu gosta de provocar acidentes e calamidades publicas
e privadas, desencadear brigas e mal-entendidos, se ele € companheiro
oculto das pessoas e as leva a fazer insensatas, se escita e atica 0s maus
instintos, tem seu lado bom e, nisso, Esu revela-se e, talvez, o mais humano
dos Orisa, nem completamente bom, nem completamente mau(...) Foi ele
quem revelou a arte da adivinhagdo aos humanos. (VERGER, 2012, p.121-
122).

Ogas®® nos atabaques, padé'* no centro do barracdo, vela branca e uma quartinhal®.
Mae-de-santo, Mae-pequena e Ekedis'® de um lado e iads'’ de outro, todos de pé. Os filhos-
de-santo estdo de cabeca baixa e ouve-se a Méae-de-santo dizer: “ndo se deve dangar para
Exu”.

A comida de Exu € jogada na rua de forma ritualistica e dancada. Este ato é intitulado
de “despachar Exu”. Segundo a Méae-de-santo, € apenas uma expressdo. Esse ritual é para que
Exu proteja a festa; no intuito de que ali entrem pessoas de boas intengdes. E para isso, “se
coloca Exu no portao, como protecao”.

A Mae-de-santo agora contém um pote branco de louca na méo esquerda que contém
em seu interior um p6 denominado Npemba. Em entrevista com a Méae-pequena da casa,

soube-se que:

Npemba ndo € um NKkissi e sim a representacdo do ar e da pureza. O
p6 de Npemba é soprado no barracdo e nos adeptos do Candomblé e
Umbanda para limpar e purificar o ambiente. A Pemba ou Npemba
por ser um pé sagrado e consagrado ao NKissi Lemba, e faz parte de
todas as “nac¢fes” para uso interno e em rituais.

125equéncia ritualistica de louvagdo aos Orixas dancada em roda, inicia-se cantando para o Orixa Exu e se finda
em Oxala. Em Angola denomina-se Sicassambi.

13Responsaveis por tocar as cantigas e atabaques, fazer sacrificios e cuidar das funcdes estruturais de uma casa-
de-santo. Em Angola denominam-se Kambonos ou Kambondos.

14Comida oferecida para Exu.

5Tipo de moringa, feita de ceramica, porém mais estreita e menor. Propria para colocar agua nos cultos afro-
brasileiros.

15Responsavel por dancar e cuidar da pessoa em transe com o Orixa. Em Angola denomina-se Makotas.
Mniciados no culto afro-brasileiro. Em Angola denominam-se Muzenzas ou Mona NKissi.
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Algumas cantigas sdo entoadas para Npemba. Um Oga canta a primeira frase e 0s
demais presentes repetem, sempre por trés vezes. Em certo momento, talvez uma cantiga
especifica, faz com que a Mée-de-santo, que contém o pd em mé&os, 0 sopre nos quatro cantos
do barracéo.

labs se abaixam, ajoelhados ao chdo e com a cabeca apoiada nas maos, em uma
posi¢do denominada “surrdo”, para que a Mae-de-santo possa lhes soprar o p6 por cima de
seus corpos. Todas as mulheres que estdo com “pano-de-cabega” os retiram como reveréncia
a Npemba.

A celebracdo a Npemba acabou e todos se levantam. Ekedis, iabs e Méaes-de-santo,
amarram novamente seus “panos-de-cabega”. Mulheres que possuem Orixa masculino podem
deixar uma das partes que compreende as pontas do pano para fora, em um detalhe que faz
alusdo a uma “orelha”. As de Orixa feminino podem deixar as duas “orelhas do pano-de-
cabeca” para fora.

Acredito que esse detalhe, aléem da relacdo com o tempo de iniciagdo no Candomblé,
pois sO as pessoas de mais de sete anos de iniciadas ou Ekedis € que podem fazé-lo, tenha
funcdo estremamente estética, pois 0 “pano-de-cabeca”, na nacdo Angola faz parte
exclusivamente da indumentaria feminina.

Contudo, vale ressaltar que outras questbes envolvendo a oposicao
masculino/feminino foram percebidas na casa. Em conversa com a Mé&e-de-santo soube-se da
existéncia de iniciadas em Orixas masculinos no recinto; e quando questionada sobre o fato de

se iniciar homens para Orixas femininos ela disse que “prefere nao fazer”.
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Filha-de-santo, de menos de sete anos de iniciada, paramentada perto da cesta de lemanja (“pano-de-
cabega”, pano-da-costa, fios-de-conta e senzala no brago).
Arquivo pessoal: Igor Maciel da Silva.

A parte dancada em roda do xiré se inicia, enquanto os Ogas cantam a primeira
cantiga, em uma sequéncia hierarquica, das Maes-de-santo aos iabs cumprimenta-se a porta
do barracdo; o “axé-da-casa”; 0s atabaques, e pede-se a benca aos iniciados mais velhos até os
mais novos em relacao a sua “idade-de-santo”. A reveréncia dos iads a esses lugares se difere
dos demais. Deve-se “bater cabega”.

O segundo Nkisse a ser louvado no momento do xiré é Nkossi, “Ogun entre 0s yoruba,
deus dos ferreiros e de todos aqueles que utilizam o ferro: guerreiros, cacadores, lavradores,
lenhadores, pescadores, cabelereiros etc”. (VERGER, 2012, p.151)

O terceiro é Katendé, “Osayin entre os yoruba, ¢ a entidade das folhas medicinais e
litirgicas. Sua importancia é primordial. Nenhuma ceriménia pode ser realizada sem seu
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concurso”. (VERGER, 2012, p.227). Quando se louva essa divindade, a Mae-pequena com 0
auxilio de uma Ekedi pegam uma cesta que contém folhas de arvores em seu interior e jogam-
nas por todo o barracéo.

Na sequéncia se louva Mutakalambd, “Ososi (Ox0ssi), quem torna as cacgadas
frutuosas e, em consequéncia, garante comida em abundancia” (VERGER, 2012, p.207) e
Ngongobila (Orix4 Logun Edé), considerado filho de Oxoéssi com Oxum, “apresenta a
particularidade de ser homem durante seis meses, periodo em que vive no mato e come a
caca; durante os outros seis meses ¢ mulher, vive na agua e come peixes” (p.213), dubiedade
essa creditada a influéncia de suas energias geradoras. Contudo, Ngongobila é uma divindade
de esséncia masculina.

Nzazi, proximo Nkisse a ser louvado, é associada a “Sango, 0 deus do trovdo dos
yoruba” (VERGER, 2012, p.307). Nzazi Luango também é reverenciado nesse momento;
Divindade controvérsia. Contudo, acredita-se ser muito préximo ao Orixa Ayra ou mesmo
Aganju, que é citado por Verger (2012, p. 295), como “sobrinho de Sango, ligado ao culto do
trovao”.

Em seguida Kavungo, associado ao Vodun Sapata, “responsavel pela variola e pelas
doencas contagiosas, porém seria mais exato chama-lo de divindade da terra. A variola é a
punicao infligida por ele aqueles que o desrespeitam” (VERGER, 2012, p.240).

Kitembu ou Tempo, é considerado a energia patrona da nacdo Angola. A origem do
culto a essa divindade vem do culto Jeje Mahi do culto as arvores. Mesmo com controversias,
apoiado em Verger (2012, p.517), os indicios sdo de que o culto a esse VVodun é o culto que se
faz sobre Loko, uma espécie de arvore sagrada, em que apenas € encarada assim quando serve
de assento a uma divindade qualquer.

No Brasil, conhecido como Iroco pelos nagds, “até certo ponto parece estar ligado a
Esu Elegbara” (p.519). Essa designagdo parece ter se originardo de uma espécie de gameleira
muito presente na Bahia. Divindade também controvérsia e misteriosa, como o proprio
fendmeno natural, tempo. Seu simbolo em Angola, para além da gameleira, como cultuado
pelos nagds, se faz em uma bandeira branca, firmada perto de seu assentamento.

Angord, representado também como o Vodun Dan, “que entre os yoruba recebe o
nome de Ossumare” (VERGER, 2012, p.235):

é representado na forma da serpente arco-iris e suas fungdes ndo sdo faceis
de definir, pois elas sdo multiplas. Dan é o simbolo da continuidade. E
representado como a serpente que morde sua propria cauda, formando assim
um circuito fechado. Simboliza também a forca vital, do movimento, de tudo
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que é alongado. E, ao mesmo tempo, macho e fémea. Ele sustenta a Terra e a
impede de desintegra-se. E a riqueza e a fortuna. (VERGER, 2012, p.232)

Matamba, Kaiango, Bamburucena, sdo divindades associadas aos ventos. Contudo,
segundo Verger (2012, p.385) é a mulher do trovao e 0 vento € apenas 0 seu mensageiro.

Kissimbi, € associada a Osun (Oxum), segundo Ortiz (1951, p.247, apud Verger, 2012,
p.402):

E uma divindade como Afrodite — alegre, atraente, “falaguera”, “tippa” e até
mesmo “depravada”. A deusa do amor, da elegancia, da luxuria e do luxo.
Nascida na montanha, proximo das fontes que jorram de elevadas rochas. E
a deusa dos rios, dos lagos, da agua doce e de todas as doguras. E também a
deusa do ouro, cujas pepitas encontram-se entre 0s seixos e a areia do rio, e
com as quais se enfeita como se fossem joias, pois € muito vaidosa. Ao
manifestar-se, ri como Yemanja e gira, porém com menos amplitude, como
os redemoinhos das aguas e do rio. Em seguida, sua vaidade a faz encarar as
pessoas com desprezo, pentear as ondulagdes de seus cabelos diante do
espelho das aguas e ajeitar seus colares e pulseiras, com que se adorna.
Algumas vezes carrega um Agbebe'® de sua cor, que é amarela como a
margem arenosa dos rios. Ela se veste com uma roupa amarela cujo cinto
traz no centro uma placa.

Samba, associada a Yemonja (lemanja), segundo Verger (2012, p.295), “¢ a divindade
das 4guas doces e salgadas. E o mais poderoso de todos os Orisa; 0s outros Orisa dependem
dela porque ela ¢ a agua e nada se pode fazer sem agua”.

Nzumba “tem dominio em mangues, na lama e também na vida p6s morte do Vumbi
(espirito desencarnado)”, € associada ao Orixa Nana Buruku (Nana Buruque), “senhora que
tem o dominio no mundo dos mortos”?®.

Segundo as pesquisas de Verger (2012), Osala (Nkisse Lemba), e Osagiyan (Nkisse
Lembadilé/ Kassuté) sdo todos eles formas de Obatala (criador do mundo. Em Angola
denominado de Nzambi), “sdo todos eles deuses ligados a ideias de criagdao” (p.421).

Cada membro da cerim6bnia possui seu Orixa regente. Durante o Xiré, comeca-se a
saudar cada Orixa e os ia0s, filhos da divindade que est4 sendo saudado deve “bater cabega”
na porta, no “axé da casa”, nos atabaques e diante os pés das Maes-de-santo e pedir a bencéo
delas, beijando suas méos, mesmo tendo feito esse ato no momento inicial do xiré dangado.

Os iads que ainda ndo completaram sete anos de iniciados, e/ou que ndo tenham

passado novamente pelos processos ritualisticos, denominados “obriga¢des”, quando

18Espécie de espelho.
19Trecho da entrevista com Filho-de-santo.

178



Vozes, Pretérito & Devir Ano 11, Vol. VI, N° | (2016)
Dossié Tematico: Histdria, Africa e Africanidades ISSN: 2317-1979

completou um, trés, cinco e sete anos, devem se agachar no barracdo quando os atabaques
param de tocar durante o xiré. Isso também vale para os ndo-iniciados.

Quem tem a “obrigagdo” de sete anos e as demais, que acontecem ap0s quatorze e
vinte e um anos de iniciado, fica de pé durante a cerimdnia e podem permanecer de sapatos
durante todo o xiré, o que ndo vale para os de menos idade ritualistica.

No momento do xiré os ritmos tocados sdo: Kongo, Kabula, Monjolo e Barra-vento. E
diferentemente da nacdo nag6 que usa o auxilio de uma varinha para tocar os atabaques, em
Angola se toca apenas com as maos. Todos cantam e cada um se conecta com sua crenga
mediante a danca em roda, adobés, até que a Mae-pequena que é de lansd entra em transe — 0
que é muito festejado pela casa. Na sequéncia todos os iads iniciados também entram em
transe.

Nesta casa ainda ndo se iniciou Oxum e Xangd, mas nem por isso a festa deixa de
acontecer. A iniciada em lemanja em transe, danca, e na sequéncia hierarquica dos inciados,
Logun Edé, Nana Buruque, Ossain e Ayra.

H& um iniciado em Oxaguid em transe. Contudo, é necessario que as cestas sejam
entregues pelos Ogés fora do terreiro, aconselha a Mée-de-sato. “Em lugar que tenha agua, a
de Oxum e Iemanja. A de Iansa seria bom se fosse deixada em um bambuzal”, aconselha ela.

Os Ogas voltam, convidam Oxaguid para dangar para findar o xiré. As Ekedis fazem
com que os Orixas despossuam seus iniciados em um comodo atras do barracdo, denominado
sabaji. Estes “acordam”, voltam para o barracdo, pedem a beng¢do dos mais velhos e se
abracam; trocam as roupas e celebram o fechamento do calendario festivo da casa?® com um

grande almoco.

Consideracoes

Através do trabalho de campo na referida casa percebeu-se que o Candomblé aqui
praticado parece nascer da miscigenacdo ndo somente entre africanos e brasileiros, mas

também das proprias praticas africanas.

200 calendario dos terreiros sdo flexiveis, as festas acontecem mediante a comemoracéo de acontecimentos como
a iniciacdo de um membro, anos de iniciacdo das Maes-de-santo, etc. O calendéario dessa casa basicamente
possui algumas festas em meses ja acordados. De fevereiro a maio a Méde-de-santo diz que “toca Umbanda”, pois
ela e a Mae-pequena comegaram sua vida religiosa nessa pratica. Segundo ela, tocar umbanda em uma casa de
Candomblé é bom para que os adeptos desenvolvam sua espiritualidade. Entre os meses de agosto e dezembro as
festas sdo dedicadas aos Orixas: Agosto o Kukuana, ou o Olubajé dos nagos. E uma celebragio ao Orixa Omolu.
Setembro a festa dos Erés, ou popularmente conhecida como “Festa de Cosme e Damido” e em dezembro a festa
das divindades femininas e Xang6.
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Se sdo Orixas, NKkisses ou Voduns ndo se sabe ao certo. Apenas é perceptivel que os
modos de se aludir sdo afins. Outros trabalhos certamente poderd nascer a partir dessas
consideracOes. Talvez seja cedo para afirmar o Candomblé como uma sé nacéo e partindo de
uma so orientacdo, como € o caso da prevaléncia do termo Orixa. Pois o fundamento dessas
préaticas para além do barracdo podem ou ndo se diferenciar. O que ndo é assunto para o
ambito académico, acredito.

Asssim, mesmo os Orixas considerados como nagos, estdo em uma casa de influéncia
banto, assim como os Voduns de Jeje Mahi estdo nas casas nagfs e bantu. Esse artigo se
mostra apenas como um dialogo a afirmagdo de que no fundo os credos se parecem, e
sobretudo, pode ser que nos levem a um fim comum, que é o de acreditar.

Makuiu! (Benca!)
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