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Resumo: Este trabalho se inspira em Walter Benjamin (1892 - 1940), no ensaio
"0 narrador”, que discute como a arte de narrar e transmitir conhecimento de
pessoa a pessoa estava em declinio no momento em que a experiéncia coletiva se
enfraquecia (sociedade tradicional) e abria espaco a experiéncia individual/solitaria,
propria da modernidade. Contudo, a coleta de depoimentos, por meio da Historia
Oral, com alguns praticantes do Candomblé, nos permite relativizar as assertivas

do filéosofo alemdo, visto que essas comunidades mantém sua coesdo social,
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litirgica e ritual sustentada, principalmente, por meio das narrativas de seus

sacerdotes/sacerdotisas.

Palavras-Chave: Memoria; Patriménio Ambiental; Histéria Oral; Tradigdo Oral;

Candomblé.

Abstract: This work is inspired by Walter Benjamin (1892 - 1940) in the essay
"The Storyteller," in which he discusses how the art of narrating and transmitting
knowledge from person to person was in decline, at a time when collective
experience weakened (traditional society) and opened space for the individual /
solitary experience, typical of modernity. However, the collection of testimonies,
through oral history, with the Candomblé practitioners, allows us to relativize the
assertions of the German philosopher, since these communities maintain their
social, liturgical and ritual cohesion sustained mainly through the narratives of their

priests / priestesses.

Key-words: Memory; Environmental Heritage; Oral History; Candomblé.
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Introducao

A historia sobre a contribuicdo da didspora africana na formacdo do povo
brasileiro ndo é muito antiga. Portanto, ainda podemos encontrar partes desses
fragmentos que sustentam e narram como foi construida a ideia de uma nacdo
brasileira. A presenca africana ndo esta apenas na cor da pele, nos cabelos crespos,
no sangue de um povo, mas também estd em seus costumes, na alma dos
brasileiros e dos descendentes dos africanos que aqui chegaram durante o trafico
escravagista. Ao longo dos séculos, a miscigenacao foi completa, podendo-se
percebé-la na Cultura, Politica, Economia, Organizacdo Social e Religiosa (REIS,
1983).

A diversidade e a pluralidade multicultural ganharam espacos inimaginaveis
dentro de um projeto criado apenas para compra de seres humanos a serem
escravizados, servindo de mao de obra operacional de baixo custo, com valor
estimavel como mercadoria de investimento (REIS, 1989). A mercadoria humana
vinha de diferentes regides africanas, fruto também de suas diferencas étnicas
motivadas, depois, pelo valioso comércio de negros que se espalhou pelo mundo,
sustentado pelas companhias europeias (OGOT et al, 2010).

O Periodo Colonial brasileiro ndo ficou de fora do transito do comércio
negreiro. Pelo contrario, participou ativamente, contribuindo para o deslocamento
de um sem numero de pessoas da Africa para diferentes partes do pais (OGOT et
al, 2010). Etnias Bantu, Fant-Ashanti, Yoruba, Ijexa, Egba, Fon, entre outras que
vieram compor a grande senzala brasileira, marcaram profundamente a identidade
do pais (QUEIROZ, 1987). Os fragmentos da Cultura de Matriz Africana estdo
espalhados por todas as partes do Brasil, cuja ressonadncia e influéncia da
miscigenacao influenciaram a culindria, vestuario, vocabulario e praticas de fé
(SANTOS 1977).

Patrimonio Cultural

Alguns fatores foram fundamentais a sobrevivéncia de determinados
aspectos da Cultura de Matriz Africana, a qual se vincula o Candomblé: quando um
grupo étnico era majoritdrio em relagdo ao todo que compunha uma senzala ou
suas recordagbes eram mais presentes e/ou recentes, esse grupo quase sempre
sobrepunha suas praticas aos demais (LOPES, 1988).

Outra possibilidade que, aparentemente, foi a mais praticada, segundo

Martins (1997), foi a unido e/ou negociagdo, dando inicio a uma miscigenagdo
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religiosa, encaminhada pelos escravizados, gerando o que contemporaneamente
chamamos de sincretismo religioso. O africano é bastante versatil, inclusive do
ponto de vista politico: conseguiu ndo s6 estabelecer pactos entre seus pares como,
também, criar formas para ludibriar os colonizadores (PRANDI, 2003).

Conforme Sodré (1988), os africanos escravizados praticavam seus cultos de
forma clandestina, cultuavam suas energias Orisa, Inkisses e Voduns e, dessa
forma, retomavam a linha do relacionamento comunitario, criando estratégias para
driblar o sistema escravocrata, agindo intimamente de acordo com sua cosmovisao.
Nos nucleos dos territérios sagrados do Candomblé, Africa e Ocidente podem até se
aproximar, se encostar e, até mesmo, se atravessar, mas nunca acontecera uma
total fusdo. Por conseguinte, também n&o se perderdo um no outro (SODRE, 1988).

O Candomblé foi uma importante forma de resisténcia cultural do povo
africano no Novo Mundo. Mesmo que o colonizador portugués tenha feito de tudo
para liquidar a identidade cultural dos negros africanos nas terras brasileiras,
incluindo uma sofisticada distribuicdo territorial dos escravizados que separava
individuos de uma mesma familia e/ou tribos (SOUSA, 2019), os valores ancestrais
foram mantidos mesmo ao custo da dissimulacdo, via a identificacdo dos Orisa com
os santos da Igreja Catdlica. Segundo Prandi (2003), desde o inicio, as religides
afrobrasileiras sdo sincréticas, aproximando os Orisd e os santos catdlicos e,
inclusive, adotando o calendario de festas do Catolicismo.

O africano precisava falar em Santo catdlico, pois nado tinha
liberdade de falar no seu Santo. Isso foi uma necessidade em
épocas muito antigas, em tempos remotos... usar os santos da
Igreja Catdlica para no dia 23 de abril festejar Oxossi, no dia 16 de
agosto festejar Obaluay€é, no dia 24 de agosto Oxumaré&, no caso
dos orixas. O candomblé foi muito discriminado, acredito até, pela
fungdo do préprio negro em si, ter sido discriminado. Na verdade,
essa discriminagdo ainda continua. O candomblé ndo pode ficar
escondido! Ndés sabemos, por exemplo, que o negro - vamos falar a
verdade - ndo tem direitos. Isso o Brasil inteiro sabe. Acredito que
o0 mundo inteiro saiba disso. Eu posso dizer isso, porque eu sou filho
de negro com portugués. Meu pai era filho de africano. Meu pai
nasceu em 1890 e o pai dele foi escravo. Falo com dor no coragao!
Quantas vezes nossos filhos, porque a cor da pele € um pouco mais
escura, sdo discriminados! O candomblé tem uma vantagem: ele
ndo pergunta de onde vocé veio ou onde vocé vai, ele apenas te
atende. O branco buscou o candomblé como solucdao de vida!
Acredito até que pode ser a religido do futuro (PREFEITURA DE
BELO HORIZONTE, 1995, p. 30, no prelo).

E fato que os colonizadores ndo queriam apenas a forca de trabalho dos
africanos escravizados; eles queriam destitui-los de sua identidade. Quando os
africanos chegavam ao Brasil, eram considerados seres sem alma pela Igreja
Catodlica. Os senhores de escravos e os comerciantes ndo os distinguiam de animais
e/ou objetos (BERKENBROCK, 1988). De acordo com Ligério (1990), os africanos
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escravizados conservaram suas tradicdes e conseguiram deixar o Candomblé como
legado porque se valiam da memodria de seus ancestrais e, nessas memorias,
encontravam forcas para suportar a escraviddo (LIGERIO, 1990).

O territério africano foi aqui redimensionado. Era preciso um espaco
Unico para todo o grupo. Um espago onde reconstruir a terra
perdida e distante. Um espacgo njl'tico materializado em cada arvore,
casa, subsolo vai nos trazer a Africa. As oferendas, as ervas, tudo
recriado para impedir a morte do grupo, seu aniquilamento. O
candomblé era considerado crime, pois desafiava o poder do Estado
escravista e da Igreja. Os Negros eram ameaga permanente, pois
organizava revoltas, rebeliGes, fugas. Yals, yalorixas, babalorixas,
ogans foram presos, mas isso nao nos fez recuar com medo, nem
determinou nossa extingdo (PREFEITURA DE BELO HORIZONTE,
1995, p. 21, no prelo).

A Oralidade

A Historia Oral esta centrada em processos de rememoracdo, experiéncias e
tradicdes, em que o individuo é um documento desconhecido. As fontes
documentais, assim como o depoimento oral, necessitam de um tratamento. Tanto
quanto os documentos escritos, eles ndo se excluem, mas, ao contrario, se
complementam (LE GOFF, 2004). A Historia Oral possibilita a recuperacdo de
experiéncias visuais de mundo, bem como de representagdes passadas e presentes,
elementos importantes para os candomblecistas.

Para varias tematicas e ndo s6 para a construgdao da histdria dos adeptos do
Candomblé, a oralidade é o bem mais precioso, pois somente por meio de um
processo de rememoracao é que se pode chegar a inusitadas histdrias e analises do
processo passado. Nesse sentido, os guardides da memoria narram importantes
acontecimentos, considerando suas experiéncias cotidianas. De acordo com
Montenegro (1994), é fundamental que o individuo consiga construir outro
imaginario para que possa, com ele, articular um universo particular a partir das
explicacoes e andlises adotadas por segmentos da sociedade, diferentes dos seus,
buscando construir uma possivel representacdo do passado que transcenda as
experiéncias vividas no presente imediato.

As tentativas, muitas vezes extremadas, em busca do encontro de uma
identidade perdida nos fazem cometer equivocos, mas, ao mesmo tempo, ndo é
possivel vislumbrar alternativas no momento em que

[...] estamos ficando privados da faculdade de intercdmbio de
experiéncias e vemos o enfraquecimento da experiéncia coletiva no
mundo do capitalismo moderno. Esta experiéncia é o oposto do
grande acontecimento, é aquilo que podemos nem ter notado, mas
que, por alguma razdo, sempre volta a nossa memdria, sdo coisas
que estdo perdidas. Ela s6 é acessivel através da memoria
involuntaria. No lugar de coletiva a experiéncia se torna vivida, mas
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particular e privada, [...]. O resgate da centelha do passado, para
gue possamos acordar os mortos e juntar os fragmentos, as ruinas,
passa por uma reconstrucdo da experiéncia coletiva. [...]. Esta
reconstrucdo deve ser acompanhada de uma nova narratividade.
Essa narratividade [...], vai buscar o acontecimento lembrado que é
sem limites, porque é apenas uma chave para tudo o que veio antes
e depois (SILVA, 1993, p. 52/53)

O Candomblé é um territdrio coletivo, um egbé?, uma roga, como é chamado
pelos participantes da egbé, onde os Orisa sdo cultuados. E criado dentro de um
sistema, no qual o Orisa principal do I/é2 orienta a direcdo politica e social para os
seus filhos, por meio do sacerdote ou da sacerdotisa, que dirige o terreiro de
Candomblé. O equilibrio interno se faz presente pelos diferentes cargos atribuidos a
cada um dos integrantes do egbé. Dessa maneira, cada um participa seguindo uma
hierarquia conduzida pelos mais velhos, que passam para 0os mais novos, por meio
da oralidade, os principios de fundamentos e dados histéricos da raiz que a casa

tem e representa diante da sociedade das casas de cultos afro brasileiros.

O Candomblé tem uma vivéncia do homem global, ndo pode ser
setorizado. O candomblé tem que ser o homem integral: na sua
vida sexual, na sua vida social, na sua vida de trabalho, na sua vida
religiosa. Tudo que circule com o homem, o axé que esta plantado é
o axé coletivo, ndo € individual. [...]. Esse axé coletivo é
fundamental. [...]. Se fosse axé individual ndo teriamos Candomblé
até hoje. [...]. A falta da pessoa ndo justifica nenhum tipo de
esquecimento, porque existe a memobria oral, para comprovar.
(PREFEITURA DE BELO HORIZONTE, 1995, p.32, no prelo).

Os valores das herancas ancestrais do Candomblé se mantiveram
preservados por meio da oralidade como forma de interlocucdo nos
questionamentos e respostas aos membros de uma sociedade que guarda sua
identidade ainda no dialeto africano que um dia transpds o Atlantico negro
(AMARAL, 1996).

O Candomblé praticado no Brasil por iniumeros adeptos foi passado de
made/pai para filho ao longo dos séculos e se estrutura, efetivamente, na

ancestralidade, na participacdo, na convivéncia e na coletividade.

Ancestralidade é outro ponto fundamental que ndo pode ser
negligenciado. Nas religides de culto aos orixas, os mais velhos tém
fungcao fundamental na vida da casa. E com os mais velhos que se
aprende a respeitar hierarquia numa casa de candomblé, que se
aprende a ter paciéncia e o aprendizado vem com o tempo. Ndo
vejo como posso ser ‘descolada’ por ter a minha fé, por ter uma
religido familiar, passada de geragdo pra geragao, como herancga.
(GRASSO, 2015).

L Egbé em yoruba significa comunidade.
2 Espagco de culto do Candomblé — terreiro.
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A lideranca se faz presente hierarquicamente: uma forma de preservar o
conhecimento dos mais velhos, bem como de transmiti-lo aos mais jovens.

N3o interpretamos a memdria apenas por meio da rememoracdao, mas
também como possibilidade de analise de acontecimentos e aprendizados. A
memoria coletiva é tida, também, para os candomblecistas, como suporte
fundamental a tradicdo e, por isso, estabelece estreito relacionamento com as
formas de pertencimento social, o que influencia diretamente na organizacdao das
identidades coletivas (CANDAU, 2011). Exercitar a memoria com os pertencentes
do Candomblé significa reviver a tradicdo, o que estd diretamente ligado a
producdo social do espaco. E na definicio do tempo e do espaco que podemos
entender como 0s grupos constroem seus conceitos de cultura.

De acordo com HAMPATE BA (1982), a tradicdo oral é uma importante
escola pratica, que concebe a impossibilidade de separacdo entre religido,
conhecimento, arte, histdria e lazer. Segundo o autor, na tradicdo africana, a fala
ndo é apenas verbo e, sim, uma percepcgdo global porque, para as sociedades
africanas pré-coloniais, a fala € um dom divino que deve ser usado com sabedoria,
pois tem o poder de criar harmonia ou destruir, dependendo da forma como
usamos. A palavra é, sobretudo, a materializacdo das vibracdes das forcas que o
ser humano herdou do Criador/Deus e, portanto, estd intimamente ligada ao
sagrado, fazendo com que a tradicdo oral se funda na iniciacdo e na experiéncia,
produzindo formas de aprendizagem diferentes das predominantes no Ocidente
(HAMPATE BA, 1982). Assegura-nos Santos: “A palavra faz parte de uma
combinacdo de elementos, de um processo dindmico que transmite um poder de
realizacdo. Ase: que isto advenha!” (Santos, 1977, p. 46). Quando a palavra ase é
pronunciada, quer se emanar um pedido ao Ser Criador para que algo se realize.

Em se tratando da importancia da oralidade para o Candomblé, Santos
(1977) afirma que a transmissdo do conhecimento é realizada por meio de uma
“Complexa trama simbdlica”, na qual o “oral” € um elemento, mesmo em tempos
atuais, “ainda insubstituivel”.

O conhecimento e a tradigdo sdo armazenados, congelados nas
escritas e nos arquivos, mas revividos e realimentados
permanentemente. Os arquivos sdao vivos, sdao cadeias cujos elos
sdo os individuos mais sabios de cada geracdo. Trata-se de uma
sabedoria inicidtica em que o principio basico da comunicacdo é
constituido pela relagdo interpessoal. (SANTOS, 1977, p. 51).

Conforme Petit (2008), o Candomblé herdou dos ancestrais africanos a
escuta e a memorizacdo, considerando que ndo € o nivel de conhecimento que nos

torna sabios, mas, sim, a conformidade de nossas vidas com esse conhecimento. E
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fundamental ndo somente conhecer a cultura e as histérias herdadas, mas vivé-las
em nossos cotidianos.

Para os negros vitimas do escravismo criminoso foi fundamental,
diante do esfacelamento dos lacos familiares e da
desterritorializacdo forcosa, a recriacdo de uma linhagem para a
transmissao e preservacao de sua comunidade. Tal linhagem foi
providenciada sobretudo pelo terreiro de candomblé, enquanto
espaco ritualistico de recomposicdo e reelaboracdo dos elos
fragmentados pela sociedade que destinava o negro, quer seja ao
lugar da subserviéncia, quer seja ao ndo lugar (sem direito a terra,
e na pds-abolicdo também excluido da moradia e do emprego pela
preferéncia dada ao emigrante europeu). (PETIT, 2008, p. 3).

O Candomblé surge no Brasil como pratica de fé reterritorializada, ligada ao
continente africano, em cujos terreiros a memoéria é organizada e guardada pelos
integrantes mais velhos, os quais se incumbem de transmiti-la as novas geracdes
(PETIT, 2008). Cabe a eles a funcdao de transmitir as novas geragoes os fatos e
vivéncias que foram retidos como fundamentais para a sobrevivéncia do grupo,
enquanto cuidadores e guardides da memoria, devido a sua maior experiéncia e
vivéncia.

A liturgia de candomblé ndo é a de umbanda. Isso é meu axé. E o
axé da Casa. Continuar dando assisténcia: ele é meu filho, ou filho
de beltranos, neto de ciclano... Ai vai ter uma linhagem de
familia... Ter uma linhagem de familia € muito importante. E ter
axé! Conheco os fundamentos das minhas raizes... A tradicdo do

Candomblé é da linhagem (PREFEITURA DE BELO HORIZONTE,
1995, p.30/31, no prelo).

Walter Benjamin nos assegura de que “a experiéncia que passa de pessoa a
pessoa é a fonte que recorrem os narradores” (BENJAMIN, 1994), estabelecendo
estreito relacionamento com as formas de pertencimento social, o que influencia
diretamente na organizacdo da identidade dos adeptos do Candomblé. Para Sodré
(1988),

A tradicdo ndo implica necessariamente a ideia de um passado
imobilizado, a passagem de conteldos inalterados de uma geragao
para outra. Esta é a tradicdo negativa e ndo positiva, que se da
quando a acdo humana é plena, isto é, quando se abre para o
estranho, o mistério, para todas as temporalidades e lugares
possiveis, ndao obstruindo as transformacdes ou passagens. Na
verdade, toda mudanca transformadora, toda revolugao ocorre no
interior de uma tradicdo, seja para recusar o negativo, seja para
retornar o livre fluxo das forgas, necessarias a continuidade do
grupo. (SODRE, 1988, p. 154).

O registro de narrativas de comunidades que ndo se organizam
prioritariamente pela palavra escrita, mas pelo acumulo de experiéncias e sua
transmissao pela oralidade, muitas vezes nos surpreende por sua permanéncia em

um universo no qual a experiéncia comunicativa vai diminuindo até o ponto da
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perda da dimensdo utilitaria dos contadores de histéria, que acabam por ser
substituidos por outros meios de comunicacdo (BENJAMIN, 1994). As
transformacdes ocorridas no século XIX e nos primeiros anos do século XX
resultaram na propagagdo de uma cultura voltada a efemeridade da informagdo
impressa, baseada em superficialidades que se sobrepunham as experiéncias
naturais. Contudo, as comunidades-terreiro vém mantendo as tradigdes artesanais
de comunicagdo oral, sustentando a sensibilidade das experiéncias coletivas e
mantendo a dimensdo utilitdria que envolve a sabedoria do narrador em dar
conselhos — no caso, as sacerdotisas e sacerdotes do Candomblé.

Segundo Benjamin (1994), o primeiro critério para contar historias é a
natureza oral, julgada naquele momento- 1936 -, perdida. Para o filésofo, existem
dois tipos basicos de narradores: aqueles que vém de longe e contam suas
aventuras (presente na figura do marinheiro comerciante) e, no caso do
Candomblé, podemos aproximar com a figura dos primeiros africanos escravizados
que narravam suas histérias aos seus pares; e aqueles que vivem em seu pais e
conhecem as histérias e tradicdes, representados pelas sacerdotisas e sacerdotes
gue acumulam experiéncias em suas comunidades-terreiro.

A virtude do trabalho com Histéria Oral que ja se consolidara como global
antes da escrita, reassume seu papel, no que se refere a compreensdo das
comunidades-terreiro, na forma como transmitem a sua cultura e, até mesmo,
como elas podem tracar novas estratégias de luta ao ouvir suas préprias narrativas.

Para Halbwachs (1990), a membdria individual existe sempre a partir de uma
memoria coletiva, posto que nossas lembrangas sdo constituidas no interior de um
grupo especifico. A origem de varias ideias, reflexdes, sentimentos, paixdes que
atribuimos a nés mesmos, sdo, na verdade, inspiradas pelo grupo.

Tal sentimento de afeto é o que garante, de certa forma, a coesao do grupo
como unidade coletiva, concebida por ele como o espaco de conflitos e influéncias
entre os membros da comunidade. A memoéria individual construida a partir das
referéncias e lembrancas proprias do grupo se refere, portanto, a um ponto de vista
sobre a memoria coletiva. Olhar este que deve ser sempre analisado considerando-
se o lugar ocupado pelo sujeito no interior do grupo e das relagdbes mantidas com
outros meios.

De fato, a modernidade nos afastou de muitas coisas em nome do
progresso. O ato de intercambiar experiéncias por meio de narrativas foi sendo
substituido pelos manuais e, em tempos contempordneos, pelos tutoriais.

Entretanto, ha sociedades em que as narrativas, a oralidade e a experiéncia ainda
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sobrevivem. Nas comunidades-terreiro, a escrita, ainda hoje, ndo é o meio
primordial do aprendizado.

E pela oralidade que se passa todo conhecimento do axé. N&o
existem cadernos, livros, apostilas, indicando o caminho para a
transmissao dos fundamentos e preceitos. As Tias Velhas dizem que
‘é pelo halito e de joelhos que se aprende os segredos’ e ‘quem né&o
trabalha ndo aprende’. S6 aprende os fundamentos quem tem uma
vivéncia concreta dentro do terreiro, quem esta disposto a esperar o
momento, a passar pelo caminho sem queimar etapas. Muito do que
se aprende é por cumplicidade e dedicagdo. O sentido da tradicdo
oral continua intacto e a sua transmissdao é a pedagogia do oral:
educacgdo de pé de orelha [...]. Ndo basta ter uma fita gravada com
musicas, se ndo sabe para que serve nem a que se destina [...].
Mesmo com a leitura de toda a obra de Pierre Verger, Juana Elbein
dos Santos, Mestre Didi, se nunca viu o ritual. Fundamento de axé
ndo é receita de bolo! Candomblé é aqui-agora: cada dia € novo, e
seus fundamentos sdo infinitos. Candomblé é poco sem fundo
(PREFEITURA DE BELO HORIZONTE, 1995, no prelo).

Pouca importancia tem o tamanho do espaco topografico dos terreiros, uma
Vez que, nesses espagos, a organizagdo se da por intensidade, a simbologia de um
cosmos. Cada terreiro recriou sua ideia de Africa, que se faz presente, condensada
e reterritorializada.

Para os praticantes do Candomblé, cultura e natureza fazem parte de um
Unico valor. Schama (1996) trata a natureza como algo que ndo €é anterior a
cultura, sendo também independente da histéoria de cada povo, pois, em cada
arvore, cada rio, cada pedra estdo impressos séculos de memodria, usos,
apropriagdes, bem como as representagoes simbolicas da paisagem, que podem ser
interpretadas como a natureza ja experimentada como objeto cultural.

O que é natureza pra nés? — Natureza é vida! E qual a nossa relacao
com a natureza, onde a gente estd na natureza? A gente usa
“recurso” como se fo0ssemos |a na natureza, pegasse e usasse. Mas
0 nosso principio é o de que somos simbidticos com a natureza.
Simbiose é uma relacdo de vantagens mutuas. “Eu uso vocé e vocé
me usa”. A gente pega a folha e faz remédio, mas a gente aduba
também. A gente reza para pegar a folha, portanto a gente tem um
olhar trans, um olhar que vai para além disso. Mas, a folha também
nos toma e nos usa para dancar. A gente usa a agua para beber,
mas a gente joga a agua no chdo para os nossos ancestrais e a
agua nos usa para dangar. Entdo, nés ndo estamos separados dessa
natureza, a gente é essa natureza, a gente usa e é usado. E
diferente da ideia de que é um recurso unilateral, de eu vou |3 e
uso, eu vou la e esgoto a natureza, porque antes disso nos é que
nos acabaremos. Entdo velar pela natureza é também velar pela
nossa fé. Entdo, quando eu estou zelando pela natureza, eu estou
zelando por uma politica religiosa sim. Porque se ndo daqui a pouco
tudo se acaba. (Informacgdo Verbal3).

Spalestra de Jodo Valenca na I Conferéncia Livre dos Povos de Terreiro de Joinville, em
Joinville, em novembro de 2018.
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A reflexdao dos valores permeados pelo Candomblé como pratica religiosa,
que necessita da natureza para os seus rituais, é assunto recorrente entre as
comunidades- terreiro, em diferentes regides do territorio brasileiro, como pode ser
observado nas narrativas registradas pela pesquisadora Lourenco (2018, no prelo).

O Candomblé ndo é asfalto, Candomblé é terra... Candomblé é
agua... Candomblé é mata... é folha... eu vejo o seguinte: ndo é
porque eu sou candomblecista que eu tenho o direito de invadir o
espacgo do outro... isso eu tenho responsabilidade. Mas, ndo acendo
vela... eu acendo vela e apago pra ndo causar uma queimada...
tudo aquilo que eu levo é tudo aquilo que vai ser absorvido pela
natureza... eu ndo levo plastico... eu ponho as oferendas na folha
de mamona... e o proprio alimento que a gente pde, a comida o
orixa, acaba virando um adubo organico, e também serve de
comida para os animais que ali habitam. Embora ndo seja do
habitat natural dele, mas uma canjica, que é um eb06 de Oxala: uma
canjica cozida na agua, ndo tem problema. E evito levar coisas que
vao prejudicar algum curso de agua, algum manancial. (SILVA,
Sidney Ferreira da. Entrevista concedida a Karen Katleen
Lourencgo. Belo Horizonte: 02 dez. 2018).

O Candomblé tem, em seu pantedo, o Orisa que é o Senhor de todas as
folnas — Osdnyin — e outro Orisd que é a representacdo da &rvore primeva —
Iroko. Se cada elemento da natureza é de dominio de um Orisd, entdo, de fato, em
cada arvore, cada rio, cada rocha estd impresso séculos de memodria, aos quais

estdo ligados a histdria dos afrodescendentes.

Acredito que o Candomblé é ecologia, € um culto ecoldgico. No dia
gue eu acabar com uma mina d'agua, com um broto d’agua, eu
estou acabando com o Candomblé. Entdo ndo € justo eu levar uma
tigela, com uma comida de Osun, que é o omolocum, e colocar la...
aquilo ali pode quebrar, pode assorear uma nascente... Tem um

ditado que diz: “Kosi Ewé, Kosi Orisa ": enquanto houver folha
existe Orisa. (SILVA, Sidney Ferreira da. Entrevista concedida a
Karen Katleen Lourenco. Belo Horizonte: 02 dez. 2018).

A reflexdo é tensa, porque ha conflitos entre os valores e principios
assimilados pelos afrodescendentes que vivem na diaspora. Teria os adeptos das
religides de Matriz Africana no Brasil a compreensdao de que efetivamente é
primordial a preservagao ambiental para que o culto sobreviva ou, mais do que
isso: que é preciso preservar a natureza porque os Oris3 estdo nela e que o homem
s6 experiencia o transe porque o Orisd é vivo na natureza? Babéalérisa Sidney em
entrevista concedida a Karen Katleen Lourenco. Belo Horizonte: 02 dez. 2018, é um
sacerdote que esta refletindo com sua comunidade sobre a intrinseca relagdo
Candomblé/natureza:

O que é Osun? Osun é broto da 4gua, aquela 4gua que brota... tem
até uma cantiga que diz o seguinte: “Iydominiibd, Odoomird Orisa 6
I€ I€", que significa: Osun € aquele broto d’agua que surge... entdo,
Osun pra nés ndao € uma forma fisica de um ser humano, é essa

159



RJHR XII: 21 (2019) - Denisia Martins Borba, Jodo Carlos Ferreira de Melo JuUnior e
Gerson Machado

agua que brota (SILVA, Sidney Ferreira da. Entrevista concedida a
Karen Katleen Lourenco. Belo Horizonte: 02 dez. 2018).

Cada terreiro recriou uma ideia de Africa qualitativa que se faz presente,
condensada, tentando atender, integrar e fazer a morada dos Orisa. A partir do
entendimento de que o culto do Candomblé sé é possivel se houver uma natureza
protegida, muitos sacerdotes sdo convictos de que a preservacdo do Candomblé
como importante arma de resisténcia dos afrodescendentes e de vinculo a memoria
ancestral esta vinculada a natureza.

Todo ritual do candombilé... ele necessita de uma preservacgao e ha
a necessidade do espaco natural, né? ... do espago das florestas, da
mata, do rio... porque as oferendas dos Orisa sdo feitas nesses
locais. Existe um cuidado de nao poluiresse espaco, de manter
preservado... por exemplo, a gente nao coloca garrafas, a gente
ndo botamateriais que ndo sdo biodegradaveis... entdo, a gente tem
que ter todo um cuidado com a preservagaoda natureza e sem a
natureza a gente ndo vai ter Orisa. Sem a natureza, a gente ndo vai
ter folha... eo Candomblé é uma religido de preservacdo, de
continuagdo... A gente nao pode simplesmente sairpoluindo tudo,
botando tudo em qualquer lugar; coisas que vao agredir a natureza,
que vai prejudicar. Entdo... como vocé vai, por exemplo, fazer uma
oferenda num rio e vocé vai colocar loucgas, objeto perfuro-
cortante... entdo, tem que ter umcuidado. Ndo é sé com a natureza
em si, mas com as pessoas também que frequentam aquelelocal...
sabe? ...A gente tem que preservar a natureza porque sem ela nao
existe o Candomblé. (Bruno de Oxoéssi. Entrevista concedida a
Karen Katleen Lourencgo. Belo Horizonte: 17 set. 2018).

E importante ressaltar que o Candomblé, como religido de culto aos Orisa, é
uma pratica existente na didspora, diferente do culto praticado na Africa. Os
formatos de culto s3o bastante diversos considerando as assimilacbes e
sincretismos com as praticas de fé regionais. Contudo, em se tratando das florestas

e do meio ambiente, todos os praticantes sdo unanimes:

Eu penso que nossos rios... matas... devem ser preservados, sim...
e até mesmo as pragas publicas... tirando ai a coisa de deixar
alguidar, e mais para usar uma folha de bananeira... uma folha de
mamona... uma coisa assim... Ta havendo uma mobilizacdo, eu
acho muito importante... com respeito a natureza, né? Iya Daisy de
Oya. Entrevista concedida a Karen Katleen Lourenco. Belo
Horizonte: 19 set. 2018.

Observando os relatos apresentados em PBH (1995, no prelo) e pela
pesquisadora Lourenco (2018, no prelo), ainda nao publicados, entendidos como as
narrativas de fé, constatamos que os Orisd possuem o dominio sobre cada
elemento da natureza: agua, terra, fogo e ar. Os canticos, como alguns ja descritos
neste artigo, evocam os poderes das aguas, dos rios, dos lagos, dos pogos, dos
oceanos, das matas. Os Orisa se comunicam por meio do brilho do raio, pelo som

que brada do trovdao. Osumaré desenha o céu com as cores do arco-iris. Osanyin
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esta vivo em cada planta, desde a mais singela a mais frondosa, onde habita Iroko.
Omolu estd vivo na sagrada terra em que os grdos de Orisa Okose multiplicam.
Enfim, os Orisa e a natureza se misturam, se fundem, se completam. Desta forma,
preservar a natureza é essencial a sobrevivéncia do Candomblé, sendo fundamental
defendé-la e protegé-la.

Eu falo que os maiores defensores da natureza sdo o povo do santo,
porque a gente trabalha com objetos pereciveis... trabalha com
barro, com comidas... entdo assim... o que a gente coloca na
natureza a gente estd devolvendo na natureza o que ela nos deu,
que vai virar hiumus, que vai dar condicdo ali de dar novas plantas,
de que as florestas continuem... Enfim, o Candomblé é umdefensor
da natureza. Baba Paulo de Oso0si, Entrevista concedida a Karen
Katleen Lourenco. Belo Horizonte: 01 out. 2018).

Por meio dessas experiéncias, os lacos de parentesco foram sendo
reconstituidos e a pratica religiosa, se fortificando. Acredito que os grupos que se
reuniam em busca de uma identidade perdida ao longo do Atlantico, no periodo do
trafico negreiro, amparavam seus ancidos para que pudessem assimilar suas
experiéncias e reconstruir aspectos de suas origens. A valorizacdo do ancido na
Africa se d4 de maneira bastante diferente do que acontece na sociedade ocidental
e esse € mais um traco que permanece nas comunidades-terreiro, onde idade é
sindnimo de status. E isso que Evaristo (2011) afirma serem as identidades das
comunidades-terreiro, frutos de releituras e adaptacdes das identidades dos ex-
escravizados africanos.

Todas as falas apresentadas vém nos comprovar que o a morte do narrador,
lamentada por Benjamin (1994) sobre as sociedades modernas, ndo aconteceu em
todas as culturas. O candomblé ainda preserva e respeita a experiéncia que, além
de exemplos, sdo a base na formulagdo dos conselhos e orientagOes as geragoes
mais novas. No Candomblé, aprende-se ouvindo e praticando as histdrias de nossos
ancestrais, os itan4, e a saga dos nossos ancestrais escravizados na diaspora.
Certamente, a tradicdo oral nos transmite as experiéncias ancestrais, o que nos
indica caminhos possiveis e menos espinhosos para que possamos compreender e
agir em relagao ao mundo material e sobrenatural, segundo a cosmogonia de
Matriz Africana.

Segundo Benjamin (1994), essa experiéncia que nos é passada de geracdo
em geracdao é a fonte da qual os narradores se alimentam. Em se tratando de

narrativas escritas, as melhores sdao as que mais se aproximam das histérias orais,

41tan: (lingua yoruba) sdo mitos sagrados.
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gue sao contadas pelos narradores anonimos, como o sao feitas pelos integrantes
mais velhos do Candomblé.

O Candomblé sobreviveu como uma pratica religiosa clandestina, desde os
desafios ao poder do Estado escravocrata e da Igreja Catdlica até, recentemente,
de outras religides. O governo era duro com os escravizados, quando reprimia ndo
s6 os quilombos, mas também as suas praticas culturais (PBH, 1995).

As religidoes de matriz afro-brasileira sofrem no presente campanhas
sistematicas - difamacdo, agressdo - por parte das Igrejas
Pentecostais, como no passado sofreram perseguicdo da Igreja
Catdlica e até da policia. Mas a resisténcia do povo de santo
continua proporcionalmente as agressdes sofridas. Nos anos 50 ou
60, o Candomblé foi liberado pelo governo populista de Getulio
Vargas, sendo colocado na categoria de contravengdao penal! A
licenga para o toque tinha que ser registrada na Delegacia de Jogos
e Costumes! Varios terreiros se negaram a esse tipo de humilhacéo.
Nos anos 70, por pressédo e luta das comunidades-terreiro, o codigo
penal foi alterado. Militantes do movimento negro e religioso exigem
que sejam resgatados e devolvidos os emblemas e ferramentas que
estdo expostos no Museu do Crime — Museu Estacio de Lima - em
Salvador (PREFEITURA MUNICIPAL DE BELO HORIZONTE, 1995, no
prelo).

Mesmo tendo sido retirado de sua terra, o africano ndo se curvou diante das
imposicdes do colonizador. A busca incessante de uma reterritorializacdo foi a arma
fundamental para a preservacao de sua cultura indissociada de sua religiosidade,
acompanhada de sua linguagem e costumes (BERKENBROCK, 1998). A
organizacdo, nao sO6 material, representada pela arquitetura, mas também pela
cultura, pode ser uma demonstracao dessa pratica. Desse sujeito, foi retirado tudo
que se pode expropriar, a excecdao daquilo que nao se pode tocar, ou seja: sua
cultura, sua fé, sua memoria.

A manutengao da identidade do Candomblé como pratica de fé ndo tem sido
tarefa facil, considerando as pressoes politicas e sociais em diferentes momentos
da histéria do Brasil. Essa identidade, hoje, estd presente nas nagdes de
Candomblé, ou seja, diversos grupos étnicos que foram sendo, pouco a pouco,
reagrupados, por meio de semelhancas que guardavam entre si, como as
linguisticas, o vestuario, os habitos alimentares, as divindades cultuadas, as
histérias, os mitos e os canticos rituais.

Essa tradigcdo veio, também, como uma forma de vida a ser seguida, que
hoje é considerado um paradigma que ndo cede a influéncia autoritaria. Neste
cenario, o papel da memoria é fundamental, pois além de fazer conhecer a origem
mitoldgica, também apresenta a historia de luta e resisténcia dos ancestrais

africanos que inspira os candomblecistas a enfrentar os desafios, tanto ao que se
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refere ao mundo imaterial — aos ritos de nossa pratica de fé —, como a protecao
do suporte material necessario a essa pratica.

Nos somos patrimbnio cultural e movimento de resisténcia. A
Constituicdo Federal de 88 em seu artigo 216 coloca isso, sobre a
permissdo de nds nos colocarmos para a sociedade como um
elemento de cultura. E ndo da para fazer cultura podando a gente.
Porque certamente se a gente tem que ir na natureza é, porque
estdo cerceando a gente, estdo limitando nossos espacgos, estdo
colocando a gente nos cantos. As grandes casas de tradicdo no
Brasil, elas tém tudo ali, tem rio, tem cachoeira, tem arvores, tem
tudo, entdo eles ndo precisam sair. Mas com a exploracao do
territério e a marginalizacdo da gente, a gente vai se acuando e
estamos vivendo dentro de cubiculos. A gente ndo pode fazer
degradando, a gente tem que fazer participando da natureza. E
para isso é preciso pensarmos em dois binémios, - Religido/Estado
- embora o estado seja leigo os governos ndo sdao; e -
religido/religioso — a gente precisa reconhecer, a gente precisa
combater e mudar algumas relagées que existem em nossos ase.
(Informacdo Verbal®).

Sob um cotidiano de luta constante pela sobrevivéncia, as comunidades-
terreiro foram, aos poucos, fortalecendo lacos bem préximos de parentesco
consanguineo. Foi a constituicdo de vinculos de solidariedade, sempre orientados
pelos mais velhos, que possibilitaram a revelacdo de grande nimero de elementos

culturais de tradicOes de diferentes etnias africanas, convivendo em solo brasileiro.

CONSIDERACOES FINAIS

Nessa busca de reconstruir seu territério, novos espacos foram reinventados
como forma de representacdo ou, até mesmo, de uma recriacdo da ideia de Africa,
tdo distante dos africanos escravizados. Hoje, os saldes onde sdo realizadas as
cerimdnias publicas, os assentamentos individuais ou coletivos dedicados aos Orisa
de devocao de cada comunidade-terreiro, as casas que sao colocadas em lugar de
destaque, os espagos destinados as consultas oraculares realizadas pelos
sacerdotes, cozinhas, pocgos ou fontes, arvores paramentadas, bandeiras brancas
instaladas no alto das cumeeiras e outros simbolos sdo exemplos praticos do
territério africano, aqui redimensionado (PBH, 1995). E nesse territério, nos
terreirosde Candomblé, que se encontram representados os espagos assentados os
mundos visivel e invisivel, o orun e aiyé (Céu e Terra), e € na memoria das Iya e
dos Baba que as historias da pratica de fé de Matrizes Africanas, destacando o

Candomblé, sdo preservadas.

5 Palestra de Jodo Valenca na | Conferéncia Livre dos Povos de Terreiro de Joinville, em Joinville, em
novembro de 2018.
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Os ambientes orun e aiyé, ressignificados por textos, formas e objetos,
traduzem texturas, cores e histérias agregadas que aproximam os sentimentos
ancestrais nesta permanente reatualizacdo do mundo. Nessa visao totalizadora de
vida/morte e de natureza/homem, cada palavra ganha uma dimensao liberta do
papel, da folha, do livro, do objeto. Ligando as lembrancgas, o ato de rememorar o
rito, @ memoria do gesto, os mitos que servem como modelos que sdo ensinados
aos novos adeptos, as narragdes de fatos passados, e que sdo sempre relembrados
para que a egbé permanega espelhada com os valores ancestrais. Observa-se, nas
narrativas, a preocupacdo com a preservagcao ambiental porque, para os adeptos do
Candomblé, os Orisd sdo a esséncia dessas divindades, energias vinculadas aos
elementos terra, fogo, agua e ar.

As folhas e plantas, em geral, carregam, cada uma, o seu asé proprio, o ase
de cada Orisa, que nos protege, purifica, cura e nos energiza. O encanto das folhas
e 0 asé das ervas sdo o presente de Osdnyin a nds: através delas nos banhamos,
nos curamos, nos alimentamos e entramos em contato intimo com nossas raizes
espirituais, com nossos Orisa.

Possivelmente, o terreiro de Candomblé tenha sido uma tentativa de se criar
um espacgo Unico para que todo o grupo se reconhecesse nele, um local onde a
terra perdida e distante fosse reconstituida. Um espago mitico, materializado, onde
cada arvore, casa, ou outro simbolo utilizado que remeta & Africa, possa
simbolicamente abracar todos os integrantes da comunidade. Oferendas,
iconografias, oriki®, itan: tudo foi recriado buscando a sobrevivéncia, uma forma de
dizer ndo a morte e ao aniquilamento do grupo, de uma histéria, de uma cultura,
de um povo. Segundo Lody (2003), sdo os terreiros de Candomblé patrimoénios
culturais que podem ser vinculados a categoria de ecomuseu, pois os terreiros
guardam acervos e 0s apresenta em sentidos proprios, que dialogam entre si e
demonstram conteldos sobre as egbe, suas histérias, as das cidades onde se
localizam e as relagdes de poder dos sacerdotes e sacerdotisas que cuidam do
patrimonio material, simbdlico, imaterial e o virtual - entendido como relagdo
Orisa/matéria. A permanéncia da identidade afrobrasileira estd, sem duvida, ligada
ao valor dado pelo Candomblé aos ancestrais africanos, que se unem sobre o solo
firme da histéria dos membros de uma mesma comunidade. Na cosmovisdo do
Candomblé, que muito ensina, ndo existe a dicotomia entre cultura e natureza,
corpo e espirito, razdo e sentimento, visivel e invisivel, sagrado e profano. O

Candomblé herdou, da sociedade africana, os valores de que arvores, casas, ervas,

® Literatura, textos em yoruba.
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animais e homens s3ao um todo, o que a sociedade ocidental contemporanea
procura fragmentar.

A Unica maneira, portanto, de se estudar ou conhecer esta cultura é se
aproximando dela, pois é por meio da oralidade que a cultura de Matriz Africana
transmite os conhecimentos que asseguraram sua existéncia, até os dias atuais.

A escrita sobre o Candomblé é, na maioria das vezes, criticada pelos
candomblecistas porque os pesquisadores vdo para os terreiros, se iniciam na
religido, fazem a etnografia dos espagos, mas a interpretacdo do que se vé e
principalmente do que se ouve vem acompanhada do pensamento branco ocidental.
Quando falamos em pensamento branco ocidental, fazemos alusdo a colonizacdo do
pensamento na perspectiva tedrica formulada em Quijano (2005), que propde o
conceito de “colonialidade do poder”. Este conceito se refere a uma estrutura de
dominacdo que submeteu a América Latina, a Africa e a Asia.

O termo faz referéncia a invasdo do imaginario do outro, construindo uma
ocidentalizacdo das praticas e do pensamento dos povos que foram colonizados.
Mais especificamente, um discurso que se insere no mundo do colonizado, porém
também se reproduz no universo de pensamento do colonizador. Outrossim, o
colonizador tenta destruir o imaginario do colonizado, buscando invisibiliza-lo e
subalternizando-o, enquanto reafirma o seu proprio imaginario. Dessa forma, a
colonialidade reprime os modos de producdao de conhecimento, os saberes, o
mundo simbdlico, as imagens do colonizado, e os impde novos.

O objetivo é que aja a naturalizacdo do imaginario do colonizador, a
subalternizacdo epistémica do colonizado e a prépria negacdo e esquecimento de
processos historicos ndo ocidentais e que possa servir de quadro tedrico
legitimando todas as formas de dominacdo e de exclusdo. Essa operacao pode se
realizar de diversas formas, como a seducao pela cultura colonialista e o fetichismo
cultural que o europeu cria em torno de sua cultura, quando se coloca como “bergo
da civilizagdo” e subalterniza os colonizados. Sendo assim, o eurocentrismo torna-
se uma perspectiva cognitiva caracteristica ndo s6 dos europeus, mas também do
conjunto daqueles educados sob sua hegemonia.

Contrariando esse pensamento, o Candomblé se mantém como resisténcia
dos afrodescendentes, fundamentado nas historias, mitos, narrativas que
permanecem com os sacerdotes e sacerdotisas, que 0s repassam a sua egbé de

acordo com a capacidade de compreensdo obtida conforme a idade dos iniciados.

As tradicdes, repassadas por meio das narrativas sdao entendidas como

testamento, legado e patrimonio, que compdem a memodria coletiva. Elas nos
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direcionam a experiéncia concreta dos candomblecistas. Reconheco a importancia
da Histéria Oral como uma ferramenta baseada na memoria e utilizada, também,
para interpretar os acontecimentos que nos rodeiam. Penso a memaéria em termos
plurais, buscando entendé-la na dinamica das comunidades de terreiro, ouvindo-as
sobre suas redes de relacionamentos. S3o narrativas de fé, com a forca da palavra,

do conhecimento e da relacdo com a cultura de Matriz Africana.
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