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A BRASILIDADE AFRICANA: A INTERCULTURALIDADE RELIGIOSA NO CANDOMBLE

‘Na natureza nada se cria, nada
se perde, tudo se transforma™

Uziel Sant'Ana?

RESUMO

O Candomblé por muito tempo esteve a margem da sociedade assim como a populagdo que o originou e que 0
frequenta. Por muito tempo foi considerado como uma religido destituida de identidade propria e viveu em uma relagéo de
dependéncia com o catolicismo. Alvo de diversas discriminagdes, é por vezes associado como religido afro-brasileira de
origem, ao mesmo tempo em que parte de seus praticantes reivindica o reconhecimento como uma religido africana
praticada no Brasil. O objetivo deste trabalho é tentar expor uma perspectiva intercultural religiosa para se entender o
Candomblé. A interculturalidade pretende explicitar a contribuigdo mutua entre as diversas culturas e religides que ajudaram
a formar a identidade candomblecista. Uma religido cuja totalidade é constituida peja juncéo de vérias influéncias, com uma
cosmologia que transcende a delimitagdo geografica na qual foi instituida. O sincretismo sera abordado pela perspectiva da
interculturalidade e ndo apenas o da assimilagdo para sobrevivéncia. O termo “simbiose” expressa juntamente com o
conceito de interculturalidade essa outra perspectiva pela qual abordei o sincretismo. Tendo como base obras de Volney
Berkenbrock (2007), Roger Bastide (1961) e Reginaldo Prandi (1998) entre outros pesquisadores de religides afro-
brasileiras no ambito da Ciéncia da Religido, esse trabalho se baseia no método da analise bibliografica para abordar tal
perspectiva.

PALAVRAS-CHAVE: Candomblé. Religides Afro-brasileiras. Sincretismo. Brasilidade. Interculturalidade.
1. INTRODUCAO

O presente trabalho foi elaborado como critério parcial para aprovacdo no curso Bacharelado
Interdisciplinar em Ciéncias Humanas, da Universidade Federal de Juiz de Fora e tem por objetivo fazer uma
andlise sobre a interculturalidade na formagdo de uma identidade prépria do Candomblé. O termo
interculturalidade nesse texto, representa a relagdo reciproca entre diversas culturas como forma de
enriquecimento mutuo e adaptacdo a novos tempos e realidades, o que justifica em parte a escolha da frase
citada no inicio desse trabalho, que sera explicada no decorrer do texto.

O Candomblé que é o tema norteador desta pesquisa, sera tomado como esse exemplo de
interculturalidade. A escolha por esse tema especifico se deu pelo meu interesse pessoal nessa religido afro-
brasileira e por ter uma visdo de mundo diferente do senso comum que comumente € aplicada ao Candomblé.
Visdo essa que é geralmente a da negacao da riqueza e grandeza cultural dessa religido, baseada em opinides
eurocéntricas e etnocéntricas que sempre visam colocar a religido cristé principalmente a da Igreja Catdlica
como padrdo religioso. Esse tipo de visédo de mundo € comum em nossa sociedade, que por esse viés tende a
abordar o sincretismo como uma simples assimilagdo cultural por parte dos descendentes africanos,
desconsiderando que a partir de tal processo eles construiram uma identidade prépria que se desenvolveu ao
longo da histéria até culminar na religido que é hoje denominada Candomblé.

Inicialmente esse trabalho seria elaborado com base na observagdo de campo em terreiros de
Candomblé presentes em Juiz de Fora, porém, tal metodologia teve que ser substituida pela analise bibliografica
devido as mais variadas dificuldades encontradas para desempenhar tal pesquisa. Dificuldades como a
escassez de festas publicas nesses terreiros que seriam abertas aos ndo praticantes no periodo em que esse
trabalho foi desenvolvido, como também a questio do segredo, que é uma caracteristica propria dessa religido e
que impede seus adeptos de comentar assuntos internos com os nao iniciados.

A metodologia utilizada nesse trabalho portanto, foi a analise bibliografica baseada em obras e
pesquisas produzidas sobre 0 Candomblé e demais religides afro-brasileiras sob as mais variadas perspectivas
e ndo somente a que utilizo como ponto de partida para essa pesquisa, dentre as quais podemos citar as de
Volney Berkenbrock (2007) e Reginaldo Prandi (1998), referéncias na andlise bibliografica deste trabalho.

" Frase afribuida a Antoine Lavoisier.

2 Uziel Ananias SantAna Almeida. Graduando em Ciéncias Humanas pela Universidade Federal de Juiz de Fora — UFJF. E-mail:
uziel.santana@ich.ufjfbr. Artigo apresentado ao Bacharelado Interdisciplinar em Ciéncias Humanas como requisito parcial para obtengao
do grau de Bacharel. Orientador: Prof. Dr. Emerson José Sena da Silveira.
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A questdo levantada com o presente trabalho é a da diversidade cultural do Candomblé, uma religido
que se desenvolveu em territorio brasileiro e recebeu influéncias do catolicismo e posteriormente de outras
expressdes religiosas do campo religioso brasileiro. A interinfluéncia é uma via de mao dupla, pois a religido
candomblecista ndo apenas foi influenciada, mas também influenciou outras religides, assunto que ndo sera, no
entanto, abordado a fundo nesse trabalho.

Utilizo o conceito de interculturalidade no sentido de uma influéncia reciproca entre o candomblé e
outras religides do campo religioso brasileiro. Weissmann (2018) apresenta o conceito de interculturalidade
como sendo um processo de “mesticagem” no qual varios elementos heterogéneos se mesclam sem perder
suas caracteristicas individuais preservando assim, a particularidade de cada elemento. "O conceito representa
um dialogo em imanéncia, em paridade, um dialogo de confianga, criando uma estética de muitas vozes que
falam e conversam, se sucedem, se contradizem e, as vezes, também se interrompem." (WEISSMANN, 2018,
p.7). Quando se fala em interculturalidade ainda segundo Weissmann (2018), existe sim uma pluralidade de
pontos de vista, porém, nenhum destes pontos de vista se sobrep6e ao outro.

Outro termo utilizado nesse trabalho com recorréncia é o termo “simbiose™, no sentido de uma
convivéncia mutua entre culturas diferentes simultaneamente, sem necessariamente uma ser absorvida pela
outra. Conceito esse que complementa o de interculturalidade proposto no titulo deste trabalho. O Candomblé foi
abordado como sendo uma religido constituida e dotada de uma identidade étnica-cultural quem vem sendo
construida segundo Consorte (1999), a partir do final do século XX. Ainda segundo Consorte (1999) um fato que
pode ser considerado marcante para o Candomblé se assumir como religido frente as demais instituicdes
religiosas do campo religioso brasileiro, foi 0 Manifesto de lalorixas baianas contra o sincretismo publicado por
alguns jornais de Salvador em 19834, no qual algumas mées de santo da Bahia destacavam a necessidade do
Candomblé romper de vez com o sincretismo afro-catélico e exaltavam os valores culturais presentes em sua
religido.

O intuito deste trabalho, ao abordar essa tematica da diversidade cultural presente nas religiées afro-
brasileiras, em especial 0 Candomblé, foi 0 de contribuir para tentar diminuir as distancias entre tais religides
com as outras religides predominantes no campo religioso brasileiro. Os dois termos que comp8em o titulo deste
trabalho, tiveram o intuito de deixar explicitado que a diversidade dessas religides e culturas advindas do
continente africano, € mescladas no Brasil com elementos da cultura brasileira, ndo podem ser observados
apenas de uma perspectiva. Essas religides tiveram grande influéncia da cultura e religiées africanas, mas por
outro lado, também tiveram influéncia da cultura brasileira. Logo, ndo se pode simplesmente dizer que tais
religides séo africanas, muito menos que tais religides séo brasileiras, pois o produto dessa relagdo é maior que
a simples soma de todas as partes. Dai a escolha destes termos. A brasilidade, termo normalmente utilizado
para expressar caracteristicas préprias do brasileiro, em jungdo ao termo affricana(o) que é utilizado para
representar os habitantes do continente africano — nao apenas os negro; representa justamente essa
interculturalidade, essa simbiose de culturas e praticas religiosas, que quando unidas, sdo capazes de criar algo
completamente novo: as religides afro-brasileiras. O conceito de brasilidade representa aquilo que Souza (2009,
p.29) denomina de “mito nacional”, responsavel por criar nos cidaddos de determinado pais, um sentimento de
“solidariedade coletiva’, na qual todos os integrantes da sociedade se sentiriam unidos por caracteristicas
comuns que poderiam ser encontradas em qualquer lugar e em qualquer pessoa. A brasilidade portanto é esse
sentimento que nutre o nacionalismo e patriotismo brasileiro, que faz com que todos se sintam pertencentes a
algo maior: & nagéo brasileira, pois “O mito da brasilidade, assim construido, é extremamente eficaz de norte a
sul e constitui-se em base indispensavel para qualquer discurso sobre o pais.” Ja a palavra africana utilizada no
titulo remete literalmente a ideia daquilo que provém da Africa, e diz respeito a influéncia da cultura e das
religides africanas que contribuiram na constituicdo do Candomblé. Como Berkenbrock (2007, p.131) afirma, “A
esta altura da histdria, ndo se pode mais, porém, falar simplesmente em puras tradigdes religiosas africanas. A

3 Termo utilizado primeiramente por Isabelle Stengers (2005), mas que utilizei tendo como base o artigo de Miriam C. M. Rabelo e
Ricardo Aragéo (2018)

4 O primeiro manifesto ndo foi publicado em sua totalidade em nenhum jornal, segundo Consorte (1999). Porém, as mesmas mées de
santo, devido a repercussdo negativa do primeiro texto, e para justificar a posi¢do ante o sincretismo, publicaram outro em 12 de agosto
de 1983, que foi disseminado em sua totalidade. O primeiro havia sido vinculado pelos jornais em 29 de julho de 1983. O segundo
manifesto é de autoria de varias mées de santo, de cinco ferreiros diferentes de Salvador, e Consorte (1999, p.90,91) apresenta como
responsaveis pela edi¢do deste, Mae Menininha do Gantois — lalorixa do Axé I1& lya Omin lyemassé; Stella de Oxdssi — lalorixa do llé Axé
Opd Afonja; Olga de Alaketo — lalorixa do llé Maroia Lage; Teté de lansé - lalorixa do lé Nasso Oka e Nicinha do Bogum - lalorixa do
Zogodd Bogum Malé Ki-Rundo.
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histéria havia deixado suas marcas, também a nivel de religido, de modo que ndo se pode mais falar em
religides africanas no Brasil, mas sim de religides afro-brasileiras”.

Este trabalho esta dividido em cinco partes principais juntamente com as consideragdes finais que séo
minhas perspectivas referente a pesquisa desenvolvida. A primeira parte se trata de uma exposigao breve sobre
o contexto de surgimento do Candomblé, que ndo sera abordada de forma mais detalhada devido as limitagdes
impostas para elaboragéo desse trabalho. A segunda parte trata brevemente sobre a cosmologia do Candomblé,
sua organizagdo e sistema cultural-religioso, tragando uma linha de desenvolvimento para os aspectos
abordados nos tdpicos seguintes. A terceira parte aborda sobre o aspecto da simbiose cultural como uma nova
perspectiva para entender o sincretismo e tem por objetivo uma analise sobre algumas contribui¢des de religides
do campo religioso brasileiro na formacdo de uma identidade cultural-religiosa do Candomblé. A quarta parte
aborda o que foi definido por Prandi (1998) como processo de “africaniza¢éo”. Africanizagdo no sentido de o
Candomblé se tornar uma religido universal aberta a todos que se interessam por suas praticas religiosas e néo
apenas aos afrodescendentes. A quinta parte deste trabalho € a sintese das ideias abordadas nos topicos
anteriores cujo objetivo € uma conclus&o das ideias desenvolvidas ao longo do texto. E por fim a Ultima parte séo
minhas conclusdes sobre a pesquisa elaborada com minhas proprias opinides e perspectivas sobre 0 assunto e
tema proposto.

Ressalto que esse trabalho néo tem como objetivo minar a pesquisa sobre 0 Candomblé e as demais
religides afro-brasileiras e nem expor conclusfes sobre o tema. O objetivo dessa pesquisa € contribuir com a
valorizacdo e reconhecimento do Candomblé como religido dotada de riqueza cultural e religiosa e contribuir
também para o enriquecimento da pesquisa sobre 0 Candomblé no ambito da Ciéncia da Religido.

2. CONTEXTO DE SURGIMENTO DO CANDOMBLE

Dificilmente pode-se abordar a temética das religides afro-brasileiras partindo de outro ponto que néo
seja o periodo da escravatura brasileira (1530-1888)°. Um periodo que se estendeu por quase quatro séculos da
Histdria do Brasil mas que ainda reflete nos dias de hoje consequéncias e implicagdes ndo apenas no campo
religioso brasileiro, mas também na organizac&do sociocultural de nosso pais, 0 que sera abordado brevemente
com o intuito de introduzir ao estudo do Candomblé, religido de matriz africana tema deste artigo. A questio da
escravidao no Brasil sera rapidamente citada nesse trabalho, mas ndo por desmerecimento, mas por ser um
assunto que demandaria pesquisa mais aprofundada e que resultaria em extensa descricdo e explicagdo, o que
poderia comprometer o objetivo deste artigo, visto a limitagdo que 0 mesmo possui quanto a sua elaboragéo. A
escravidao foi abordada com o intuito de situar o ponto de partida para estudo do tema.

O numero de escravizados negros trazidos ao Brasil segundo Alencastro (2000) é estimado em
4.029.800 entre o periodo de 1451-1870. A questdo da escravidao foi citada brevemente pois o foco deste
trabalho n&o é fazer uma analise histérica do surgimento do Candomblé mas para falar sobre religiées afro-
brasileiras é sempre necessario que se volte na linha do tempo para se situar no contexto em que houve essa
juncéo Africa-Brasil ou seja, o periodo escravocrata brasileiro.

Por mais que se tenha um ponto de partida do contexto historico de surgimento do Candomblé, néo se
pode afirmar com exatiddo um momento exato de seu surgimento. Isto porque diferentemente do que ocorreu
com outras religides afro-brasileiras como a Umbanda por exemplo, o Candomblé que conforme Ferretti(2013,
p.96) é considerado por alguns pesquisadores como uma das religides afro-brasileiras que contém mais
caracteristicas culturais africanas — o que Ferretti(2013) denomina de “nagoiza¢&o” um termo para definir uma
suposta superioridade nagd em relagao as outras “nagdes” - construiu sua identidade étnico-religiosa-cultural ao
longo de sua trajetoria e pode-se dizer que ainda se encontra em constante processo de transformagao.

O Candomblé segundo Berkenbrock (2007) aponta, se originou como um dos modos que 0s escravos
utilizaram para continuar a praticar os ritos das religides que eram adeptos em sua terra natal. Praticas religiosas
que nao abandonaram apds serem trazidos para outro continente no qual a religido dominante, o cristianismo do
homem branco, inibia e condenava a pratica de qualquer ritual religioso que ndo fossem os previamente
instituidos pela Igreja Catélica, 0 que culminou no processo que Berkenbrock (2007) denominou de “catolizagéo
forgada”. A forma como o Candomblé teve origem se diferencia da forma como a Umbanda se formou, pois
segundo a descrigdo apresentada por Jensen (2001), a fundag¢do da Umbanda remete a década de 1920 e é
atribuida a Zélio de Moraes, mas que na verdade, é uma constru¢do posterior e estd em disputa com outras
narrativas de origem. Jensen (2001) também aponta que o objetivo da Umbanda n&o era perpetuar préaticas

5 Segundo Silva (2019)



religiosas ancestrais apenas, como no Candomblé, visto que teve sua origem ap6s a abolicdo da escravatura. O
que foi denominado como “Espiritismo branco” por Jensen (2001), foi a iniciativa por parte de lideres da
Umbanda de remeter a origem da religido aos hindus, adotando praticas e rituais do espiritismo de Allan Kardec.

O Candomblé n&o surgiu como uma religidao previamente definida como j& abordado anteriormente. Ele
sequer possuia 0 nome e a estrutura que possui atualmente. Foi concebido como uma forma de perpetuacéo
das tradi¢des originarias africanas, no qual o sincretismo teve um papel importante ao permitir que os escravos
exercessem seus rituais sagrados a partir da arte de “esconder em plena vista’, uma caracteristica comum
dessa religido, conforme descreve Rabelo (2015) ao observar a elaboragdo de uma oferenda a Oxum, em um
terreiro de Candomblé em Salvador BA.

As praticas e rituais africanos praticados no “Novo Mundo” foram observadas pelos brancos desde o
inicio do processo de colonizagdo segundo Berkenbrock (2007). Algumas vezes porque eram motivo de fascinio
por parte dos europeus, as vezes também por interesses proprios. Berkenbrock (2007, p.124,125) nos relata
sobre isso afirmando que o comportamento religioso dos escravos foi percebido pelos europeus, mas néo foi
entendido como um comportamento de cunho religioso. Ele aponta também sobre a dificuldade em analisar esse
periodo, devido a imparcialidade presente nos materiais escritos que abordaram tais praticas religiosas®.

O processo evolutivo de todas as religibes € marcado por descontinuidades e rupturas, e com o
Candomblé néo teria porque ser diferente. Berkenbrock (2007, p. 130,131), destaca que uma organizagéo mais
estavel dos negros so foi possivel no periodo histérico que antecedeu a abolicdo da escravatura e consequente
inicio da republica, pois nesse periodo 0s negros iniciaram um processo de migragao para as cidades pelos mais
diversos motivos. Essa migragdo em massa para as cidades, no qual os negros ocuparam suas periferias,
possibilitou aos mesmos que estabelecessem comunidades que ndo dependiam da tutela dos brancos, e é
nesse ambiente que Berkenbrock (2007) aponta o inicio do crescimento das comunidades religiosas de tradigoes
africanas.

3. A COSMOLOGIA DO CANDOMBLE

As religides afro-brasileiras sdo assim denominadas porque mesclam elementos da cultura e religides
de origem africanas com elementos da cultura brasileira. Mas é um tanto quanto complexo quando se fala em
“religido” africana pois diferentemente da maneira como ocorre no campo religioso brasileiro, o continente
africano é dotado de uma diversidade cultural e étnica de proporgdes incomensuraveis. Nao ha como se falar em
uma unidade tal como conhecemos em parte no Brasil quando se trata da Africa’. Pode-se dizer que o proprio
conceito de identidade africana foi cunhado pelo Ocidente. Segundo Berkenbrock (2007) o continente africano
possui mais de 1000 grupos étnicos, sendo que cada um desses grupos possui suas proprias praticas culturais e
religiosas sendo dificil tragar uma genealogia precisa da influencia de tais religibes no desenvolvimento das
religides afro-brasileiras. Berkenbrock (2007) destaca ainda que ndo é possivel afirmar com clareza quantas
dessas religides africanas chegaram ao Brasil junto com os negros africanos, mas essas religides que chegaram
ao Brasil podem ser analisadas comparando-as com as religides africanas de fato, que apesar da intensa
pluralidade possuem algumas caracteristicas em comum, caracteristicas estas que também estdo presentes nas
religides afro-brasileiras.

As religides africanas propriamente ditas se baseavam em fortes lagos de parentesco sendo parte
constituinte da maioria dessas religiées, o culto aos ancestrais. A ordem social das sociedades africanas era
baseada na religi&o — de certa forma, parecida com o Isla, a religido ndo apenas fazia parte da sociedade, ela
era parte constituinte da mesma. Prandi (1998, p. 153) destaca a diferenca entre as religides africanas e as afro-
brasileiras, sendo que estas primeiras eram totalmente baseadas em lagos de parentesco tendo o ancestral um
papel de destaque nessas tradigbes. Tal diferenga seria justamente a falta da parte ritual que possuia o ancestral
como objeto de culto e por esse motivo Prandi (1998) afirma que as religides africanas néo puderam ser
totalmente reproduzidas em solo brasileiro.

6 Berkenbrock (2007, p.125) afirma que tais materiais foram escritos tendo como base o ponto de vista do observador, que na maioria das
vezes possui interesses especificos, por isso ndo ha a preocupagdo em abordar as praficas religiosas como um todo. Ele define como
temas principais dos observadores, a morte, a magia e o culto.

7 Quando se fala em Africa, ndo me se deve ter visdes limitadas quanto a sua organizagdo socio-politica-cultural. O continente possui
uma diversidade muito grande, e as religides africanas ndo sdo as Unicas presentes. O Isla e o Cristianismo por exemplo, exerceram
enorme influéncia no continente, chegando inclusive a modificar completamente a estrutura social de algumas regides. Mota (2018)
aponta por exemplo a disputa enfre o isld e o cristianismo pela autonomia da verdade religiosa, no intuito de se sobrepor como religido
verdadeira entre os africanos.
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Atravessia para as Américas nos navios negreiros — que resultou na morte de varios negros africanos -
assim como outros motivos tal como as guerras que eram causadas com a Unica justificativa de escravizar os
negros, contribuiram para a dissolugdo dessa ordem na qual se apoiava as sociedades e religides africanas ao
promover a dissolugao e desintegragao das familias, parte importante dessa ordem, conforme demonstra Prandi
(1998). Seguindo esse raciocinio, provavelmente a concluséo logica seria afirmar que as religides afro-brasileiras
nao poderiam ser uma continuidade dessa ordem ja que a familia e consequentemente os ancestrais se
perderam no meio do caminho. Porem, n&o foi exatamente assim que se sucedeu, o famoso “jeitinho brasileiro”
poderia ter nesse processo de formagao de tais religides a sua origem, pois 0s negros africanos desenvolveram
um novo jeito de perpetuar essa antiga ordem social e religiosa criando uma relagéo de parentesco espiritual, no
qual se mantém a mesma importancia que a familia possufa na Africa porém essa familia ndo necessariamente
era fisica, mas espiritual. Berkenbrock(2007, p.116,117) destaca que “este parentesco religioso substitui o
parentesco familiar dilacerado pelo processo da escravidao e serviu de padrao para o sentimento de pertenca a
um determinado grupo religioso”, dai a denominagdo para 0s mais diversos cargos e fungdes do Candomblé
precederem sempre de uma rela¢do familiar tal como pai-de-santo, filho-de-santo, mée-de-santo, entre outros.

Essa reorganizagdo de uma ordem anterior com objetivo de perpetua-la, readequando tal ordem ao
contexto que era diferente do original foi 0 que resultou nas chamadas religides afro-brasileiras. Ao mesclar
elementos de ambas as culturas e ordens social-religiosa essas novas religides se tornaram algo completamente
novo que ndo pode ser dissociado da ordem originaria, mas que também néo pode ser classificado como sendo
representante exclusivo de tal ordem. Nesse sentido, podem ser encontradas caracteristicas das tradiges
originariamente africanas nas religides afro-brasileiras. Mesmo que as religiées afro-brasileiras possuam também
sua propria realidade plural, podem ser identificadas caracteristicas comuns em ambas as religides que as
rementem as religides originarias africanas. Berkenbrock (2007) define quatro aspectos e caracteristicas que séo
comuns e podem ser encontradas em ambas as religides afro brasileiras. A primeira caracteristica seria
relacionada a totalidade da religiao como aspecto que engloba todas as realidades do individuo. A segunda seria
a crenga em um ser supremo que pode ser encontrada nas diversas religides afro-brasileiras, mesmo que as
formas de reconhecimento desse ser sejam diferentes em cada uma, podendo em uma ser prestado culto a esse
ser enquanto em outra ele seja considerado inacessivel. Uma terceira caracteristica seria a crenca em uma
existéncia apos a morte que resulta em uma ligacdo com outro plano de existéncia, e a quarta e Ultima
caracteristica apresentada por Berkenbrock diz respeito a crenga na existéncia de espiritos, sendo que podem
existir rituais para prestar-lhes culto ou ndo, dependendo da religido afro-brasileira em questéo.

O Candomblé, religido afro-brasileira tema deste trabalho, tem como foco principal o culto aos orixas.
Os orixas africanos sdo originariamente deuses ligados a natureza, sendo que cada divindade esté relacionada a
um aspecto especifico da natureza, como lemanja que é associada ao mar ou mesmo Exu, que é um orixa
associado ao fogo — vale ressaltar que entre Candomblé e Umbanda, Exu possui naturezas diferentes, pois
enquanto na primeira ele é uma divindade, na segunda é associado a espiritos. O Candomblé por sua vez é
provavelmente a religido afro-brasileira que mais incorporou elementos das religides affricanas originarias,
readaptando de forma mais semelhante possivel, os rituais africanos em terras brasileiras. Bastide (1961, p.83)
aborda o Candomblé como que sendo uma parte da Africa, reproduzida no Brasil, como uma espécie de
microcosmo, no qual essa religido praticada na Bahia seria como uma Africa em miniatura.

O Candomblé é uma religido dotada de uma enorme diversidade cultural®, que por sua vez é o que
constitui a sua propria esséncia. Por esse e outros motivos que ndo serdo aqui enumerados, 0 mais correto seria
falar em "candomblés", no plural, conforme Nascimento (2016). Essa caracteristica € comum n&o somente as
religides afro-brasileiras, mas pode também ser observada em diversas outras religides. As religides nascem e
se reinventam de acordo com a evolugdo do homem, e divergéncias de pensamentos e pontos de vista, criam as
mais diversas correntes no interior das mais variadas tradigdes religiosas. Porém, por mais que no interior dos
"candomblés" haja diversas correntes de pensamentos divergentes, com seus respectivos ritos, podemos tragar
uma breve genealogia quanto o mito na qual esses candomblés se inspiraram.

Nos "candomblés", acredita-se que toda a existéncia esta dividida em dois planos que seriam o
espiritual e o material. Pires Nogueira (2012) aponta esses dois planos como sendo o Orin e o Ayié. Segundo
Pires Nogueira (2012), o Orun se refere ao plano espiritual, no qual habitariam os espiritos, os ancestrais
divinos, os Orixas, e os ancestrais ilustres, que seriam aqueles que tiveram uma vida terrena. Ja o Ayié de

80 conceito de cultura é abordado aqui, na mesma linha de pensamento Coll (2002) utiliza. Portanto, quando me refiro a cultura, aborda-
a na totalidade da vivéncia humana, na qual a religido, e consequentemente o Candomblé, estao inseridos.
7



acordo com Pires Nogueira (2012) é o plano da existéncia onde habitam os seres humanos, e se refere a tudo o
que é fisico e material, assim como toda a Vida na Terra e em todo o Universo, em especial os seres humanos.

Berkenbrock (2007) descreve esses dois planos da existéncia como sendo diferentes, mas sem, no
entanto, serem opostos. Eles convivem paralelamente, em harmonia, mas também nao podem ser igualadas
entre si. Os habitantes do Aiye s&o os Ara-Aiye e os habitantes do Orum?® sdo os Ara-Orum, segundo
Berkenbrock (2007).

Diferentemente do Aiye, o Orum ¢ ilimitado, imaterial. Neste nivel, existem os Ara-Orum, os habitantes
do Orum. Enfre esses habitantes se destacam especialmente os Orixas e os Eguns. Os Eguns s&o 0s
antepassados naturais e humanos das pessoas que moram no Aiye. Estes Eguns j& terminaram sua
existéncia no Aiye e o que deles permanece apés a morte, permanece ao nivel do Orum. Ele é um
mundo espiritual. Em relagdo ao Aiye, o Orum ndo é apenas um mundo paralelo, mas sim um
sobremundo, um mundo que engloba todo o Aiye. O Orum engloba tudo e todos. Ou, dito de outra
forma, o Aiye ndo € um nivel de existéncia fora do Orum, mas - para usarmos uma imagem - € como
um Utero limitado dentro de um corpo sem limites. (BERKENBROCK, 2007, p. 181).

Mas assim como em todas as religides, assim como toda manifestagdo da cultura produzida pelo
homem — que por sua vez possui particularidades, portanto o mais correto € falar em “culturas” - , o Candomblé
possui a sua prépria diversidade interna, que é representada pelas diversas ramificagdes, que sdo denominadas
de “nagBes”, que sdo divididas entre a jeje-nagd e a nagdo angola. Essas nagdes, segundo Silva (2005), foram a
forma que os negros encontraram, ao tentar reproduzir os padrées africanos de culto, de criar também, uma
identidade étnica grupal, como nos reinos da Africa. Silva (2005) aponta que essas nagdes sdo pertencentes as
etnias que originariamente vieram da Africa durante o periodo colonial, e “ate onde se sabe, entre as principais
etnias (grupo de origem e cultura comuns) africanas que desembarcaram nas costas brasileiras, sobrevivendo
as precérias condicdes de viagens nos pordes dos navios negreiros, destacaram-se dois grupos: os sudaneses e
os bantos”. (SILVA, 2005, p.26).

O rito jeje-nagd “que abrange as nagdes nagds (queto e ijexd por exemplo), enfatizam o legado das
religides sudanesas” (SILVA,2005, p.65).

Nos terreiros onde o rito jeje-nagd é praticado, geralmente cultuam-se orixas, voduns, erés (espiritos
infantis) e caboclos (espiritos indigenas). Os ferreiros onde prevalece o culto aos orixds sdo
popularmente conhecidos como candomblé queto; os de culto aos voduns sdo chamados de
candomblé jeje. Nos terreiros partidarios da nogéo de “pureza’ ritual, o culto aos caboclos, assim como
o sincretismo com os santos catlicos, tem sido mal visto e em muitos casos abolido. (SILVA, 2005, p.
66)

De acordo com Silva (2005), a classificagéo dos escravos ndo era feita com exatiddo, pois eles eram
classificados de acordo com o porto onde embarcavam na Africa sendo que

Os sudaneses englobam os grupos originarios da Africa Ocidental e que viviam em territdrios hoje
denominados de Nigéria, Benim (ex Daomé) e Togo. S&o, enfre oufros, os iorubas ou nagds
(subdivididos em queto, ijexa, egba, etc.), os jejes (ewe ou fon.) e os fanti-achantis. Enfre os sudaneses
também vieram algumas nagdes islamizadas como os haussas, tapas, peuls, fulas e mandingas. Essas
populagdes se concenfraram mais na regido agucareira da Bahia e de Pernambuco, e sua enfrada no
Brasil ocorreu sobretudo em meados do século XVII, durando até metade do século XIX. (SILVA, 2005,
p. 26,28).

Os bantos, segundo Silva (2005), englobam as populagdes das regides que hoje sdo denominadas
Congo, Angola e Mogambique, e s&o os que exerceram mais influencia sobre a cultura brasileira, sendo também
0 que adentraram ao Brasil em um contingente maior de escravos, cuja vindo se iniciou em meados do século
XVIe perpetuou até o século XIX.
Os bantos se dividem em angolas, caganjes, bengalas, entre outras denominagdes, de acordo com
Silva (2005).
Esse rito, que abrange principalmente o cerimonial congo e cabinda, procura enfatizar a heranga das
religies bantos. Essa nagéo, embora seja a mais popular e a mais praticada pelo povo-de-santo, é
vista por membros de outras nagdes como deturpada, pois possui um pantedo bem mais abrangente.

9 Nao ha um consenso geral quanto a grafia dos termos ufilizados nas religides afro-brasileiras, portanto utilizei a grafia conforme os
autores consultados ufilizaram em suas obras. Pires Nogueira (2012) ufiliza as respectivas grafias, Orun e Ayié, e Berkenbrock (2007)
utiliza as grafias Orum e Aiye.
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Cultua, além dos inquices (deuses dos bantos), os orixas, os voduns, 0s vunjes (espiritos infantis) e os
caboclos. Nos terreiros dessa nagdo, chamados de candomblé de angola, os atabaques s&o percutidos
com as maos e as cantigas possuem muitos termos em portugués. (SILVA, 2005, p. 66,67).

Diferentemente do que ocorre com outras religides, as religides afro-brasileiras ndo possuem uma
forma de organizagdo institucionalizada que de fato estabelega diretrizes a serem seguidas por todos os terreiros
ou centros. Por esse motivo a diversidade que ocorre no interior das préprias religides afro-brasileiras pode ser
de certa forma extremamente ampla. As praticas de um terreiro de Candomblé em Juiz de Fora por exemplo,
nao necessariamente serdo idénticas as praticas de um terreiro situado no Rio de Janeiro ou em Salvador.
Berkenbrock (2007, p. 116) destaca que as religides afro-brasileiras por serem totalmente auténomas e nao
possuirem uma instancia de controle, estdo em constante processo de mudancga, e que cada cisma dentro de
uma determinada tradicdo pode resultar na formagédo de um outro terreiro como também na criagdo de novas
interpretagbes acerca da propria religido, e essa mudancga poderia ser referente ao processo de adaptacdo
como também fruto da fantasia religiosa de alguns lideres.

A cosmologia das religides afro-brasileiras, no que diz respeito aos mitos e também os ritos, influenciam
todos os aspectos da vida de seus adeptos. Nesse sentido, as religides afro-brasileiras, em especial o
Candomblé, podem ser entendidas ndo apenas como religides, mas sim como cultura, tal como a define Coll
(2002), e que abordarei melhor no préximo tépico. A interculturalidade nessa perspectiva, serve como uma
ferramenta para podermos compreender melhor essa pluralidade que compde o Candomblé e as demais
religides afro-brasileiras.

Assim, os candomblés, de modo generoso, oferecem as pessoas brasileiras um modo de viver que
possibilite a salvaguarda de conhecimentos, valores, crengas em um contexto histérico que se esforgou
por extermina-los quando da saida compulséria das pessoas negras do velho continente negro. Por
isso, poderiamos pensar os candomblés como uma religido definida como um modo de vida que se
mostra como um continuum criativo enfre nosso pais e alguns lugares do continente africano.
(NASCIMENTO, 2016, p. 162)

4. INTERCULTURALIDADE RELIGIOSA: RELAGOES SIMBIOTICAS EM TRANSITO

O ser humano, diferente de todos os outros seres vivos, é 0 Unico capaz de produzir cultura e é por
meio de suas relagdes sociais que essa cultura é construida e reconstruida. Porem, a cultura ndo deve ser
entendida como um aspecto entre varios da nossa realidade social, 0 que comumente acontece, segundo aponta
Coll (2002). A cultura precisa ser observada em sua completude para poder ser compreendida, e também, para
se entender o conceito de interculturalidade religiosa pois,

Se quisermos realmente promover a diversidade cultural mediante o dialogo intercultural, ndo podemos
mais considerar a cultura apenas como um aspecto enfre outros, uma vez que ela é o conjunto de
crengas, mitos, conhecimentos, instituigdes e praticas por meio dos quais uma sociedade afirma sua
presenca no mundo e garante sua reprodugdo e permanéncia no tempo. Ou seja, € um modo de vida
que abrange toda a realidade existencial das pessoas e comunidades de uma sociedade, e n&o apenas
as artes, o folclore e as crengas. (COLL, 2002, p.27,28).

Assim sendo, a religido ndo é um aspecto a parte da cultura, mas € abrangida pela mesma. Quando
falo em interculturalidade religiosa no Candomblé me refiro a este aspecto universal da cultura, portanto,
seguindo essa concepgdo de Coll (2002) podemos afirmar que as préticas religiosas presentes nos ritos do
Candomblé e demais religides, ndo somente as afro-brasileiras, sdo praticas culturais. “N&o ha ato politico,
econdmico, cientifico, religioso, juridico, social, artistico ou folclorico que nédo seja cultural, ou seja, que néo
expresse uma cultura especifica.” (COLL, 2002, p.28). Assim:

A reduggo da cultura a uma simples dimensao da realidade (chamada amilde de dimens&o cultural)
nao é condizente com a vontade de preservar e promover a diversidade cultural, ja que toda realidade
econdmica, politica, religiosa, juridica, educativa, cientifica, tecnoldgica efc., € uma atividade cultural.
De fato, ndo podemos falar em cultura, de um lado, e economia, politica, ciéncia, tecnologia, religido,
medicina, jusfica, organizagdo social, artes e folclore, de outro, como se se fratassem de dois mundos
separados e autdnomos. (COLL, 2002, p. 28)

O sincretismo € visto na maioria das vezes pela perspectiva da assimilagao e apropriagéo por parte de
quem o observa a partir de uma perspectiva externa, o que segundo aponta Ferretti (2013) pode ser explicado
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devido ao fato de haver varias definicdes para o sincretismo. Tal visdo pode ser considerada parcialmente
verdadeira, mas ndo pode ser confundida com o atual contexto histérico-social-religioso no qual as religiées afro-
brasileiras estdo inseridas. Principalmente no ambito da Ciéncia da Religido, ndo se pode ceder a tentagéo de
analisar tais religides por um viés do anacronismo. O sincretismo foi sim uma prética de sobrevivéncia que os
descendentes africanos encontraram para poder perpetuar suas tradi¢des culturais e religiosas em um pais que
além de ser distante de suas respectivas nagdes originarias, ndo permitia que tais praticas religiosas fossem
exercidas, em um contexto histérico-social no qual os negros africanos eram por sua vez, completamente
destituidos de liberdade. Privagao de liberdade ndo somente religiosa, mas também de direitos civis.

Nesse sentido o sincretismo religioso pode sim ser entendido como uma pratica de assimilagdo pois 0s
negros ao realizarem suas praticas culturais e religiosas, fizeram-no com o pretexto de que estavam realizando
os rituais cristdos, “transformando” os seus deuses nos santos do pantedo da Igreja Catolica e prestando dessa
forma um culto que para um observador externo poderia parecer um culto dedicado aos santos catélicos, mas
que na verdade era um culto prestado aos deuses africanos

Diante do modesto altar catdlico erigido contra 0 muro da senzala, & luz trémula das velas, os negros
podiam dangar impunemente suas dangas religiosas fribais. O branco imaginava que eles dangavam
em homenagem a Virgem ou aos santos; na realidade, a Virgem e os santos ndo passavam de
disfarces e os passos dos bailados rituais, cujo significado escapava aos senhores, fragavam sobre 0
chao de terra batida os mitos dos orixas e dos voduns... A musica dos tambores abolia as distancias,
enchia a superficie dos oceanos, fazia reviver um momento a Africa e permitia, numa exaltagdo ao
mesmo tempo frenética e regulada, a comunhdo dos homens numa mesma consciéncia coletiva.
(BASTIDE apud BERKENBROCK, 2007 p.103)

O sincretismo € uma realidade histérica que ndo pode ser negada e ndo ¢ a intengdo desse trabalho
fazé-lo. Meu objetivo é justamente diferenciar esse fato historico que ocorreu no periodo da escravatura com o
que ocorre nos dias de hoje na relagdo das religides afro-brasileiras, principalmente o Candomblé, com as
demais religides do campo religioso brasileiro. Ao denominar de sincretismo o contexto atual das religides afro-
brasileiras, cai-se na tenta¢éo do anacronismo, pois o termo sincretismo serviu bem no periodo da escravatura
brasileira, mas tal termo ndo tem muita utilidade nos dias de hoje. Nao porque o sincretismo tenha deixado de
existir, mas porque atualmente néo seja apenas no sentido de assimilagdo para sobrevivéncia, e pelo fato
também de o Candomblé nao precisar de justificativas para perpetuar seus rituais e crengas. Porém quando falo
de sincretismo e sobre a necessidade de uma melhor definigdo do processo que ocorre atualmente nas religides
afro-brasileiras, me refiro a utilizagdo do termo sincretismo e ndo ao seu significado como processo histrico,
pois segundo nos mostra Ferretti (2013), o termo sincretismo possui varias definicdes e significados. Para
descrever o atual contexto das religides afro-brasileiras no campo religioso brasileiro, muito mais apropriado
seria 0 termo “simbiose” que se trata de situagdes ou eventos

[..] que relacionam positivamente termos heterogéneos mesmo enquanto estes termos divergem.
Seres relacionados simbioticamente seguem divergindo, seguem definindo a seu modo aquilo que lhes
importa. Simbiose significa que estes seres estdo relacionados por interesses em comum, mas comum
n&o significa ter o mesmo interesse em comum, apenas que interesses divergentes agora precisam um
do oufro. (STENGERS apud RABELO; ARAGAO, 2018 p. 84,85).

Essa descricdo relata bem o contexto atual do campo religioso brasileiro principalmente no que diz
respeito as religides afro-brasileiras. Nao € um mero sincretismo que ocorre nos dias de hoje, pois essas
relagdes ndo sdo uma via de mao Unica, com a assimilagdo ocorrendo por apenas uma das partes. E uma troca
reciproca no qual ambos os lados, nesse caso ambas as religides, tem uma relagdo de troca cultural, mas sem
serem necessariamente absorvidas umas pelas outras. Pode-se sim dizer que ambas tém interesses em
comum, mas que ndo necessariamente séo 0s mesmos interesses. A relagdo de ambas as religides do campo
religioso brasileiro para com o Candomblé ou vice-versa, pode entédo ser caracterizada como simbidtica e ndo
apenas sincrética.

Um exemplo dessa relagdo simbiotica é o contexto das igrejas pentecostais e neopentecostais com as
religides afro-brasileiras. Nas chamadas igrejas do “reteté” percebe-se uma clara reinterpretagio das dancas que
sa0 originarias nos rituais das religides afro-brasileiras. Em um estudo sobre a vigilia do Celebrai Guerreiro
(2016) nos relata que tais igrejas sdo comumente criticadas, principalmente pelos protestantes tradicionais
devido a semelhanga dos rituais afro com a performance presente na liturgia da vigilia. Guerreiro (2016) destaca
ainda que tais criticos das igrejas do “reteté” procuram desqualificar tais rituais dessas igrejas, classificando-os
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como rituais ndo evangélicos e utilizando até mesmo termos que consideram pejorativos, tais como “macumba
pentecostal” e “circo gospel’. Guerreiro (2016) aborda que parte importante da performance dos rituais de
“reteté”, em especial o da Celebrai, sdo permeados pelos chamados “corinhos de fogo”. Tais corinhos
demonstram uma nitida semelhanga com os rituais afro-brasileiros, tais corinhos denotam uma clara intengéo de
influenciar o corpo no intuito de desencadear um “éxtase espiritual’. Assim como nas religides afro-brasileiras,
nos rituais de “reteté” o corpo representa um papel importante na liturgia do culto, fato esse que segundo
Guerreiro é utilizado pelos protestantes tradicionais como argumento para desqualificar tais igrejas como
evangélicas legitimas, uma vez que nas igrejas protestantes tradicionais toda a liturgia do culto é conduzida
justamente com a inten¢do de controlar o corpo, tal como Guerreiro (2016) mesmo demonstra, ao nos trazer o
exemplo dos hinos da Harpa cantados nas igrejas tradicionais.

Na igreja Universal do Reino de Deus por exemplo, a relagdo de “guerra declarada” as religides afro-
brasileiras pode ser também considerada uma relacdo simbidtica mesmo que por um viés ndo muito positivo.
Nessa guerra os rituais das religides afro-brasileiras que sé@o considerados como obra do “diabo’, servem de
propulsor para a igreja angariar novos fieis, e fortalecer a fé dos j& praticantes. Ora, para se ter uma guerra, é
preciso haver um inimigo, e nesse contexto a igreja se apoia nas religides afro-brasileiras, e se estas ultimas ndo
existissem, ndo haveria motivo para perpetuagdo das doutrinas de tais igrejas como a Universal, pois ndo
haveria razao para os cristdos serem “a luz do mundo’, em um mundo que néo tivesse trevas. Embora haja um
suposto consenso entres as diversas religides protestantes, pentecostais e neopentecostais em se ter as
religides afro-brasileiras como um inimigo comum, Guerreiro (2016) nos mostra que a maneira como se
desenvolve essa relacao de disputa e “guerra” pode variar entre as diversas denominagdes religiosas.

Assim:

Nas igrejas do "reteté" ndo se "guerreia” confra as religides afro-brasileiras através de sessbes de
exorcismo voltadas para o combate & Umbanda, ao Candomblé, suas entidades e seus simbolos,
assim como ocorre na IURD e é demonstrado por autores como Luis Eduardo Soares (1993), Ari Pedro
Oro (1997), Bruno Reinhardt (2006) e Ronaldo Almeida (2009). [...] E possivel notar a "guerra” contra o
afro-brasileiro nas falas dos pregadores e dirigentes. Nestas pregagdes, os integrantes de religides
afro-brasileiras sdo chamados de "feiticeiros" e "macumbeiros"”, dentre outros termos associados a algo
negativo. (GUERREIRO, 2016, p.96).

Ainda sobre a Igreja Universal do Reino de Deus, Barbosa (2010) destaca a habilidade que tal
denominacéo religiosa possui, de apropriar-se de elementos de outras tradigdes religiosas ressignificando-os
para interesse préprio para angariar um nimero cada vez maior de fieis, ou até mesmo para utiliza-los como
muni¢&o no que Barbosa (2010) denomina também de “guerra santa”. Uma caracteristica que faz com que a
IURD seja motivo de contradigdo quanto a sua classificagdo no campo religioso brasileiro.

De toda forma,

Muito embora a IURD se autoproclame pentecostal, creio que ela se situa numa espécie de fronteira
inter-religiosa. E uma igreja que rearticula sincreticamente no seu préprio interior crengas e praticas
rituais dos adversarios; apropria-se de elementos de crencas de outras religides, resignificando-os. A
opinido de Ari Pedro Oro, professor de Anfropologia da Universidade Federal do Rio Grande do Sul, é
mais radical, quando classifica a IURD como sendo uma "igreja religiofagica", ou como ele exterioriza
com maior énfase, "comedora de religido", por ser uma igreja que constitui seu repertorio simbdlico,
suas crengas e ritualistica, incorporando e ressemantizando pedagos de crengas de outras religides,
mesmo de seus adversarios (BARBOSA, 2010, p.41).

Um outro exemplo de relagdo simbidtica diz respeito a que as religides afro-brasileiras tem com as
religibes amerindias. Os caboclos, que sdo espiritos indigenas, muitas vezes aparecem nos terreiros de
candomblé e ali se manifestam, mas isso nao significa que eles alteram a ordem dos rituais, para reivindicar para
si a autonomia do terreiro. Muito pelo contrario, nos terreiros de Candomblé em que se manifestam, os caboclos
tem uma relagdo de convivéncia pacifica, algumas vezes submissa, aos orixas africanos. Rabelo e Aragdo
(2018) em entrevistas com adeptos de terreiros onde se manifestam essas relagdes simbioticas entre caboclos e
orixas, destacam que alguns casos sao os caboclos que influenciam a iniciacdo destas pessoas nos terreiros de
Candomblé, e nos terreiros angolas inclusive, os caboclos sdo bem vindos e em alguns casos se prestam culto a
eles.

Talvez a relagéo entre caboclo e orixa seja mais nitida no que diz respeito a uma relagdo simbiética. Um
nao necessariamente depende do outro, ambas as existéncias preexistem essa relacdo. Porem, ambos
convivem por interesses comuns, que ndo necessariamente Sa0 0S mesmos interesses, mas que se
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complementam. Ambos, necessitam do corpo dos praticantes do Candomblé para poderem se manifestar, mas
nenhum reivindica para si, a exclusividade de manifestagdo. Podem, tanto caboclo, quanto orixa, habitar e
manifestar-se no mesmo corpo, mas ndo ao mesmo tempo, mesmo que tais manifestacdes possam acontecer
em um curto espago de tempo. “Em outro nivel ainda, o drama que se desdobra no terreiro e no corpo pode se
encenar na carreira (ou trajetéria) de uma mesma entidade.” (RABELO; ARAGAO, 2018, p. 104)

5. AFRICANIZACAO: O CANDOMBLE COMO RELIGIAO UNIVERSAL

O Candomblé nem sempre foi uma religido universalista como € nos dias de hoje. Universalista no
sentido de ser acessivel a todos e sem distingdo. Pois em seus primordios foi criado e planejado para ser
acessivel apenas pelos negros, ou comunidades de pessoas descendente de africanos. Nos dias atuais, no
entanto, 0 Candomblé se tornou uma religido universal no qual qualquer pessoa, independentemente do seu tom
de pele ou descendéncia, pode tornar-se adepto. Esse processo pelo o qual o0 Candomblé se tornou essa
religido universalista é o periodo que Prandi (1998) denomina de africanizagéo.

Essa africanizagdo no seria necessariamente apenas um retorno a Africa, mas a transformagéo do
Candomblé em uma religido aberta a todos, em contrapartida a0 modelo que seguiu desde a sua fundagéo, no
qual o Candomblé era uma religido fundada por negros e projetada para ser praticada apenas por eles. Prandi
(1998) aborda que o ponto de partida para esse processo de busca pelas raizes africanas do Candomblé e sua
consequente universalizagédo como religido aberta a todos os publicos, independentemente da etnia ou classe
social se deu a partir da década de 1960, com os movimentos da chamada contracultura.

Prandi (1998, p.9) aponta que durante este periodo da histéria brasileira as diversas tradigdes religiosas
de origem africana encontraram condi¢des econdmicas para se multiplicar em dire¢do ao sul do pais e outras
regibes. O Candomblé desde cedo procurou se cercar de pessoas influentes e com poder econdmico mais
elevado. Nesse sentido Prandi (1998) destaca a importancia do ogd no Candomblé, que era uma pessoa
escolhida para ajudar o terreiro a se manter economicamente e também protegé-lo das perseguigdes por parte
da sociedade. Esse 0g4, normalmente era uma pessoa que ja possuia algum prestigio na sociedade e alto poder
aquisitivo.

Nesse sentido, a africanizagdo proposta por Prandi(1998) remete ao mesmo processo que pode ser
também observado por outras religides até mesmo no cristianismo, que é quando tais organizacdes, deixam de
ser uma seita — no sentido estrito de comunidade de pessoas que possui algum tipo de crenga ou tradiges néo
institucionalizada - para se tornar uma religido com a sua devida institucionalizacio e abertura a todos os
publicos, ndo apenas para um grupo seleto de pessoas. Tal processo pode ser observado em outras religides,
tal como o proprio cristianismo, que nos seus primérdios era voltado apenas para um pequeno grupo de
pessoas, mas foi institucionalizado e aberto para todos, quando foi tornado religido oficial do Império Romano
por Constantino.

Além desse processo de africanizagdo abordado por Prandi (1998) ha também outras duas correntes
que atualmente existem no seio das religides afro-brasileiras: o processo de reafricanizagdo, e o de
desafricanizagdo, que ja foram abordados por diversos autores e pesquisadores das religides afro-brasileiras. A
questdo da desafricanizagdo € relacionada normalmente a Umbanda e Jensen (2001) aponta como
caracteristica dessa religido a tentativa de apagar os tragos da cultura africana de sua esséncia desde a sua
fundagao, o que ela chama de “espiritismo branco”, no qual a Umbanda remeteu a sua origem aos hindus, pois
considerava que as religides africanas estavam em um estagio inferior de desenvolvimento. A desafricanizagéo
seria, portanto, uma tentativa de “embranquecimento” das religiées afro-brasileiras — leia-se Umbanda - com o
intuito desta de se inserir na sociedade, que nunca havia olhado com bons olhos as praticas religiosas que 0s
afrodescendentes trouxeram ao Brasil.

Ja a reafricanizagdo segue justamente o caminho inverso. Esta por sua vez procura meios de se
desvencilhar do sincretismo negando-o por completo e remetendo suas origens diretamente a Africa, ndo
somente a mitica, mas o continente real. Nesse processo de reafricanizagdo, &€ comum a peregrinagédo de lideres
ao continente africano com o intuito de aprender as praticas religiosas que la séo realizadas, para tornar a
religido praticada no Brasil mais “pura” em relagao as religiées africanas de fato. Berkenbrock (2007) aponta que
0 processo de reafricanizagdo se trata de uma tentativa de reverter o sincretismo e a influencia da religido
catdlica, principalmente no que diz respeito a comparagao dos Orixas africanos com os santos catolicos.

Esse processo de reafricanizacdo, porém, ndo visa somente a exclusdo de todos os elementos
estranhos a religido e cultura originaria africana, mas € também um processo de autoafirmagao por parte das
religides afro-brasileiras. E, portanto, um meio pelo qual elas procuram proclamar a sua independéncia frente a
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dominagdo que sofreram por parta da Igreja Catdlica, desde a sua fundag&o. Obviamente que assim como
qualquer outra religido existem os prds e contras, aqueles que apoiam a causa € aqueles que a hegam, como
também os que levam ao extremo tais medidas de des-sincretizagdo™. Pode-se afirmar que nesse sentido ha
também um movimento fundamentalista nesse processo de reafricanizagéo das religides afro-brasileiras.

6. A BRASILIDADE AFRICANA: INTERCAMBIO E INTERCULTURALIDADE RELIGIOSA NO CANDOMBLE

O ser humano esta em constante movimento, estd sempre em processo de evolugdo. E com a cultura
nao poderia ser diferente, uma vez que esta é produzida por ele mesmo. Ndo é objetivo deste trabalho fazer uma
definicdo detalhada do que vem a ser cultura, mas abordar a religido — nesse caso 0 Candomblé - como um
subproduto da cultura. Subproduto n&o no sentido de ser mais ou menos importante de outros produtos que séo
fruto da cultura, mas no sentido de uma relagao de continuidade em ordem decrescente, visto que em primeiro
lugar estd o homem, cuja aspiragdes tem como produto a cultura, que por sua vez se divide e se multiplica
gerando outros subprodutos, tal como a politica que também estd inserida na cultura. Tais produtos e
subprodutos dependem de uma relagdo de trocas em um ciclo constante, que se inicia com o proprio ser
humano que néo poderia fazer cultura se ndo possuir o convivio com outros seres vivos ndo somente seres
humanos, uma vez que, alguns seres vivos tem um papel diferente em cada tipo de cultura. Essa relagéo de
trocas por sua vez continua presente em outros subprodutos da cultura pois uma cultura — e consequentemente
seus subprodutos - depende do contato com outras para poder se consolidar e consequentemente evoluir.

E com a religido ndo poderia ser diferente. Toda religido nasce e evolui na medida em que tem contato
com outras religides. Esse contato pode ser tanto positivo quanto negativo. Positivo e negativo no sentido de
que, pode contribuir para acrescentar como também subtrair elementos uma das outras. Com o Candomblé -
religido que é o enfoque deste trabalho - pode-se afirmar que este teve momentos de contato positivos e
negativos durante seu periodo de consolida¢do. No inicio teve um contato positivo e negativo com o cristianismo
catdlico. Positivo no sentido de que o contato forcado com o catolicismo - o que Berkenbrock (2007) denomina
de catolizagdo forgada - foi 0 propulsor para que 0s negros encontrassem uma maneira de perpetuar suas
tradigdes o que resultou no sincretismo. E pode-se dizer que esse contato foi negativo pelo mesmo motivo, pois
tal contato com o catolicismo nao foi oferecido e sim imposto aos negros africanos.

Como ja abordado anteriormente, 0 Candomblé foi se reinventando e se reconstruindo ao longo de sua
historia assim como todas as religides. Ou melhor, assim como todos os tipos de manifestagdes da cultura.
Nesse sentido, na soleira desse processo de constante mudanga é que se encaixa o tema que foi proposto neste
trabalho, a interculturalidade. Interculturalidade no sentido de o Candomblé nao apenas ter recebido influéncia
de outras religides, mas também por este influencia-las também. O sincretismo, fato histérico e parte constitutiva
na formag&o de todas as religides, néo foi abordado com o intuito de ser ignorado ou simplesmente esquecido. O
que eu propus foi um novo viés para enxerga-lo. Ou melhor, pode-se dizer que a utilizacdo dos termos
interculturalidade e simbiose, foram utilizadas como uma forma de atualizagdo dos conceitos que o sincretismo
aborda. Assim como a prépria linguagem evolui e se modifica ao longo do tempo, os conceitos e significados
também sofrem alteragdo. E nesse caso os termos introduzidos tém o intuito de atualizar os significados que a
palavra sincretismo possui, ndo desejando, contudo, nega-lo, pois como ja dito anteriormente, tal sincretismo é
um fato historico.

As religides afro-brasileiras, especialmente o Candomblé — por possuir mais elementos da cultura
africana considerados “primitivos” e selvagens, foram desde os primérdios desconsiderados e tratados com
desdém por parte das outras religides e da sociedade brasileira que insiste em negar o seu passado, que remete
a escraviddo e quando ndo o nega, adorna-o de fantasias enfeitando-o com as vestes da mesticagem, uma
viséo muito comum usada para disfarcar tal mancha histérica com o intuito de diminuir o impacto negativo que a
era escravocrata exerceu. Essa teoria de democracia racial em que todos sao iguais e que somos um sé povo,
ficou apenas na literatura, pois a realidade é bem diferente. Pouca coisa mudou com o fim da escraviddo dos
negros africanos. Ap6s a abolicdo os negros foram simplesmente jogados a sociedade, sem nenhum auxilio ou
planos de inclus&o, o que propiciou a perpetuacdo da desigualdade social presente em nosso pais desde a sua
fundacgao.

Fazendo um paralelo & abordagem de Berkenbrock (2007), pode-se afirmar que o Brasil também é
dotado de uma multiplicidade de culturas assim como o continente africano, e o conceito de brasileiro também foi

1% Termo utilizado por Berkenbrock (2007 p.119)
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recentemente adotado, assim como o conceito de africano na Africa. Isso fica nitido ao analisarmos nossa
historia recente, na qual a xenofobia esta presente em relagdo aos habitantes dos vérios estados brasileiros.
Seja dos estados da regido Sudeste para com os estados na regi@o Nordeste e Sul, ou vice-versa, a sensagao
de superioridade em relagdo a cultura, costumes e até mesmo préticas religiosas do outro, sempre esteve
presente. O paulista acha que seus costumes sao os certos, e melhores que o do carioca, que se acha superior
ao mineiro, que por sua vez, critica o nordestino, e assim sucessivamente. Mas, em meio a essa rede de
preconceitos, de regido, religido e cultura, alguns se destacam, sofrendo preconceito de ambas as partes: 0s
negros.

Esse etnocentrismo e eurocentrismo em relagdo a cultura do negro, suas tradigdes e praticas religiosas,
que desde sempre esteve presente, sendo até mesmo utilizada como justificativa para a escraviddo, traz
grandes obstaculos para poder considerar a cultura dos afrodescendentes como tal. Por esse motivo, as
religides afro-brasileiras s&o comumente abordadas como sendo referéncia a pratica do mal, sendo taxadas de
“magia negra”, “feiticaria’, “coisa do deménio”, entre outros termos pejorativos. Ao observar a cultura e préaticas
religiosas dos afrodescendentes pela lente do etnocentrismo e eurocentrismo, a diversidade e riqueza cultural
destes é completamente despercebida aos olhos do observador, que por sua vez, utiliza a sua propria cultura e
religido como parémetro para analisar a do outro. Essa interculturalidade, diversidade cultural presente nas
religides afro-brasileiras, precisa ser observada como caracteristica importante de tais religides, que contribuem
diretamente para a propria diversidade da cultura e do campo religioso brasileiro.

O Candomblé, portanto, como citado anteriormente, sofreu influencias de diversas religides, assim
como exerceu influencias sobre as mesmas. A ressignificagdo de seus ritos por parte da IURD e das igrejas do
“reteté” podem ser entendidos como uma relagdo simbidtica, em contraposicéo a ideia de sincretismo, cujo
significado comumente remete a uma ideia de dominag¢&o que desencadeia em contrapartida uma resisténcia.
Tais relagdes simbidticas que foram brevemente citadas, poderiam ser estudadas mais a fundo, se néo fosse a
limitag&o imposta quanto a elaborag&o deste trabalho.

As semelhangas esfruturais existentes entre o catolicismo popular, as religides indigenas e os cultos
africanos (como a devogdo as entidades intercessoras, 0 aspecto magico que envolve essa devogéo,
entre outras caracteristicas) possibilitaram a raducéo e o intercAmbio entre 0s elementos constituintes
desses sistemas religiosos. Dessa forma, uma rica e complexa gama de religides afro-brasileiras pdde
se formar — umas mais préximas das confribuicdes indigenas e bantos (como a pajelanga, o catimbo, o
candomblé de caboclo, a umbanda, efc.); outras mais proximas das confribuicdes jeje-nagd (como o
candomblé da Bahia, o xangd do Recife e o tambor-de-mina do Maranh&o). (SILVA, 2005, p. 129,130).

7. CONSIDERAGOES FINAIS

O Candomblé é sem sombra de dividas, uma religido com uma diversidade cultural impressionante. O
objetivo desse trabalho, ao abordar essa religido pela perspectiva da interculturalidade, foi justamente o de tentar
trazer a tona essa diversidade. Tentei afastar as ideias do senso comum, relacionadas ao sincretismo — parte
importante da histdria dessa religido, ao aborda-lo sobre outra perspectiva, a da simbiose. Por mais que essa
perspectiva possa de certa forma, ser considerada também, uma relagéo reciproca, na qual o preconceito e
visdes do senso comum também ¢ dirigido dos praticantes das religides afro-brasileiras as outras religides, essa
relagdo ndo se mantem nos mesmos niveis. Pois a violéncia simbolica e a dominagao cultural sdo relagdes de
poder que foram construidas historicamente, e ndo apenas socialmente, ou seja, de certa forma, ndo existe
racismo reverso.

As diversas correntes de pensamento que envolvem a dindmica das religides afro-brasileiras,
principalmente o Candomblé - entre elas a desafricanizacéo e a reafricanizagdo, as quais citei de forma breve,
nao tém como objetivo justificar ou refutar uma ou outra. Muito pelo contrario, abordei tais tematicas com o
intuito de complementar a ideia que foi inicialmente proposta como tema deste trabalho. O objetivo desse
trabalho é, além de propor uma nova perspectiva para se entender a diversidade cultural que existe no interior
do Candomblé, analisando o sincretismo pelo viés da simbiose, propor um novo entendimento das religiées afro-
brasileiras como tais. Ou seja, meu intuito foi o de buscar um meio termo, um caminho para a aceitagao de tais
religides como religides mistas, dotadas de uma pluralidade cultural que justifica sua prépria identidade. N&o
necessariamente um dos dois extremos, 0 que considera tais religides como totalmente brasileiras, com
pequenas influencias da cultura africana, ou mesmo como religides genuinamente africanas, praticadas em outro
ambiente que néo necessariamente o continente africano.

14



Até mesmo porque, quando se fala em Africa, a diversidade cultural e religiosa é algo extremamente
variado, assim como j& abordado nesse trabalho. Mas isso nédo ocorre apenas com o continente africano. O
chamado “pais da miscigenacdo”, também possui uma realidade cultural, religiosa e étnica plural, que em grande
parte se da pela influencia que sofreu de diversas outras culturas e paises, durante o seu processo de
consolidagao como nacg&o. O tipico “jeitinho brasileiro” de se reinventar e fazer cultura.

Nesse sentido, a frase citada no inicio deste trabalho, o justifica quase que por completo. Por mais que
se trate do pensamento de um pesquisador da area das Ciéncias Naturais, tal pensamento se encaixa
perfeitamente no Ambito das Ciéncias Humanas, principalmente na da Ciéncia da Religido, da qual esse trabalho
se apoia. Esse pensamento aplicado ao campo das religies, justifica o surgimento de novas tradigdes religiosas
e até mesmo a reinvencdo das que ja estavam constituidas. Nenhuma religido surgiu do nada absoluto, e ao
afirmar isso, ndo pretendo entrar na quest@o dos mitos e respectivas cosmogonias de tais religides, pois se trata
de uma questao préatica. Nao quero acusar também, nenhuma tradi¢éo religiosa de apropriagao cultural ou algo
do género. Afirmo isso no sentido que, toda religido, consciente ou inconscientemente, incorpora elementos de
uma religido anterior, durante o seu processo de formag&o. Incorporagéo essa que pode se desenvolver com o
intuito de promover uma revolugéo e reestruturagéo de uma ordem anterior, que foi originariamente constituida
pela religido anterior, como no caso do Budismo e do Cristianismo, que surgiram, respectivamente, com o intuito
de promover uma reforma do Hinduismo e Judaismo. Ou pode ocorrer também, uma aceitagdo de tais
realidades anteriores, com o objetivo de realizar também uma revolugdo, mas sem uma incorporagao total, com
a negacdo de tais realidades com a justificativa de que as mesmas ndo estdo corretas, criando-se algo
completamente novo, como no caso do Isld, que ndo necessariamente incorporou elementos do Cristianismo e
Judaismo, mas que, por sua vez, se considera como evolugéo de tais religides. Ou seja, para o Isla poder se
constituir, foi necessario que antes existissem o Judaismo e Cristianismo.

Mas isso pode ocorrer também por outros motivos e em outros contextos, como no caso do Candomblé
e das demais religides afro-brasileiras. A necessidade da existéncia de uma ordem anterior, representada por
uma religido preexistente, ndo se sucedeu, nem com o objetivo de promover uma reformulagéo de tal ordem, ou
mesmo de refutd-la. A incorporacdo de tais elementos dessa ordem ja existente, sucedeu-se com o intuito de,
inicialmente perpetuar uma outra ordem também ja preexistente, mas que, no entanto, resultou na consolida¢do
de uma realidade completamente diferente dessas ordens preexistentes, mas que por compensagdo, mescla
elementos de ambas.

Essa relagao pode se dar também pela via inversa, dai a questao da simbiose se encaixar tdo bem com
a ideia proposta nesse trabalho. Pela via inversa porque, essa incorporagéo pode ocorrer pelas religides que ja
estavam originariamente constituidas, ao absorver elementos e conceitos das religibes que vieram
posteriormente. Incorporagdo essa que poder ocorrer pelos mais variados motivos e objetivos, e em contextos
diversos, e que por sua vez podem ser consideradas positivas ou negativas, mas néo é objetivo desse trabalho
julgar ou analisar tais aspectos. Um exemplo deste tipo de relagdo simbiética, pode ser claramente observado
nos rituais pentecostais e neopentecostais, que incorporam elementos das religides afro-brasileiras — que por
sua vez se constituiram posteriormente, visto que o pentecostalismo e neopentecostalismo séo reinterpretagdes
do cristianismo, seja nas chamadas igrejas do reteté, no qual os rituais nitidamente se confundem com os das
religides afro-brasileiras, devido a grande semelhanga das dancas e gestos da liturgia do culto. Pode se observar
também, essa incorporagéo nos rituais de libertagao de certas igrejas pentecostais e neopentecostais, no qual os
orixas e entidades das religides afro-brasileiras s&o abertamente associados a imagem do mal, e denominados
como demdnios, como no caso de Exu, Tranca-Rua, Zé Pelintra, e até mesmo a Pomba-Gira.

Tais temas e conceitos ndo puderam ser amplamente abordados e discutidos nesse trabalho, devido a
limitagdo do tempo e também do limite para elaboracdo deste trabalho. Por esse motivo, algumas ideias e
argumentos podem parecer incompletos, porém, mesmo com tal limitagdes, procurei ser o mais conciso
possivel, mesmo que para alcancar tal objetivo, tenha sido preciso abrir mdo de explicagdes mais amplas e
exposigao de exemplos mais detalhados relacionados ao tema proposto.

A elaboragao deste trabalho teve, além dos objetivos j& explicados anteriormente, contribuir também
para o didlogo inter-religioso entre as religibes afro-brasileiras e as demais religibes do campo religioso
brasileiro. Tal motivacao se justifica pelo meu ethos, o lugar de qual parti, que foi 0 da pertenga, durante muito
tempo, a uma da mais tradicional igreja pentecostal brasileira. Pertenca, ou ex-pertenga, que ndo minou 0 meu
interesse pela pesquisa a outras religides. Mantenho a posi¢éo de uma epoché, no sentido mais estrito do termo.
Abordei a questdo do ethos, para justificar os exemplos que abordei nesse trabalho, mas que, porém, néo
possuem referéncia. A falta de tais referencias se da pelo fato de tais exemplos se basearem em vivencias e
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experiencias proprias, mesmo que tais ndo sejam recentes, mas que por serem experiencias proprias, justificam
os argumentos e exemplos utilizados, e a falta de referéncias dos mesmos.

Concluindo, esse trabalho foi elaborado tendo como base a pesquisa bibliografica, e também em certas
experiencias e motivagdes pessoais, com a finalidade de ampliar e contribuir para a pesquisa de temas
relacionados as religides afro-brasileiras, no &mbito da Ciéncia da Religido, ou até mesmo de outras Ciéncias
Humanas, tal como as Ciéncias Sociais. Contribuigdo essa, que ndo tem o propésito de esgotar as
possibilidades de novas abordagens ou hipoteses divergentes sobre tais religides, e nem impede que novas
pesquisas venham a complementar ou até mesmo refutar minhas ideias e argumentos. Alias, assim se constitui
toda Ciéncia e até mesmo toda religido, por reinterpretagdes e reformulagdes de ideias e teorias, afinal, “tudo se
transforma”.
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