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CULTOS DE MATRIZES AFRICANAS NO BRASIL: TERRITORIO DE
IDENTIDADE E RESISTENCIA POLITICA

Kary Jean Falcéo*

Resumo: De natureza bibliografica, o artigo “Cultos de matrizes africanas: territério de identidade e resis-
téncia politica” tem como objetivo apresentar a importancia da preservagédo dos espacos de cultos africanos
no Brasil, sendo que estas casas e terreiros consistem nas principais representagcdes africanas em territorio
brasileiro. O estudo apresenta como referéncia as formas de transmissao dos conhecimentos e fundamentos
ritualisticos através da oralidade e da ancestralidade com base teérica em Bastide (1978) com a constituigdo
histérica do candomblé brasileiro, de Parés (2007) e Beniste (2019) na contextualizagdo e valorizagdo de
estudos mais atuais retratando os aspectos identitarios e de resisténcia politica e finaliza com a abordagem
de Verger (2018). A intolerancia religiosa e as demais formas de repressao da cultura africana contribuiram
para a desvalorizacdo de tudo o que se refere a diaspora negra e em especial aos nossos cultos e ritos. Nesta
perspectiva, espera-se que este estudo contribua na compreensao historica da importancia da religiosidade
africana e na luta pela desigualdade e discriminacao racial, considerando que os espagos de culto de matrizes
africana representam atualmente um territério de identidade e resisténcia politica.
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Abstract: Bibliographic in nature, the article “Cults of African matrices: territory of identity and political resis-
tance” aims to present the importance of preserving African cult spaces in Brazil, and these houses and ter-
reiros consist of the main African representations in territory Brazilian. The study presents as a reference the
ways of transmitting knowledge and ritualistic foundations through orality and ancestry with theoretical basis
in Bastide (1978) with the historical constitution of Brazilian candomblé, Parés (2007) and Beniste (2019) in
context and valorization current studies portraying the aspects of identity and political resistance and ends with
the approach of Verger (2018). Religious intolerance and other forms of repression of African culture contrib-
uted to the devaluation of everything that refers to the black diaspora and in particular to our cults and rites. In
this perspective, it is expected that this study will contribute to the historical understanding of the importance
of African religiosity and in the fight for inequality and racial discrimination, considering that the African-based
cult spaces currently represent a territory of identity and political resistance.
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Universidade Federal de Rondbnia (UNIR),
defendida em margo de 2010, no campus

Introducgao
Este estudo, de natureza bibliogra-

fica, é parte integrante da dissertagao de
mestrado intitulada “As contribui¢cdes lin-
guisticas dos povos de religido de matrizes
de africana na formacao da linguagem de
homossexuais em Porto Velho, Rondénia”,
do Programa de Pdés-graduagcéo em nivel
de Mestrado em Ciéncia da Linguagem da
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de Guajara-Mirim, RO, com a orientagao
do Professor Marco Antonio Domingues
Teixeira.

A dissertacdo de mestrado, com
método de abordagem qualitativa contou
como participantes do estudo quatro casas
de candomblé e umbanda no municipio de
Porto Velho e membros da comunidade
de Lésbicas, Gays, Bissexuais, Travestis
e Transgéneros (LGBT), hoje denominada
institucionalmente como LGBTQIA+, re-
presentando Lésbicas, Gays, Bissexuais,
Travestis e Transgéneros, Queer, Interse-
x0s, Assexuais € o simbolo de mais para
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atender a todas as demais possibilidades
de orientacdo sexual e de identidade de
género que existam.

As casas e os terreiros de cultos africa-
nos representam, na atualidade, o que mais
se aproxima da identidade negra no Brasil.
Certamente, existem uma série de manifes-
tagbes culturais trazidas pelos negros que
sdo conhecidas e promovidas pelos meios
sociais, mesmo com o desconhecimento
de muitos sobre suas origens, tais como: o
samba, as comidas tipicas, as vestimentas,
a linguagem, as lendas e mitos e muitas ou-
tras caracteristicas culturais.

Porém, é dentro dos terreiros, casas
e barracbes que acontecem as historicas
manifestagdes culturais trazidas pelos es-
cravos nos navios negreiros, tornando o
Candomblé brasileiro uma religido de pra-
ticas e rituais ancestrais.

Este artigo tem como objetivo apre-
sentar a importancia da preservagao dos
espacos de cultos africanos no Brasil, sen-
do estes as principais representacdes afri-
canas em territorio brasileiro. Aborda o res-
gate da identidade de povos historicamen-
te discriminados, bem como o processo de
resisténcia e de construgéo de linguagem
das casas e terreiros de cultos africanos
que contribuiram para a formacao da lin-
guagem brasileira.

Importa salientar que os terreiros e as
casas de cultos africanos resistem histori-
camente, concretizando-se na atualidade,
principalmente em razdo da ancestralida-
de e da transmissdo de conhecimentos e
fundamentos pela oralidade, sendo esta a
base primordial da existéncia dos cultos.

Territorio de identidade

De imediato o que se percebe dentro
de uma casa de Candomblé ¢é a relacao de
hierarquia que resiste através dos tempos.
Os pais e maes-de-santo representam as
pessoas mais importantes dentro dos ter-
reiros e sao respeitadas todas as suas de-
terminacgdes, independentemente de qual-
quer papel social que seus filhos e filhas
exercam fora dos terreiros.
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Dessa forma, a construcao social das
casas e terreiros obedece a uma tradicao
oral que ocorre na familia-de-santo com a
organizagcédo dos cultos através da devo-
cao aos deuses africanos no Brasil.

Em geral, os rituais e toda a liturgia
que acontecem nos cultos africanos no
Brasil sdo (ou deveriam ser) os mesmos
que ocorrem na Africa desde os tempos
antigos, é claro que sofrendo muitas modi-
ficagdes e interferéncia da diaspora africa-
na, bem como a relacao interétnica com as
demais religides que foram também cons-
tituidas no pais com a colonizagéo.

A ancestralidade € o ponto principal
na pratica religiosa sendo que os pais e
maes de santo fazem parte de uma corren-
te linear ancestral recebendo os seus direi-
tos a partir dos costumes de pai para filho,
podendo assim ser identificados desde as
primeiras casas e familias no Brasil.

Em parte, a familia-de-santo repre-
sentou para o negro escravizado o resgate
dos valores de familia que foram destruidos
com a diaspora negra e com a politica de
mercado de escravos no Brasil. Cada mem-
bro da familia era separado dos demais
para ser comercializado na tentativa de fa-
cilitar o processo de aceitacao da condicao
de escravo ou para dificultar as fugas e de-
mais formas de luta ou resisténcia.

Foi na formagé&o dos terreiros e casas
de cultos que o negro pode, pela primei-
ra vez no Brasil,tracar novos rumos para a
construcao da sua identidade. Inicialmen-
te, essas casas, segundo Gongalves da
Silva, foram formadas pela mesma etnia:

Pelo que se sabe, através da historia oral
narrada pelos adeptos, parece terem si-
dos os africanos de uma mesma etnia os
fundadores dos primeiros terreiros, onde
iniciaram outros negros africanos, prove-
nientes da sua etnia ou de outras. Com
o passar do tempo, e com o ingresso na
religido de crioulos, mulatos e finalmente
de brancos, a familia-de-santo foi assim
perdendo a sua caracteristica étnica e
passou a ligar, por vinculos religiosos, os
varios terreiros fundados pelas geragbes
seguintes as geragbes dos africanos.
(GONCALVES DA SILVA, 1994, p. 57)
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Por essa razao, Parés (2007, p. 118)
encara o problema do processo de institu-
cionalizagado das organizagdes dos terrei-
ros e casas de cultos africanos no Brasil
através de duas etapas. A primeira consis-
te no progressivo nivel de complexidade
social, em que as casas eram mantidas
pela relagdo de etnia, mesmo sendo que
estas casas mais tarde eram abertas para
0s novos adeptos como mulatos ou mes-
mo brancos.

Parés (2007, p. 119) aborda as argu-
mentag¢des de Bastide quanto a imutabilida-
de dos modelos de cultos primordiais que
sobreviveram durante todo o tempo. Sabe-
-se que com a chegada de novos escravos
oriundos de variadas regides da Africa, par-
tes dos fragmentos dos cultos se extinguiam
sendo substituidos por outros a medida que
essas congregacoes eram formadas. Com
isso, as nacgdes africanas ficaram mistura-
das em territorio brasileiro, dificultando mais
ainda a identificagéo dos povos.

E claro que os argumentos de Basti-
de em relagdo a sobrevivéncia de alguns
rituais sdo completamente aceitaveis.
Porém, o que n&o se pode descartar € a
identidade africana da religido distinguida
pelos negros a partir de modelos e rituais
de cada nagao. Os terreiros e casas repro-
duzem os aspectos da ancestralidade que
hoje podem ser discriminados nas nagbes
do Candomblé no Brasil.

A ancestralidade induz os elementos
que compdem a visao de mundo africano.
Os rituais liturgicos que acontecem nos ter-
reiros de Candomblé hoje sao, em parte, os
mesmos que aconteciam na Africa e que
vieram para o Brasil junto com a diaspora
negra, bem como os mesmos modelos de
culto, de poder e interagdo, a concepgao
de morte e forga vital, as dangas, musicas
e a linguagem, as divindades, os deuses e
orixas, as relagdes de género, a linhagem
familiar e classica e todos os elementos
herdados e simbdlicos de matriz africana.

Durante todo o periodo da pesquisa
de mestrado que resultou inclusive nes-
te estudo, o que se percebe nos rituais e
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cultos é a utilizagdo das linguas africanas
em todos os rituais liturgicos do Candom-
blé, mesmo percebendo a relagdo proxima
de variantes da lingua. As musicas e rezas
séo ensinadas aos filhos e filhas de modo
oral. Quando questionados a respeito de
como se aprende as rezas e musicas nas
linguas africanas, os filhos e filhas de san-
to, bem como os pais e maes de santo,
respondem que aprenderam com 0S mais
velhos e que dessa forma vao ensinar para
os seus filhos.

A transmissao de geragao a geragao
garantiu a manutencdo da nagao do Can-
domblé com legitimidade e poder. A liga-
cdo com a Africa, representada através
dos terreiros e casas tradicionais, foi fator
determinante no exercicio de influéncias
para as casas mais recentes.

Assim como na relagao familiar das
casas e terreiros brasileiros, com a cha-
mada “familia de santo”, na Africa essa
relagdo também ocorre seguindo essa
tradigao familiar. Por esse motivo o termo
“nacao” fica sendo utilizado para identificar
as origens geograficas e étnicas de deter-
minados grupos.

Outro aspecto ancestral é o que se
denomina “as familias-de-santo”. Na Afri-
ca, uma cidade inteira cultua um determi-
nado orixa e toda sua populagao realizam
oferendas e presentes sendo denomina-
dos filhos desse mesmo orixa. Nas casas
e terreiros onde se desenvolveu parte des-
ta pesquisa, observa-se que todos cultu-
am o0s seus orixas, “dono do ori (cabecga) e
seus adjunto (segundo santo da cabeca)’,
mas também toda a casa cultua o orixa do
Babalorixa ou da Yalorixa, caracterizando
as casas e terreiros de cultos africanos no
Brasil uma simbologia representativa as
nagdes africanas. Ja nas casas de cultos
onde se predomina a Umbanda ou outras
manifestagdes oriundas das religibes de
matrizes africanas, todos os filhos de san-
to cultuam a entidade que constitui o “dono
da coroa” do pai-de-santo ou mae-de-san-
to podendo ser um caboclo, um guia ou
encantado.
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Tais cultos aos diferentes orixas em
um mesmo terreiro e casa de culto foram
iniciados no Candomblé da Barroquinha'
e, para Pares (2005, p. 86), representam
uma complexa rede de aliangas entre os
grupos étnicos que contribuiram em gran-
de escala para a consolidagdo de novas
identidades africanas em terras brasileiras.

O processo de resisténcia ndo deve
ficar unicamente associado aos constan-
tes ataques e confrontos policiais cobertos
pelo Jornal Alabama — imprensa baiana do
século XIX -, nos relatos orais de nossos
antepassados ou nas persegui¢des e into-
lerancias religiosas. Com a resisténcia, os
cultos africanos no Brasil puderam cons-
truir uma religiosidade afrobrasileira, com a
possibilidade de resgate da sua identidade
e da sua dignidade destruida pelo dominio
do cristianismo.

Com isso, o culto africano estabelece
uma historicidade de conquistas que fica
marcada na constru¢gdo de uma nova iden-
tidade, de articulagcédo entre o sagrado e o
profano, bases de resisténcia a barreiras
politicas e sociais.

De acordo com Ferreti (1995, p. 100),
no Brasil o ingresso em um terreiro de
Candomblé ocorre de modo individual, di-
ferente do que ocorre na Africa, onde tal
ingresso se da através das tradi¢gdes fami-
liares. A adeséo a cultura religiosa africana
assume o conceito de nagao, para identifi-
car a insergao de certo grupo religioso.

Com caracteristicas e costumes li-
gados de modo ancestral com a Africa, o
Candomblé brasileiro ndo deixa de dialo-
gar com a sociedade local, pois direta ou
indiretamente fica ligado a ela. E dessa for-

1. O Candomblé da Barroquinha ficou assim denomina-
do em virtude de esté localizado préximo a Igreja da Bar-
roquinha, lugar onde as princesas (assim denominadas
pelos negros escravizados) que vieram escravas para
o Brasil, passaram a reunir-se e fundaram uma comu-
nidade denominada “Capela da Confraria de Nossa Se-
nhora da Barroquinha”. Comunidade criada por Ya Det3,
lya Kala, lya Nasso e os babalawos Bab4a Assika e Ban-
gboshé Obitikd. Para Verger, a casa se chamava lya Omi
Asélntilé (Ya Omi significa: mae das aguas e Intilé: forca
da terra).
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ma que se construiu uma identidade que
mais tarde podemos denominar de “religio-
sidade afroamazénica”, fruto do resultado
da participagcdo do homem negro com as
populagdes amazodnicas.

Aresisténcia e a identidade estao as-
sociadas as estratégias de proibigcdo aos
cultos as divindades africanas e ao Can-
domblé pelos escravocratas, sendo os
escravos obrigados a cultuar os deuses
catélicos. E completamente inaceitavel en-
contrar qualquer semelhanga entre deusas
africanas com deusas catdlicas de origens
europeias. Nesse sentido, ndo podemos
atribuir qualquer intencdo ou comparagao
entre lansd e Santa Barbara; Oxum com
Nossa Senhora da Conceigédo; leman-
ja com Nossa Senhora dos Navegantes;
Ogum com Sé&o Jorge, e muito menos Exu
com o diabo, criado pelo cristianismo.

E claro que essas estratégias foram
utilizadas em um momento propicio e es-
pecifico. Porém ndo se pode relacionar
culto africano — com aspectos milenares —
com praticas cristas do século passado.

Percebe-se que a resisténcia e aiden-
tidade no que se refere as praticas liturgi-
cas das religides africanas serviram como
base para a liturgia das demais religides do
mundo. Podemos citar exemplos de prati-
cas em rituais e cultos africanos que sao
repetidos em outras religides, como: der-
ramamento de sangue (em todas as religi-
oes); sacrificio (no cristianismo um morre
por todos, enquanto nas praticas africanas
oferece-se o animal vivo aos orixas, e no
judaismo oferece em holocausto); ofere-
cer alimentos (os orixas sdo presenteados
com comidas secas e sangue de animais;
no cristianismo, come-se o pao e bebe-se
o vinho); a relagao de familia (nas religides
cristas a figura do papa e dos pastores, e
no Candomblé os babalorixas e as yalori-
Xas); as musicas e dangas e muitas outras
manifestacdes.

Ha também uma relagao estabeleci-
da entre o bem e o mal que nao existe nas
demais religides ocidentais. O cristianis-
mo apresenta uma relacdo de deus com o
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bem e cria uma imagem de um deus que
se assemelha ao mal.

Tal contexto cristdo criou a imagem
de um adversario que é denominado pela
imagem do diabo, satanas, Lucifer, capeta,
cao e uma série de denominacdes que sao
somente associadas ao lado oposto ao
que se colocam para deus, como: inimigo,
adversario, o coisa ruim.

Para Mauricio (2009, p. 221), com a
catequizacgao do Brasil pelos missionarios,
foi percebido um grande poder que Exu
exercia entre os adeptos do Candomblé.
Entretanto, esses missionarios iniciaram a
tarefa de execra-lo e transforma-lo em um
ser abominavel, maligno e completamente
perigoso, representado com chifres, rabo
e com um tridente na mé&o. Com essa rela-
¢ao, ficou muito bem estabelecido para as
religides cristds que o bem fica ligado ao
seu deus e o mal ligado ao diabo.

Para Monteagudo (2009, p. 81), “ndo
ha ideia de bem e mal como coisa inconci-
liavel. Quem faz essa oposigéo € o mundo
cristdo. Para o afro, o bem e mal séo faces
da mesma moeda e estdo presentes em
tudo”, e essa representagao se faz presen-
te ndo s6 no Candomblé como nas demais
manifestagdes religiosas de matriz africana.

Durante as sessbes com a presenca
das pombas giras, percebe-se que nas mu-
sicas e pontos, bem como no préprio com-
portamento dessas entidades, é encontra-
da uma proximidade tdo contraditoria pe-
los cristdos — 0 bem e 0 mal — assim como
aquilo que é considerado como pecado ou
negativo, como: mulher que tem sete ma-
ridos, fazer o mal, dancar sobre sepultura,
dar gargalhada a meia-noite e outros.

E a partir desse contexto que os ter-
reiros e casas afrorreligiosas tragcam o seu
territorio de identidade cultural. N&do uma
identidade apontada historicamente como
uma cultura de submundo,mas uma cul-
tura decisiva para a formacao cultural de
todo o mundo.

Vale salientar que o ponto de partida
da humanidade é a Africa. Portanto, os cos-
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tumes e as tradi¢cdes nasceram também na
Africa, bem como as manifestacées religio-
sas e a forma com a qual o homem estabe-
lece a sua relacdo com o seu deus.

A importancia da resisténcia e sobre-
vivéncia da religiosidade africana repre-
senta para a contemporaneidade a possi-
bilidade de voltar as origens e a valoriza-
¢ao da histdria da humanidade.

Linguagem e resisténcia

Com relagao a resisténcia no que se
refere aos aspectos de linguagem, pode-
mos aqui apresentar trés niveis sociocultu-
rais que contribuiram para a formacgao lin-
guistica do povo brasileiro e no aspecto de
resisténcia do uso da linguagem africana
nos cultos.

Os niveis se constituem primeiramen-
te num elo entre as linguas africanas que
foram faladas no Brasil com a chegada dos
escravos com o portugués europeu, com
seus modelos arcaicos e regionais e a in-
terferéncia das linguas indigenas nesse
processo.

Dentre as linguas faladas no Brasil
que sobreviveram aos inumeros ataques
de repressao social e intolerancia religio-
sa, esta a linguagem religiosa do Candom-
blé, que se define como lingua-de-santo.

Outro nivel de resisténcia se encon-
tra na necessidade de preservar os rituais
e cultos africanos e as linguagens utiliza-
das nas liturgias.

De acordo com Pessoa de Castro
(2001, p. 80), a lingua-de-santo deve ser
encarada mais como um “veiculo de ex-
pressao simbdlica do que propriamente de
competéncia simbdlica”.

Segundo Podvoas (1989, p. 09), os
segredos do Candomblé foram transmi-
tidos aos seus descendentes dentro das
senzalas pelos negros escravos mais ve-
Ihos. O amor e o encanto pelos Orixas, a
fé em Olorum e a esperanga em Oxala. Os
segredos resistiram a“opressao evangeli-
zadora catolica, a perseguigao policial e a
toda sorte de repressodes e preconceito”.

Afros & Amazobnicos .<

>. vol. 1,n° 1, 2020

ZOR
(62)
\_/


https://www.periodicos.unir.br/index.php/afroseamazonicos

O ultimo nivel de resisténcia que po-
demos apresentar esta na relagdo que o ho-
mem negro faz com a sua propria situacao
de exclusdo. Sabe-se que durante a escra-
vidao os negros eram proibidos de falar sua
lingua materna. Com a aboligédo, a condicao
social dos negros no Brasil ndo mudou. Pelo
contrario, a situagéo na realidade passou a
ser considerada uma escravidao condicio-
nal. O nivel de resisténcia e sobrevivéncia
dos costumes africanos no Brasil contou
com inumeros agravantes que contribuiram
para a exclusdo do homem negro em todas
as esferas da sociedade.

Os imigrantes brancos eram reco-
nhecidos como melhores que os negros. A
cor da pele contava,ndo sé no imediato a
partir de 1888, como critérios de selecao
de trabalhadores livres e assalariados, as-
sim como até hoje ainda persiste como fa-
tor decisivo no mercado de oportunidades.
A disputa desigual e a miséria, acompa-
nhadas do preconceito e da discriminacao
racial — considerada como arma de com-
peticdo historica -, fazem parte do pacote
gue o homem negro ganhou com a pseudo
liberdade.

Todo esse processo historico de ex-
clusao contribuiu como fator de desvalo-
rizagdo da cultura africana, dos costumes
e das tradi¢cdes religiosas, bem como a
preservagao da linguagem. Neste sentido,
Verger (2018, p. 22) afirma que a “presen-
¢a das religides africanas no Novo Mundo
€ uma consequéncia imprevista do trafico
de escravos”

Para Verger (2018, p. 25), nos idos
do século XVIII os negros reuniam-se em
pequenos momentos para fazer os seus
batuques, pois “as caracteristicas das di-
vindades africanas eram ainda desconhe-
cidas dos senhores e do clero portugués,
enquanto os escravos nao podiam também
conhecer os detalhes da vida dos santos”.
Entretanto, Abreu (2000, p. 280) registra
que em 1858 alguns “pretos forros”, de-
nominacgao para escravos que foram alfor-
riados ou que conseguiram comprar a sua
liberdade, sdo apontados pelas autorida-
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des por promoverem “divertimentos” que a
autora denomina como “batuques, dangas
e tocatas de pretos”. O termo divertimento
era utilizado pelos negros forros identifi-
cados como de nagao benguela. A autora
especifica que estes negros eram oriundos
de uma regiao de grande exportador de es-
cravos da regiao do sul de Angola que reu-
nia diferentes grupos étnicos e linguisticos,
nao representando uma nagao e sim uma
terminologia utilizada pelo conquistador.

Com o tempo, os negros foram assi-
milando, segundo Verger (2018) a cultura
religiosa dos portugueses e foram atribuin-
do o emprego dos santos catdlicos, fazen-
do o que hoje se chama de sincretismo re-
ligioso. Neste contexto, é importante des-
tacar que o sincretismo religioso parte de
um modelo verticalizado de poder em que
a cultura crista se estabelece de forma su-
perior ao culto africano deixando com que
a religiosidade africana ficasse entendida
como um culto negativado.

Vamos abordar no quadro 1 sobre
esta concepgao do sincretismo através do
estudo de Romao (2018) sobre o enten-
dimento de Verger (2018) e os provaveis
pontos de convergéncia encontrados pelos
africanos entre os santos catdlicos e seus
orixas.

Quadro 1: Processo transcultural e translatorio do
sincretismo religioso por Verger (2018)

PROCESSO
TRANSCULTURAL
Orixa africano

TRANSLATORIO
Deuses do catolicismo

Sao Jer6nimo: um ancido
calvo e inclinado sobre ve-
Ihos livros, mas que é fre-
quentemente acompanhado,
em suas imagens, por um
ledo docilmente deitado a
seus pes.

Possivelmente associado a
um rei em razao do ledo ser
um simbolo de realeza para
os iorubas.

Xang6: deus do
trovao, violento e viril

Sao Lazaro: representado
por um homem com o cober-
to de feridas e abscessos

Obaluaé: deus da
variola

lemanja: mae de
numerosos outros
orixas

Nossa Senhora da Conceigao

Nana: a mais idosa
das divindades das
aguas

Sant’Ana: mée da Virgem
Maria
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Oya ou lansa:
primeira mulher de
Xango, ligada as
tempestades e aos
relampagos

Santa Barbara: Segundo a
histéria do cristianismo, o pai
de Santa Barbara a sacrifi-
cou logo apds a sua conver-
s&o e foi atingido por um raio.

Senhor do Bonfim: possi-
velmente explicado por Ver-
ger pelo amor e respeito que
ambos inspiram.

Fonte: Elaborado pelo autor (2020)

Oxala: divindade da
criagao

Os autores Verger (2018) e Roméo
(2018) demonstram no que foi resumido
no quadro 1 que os escravos africanos uti-
lizaram de perspicacia em suas tradugdes,
adaptacdes e recriacoes do pantedo de par-
tida (processo transcultural do universo de
divindades africanas) para o panteado de che-
gada, caracterizado aqui como o translatorio.

Entretanto, essas adaptagdes nao fo-
ram atribuidas da forma “roméantica” como
€ apresentada, nem tao pouco encarada
como uma forma de resisténcia positiva.
Existem algumas relagcbes que sido com-
pletamente distantes da realidade do mun-
do africano, como por exemplo associar
Oxossi, o deus das matas e florestas, a
Sao Sebastido e Ogum a Sao Jorge.

Prefiro neste contexto, esclarecer que
estas adaptagdes deram espacgo para o sur-
gimento da umbanda com a adaptacéo das
divindades africanas aos deuses catdlicos
e estabelecendo mais ainda um distancia-
mento entre o entendimento a respeito da
diferencga entre o candomblé e a umbanda.

Consideragoes finais

Foi através da oralidade que as reli-
gides de matrizes africanas chegaram aos
dias de hoje. Todo ensinamento era trans-
mitido pelos mais velhos aos novos filhos e
filhas-de-santo. Contudo, nao se pode dei-
xar de salientar que os terreiros e as casas
de cultos africanos, em parte, deixaram de
ser considerados locais de refugio para
poucos. Como resultado de todo o proces-
so de exclusao e resisténcia, os terreiros
passaram a configurar territério de resgate
da identidade e das manifestagbes cultu-
rais africanas.

Muitos terreiros e casas de cultos
africanos tornaram-se locais visitados e
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frequentados por pessoas de grande influ-
éncia na sociedade brasileira. Percebe-se
o0 grande movimento de luta em prol do
resgate dos valores e crencgas pelos orixas
e mais ainda pelas manifestagdes religio-
sas afro amazbnicas, com a devogao aos
pretos velhos, caboclos, guias, entidades e
encantados.

A linguagem popular foi considera-
velmente acrescida com as manifestacoes
linguisticas de natureza religiosa africana.
Muitas palavras e expressoes que faziam
parte exclusivamente do Iéxico afrorreli-
gioso foram sendo incorporadas ao dialeto
popular brasileiro, através da musica po-
pular, dos sambas enredos e mais tarde
sendo inseridas aos falares dos povos bra-
sileiros, enriquecendo significativamente a
nossa linguagem.

Com isso, o processo de luta e resis-
téncia dos demais povos excluidos passou
a ser acrescido também das conquistas dos
povos de religiosidade africana. A diversida-
de cultural e religiosa deve superar as mais
diversas formas de intolerancia e discrimi-
nagao, contribuindo com a igualdade de di-
reitos e o rompimento da exclusdo social.
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