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Resumo

Este trabalho é uma reflexdo sobre a organizacédo social das casas de religides de matriz
africana de Belém, em especial uma casa da mina maranhense e uma keto. Caminhamos
por diversas trilhas: como os clas iorubanos se re-apresentaram no Brasil; como a instituicao
do casamento e o incesto se colocaram; como a escravidao influenciou a organizacdo das
familias de negros e, posteriormente, nas familias “de santo”; e a questdo do

homossexualismo entre os praticantes da religido.
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Abstract

This work is a reflection on the social organization of the the houses of religions of African
origin in Belém, PA, Brasil, especially the Mina Tambor and Keto. We walked several tracks:
as clans iorubanos be re-made in Brazil, as the institution of marriage and incest arose, such
as slavery influenced the organization of families of blacks and, later, the families of 'saint’,
and the question of homosexuality among the practitioners of religion.
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Introducao

Ao visitar as casas de religides de matriz africana em Belém, lembrei Roberto Cardoso de
Oliveira, pois, nessas visitas, cultura e identidade correspondem a duas dimensfes da
realidade que estudo. O que apresento a seguir sdo algumas consideracdes sobre o
Candomblé e a Mina Paraense de influéncia maranhense, que remetem a identidades que
se forjaram a ferro e fogo ao longo de anos. O Candomblé, ja conhecia de outras plagas, de
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outros ventos, de outras secas: o Keto, o Jéje e suas variacdes, o angola. Mas, a Mina
Paraense, vi pela primeira vez na casa do Pai Brasil. Ele se filia a Mina Maranhense e
mostrou-me como, no cotidiano, a cultura brasileira se fez mestica. Nao tratarei, aqui, dessa
miscigenacdo, mas esses apontamentos remetem a organizacdo das casas de culto e,

conseguentemente, as suas identidades.

Atravessar o Atlantico e re-apresentar-se nesta terra nova de muitos encontros. Nesse nao-
lugar que cede ao lugar, desenvolvendo redes de sociabilidade que propdéem olhar para
objetos ndo olhados. Os africanos que para ca foram trazidos pela diaspora eram de
diversas etnias, mas isso nao impediu que conseguissem se compreender, pois além de
elementos comuns na lingua, também o possuiam na religido. Reproduzindo, assim, as
formas de organizacg&o social sob as quais viviam em Africa, foram se reorganizando e as

suas formas de cultura.

Surgem, dessa forma, as casas de culto de religibes de matriz africana no nosso pais:
representando, da forma possivel, as configuracbes da organizacdo sob a qual viviam os
africanos, em especial iorubanos, em seus locais de origem. Ou seja, nos deparamos com
pequenos reinos, cujo rei ou rainha é representado pelo Babalorixa ou Yalorixa. Dependendo

da nacao, essas relacfes sdo mais ou menos perceptiveis para quem é de fora da casa.

E a essas relacdes que este texto vai dar visibilidade, ndo na sua totalidade, mas remetendo
a alguns estudos que ja foram feitos a respeito de casas “de santo” e suas representacoes,
percebendo como as diversas tradicdes vao formando suas identidades diferenciadas, mas

ao mesmo tempo, contendo similaridades.

Este texto foi inspirado pela leitura de um capitulo em especial do livro A familia das
mulheres, de Klaas Woortmann: O passado escravo e a “familia de santo” (WOORTMANN
1987). Ao mostrar, nesse capitulo, como se deu a organizacdo da familia negra durante o
periodo da escraviddo, fez com que eu compreendesse algumas questbes que foram
suscitadas pela observacédo do cotidiano de algumas casas “de santo”. Também chamou
atencao para temas como, por exemplo, a homossexualidade presente no Candomblé — ela

esta até nas telas da televisdo, s6 que sempre representada de forma jocosa.
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Também me acompanhou de perto nessas breves reflexdes a dissertacdo de mestrado
Vivaldo da Costa Lima, de 1977, A familia de santo nos candomblés jeje-nagds da Bahia:
em estudo de relacdes intra-grupais. Nesse trabalho, ele traca um itinerario e nos mostra as

casas mais tradicionais da Bahia, em especial, Salvador, e sua genealogia.

Umberto Eco diz que o texto € uma maquina preguigosa e propde um pacto ao leitor para
gue ele faca a sua parte. Ao ler esse texto, aceitei o pacto e fiz a minha parte, indo em busca
de novas relagbes, tendo como meta compreender um pouco mais as religides de matriz
africana presentes em Belém. E importante notar que as relacdes que se estabeleceram no
cotidiano, nas casas belemenses, sao diferentes em diversos aspectos das casas de
Salvador, Bahia, e de S&o Luis, nho Maranhdo, no que tange a questdo da rigidez das

tradicoes.

Na primeira parte, veremos uma descricdo da Festa de Seu Zé Raimundo do Pai Brasil,
filiado & Mina Maranhense; na segunda, da Festa de Xang6 do Pai Walmir, filiado ao Keto;
na terceira, uma discussdo sobre Senioridade e as hierarquias nas religibes de matriz
africanas; na quarta, veremos um pouco sobre os Padrdes Familiares dos terreiros atraves
de alguns topicos: sexualidade, homossexualidade, familia biol6gica, organizagéo da “familia
de santo™; e, por ultimo, temos algumas reflexfes sobre a organizacdo social das casas “de
santo”.

A festa de Seu Zé Raimundo do Pai Brasil

Quando cheguei a casa de Pai Brasil, a festa do Seu Zé Raimundo estava prestes a iniciar.
Pai Brasil filia-se a Mina Maranhense. Indicaram-me um lugar para sentar, de onde tinha
uma boa visao de tudo que se passava no saldao. Quem me recebeu foi uma Ekedi’. Gostaria
de tirar fotos e gravar o ritual, para tanto seria necessario que o dono da casa, Pai Brasil,

desse permissdo e, ao ser consultado, deu sua aquiescéncia. Na parte de tras do salédo

1 A expressdo “santo” popularizou-se na fala de todo povo de terreiro devido & imposi¢cdo do Catolicismo
durante os quase 400 anos de escravidao africana no Brasil. Existem pesquisadores, babalorixas e yalorixas
gue ndo utilizam nunca esse termo, pois acreditam na necessidade da afirmacdo da identidade das religides
de matriz africana de forma independente do sincretismo - afinal, existem vestigios, em Africa, do culto dos
orixas que datam mais de cinco (5) mil anos.

2 Encarregadas de velar pelos filhos e filhas de santo quando entram em transe e cuidam do andamento da
casa.
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havia outra sala e, apés esta, um pequeno quintal com algumas salas que eram destinadas
aos filhos da casa. Cheguei até esse pequeno quintal para observar o movimento. Todos se

vestiam com roupas amarelas, segundo me disseram, para homenagear Seu Zé Raimundo.

Comecaram, entdo, os movimentos iniciais. Pai Brasil entrou cantando para o Exu Marabd:
nas religides de matriz africana, sempre € para Exu que se canta primeiro para que ele abra
os caminhos e para que tudo corra bem naquele ritual. Os tambores comecgaram a tocar: sao
trés batas, um tambor da mata, dois atabaques, quatro xekerés ou cabacas - como eles
nomeiam - e um ferro (ou ga, instrumento de metal com apenas um sino, variante do agog®é,
como é mais conhecido). Os batazeiros, como sdo chamados os que tocam os batas, ja
estavam em seus lugares quando Pai Brasil entrou no saldo cantando para Marabd. Atras
dele, entraram outros participantes em ordem determinada pelos cargos que ocupam ha
casa e pela senioridade. Mais a frente mos ver como € o funcionamento de uma casa e

entender melhor o principio da senioridade.

Cantaram para todos os voduns® e, sem seguida, cantaram para os caboclos. Foi quando
Seu Zé Raimundo chegou. Os caboclos da mina sdo encantados, ou seja, ndo faleceram,
encantaram*. Talvez por isso seja dificil perceber quando o praticante entra em transe, as
diferencas sdo praticamente imperceptiveis: no caso do Seu Zé Raimundo, ele solta o
cabelo® e coloca um chapéu. Inicialmente estava com a roupa amarela, igual as dos outros
participantes, ao entrar em transe, mudou de roupa. O mesmo aconteceu com todos 0s
outros que entraram em transe®: trocaram de roupa e se caracterizaram, inclusive de acordo

com o sexo de sua entidade: um lenco ou um chapéu mais masculino ou mais feminino.

3 Na Mina, os voduns séo as principais entidades reverenciadas, mas também se reverencia os encantados e
os orixas. Em outras nac¢des, como o Keto, as entidades reverenciadas sdo os orixas, ou ainda, os inquices,
no candomblé angola.

4 “[.] E nome tirado da pajelanca amazonica, onde assim se designam os seres animados por forcas
sobrenaturais, com formas humanas ou animais que vivem sob as aguas dos rios, nas selvas, campos, etc.,
segundo a crenga de indios e caboclos. [...] Nome genérico dado as entidades que incorporam nas
dancgantes em alguns terreiros de Sao Luis, MA, com influéncia da pajelanca”. (CACCIATORE 1988: 111)

5 Pai Brasil tem os cabelos compridos, cacheados, na altura dos ombros e os deixa presos com um elastico.

6 E importante notar que o transe acontece, também, em ordem determinada pelos cargos que ocupam na
casa e pela senioridade.
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Alguns caboclos, depois de incorporados, tocaram os instrumentos. O Seu Zé Raimundo
tocou o tambor da mata, que é o tambor mais grave e € 0 que “puxa’ os ritmos tocados

durante o ritual.

Quando o ritual se encerrou, a festa continuou no quintal, com muita comida e bebida, como
€ comum em todas as festas das religibes de matriz africana. Todos os convidados se
sentaram em torno de mesas organizadas anteriormente e foram servidos pelos caboclos,
que vinham até as mesas perguntando se estava tudo bem, se estdvamos bem servidos, se
precisdvamos de algo. Nesse momento hd uma interagdo maior entre os convidados e 0s
encantados - € quando ficamos sabendo seus nomes, suas familias’. Nessa festa tive o
segundo contato com Seu Zé Raimundo. No primeiro, cheguei ao final de uma festa e
conversei muito com ele, achando que era o Pai Brasil. Somente ao final fui avisada que era
o encantado. Nesse segundo encontro, em um momento que esteve em nossa mesa, disse:
“Eu sou um negro metido: gosto de me vestir bem, de receber bem e de ser dono de
barracdo”. Nesse momento, ele jA havia trocado de roupa trés vezes e ja sabiamos que o
Pai Brasil abriu um barracdo® em Mosqueiro, cidade préxima de Belém, para o Seu Zé
Raimundo.

A festa de Xang6 do Pai Walmir

Em outra festa na qual estive presente, de Xang6, na Casa de Pai Walmir, o ritual foi um
pouco diferente. Esse Babalorixa se filia ao Keto. Quem nos recebeu, aqui, foram alguns
ogéls9 da casa: na porta, posicionaram-se para receber os convidados. Vestiam roupas
brancas e vermelhas, em honra ao dono da festa: Xang6. Quem chegava se sentava em
bancos destinados aos convidados. Os membros da casa estavam no quintal e, ao sinal do

Babalorixa, todos se dirigiram ao saldo, da mesma forma que na casa do Pai Brasil, em

7 Na Mina, os voduns séo divididos em familias. Para mais informacdes, ver: Luca 1999.
8 O espaco onde se realizam as cerimbnias é chamado de terreiro ou de barracédo ou, ainda, de saldo.

9 *“Titulo honorifico, dado a homens de boa situagéo financeira e prestigio social ou politico, capazes de ajudar
e proteger o terreiro, bem como a outros, escolhidos por sua honorabilidade e prestagdo de servigos a
comunidade religiosa. S&8o escolhidos pelo chefe do candomblé ou por um orixa incorporado. O novo
‘levantado’ ogd submete-se a uma iniciagdo de alguns dias, com oferendas alimentares, banhos de amaci,
sacrificios de animais (sem catulagem nem sundidé), apds o que é ‘confirmado’ em publico. [...] Dentro
desse titulo ha diversos cargos, desde os civis, espécie de relagdes-publicas que tratam da parte social,
festas publicas, parte financeira etc, até os cargos religiosos, como peji-gd, axogun, alabé, etc.”
(CACCIATORE 1988: 187)
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ordem determinada pelos cargos que ocupam na casa e pela senioridade. Os alabés, ogas
responsaveis pelos toques, ja estavam posicionados nos atabaques e no agog6. Aqui,
apenas os alabés tocam: os orixas nao o fazem. O primeiro canto também foi para Exu, com
a mesma finalidade: abrir os caminhos para que tudo corresse bem naquele ritual. Em
seguida, cantaram para os orixds. Como a festa € para Xang6, esse orixa tem destaque

especial: dancou e distribuiu alimentos com o seu axé aos presentes.

A festa teve inicio com o0s cantos, como ja mencionei. Todos dancaram em circulo°,
respeitando a ordem determinada pelos cargos que ocupam na casa e pela senioridade,
remetendo a histéria mitica de cada um dos orixads. Os mesmos ndo se manifestaram
enguanto o Babalorixa ndo entrou em transe. Somente depois 0s membros comecaram a ter
seus orixas incorporados. Nessa festa houve a saida de um axogun de Xangb, oga
responsavel pelo corte sacrificial nos rituais. Na saida, a parte principal do ritual é a

apresentacao publica do praticante ao publico.

O orixa de frente do Pai Walmir € Oxossi e 0 segundo é Xangd. Entdo, nessa festa, ele
dancou com Xang0. Terminado o ritual, todos deixaram o transe e 0s presentes foram
convidados para a festa. No quintal, as mesas estavam arrumadas e foram servidas comidas
relacionadas com o orixa!* da festa e bebida.

Aqui, diferente do que ocorreu na casa do Pai Brasil, quem serviu os convidados foram o0s
membros da casa. Nao existem os encantados, o ritual é diferente. Na Mina, temos o0s
voduns e os encantados. No Keto, temos os orixas, apenas. Alguns praticantes, que antes
de fazer a iniciacdo no Keto frequentavam outros tipos de rituais, estes, entdo, podem
conservar um encantado. A exemplo do Pai Walmir, que, antes de ser iniciado no Keto, era

da Umbanda e entrava em transe com o caboclo Jaguarema.

Senioridade

Em ambos notei que alguns principios se fazem presentes, por exemplo, a questdo da
senioridade. Existem, segundo Woortmann (1987: 258), dois principios béasicos na

10 No Candomblé, a danca é circular. Na Mina, dancam de forma circular, mas a maior parte do tempo, dangcam
indo para frente e voltando, como se fossem as ondas do mar.

11 Cada orixa tem a sua comida. O mesmo acontece com 0s voduns e inquices.
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organizacdo de um grupo de culto: senioridade e sexo. Na organizacao social dos iorubanos
tradicionais, o principio da senioridade é por demais importante no desempenho dos papéis

e isso foi transplantado para a organizacédo do candombilé.

Klaas Woortmann estudou, em seu livro A familia das mulheres, no capitulo IV, O passado
escravo e a “Familia de Santo”, a organizacdo dos terreiros baianos e nos diz que, de
alguma forma, essa organizacdo remete a Africa do século XIX, pois “guarda semelhancas
com a organizacgao politica e administrativa tradicional africana” (WOORTMANN 1987: 245).
Embora o autor tenha se referido a Africa genericamente, acredito que esteja falando da
Africa iorubana, pois, em especial na Bahia, a tradicdo mais presente é essa. Vivaldo da
Costa Lima diz que entre os adeptos do Candomblé, na Bahia, foi criado “... um ideal de
ortodoxia vinculado diretamente as origens africanas dos antigos candomblés” (LIMA 1977:
19) e que a expressao jeje-nagd, apesar de ter sido criada por um cientista, mostra um “...
modelo sécio-cultural de um tipo de grupo de candomblé (...) que encerra os dois etnénimos
caracterizadores da maioria dos padrdes africanos remanescentes e identificaveis na maioria
dos terreiros da Bahia” (IDEM). A preservacdo de principios culturais e organizacionais
iorubanos através dos terreiros de Candomblé nos mostra a nagdo politica africana
(iorubana) se confundindo com a nacéao religiosa. Seguindo os passos de Vivaldo, ele diz
que “... existe uma ponderavel tradicado historica que justifijca] o fendmeno”, acentuando o

sentimento de etnocentrismo e modificando menos os padrdes culturais (LIMA 1977: 21).

Nas sociedades tradicionais africanas, a ancianidade é ndo s6 uma questdo bioldgica, mas
uma qualidade social. S&do os anciaos, “... quase despegados dos vivos e assimilados aos
mortos”, que trazem até o presente o poder dos antepassados e que, na rede das relacdes
sociais, mostram claramente a hierarquizacdo, “baseada na sucessdo cronolégica das
pessoas” (SOUSA 1965: 57-58). Entdo, se pensarmos em uma piramide, no apice estdo os
grandes antepassados da familia, depois seus descendentes, sempre em ordem de
antiguidade, depois os vivos: dos mais antigos aos mais novos. No Brasil, isso se traduz, por
exemplo, quando vemos algum membro das religides de matriz africana se manifestar
publicamente: ele comega por reverenciar os mais velhos, pedindo-lhes a bencéo, para
somente ao final reverenciar os mais novos. Essa é uma questdo interessante e a que

devemos prestar atencdo, pois a0 mesmo tempo em que nas casas mais tradicionais 0s
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mais antigos sao reverenciados e sua linhagem é exaltada, também presenciei atitudes de
desrespeito aos mais velhos em algumas casas. Esses flagrantes revelam alguma mudanga
gue esta acontecendo nas casas, talvez devido a modernizacdo ou a ocidentalizacdo. Essa
€ uma questdo a ser tratada com mais vagar em um proximo momento, pois diz respeito a

uma tradicdo herdada dos africanos, que esta se modificando.

Mas é na instituicdo do parentesco que podemos entender um pouco mais da estrutura e da
organizacdo das casas, percebendo como a sociedade africana foi, de certa forma, replicada
Nno nosso pais. Segundo Woortmann, “parentesco ndo é apenas organizacao”, mas suas “...
categorias sdo parte de um modelo cosmolégico que foi replicado na Bahia, através do mito,
do ritual e da organizagcdo do culto” (WOORTMANN 1987: 250). O autor continua: “... o

parentesco ndo se compde apenas de instituicdes, mas também de idéias” (IDEM).

E bem sabido que o negro que veio para o Brasil era do continente africano e ao vir para ca,
embora ndo pudesse trazer nada de material consigo, trouxe na mente padrées culturais. O
trafico de escravos se estendeu, no Brasil, pelo século XIX, produzindo “uma constante
renovacao do contingente de ‘africanos™, como mostra Pierre Verger, em seu livro Fluxo e
Refluxo do Trafico de Escravos entre o Golfo de Benin e a Bahia de todos os Santos dos
séculos XVII a XIX. Mas o comércio ndo se restringiu aos negros escravizados - trazia,
também, objetos rituais, a exemplo do pano da costa, importante peca do vestuario
(VERGER 2002: 554): foi registrado fluxo de comércio entre Lagos, na Nigéria, e a Bahia
durante toda a primeira década do séc. XX “... tanto de bens ‘profanos’ como de objetos e,
juntamente com estes ultimos, de idéias” (WOORTMANN 1987: 248).

Dessa forma, a partir desses dados podemos perceber algo além de um simples comércio
de escravos. Segundo Woortmann, o cla iorubano pode ser visto ndo como uma instituicao,
mas como “um principio organizatorio de interdic6es matrimoniais”. Se o reino iorubano, com
todas as suas instituicdes, ndo pode ser transposto para o Brasil, isso se deu pela “

incorporacdo ao sistema religioso, substituindo—se a linhagem pelo grupo-de-culto (num
certo sentido, matrilinhagem), este ultimo expresso por uma linhagem de parentesco”

(WOORTMANN 1987: 253).
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Esses principios sdo claramente observaveis nos terreiros, de forma mais patente nos de
tradicdo Keto e um pouco diferenciado na Mina. Nos terreiros Keto, percebemos a re-
apresentacdo nado sO da familia extensa, com seus filhos, netos, tios, avés e agregados,
como de um reino irorubano: o Babalorixa ou Yalorixa é o rei ou rainha, com seus suditos,
mostrando a hierarquia através dos rituais que reproduzem um “... sistema de crencas [que]
prové uma identidade, uma interpretacdo do mundo, uma verdade” (WOORTMANN 1987:
247), fazendo da casa de culto um espaco de integracdo e solidariedade e que “... 0 grupo
de culto persista e se expanda porque preenche certas necessidades” (WOORTMANN 1987
246).

A questdo das linhagens é tdo importante para esses religiosos que eles acabam por ir a
busca, na Africa, de seus antepassados. Ndo antepassados bioldgicos, mas ancestrais
miticos. A Yalorixa Olga de Alaketo diz que sua casa foi fundada ha 350 anos e a historia
mitica de sua linhagem diz que Oxumaré, orix4d nagd relacionado com o arco-iris, se
apresentou no mercado de escravos como um senhor de posses, comprando Otampé Ojard
e sua irmd gémea e as alforriando em seguida. Em entrevista concedida a Vivaldo, ela conta
com o apoio cronoldgico de guerras intertribais iorubanas em fins do séc. XVIII, confirmando
o rapto de pessoas da familia do Alaketo. Entre idas e vindas a Africa, ela comprou um
terreno na Bahia e fundou o Ilé Maroia Laji. Em A familia de santo nos candomblés jeje-
nagos da Bahia: em estudo de relac¢des intra-grupais, de Vivaldo da Costa Lima, no anexo
IV, podemos ver o diagrama genealdgico dessa Yalorixa. No anexo V do mesmo, temos um
diagrama da sucessdo dos candomblés do Engenho Velho, Gantois e Op6 Afonja, que

remontam sua ancestralidade a |a Nasso.

Os terreiros mais tradicionais buscam a sua ancestralidade, remontando as linhagens e
dando mostras da sua antiguidade. Volto a chamar atencdo para a questdo da senioridade,
pois € ai que as historias se entrelagam: a escravista brasileira e a mitica africana. E nela, a

histdria, que os religiosos buscam sua autoridade de “mais velho”.
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Padrdes familiares

1. Sexualidade
Retornando ao que diz Woortmann (1987: 258), existem dois principios basicos na
organizagdo de um grupo de culto: senioridade e sexo. Vejamos, agora, COmO O Sexo

influencia na organizacéo de uma “familia de santo”.

Continuando com Woortmann, no texto ja citado, o autor faz uma analise do pobre da Bahia,
independente de ser negro, associando-o aos cultos afro-baianos e considera que o0s
africanismos contribuiram “... para moldar a ideologia familiar contemporanea” mesmo que
“pouco ou nada saiba sobre” seus ancestrais (WOORTMANN 1987: 245). Houve uma
tentativa de explicar certas formas de padrbes familiares entre a pobreza, a exemplo da
poligamia (tdo dispendiosa para a pobreza), resultante dos efeitos desorganizadores da
pobreza com relacdo a um modelo dominante branco. Como explica Woortmann, “...
pobreza e demografia sdo, seguramente, varidveis cruciais para a explicacdo de padrdes
familiares, inclusive do proprio conceito de familia como uma unidade centrada na mulher”
(WOORTMANN 1987: 253).

Durante o periodo da escravidao os africanos eram separados por sexo, sO tinham acesso
ao sexo oposto para a reproducao; ndo cabe aqui, porém, nos alongarmos nas explicacdes
acerca de como procediam 0s escravistas e como eram dispostos, esses homens e
mulheres, nas senzalas. As mulheres ficavam com seus filhos e deles cuidavam quando isso
Ihes era permitido. Dessa forma, aos poucos, surge um tipo de familia matrilocal e matrifocal
gue sera conservada apoés a libertacdo dos negros: as mulheres sdo as responsaveis pela
casa e pela manutencdo da mesma. Lembrando que para as mulheres, apos a libertacéo,
era mais facil conseguir trabalho do que para os homens: trabalho domeéstico, lavagem de
roupas para fora, comidas que podiam ser vendidas em tabuleiros nas ruas, enfim, tantos
servicos que mantém a mulher em casa. Ja para os homens era mais dificil realizar esses
servicos ou conseguir um emprego fixo. As mulheres que sdo as chefes da casa s6 aceitam
um homem quando ele pode dar o sustento doméstico, como nos mostra Woortmann, em

uma entrevista com uma mulher pobre, de uma invasao: “... prefiro ficar s6 eu mais as

criangas aqui perto da méae; aborrece menos, e depois, uma méo lava a outra, ndo acha? Os
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homens pensam que podem ficar dando ordens; o dia que eu achar um homem de recursos
ele vai poder cantar de galo se quiser.” (WOORTMANN 1987: 66-7). A patrilinearidade nao
foi restabelecida no Brasil: a mulher cuida da familia no sistema escravista, continua

cuidando depois da libertacdo, estabelecendo um sistema matrilinear.

Mas ndo se pode descartar a influéncia africana , na qual “... se encontra um sistema
ideolégico consistente, subjacente as formas de vida familiar” (WOORTMANN 1987:

253-254). Podemos observar isso nas casas “de santo” no Brasil, pois o0 “... principio
estrutural, o principio do 'cld’ e valores conduzentes a matrifoclidade foram trazidos para o

novo ambiente” (WOORTMANN 1987: 255-256).

Os terreiros mais conhecidos de Salvador foram fundados por mulheres: 1lé lya Nasso e
Alaketo. O 1lé lya Nass6 deu origem a trés outros terreiros bastante conhecidos: Opo Afonja,

Engenho Velho e Gantois, sempre com liderancas femininas*.

O principio do sexo se expressa nos papéis atribuidos predominantemente as mulheres —
maes e filhas “de santo” — e outros atribuidos a homens — ogas; as mulheres constituem o
ndcleo do sistema de autoridade e de papéis rituais. A familia de “santo” é matrifocal: a
grande maioria das casas é de mulheres, pode ser chamada de familia parcial baseada na
unidade mae-filhas. Ha4 predominancia feminina entre as principais posicdes de status,

particularmente a de mae de santo.

A presenca masculina € menor nas casas tradicionais de Salvador: o iniciado masculino
quase sempre € devido a mae gravida na sua prépria iniciacdo. Ainda existem outros fatores:

a questdo da possessado espiritual dos homens é relacionada a possessdo sexual,

ameacando a masculinidade.

2. Homossexualidade

Ha um estigma com relacdo aos homens: Woortmann diz que tanto filhos quanto pais “de
santo” “sdo, em larga medida, homossexuais”: “tornar-se “filho de santo” (ou, eventualmente,
“... pai de santo”) parece ser uma forma de legitimar culturalmente a homossexualidade”
(WOORTMANN 1987: 261). Rita Laura Segato diz que a incidéncia de homossexuais

12 Vivaldo da Costa LIMA na sua dissertacdo, A familia de santo nos candomblés jeje-nagbs da Bahia: em

estudo de relacdes intra-grupais, coloca, nos anexos, quadros que mostram a genealogia desses terreiros.
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masculinos é grande entre os membros do culto, como mostrou varios trabalhos de
antropologos em diversas cidades do Brasil (SEGATO 1986: 13). No Xangb de Pernambuco,
a autora diz que considera a bissexualidade predominante entre os membros do culto, a
presenca masculina de pais “de santo” aqui, também, € menor. E bastante polémica essa
questdo da homossexualidade entre os membros do culto: Peter Fry cita um pai “de santo”,

de Belém: “... em todo Brasil e especialmente no Para e Maranhdo, se vocé observa
cuidadosamente, achard dificil encontrar um pai-de-santo ou mée-de-santo totalmente
correto sexualmente. Eles sempre tém um deslize. O candomblé nasceu, em parte, para o
homossexualismo” (FRY 1977: 121). Maria Lima Le&o Teixeira diz que os seus entrevistados

dizem que no Candomblé ndo séo discriminados: “... estou no Candomblé porque, entre
outras coisas, aqui sou gente... ninguém diz nada [...] ndo tem discriminacées como em

outros lugares, em outras religides” (TEIXEIRA 1987: 39) (O grifo € nosso).

Em Belém pudemos perceber a grande presenca de homossexuais, tanto femininos quanto
masculinos, mas ndo se fala sobre o assunto. Todas as vezes que tentei conversar a
respeito, o assunto foi sutiimente desviado. Talvez por que esse ndo era meu objetivo
principal nas entrevistas. E importante notar que em alguns terreiros chegamos a ver

homossexuais masculinos usando saias sem estar em transe.

Gaiaku Luiza, mde “de santo” de Cachoeira, Bahia, rigida nos ensinamentos da tradicdo jéje
mabhin, ja falecida, fazia criticas quando aparecia um filho “de santo” homossexual, mas nao
deixava de incorpora-lo a casa. De qualquer forma, parece haver mais tolerancia nos cultos
afro-brasileiros do que em outras religides posto que pude perceber claramente a presenca
de homossexuais nas casas que estive. A nocdo de pecado que permeia as religides

judaico-cristas parece nao estar presente, nesse caso.

3. Familia biol6gica

Os negros nao conseguiram replicar a linhagem tradicional iorubana que era patrilinear: a
“familia de santo” foi a possibilidade da recriacdo das estruturas tradicionais no contexto
brasileiro, ao nivel de integracdo socio-cultural, pois os niveis de reino e da cidade, nédo
puderam ser, a ndo ser no plano absolutamente simbdlico: “... de fato, na organiza¢do do

candomblé existem status-papéis originariamente pertinentes ao nivel de integracdo da
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cidade e do reino, como € o0 caso dos ‘Obas e da lya Kekere (mée pequena)
(WOORTMANN 1987: 282).

A familia “de santo” no Candomblé é de linhagem matrilinear; nas casas de Salvador, a
descendéncia e a transmisséo se fazem pela linha da méae “de santo” (WOORTMANN 1987:
263). As relacbes de parentesco bioldégico sdo menos importantes que as de “santo” e
passam a operar paralelamente sendo que frequentemente, a de “santo” é mais importante.
Os lagos familiares sédo criados no Candomblé através da “iniciagdo no santo” e séo
efetivamente familiares, amplos no plano das obrigacdes reciprocas e do sentimento.

A linhagem “de santo” se opfe a linhagem da familia biolégica (WOORTMANN 1987: 266).
Uma Yalorixa ndo pde a mao na cabeca de sua filha biolégica, quem deve fazé-lo € outra
sacerdotisa da mesma categoria iniciatica da mae, portanto mae classificatéria da filha em
questdo. Os filhos biologicos, homens, ndo contam na linha de sucessdo, ndo ocupam
posicdes centrais em que Se recrutara a sucessora, embora ocupem outros cargos. A
superposicao das familias biologicas e “de santo” se d& apenas quando o lado feminino é

BN

incorporado a “de santo”, nas casas mais ortodoxas.

7

Woortmann diz que o “cla” ioruba € “um principio organizatorio de interdicbes matrimoniais”,
isso significa que se transferiu, o cla iorubano, para o Brasil, sob a forma de “exogamia de
santo”: nocao tradicional ioruba de que “... duas pessoas que ddo de comer a0 mesmo orixa
nao podem se casar’ (WOORTMANN 1987: 269), isso caracteriza incesto. Em algumas
casas nao € permitido o casamento entre as pessoas, pois sdo considerados familia, mesmo
com “santo” diferente. JA que as instituicbes sociais exogamicas nao puderam ser
transplantadas para c4, o principio foi deslocado para o parentesco de “santo”
(WOORTMANN 1987: 270).

Nas casas onde estive em Belém encontrei casos que se diferenciam um pouco no que
tange a questdo do casamento. Soube de varios pais “de santo” casados com seus filhos “de
santo”. Esse assunto sO é tratado em momentos de muita confianca e segredo, pois todos
sabem que a familia “de santo” ndo pode se confundir com as relacées amorosas.
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4. Organizacédo da familia “de santo”

Hierarquicamente, o posto mais alto de uma casa de Candomblé de Salvador é o da mae
“de santo™ ela é a zeladora da casa, portanto, quem recebe as visitas importantes e
supervisiona a organizacdo dos ritos e doméstica; deve estar presente as cerimonias
publicas, nos ritos de iniciacdo e na leitura dos buazios. Os iniciados por ela devem respeito e
subordinacédo, que mostram através de seus gestos que vao desde prostrar-se a sua frente

até comer o que ela deixa em um prato, pois tem o seu axé.

Abia é a categoria mais baixa, de menos status; lyawo ja passou pelo rito de iniciacao, tendo
0 seu “santo” assentado. Abids e lyawos nunca se sentam a mesma altura de uma mée “de
santo”: quando ela adentra um cdmodo onde estdo sentadas, devem se levantar, esperar a
mae sentar em uma cadeira e, depois, sentardo no chao. A cerimbnia do panan, compra da
noiva do orixa (homem ou mulher), faz com que o iniciado(a) saia da reclusdo e seja
reintegrado(a) ao mundo secular. Somente apos sete anos, a lyawo se torna uma ebomin,
apos dar sua obrigacdo de sete anos e receber seu deka®”, podendo decidir se fica na casa
OuU organiza a sua, pois agora goza de certo status; entre as ebomin sdo escolhidas as que
preencherdo os papéis femininos: yakekere (mée pequena), adoshu (assistente executiva da
lyalorixd) e a sucessora da lyalorixa, em caso de morte. Quando a ebomin abre casa, esta é

concebida como filha.

Na Mina, isso também acontece da mesma forma: Pai Alexandre é filho “de santo” de Pai
Brasil e na festa do seu orixa, Xangé, ele estava presente junto com seus filhos. Dancou,
cantou, entrou em transe com Seu Zé Raimundo, tocou tambor da mata, tomou sua cerveja

e se divertiu como se estivesse em uma extensdo de sua casa.

Os papéis masculinos, no Candomblé Keto, sdo subdivisbes da categoria geral de oga: nao
passam pelo processo completo de iniciacdo e ndo sdo possuidos pelos orixas. Tém papéis
especificos: tocar atabaques (alabé), corte do animais (axogun), protetor civil (dar prestigio e

prover as festas sagradas). Também podem servir a diversas casas. Se pensarmos nas

13 “O Deka é a confirmacdo da aptiddo para o cargo e a transmissédo de obriga¢@es religiosas. [que se d& em
uma cerimdnia na qual] o iniciado (a) faz um juramento em lingua de sua nacédo prometendo zelar pelas suas
tradicbes, seguir 0s preceitos, etc. recebe uma bandeja com os “assentamentos” de seu santo particular, 0s
guais eram conservados no peji, e varios materiais que lhe permitirdo iniciar seus préprios “filhos” [...]
Recebe ainda um obé (para méao-de-faca), os blzios para o dilogun, um colar simbélico do cargo e um fila de
blzios ou uma coroa de metal do orixa. [...]". (CACCIATORE 1988: 101-102)
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familias poliginicas: é o papel do homem! O oga pode ser substituido por uma iniciada
feminina, mas esta ndo pode ser substituida por ele. Os ogas ndo sao recrutados entre 0s
lyawos e, segundo Woortmann, o motivo parece ser devido ao fato dele ser a noiva do orixa
e 0 0ga é, por definicdo, homem (WOORTMANN 1987: 275).

7

O papel do oga é um pouco diferente na Mina. Aqui, quem toca os tambores ndo séo
necessariamente os ogas: os encantados também os tocam. O encantado de Pai Alexandre,
membro da casa de Pai Brasil, tocou bata e xequeré, nas cerimfnias publicas que assisti.
Em conversas com membros de diversas casas, fui informada que mulheres podem tocar

xequeré nessa religido.

Voltando ao Candomblé Keto, estabelecem-se relagBes entre os grupos: o padrinho da
iniciada (ajibona), frequentemente é de outro grupo, estabelecendo-se, dessa forma, uma
relacdo de compadrio. Papel interessante dentro das casas “de santo” € o do Babalawo,
sacerdote responsavel pelo culto de Ifa. Ele € o conselheiro da Yalorixa chefe, sendo o Unico
papel masculino de autoridade. Nao € membro da casa, € de fora, mas parente da mae: é
considerado irmao da mae.

Ainda é importante ressaltar que nessas relagfes “0 barco de iads € a primeira circunstancia
em gue o principio da senioridade se revela nos limites de um grupo de idade incluindo
numa estrutura mais ampla que é o grupo do candomblé”: a ebomin de um dado barco é a
mais velha desse barco (LIMA, 1977: 75).

A titulo de conclusédo: algumas reflexdes sobre a organizacédo social das

casas “de santo”

Woortmann traz algumas questdes interessantes, entre elas a organizacdo das casas “de
santo” ao longo de uma linha basicamente feminina como no modelo ideolégico de
organizacdo familiar dos pobres-pretos de Salvador. Mostrou como a familia “de santo” é
uma unidade centrada na mulher, como a rede de parentesco se articula através das
mulheres, como as conexdes centrais se dao através das maes e filhas e o papel especial

do irmao da mulher.
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No Candomblé, a organizacao é controlada por mulheres: € a mulher que tem autoridade.
Todas as mulheres sdo esposas dos orixas: a Yalorixa é a esposa sénior e a lyawo, é a
junior. Os Ogas sao os provedores, atribuidores de status da familia sagrada, sem
autoridade; ndo estdo presos a um unico grupo (homens pulam de uma casa para outra);
sdo chamados pai. A familia ideal é composta pelos homens, que tém papéis externos; e

pelas mulheres, cujos papéis sao internos.

A recriacdo da familia extensa e dos reinos iorubanos, no Brasil, através da familia “de
santo”, acaba por tomar emprestados alguns valores da cultura ocidental, mas expressa
claramente a re-apresentacdo de um modelo cosmogbnico. Eram dezesseis tribos
iorubanas, sdo dezesseis 0s 0rixas para 0s quais se canta no xiré**: cada tribo tinha um orixa
protetor. De certa forma, isso continua: dependendo da tradicdo, a casa € dedicada a um

orixa, gue nem sempre coincide com o da mae ou pai “de santo”.

Muitas sé@o as solicitagdes do olhar, ha muito a ser visto nas religibes de matriz africana. A
recriacdo das estruturas tradicionais africanas, do cla iorubano, passando pelas instituicoes
revisitadas, a exemplo da poliginia, faz-nos compreender melhor como a escravidéo destruiu
0s clds e os substituiu por familias espirituais e como se deu a organizacdo dos terreiros
mais tradicionais de Salvador que tém predominancia feminina e sao chefiados por
mulheres; seu papel no culto, na organizacdo social e nas fungcdes na casa. A questdo da
ancianidade remete ao principio da senioridade mostrando a no¢do de autoridade ndo sé
feminina, mas também com relacdo a ordem de antiguidade de pertencimento ao culto.
Entender os lagcos familiares que se formam na familia “de santo” e que ultrapassam as
barreiras da familia bioldgica, com a linhagem “de santo” se opondo a linhagem biolégica.
Isso desemboca na questao do incesto, fazendo com que, nas casas “de santo”, se conserve
o principio da exogamia, pois ha casamentos que séo preferenciais e outros proibidos. Com
relacdo ainda ao incesto, a sua proibicdo exprime o fato social das aliancas que os grupos
fazem entre si; parece que isso ajuda, inclusive, na circulacdo ndo das mulheres, mas dos

homens, os ogas.

14 “Xiré: ordem ritual das invocac¢fes e das dancas para os orixas, durante as cerimdnias publicas.” (CAPONE
2004: 364)
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Ainda, o mais polémico de todos esses pontos: a possessdo masculina e a sua relagdo com
a homossexualidade. Essa € uma questdo que merece um estudo mais aprofundado. Peter
Fry, Rita Laura Segato e Maria Lima Ledo Teixeira escreveram sobre o tema, mas ainda de

forma a merecer um estudo mais denso.
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