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livio Revendo o Candomblé,

do babalorixa Eurico Ramos,

atende o maior demanda atual
elerente ao candomblé. Vivemos, desde
4 muito, um verdadeiro surto de analfa-
hetismo em relagdo a esta tradicdo de
ralzes ancestrais. Por um lado, nosso
mundo judaico-cristdo legou-nos uma
visio perversa acerca do candomblé. Este
(o1 taxado como religido demoniaca, fruto
de um povo inferior de matriz africana.
Para os cristdos, até o século XVIIL, o
negro ndo tinha alma humana, era classifi-
cado como “macaco sem rabo”. Somente
através do batismo, ele se humanizaria €
poderia ser digno da salvagdo divina.
Portanto. destruindo seus cultos € difa-
mando seus orixas, eles poderiam evoluir
¢ ganhar a alcunha de filhos de Deus, caso
s¢ convertessem ao cristianismo. Por isso,
até Exu virou diabo!!! Por outro lado, o
interesse sempre renovado de intelectuais
pelo candomblé o transformou por vezes
em objeto de museu a ser conservado, mas
nio apropriado ¢ vivenciado. Contra essas
posturas age Revendo o Candomblé. Ele
introduz o leigo no universo magico e este-
tico dessa tradigio em que danga, musica €
natureza se dao as médos € a celebragdo a
vida passa a ser 0 prego pago para se ado-
car a Deus. Quiga este livro contribua para
que o Brasil, que tem alma mestica, possa
ver o candomblé como um tesouro € nao
Ccomo um inimigo a ser abatido, como

pensam pastores ¢ padres at¢ hoje.

Alevandre Marques Cabral

Teologo e filosofo

REVENDO O CANDOMBLE

respostas as mais frequentes per

guntas sobre a religiao




Eurico Ramos

REVENDO O CANDOMBLE

respostas as mais frequentes perguntas sobre a religiao

Mauad X




Copyright © by Eurico Ramos, 2011

Direitos desta edi¢do reservados a
MAUAD Editora Ltda.
Rua Joaquim Silva, 98, 5° andar
Lapa — Rio de Janeiro — RJ — CEP: 20241-110
Tel.: (21) 3479.7422 — Fax: (21) 3479.7400
www.mauad.com.br

Projeto Grdfico:
Ntcleo de Arte/Mauad Editora

Revisdo:

Bérbara Mauad

OBS.: Por solicitagdo do autor, algumas palavras de origem iorubd estao
diferentemente de como Sforam dicionarizadas em portugues.

Cip-BRASIL. CATALOGACAO-NA-FONTE
SINDICATO NACIONAL DOS EDITORES DE Livros, RJ.

grafadas

R142r
Ramos, Burico
Revendo o Candomblé : respostas as mais frequentes

Mauad X, 2011.
120p. ; 14 x 2lcm
Contém glossario
Inclui indice
ISBN 978-85-7478-365-9
1. Candomblé. 2. Cultos afro-brasileiros. L. Titulo.

11-2320. CDD: 299.67
‘CDU: 259.4

perguntas sobre a religido / Eurico Ramos. - Rio de Janeiro:

Dedico este livro aos meus filhos de santo e & minha mde de santo,
dona Elza de Yiemanjd — Omi t’Ogum




Agradecimentos
I

A professora Ruth (in memoriam), fundadora do curso
Brasil-Nigéria, por ter me auxiliado a compreender a dialética
iorubana.

A Reinaldo de Ayra (in memoriam), meu padrinho de orukd,
por todo o carinho e respeito que sempre teve por mim.

A Humberto de Odé (in memoriam), conhecido como “Odéssi
de Cabugu”, filho de santo de Y4 Nitinha de Oxum, sem o qual
eu ndo teria compreendido os conceitos mais profundos que
existem no candomblé.

A Dona Maria Ramos Bamboxé (in memoriam) — egbomi Ma-
ricas, da Casa Branca do Engenho Velho -, por todos os casos,
lendas e passagens que me contou durante a minha juventude,
0 que me possibilitou conhecer a fundo a histéria do Engenho
Velho e, consequentemente, uma boa parte da verdadeira histé-
ria do candomblé da nac¢do ketu no Brasil.




| ‘ Sumario

| \ ‘ Prefacio — Mae Stella de Oxdssi — 13
/ Com a palavra, o autor — 15

I - Para comecar a entender o candomblé — 17
O que é realmente o candomblé? — 17
O que é a nacdo ketu e qual a sua importancia hoje no Brasil? — 17
Por que o candomblé é uma religido? — 18
Quais sdo as diferencas entre a umbanda e o candomblé? — 19
O que é o Bara? — 21
O que sdo os orixas, segundo a tradigdo ketu? — 22
Como sao as indumentarias dos orixds? — 23
O que sdo as qualidades dos orixas? — 26
Qual é o significado dos fios de contas? — 29
Qual é o significado do uso das folhas? — 32
Qual é o significado das comidas de santo? — 36

Qual é o significado do xiré? Por que as pessoas dangam e giram
em sentido anti-horario, em torno do pilar central do barracao? — 38

Qual é a importéncia das cantigas de orixa? — 40

Como se divide um ilé axé e por qué? Qual é o significado dos
quartos de santo? — 41

O que é o0 jogo de buzios e para que serve? — 42

O que sdo os Odu Ifa? — 43

O que sao os eb6s? — 44

Qual é o significado dos ibas (assentamentos)? — 45

Quais sdo os elementos da porteira de um ilé axé? — 46




II - Para entender mais sobre o candomblé — 49

O que é ter cargo sacerdotal? — 49
Qual é a necessidade da feitura de santo? — 53

Quais sao os ritos de iniciacao de um iad no
candomblé e seus respectivos estdgios inicidticos? — 54

Qual ¢ o significado do kelé? — 57

O que é realmente ser um babalorixd? — 57

O que sao os cargos num ilé axé? — 58

Deka e oyé: quais as diferengas? — 59

O que sao realmente ogas e ekédes e quais suas fun¢des? — 60
O que sao os abiku e os abiaxé? — 61

O que ¢ necessario para se abrir um novo ilé axé? — 62

III - Para entender mais sobre a seriedade do candomblé — 63

Qual é a importancia de se conhecerem lendas
e mitos sobre os orixas? — 63

Qual é a importdncia da d4gua no candomblé? — 64
O que representam as festas tradicionais nas casas de ketu? — 66
O que é o culto a Egungun? — 66

O que ¢ o culto aos Passaros? — 70

IV - Para compreender as diferencas

que existem no candomblé — 73
Qual ¢ a diferenca entre as nacoes do candomblé? — 73

O que sao orixas, inkices e voduns e
qual é a diferenca entre seus rituais? — 74

Oruké e dijina: sdo a mesma coisa? — 76

O que é “candomblé tradicional”? — 76

V - Para discutir questdes polémicas sobre o candomblé — 79

Exu e pombagira no candomblé? Isso é possivel? — 79
Caboclos e pretos-velhos no candomblé? Isso é possivel? — 80
Babalorixa — sacerdécio ou profissdo? — 81

Cobrar ou nao cobrar? O que é certo? — 82

Como manter um ilé axé? — 83

Fui “marmoteado”! O que fazer depois disso? — 84

Quando se troca de casa: como e por que isso acontece? — 86
Por que o sacrificio de animais é necessario? — 88

Ebé e simpatia: qual é a diferenga? — 90

Existe feitura de santo errada? — 92

Despachar santo: certo ou errado? — 94

Livros sobre o candomblé: necessarios ou desnecessarios? — 95
Etica: ainda existe nos dias de hoje? — 97

Existe realmente o dia de Obara? — 97

Candomblé e ecologia combinam nos dias de hoje? — 98

Por que ainda existe tanto preconceito contra o candomblé? — 99

Recentemente, foi aprovada uma lei que obriga as escolas
publicas a ensinar a Histéria da Africa nas salas de aula, no
Ensino Fundamental. Qual ¢ a sua opiniao sobre isso? — 100

Qual é a conduta que se deve ter num ilé axé? — 100

As gafes: 0 que ndo se deve fazer numa casa de candomblé? — 101

Glossario — 105



Prefacio

O Orix4 nos chama, nés atendemos ao seu chamado e vamos
servi-lo. Fazemos nossa iniciacio, mudamos de situagdo espiritual,
nos tornamos Omo-orixa. -

A responsabilidade é grande, tanto social como espiritual, e ¢
com base nesse aspecto que Eurico Ramos — um filho de Aganju,
descendente da Casa Branca, onde tudo comegou — nos transmite
alguns ensinamentos. Filho da Casa Branca do Engenho Velho, por
onde passaram os maiores mestres de nossa tradigao e la deixaram
seguidores crentes e dedicados, Eurico é hoje uma autoridade no
assunto. Levado pela inspira¢do ancestral, e de seu orixd, ¢ que o
escritor se propos a nos oferecer esta obra, que tem muito valor
para os iniciados e praticantes da religido dos orixas. A forma dis-
creta, clara, objetiva e esclarecedora ¢ uma maneira didatica com
que o autor se expressa.

Revendo o candomblé é uma boa chamada para a continuagao da
leitura. O esclarecimento sobre as nacdes a partir da nossa, “ketu”,
conduz o leitor a uma no¢io desta e das demais, induzindo-o a
respeita-las e valoriza-las, levando, dessa forma, o olorixd ao cami-
nho da perfeicao.

Como diz o escritor, candomblé ou culto aos orixds nao é so-
mente Xiré, que mostra a plastica e o lidico da nossa religido. Nao
¢ a exposicao de ebds, de forma aleatoria, aos que nada entendem,
como animais mortos e expostos pelas ruas.

Temos praticas internas de grande valor e que exigem recolhi-
mento. Alids, para o iniciado consciente, 0 nosso dia a dia é todo
ritualizado.

Com muita propriedade, o autor também nos esclarece sobre
procedimento social e religioso, em nossa casa e fora dela, qual
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a forma de recebermos e de nos apresentarmos em outras casas,
inclusive como deve ser o traje — o que deve ser lido com muita
atencao.

De forma inteligente nos é mostrado que nossa escola ¢ o Axé,
e que 0s N0ssos mestres sa0 0s nossos mais velhos.

Vimos, neste trabalho, que candomblé é uma religido e que a
diferenca entre o candomblé e a umbanda é grande, como a teolo-
gia, as vestimentas e tantos outros aspectos. O texto sobre alguns
encantados e Ori é bem explicado, passando inclusive pelas folhas
como elemento essencial ao culto dos orixas, seu uso e alguns ele-
mentos como a agua, o que é um rio, um oceano, uma fonte, a
energia que emanam e como devemos tratd-los. Ao valorizarmos
os simbolos, a comida de santo estd incluida entre eles — o valor
desde o seu preparo, até quando ¢ retirada dos pés do orixa, onde
devemos colocé-la, prova que devemos nos preocupar com o meio
ambiente.

O autor explica de forma clara como e quando um Ilé Axé deve
ser aberto e por quem. Fala sobre hierarquia, que é a mola-mestre
de todo 1lé Axé. Fica bem claro neste trabalho que o culto aos
orixas é uma religido, e seu templo é lugar para rituais e concen-
tragdo espiritual. Nao é um clube que se possa trocar por qualquer
mal-entendido; mostra que devemos viver para o orixd e nao do
Axé. Baba e iyalorixa s3o autoridades supremas, todos lhes devem
respeito. Candomblé é causa, ndo é profissao.

Sao diversos lembretes, interessantes e sérios, e é com muita
propriedade que o autor nos passa esses ensinamentos.

Dai recomendo que leiam e presenteiem com este livro. Vale a
pena!

Salvador, 16 de agosto de 2004

Maria Stella de Azevedo Santos
Ya Stella de Oxésst, Odé Kayodé
Yalaxé do Axé Op6 Afonjd/BA
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Com a palavra, o autor

A ideia de escrever este livro nasceu a partir de programas de
rédio que tenho a oportunidade de apresentar no Rio de Janeiro, e
também da participacao em féruns e salas de bate-papo na internet
que discutem o tema “candomblé”. Apos alguns anos conversando
com ouvintes no ar, visitando chats e teclando on-line com pessoas
de todas as regides do pais — adeptos, simpatizantes e curiosos -,
rapidamente percebi que, apesar de toda a popularizagao das re-
ligides afrodescendentes, de toda a informagao a que temos acesso
nos dias de hoje, de todas as publicagGes disponiveis em livrarias,
bibliotecas e também na web, as dvidas das pessoas continuam as
mesmas — o que é bastante curioso por um lado e muito preocu-
pante por outro.

Curioso, porque, além das informagoes ao alcance de todos, o
ntmero de praticantes aumentou muito nas tltimas décadas, em
todas as regides do pais; preocupante porque, se temos hoje um
ntmero maior de adeptos e o advento consideravel de novas casas
de culto, por que ainda existem tantas duvidas — que considero
basicas — a respeito da religiao dos orixas?

As conclusbes a que cheguei certamente ndo agradardao a
muitos, mas pude comprovar, através dos proprios participantes
desses chats e dos ouvintes que telefonam para o meu programa,
que o problema tem causas antigas, sendo uma delas — e talvez
a pior de todas — o total despreparo de boa parte dos sacerdotes
de hoje com relagao ao que é, de fato, o culto aos orixds. Muitos
conceitos foram misturados ao longo do tempo, muitas coisas que
simplesmente nao existem foram acrescentadas ao culto, e de tal
forma isso afetou o universo do candomblé que ndo se conhecem
mais os limites entre o culto real — extremamente légico e comple-
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vos que aqui chegaram em tempos mais longinquos, como as trib~os
de origem banto. As tribos de Angola/Congo sofreram.repressz,io,
escraviddo, influéncia dos padres jesuitas da Igreja Catolica, dos in-
dios e de diversas outras culturas durante um periodo maior e por
esses motivos perderam muito de sua esséncia — o que nao aco.m.e—
ceu com as tribos ketu e com as tribos jeje. Por falar nas tribos jeje,
estas, inclusive, buscaram um regresso as terras africanas depois da
Abolicao. '

As tribos ketu tiveram suma importancia na cultura nacional e
isso é observado de forma bem clara na Bahia, em Salvador. Pos—'
teriormente, j4 em meados do século XX, ocorreu 0 mesmo aqin
no Rio de Janeiro, quando alguns remanescentes dessa nag'ao
comecaram a aportar na nossa cidade. As tribos ketu erém muito
guerreiras, muito interligadas e primavam por manter vivos O Seu
idioma, as suas dangas e toda a sua cultura, o que podemos consta-
tar até os dias de hoje — caracteristicas que muito se perderam em

outras nagoes.

Por que o candomblé é uma religido?

Qual ¢ o conceito de religido, quais sao 0s parametros pa,ra se
reconhecer o que ¢ uma religido? Religiao existe c/luando. ha um
culto prestado a uma divindade, a um ser supremo; € (.) cpmunto d,e
dogmas, praticas e rituais proprios de uma ’cren(;a religiosa especi-
fica; é qualquer filiagdo a um sistema espec1ﬁc.o de pensa,m.ento ou
crenca que envolve uma posi¢ao filosofica, ética e metafisica. Isso
esta no dicionario, é assim que se define religido.

Portanto, o candomblé é uma religiao porque possui filosofia,
mitologia, comidas, indumentaria, ritualistica, c'édigos de conduta
e idioma proprios — iorub, nas casas de ketu, klm‘pundo nas casas
de angola, fon nas casas jeje. O candomblé possui as suas roupas
proprias, as suas indumentérias litargicas — a rO}l}?a do santo., ab;‘—
d4, roupa de ragao, etc. Tem a sua cultura e traqlgao,. modfzs lflvenﬂl,
modus operandi. Enfim, o candomblé tem a sua liturgia propria, n/ac,)
devendo nada a religido alguma. Por esse motivo, o candomblé ¢

visto como uma religido, monoteista.
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Quais sdo as diferencas entre a umbanda e o candomblé?

Este ¢ um tema muito polémico e interessante, e podemos falar
sobre os aspectos gerais que diferenciam os dois segmentos.

A umbanda ¢ recente. Foi fundada aproximadamente em 1910,
em Niterdi, Rio de Janeiro, por um caboclo manifestado. A principal
diferenca entre a umbanda e o candomblé é a seguinte: o candomblé
€ uma religido, ou seja, possui seu préprio idioma, seus costumes,
suas dancas e seus rituais. A umbanda — embora nos diciondrios seja
definida também como religiao —, a meu ver, ¢ muito mais uma seita,
que emprega terminologias da lingua portuguesa mescladas ao dialeto
kimbundo, ao tupi-guarani e a termos oriundos do espiritismo karde-
cista. Entendo a umbanda como uma seita porque nao tem costumes
proprios, nao tem liturgia propria. Tudo que é professado na umbanda
em termos ritualisticos e litargicos é uma desinéncia do candomblé e
de outros cultos. Por isso, nao a reconheco como uma religido, e sim
como uma seita. Essas diferengas precisam ficar bem claras.

A umbanda é mais voltada ao culto dos espiritos desencarnados,
estejam eles em evolugdo ou ndo. O candomblé cultua as energias
da natureza contidas nos quatro elementos, a saber: energia teltirica
(terra), energia térmica (fogo), energia hidrica (4gua), energia edlica
(ar) — isso, mais especificamente, nas casas de raiz ketu.

No candomblé, o orixa se manifesta (de dentro para fora). Na
umbanda, o espirito incorpora (de fora para dentro). A nivel vetorial
existe uma grande diferenca entre os dois tipos de manifestacdo, ou
seja, uma diferenga direcional: uma é de fora para dentro, a outra de
dentro para fora. Por esse motivo, em alguns momentos umbanda e
candomblé chegam mesmo a se antagonizar. Enquanto na umbanda
cultuam-se espiritos desencarnados, no candomblé, ao contrario, uti-
lizamos determinados elementos littrgicos (contra egun) para manter
0s espiritos de desencarnados afastados do nosso aré (corpo).

Por isso, a energia emanada na umbanda é muito diferente da-
quela emanada no candomblé. De dentro para fora significa que a
energia do orixd mora em cada um de nés, e se manifesta tornando-
se “visivel”. De fora para dentro significa que o nosso corpo é “toma-
do” por um espirito que nao faz parte da nossa esséncia original.

Revendo o Candombé 19




Outra grande diferenga é que a umbanda vem, lentamente, assu-
mindo costumes do candomblé. No entanto, na umbanda nio existe
a manifestacio de orixd. Na umbanda, o que ocorre é a incorporagao
de espiritos que se relacionam, por algum motivo, com um determi-
nado orixa africano, pois orixa nao fala, nao d4 consulta, nio bate
continéncia, nio conhece copo d’dgua, ndo da passes, etc.

Um bom exemplo disso é o modo como se deve proceder
quando uma pessoa vem da umbanda para o candomblé com um
histérico de incorporagdo de espiritos desencarnados. O eré, por
exemplo, sempre ¢ batizado em ritual liturgico quando vem para o
candomblé. Para nds, o eré é o que podemos chamar de “resto do
orix4”, cuja manifestagao é mais “leve”, por assim dizer, do que a
manifestacio do proprio orixa. A crianca de umbanda nio; esta ¢,
na verdade, um espirito infantil desencarnado. Como podemos ver,
sdo coisas bem distintas.

Na umbanda, o médium é bastante “livre” e estard apto a in-
corporar qualquer entidade que tenha afinidade com ele. De modo
completamente diferente, quando o individuo é iniciado no candom-
blé, passara por uma série de preceitos e ebos que, lentamente, irao
fechando suas aberturas no ard. Por conseguinte, tais espiritos de-
sencarnados ficardo quase que “impossibilitados” de se manifestar
novamente naquele corpo, porque os ebos do candomblé (ortodoxo)
afastam toda e qualquer energia ligada a espiritos desencarnados.
Portanto, depois de uma feitura, é muito natural que as entidades de
umbanda figuem mais afastadas do médium do que antes.

Até os anos 1960, nas casas de candomblé s6 eram tolerados 0s
caboclos como remanescentes da umbanda e por serem considera-
dos espiritos “encantados”. J4 no final dos anos 1970, as entidades

denominadas exus de umbanda passaram a ser admitidas nas casas
de candomblé com maior frequéncia. No entanto, 0 exu Marabd
que se manifesta na umbanda nada tem a ver com o Barab6 do can-
domblé, porque este Gltimo “ndo vira na cabeca de ninguém” (ndo
incorpora, nio manifesta). E até os dias de hoje, nos candomblés
tradicionais, no sio toleradas e nem admitidas as manifestacoes

de pretos-velhos e afins.
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Por esses motivos, na minha opinido, a umbanda deveria cul-
tuar somente os pretos-velhos, caboclos e espiritos em evolugio.
Deveria deixar o culto aos orixds somente para o candomblé.

O que é o Bara?

Bara: este é um assunto extremamente polémico. A traducao lite-
ral da palavra bard — que é grafada em ioruba como “gbara” e que se
pronuncia “bard” por ser uma palavra oxitona, ou seja, acentuada na
ultima silaba, e nao “bara”, como é dito frequentemente aqui no Rio
de Janeiro — ¢ senhor do movimento. Este é o conceito professado na
Casa Branca do Engenho Velho e foi preservado até os nossos dias,
sendo transmitido dessa forma a todos os seus descendentes.

Portanto, o bard é o préprio movimento, é a energia cinética, é
todo e qualquer ato de mover qualquer forma, qualquer matéria fi-
sica e qualquer coisa concreta. O bara é, essencialmente, a energia
cinética de cada orixa. Seguindo essa linha de raciocinio, vamos citar
como exemplo a orixd Oxum. Oxum ¢é a agua doce, a dgua dos rios.
Quem veicula o movimento dessas aguas, a correnteza dos rios, é o
bara de Oxum, ou seja, ele é o proprio movimento das dguas. Pode-se
dizer que Oya € o ar, as correntes atmosféricas, os ventos; quem faz
o ar mover-se é o bard de Oya — que esta estreitamente ligado a ferti-
lidade, pois as sementes sao espalhadas pelos ventos. O bara de Oya
¢ quente, volatil e bastante dificil de ser cultuado, assim como o pré-
prio vento. Podemos usar o mesmo exemplo com relagdo a Yemanja,
que ¢é a dgua do mar, o oceano. As correntes oceinicas, as ondas, as
ressacas maritimas sio o movimento de Yemanja, e quem faz essas
aguas salgadas se moverem é o bara de Yemanja.

Deve-se lembrar também que especificamente nas casas mais
ortodoxas, cuja na¢ao professada é o ketu, todo bard, tanto o dos
orixas femininos como o dos masculinos, sempre é uma figura
masculina. O que eu estou querendo dizer é que, erroneamente,
hd quem pense que se o orixa ¢ feminino, a energia cinética deste é
também feminina, quando, na realidade, nao é nada disso. Bar3, o
senhor do movimento, é comum para orixas masculinos e femini-
nos, para as iabds e para os oboros.
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Também é interessante esclarecer que bara, o senhor do movi-
mento, a energia cinética, no candomblé das casas de ketu, nada
tem a ver com as entidades de umbanda, os exus de umbanda como
Tranca Rua, Maria Padilha, Maria Mulambo. Essas sdo entidades, es-
piritos que estao em evolucdo, ou ndo, mas pertinentes a um outro
culto, ao culto da umbanda.

Ou seja, o baré é todo e qualquer movimento. Ja ouvi tradugoes
dizendo que bara seria “o rei do corpo”, mas esta é uma traducao
deturpada do idioma iorubano. Primeiro, porque “bard” é uma pa-
lavra s6. Para que fosse “rei do corpo”, teria que ser uma contragao
de “oba” mais “ard”, quando, na realidade, nao é isso. Em termos
poéticos, pode-se dizer que o baré é o senhor do movimento. Ain-
da me lembro de egbomi Maricas, que me ensinava esse conceito
dizendo: “Quem faz océ ir pra escola, é Exu. Quem faz océ andar, cor-
rer, brincar, é Exu. E Exu que faz océ ir de um lado pro outro. Sem Exu,
ninguém sai do lugar”. Foi dessa forma que, felizmente, obtive meu
aprendizado: através das antigas yas.

O que sdo os orixds, segundo a tradigdo ketu?

J4 foi dito que orixa é energia da natureza, que so ancestrais
divinizados, isso e aquilo. Para ser mais preciso, podemos dizer que
0s orixas sio as energias primais encontradas na natureza. Que ener-
gias s30 essas? A energia edlica (dos ventos), a energia telurica (da
terra), a energia hidrica (das aguas) e a energia térmica (do fogo).
Podemos aglutinar a essas energias também a energia elétrica da
movimentacao dos elétrons.

Os orixas sio, essencialmente, essas energias, encontradas tan-
to na natureza, como dentro do corpo do proprio ser humano. Nos
encontramos agua dentro do nosso organismo, nos encontramos
os alcalinos terrosos, 0s sais minerais, o ar, O oxigénio, a energia
térmica — principalmente nos mamiferos. O niicleo de cada célula,
em termos especificos, teria uma energia, ou emanaria um calor de
quase 500 graus. S6 que isso é dizimado a um nimero infimo por-
que a célula é microscopica. Entio, nos também temos fogo dentro

do nosso organismo.
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Os orixas s3o essas energias, que circulam tanto na natureza,
como dentro de todos os seres vivos. O orixd, diferente do espiri-
to em evolucdo, estd essencialmente dentro do individuo, além de
estar presente em toda a natureza. O estado de transe meditnico
ocorre quando essa energia, ou uma dessas energias, aflora no corpo
do seu filho, do seu elegun, ou do seu escolhido, a fim de mostrar,
através de suas dancas, qual é a sua fun¢do cinética na natureza em
termos de vida e de movimento.

O orix4 nada mais é do que uma divindade, que precisa ser cul-
tuada no sentido de se cultuar a vida, ou seja, cultuar o nosso pro-
prio corpo, a nossa prépria existéncia. Toda vez que um orixa se ma-
nifesta, ele vem fazer, acima de tudo, a comemoragao da vida dentro
do corpo do individuo. E o orixd se comunica de forma bastante
sutil, utilizando sons ou sinais. J& ouvi dizer que ha orixas que dao
consulta, falam, conversam e outras coisas. Orixd, na verdade, nao
faz nada disso. A ndo ser que nao seja orix4, mas este é um aspecto
que eu nao pretendo comentar aqui.

Como sdo as indumentdrias dos orixas?

Primeiro, eu gostaria de falar sobre o advento das indumen-
tarias dos orixds no Brasil, ensinamento que me foi transmitido
oralmente pelas antigas yas do Axé da Casa Branca do Engenho
Velho, muitas das quais chegaram a conhecer os ultimos tempos
de senzala. Por que as roupas que se veem nos filmes e fotos
dos orix4s na Africa sao diferentes das roupas que vemos aqui
no Brasil? A resposta é muito simples: quando havia festa na
senzala em louvor a um orixa, as mucamas, que também eram
lavadeiras, simplesmente roubavam as roupas de gala da sinha da
casa-grande, iam para a senzala e vestiam seus orixdas com essas
indumentérias. Isso é visto até os dias de hoje, porque, se obser-
varmos bem as roupas das iabds — principalmente Oxum, lansa e
Yemanja —, podemos notar que as roupas dessas orixas remontam
210 Brasil-col6nia, ao Brasil-império. O mesmo se aplica a Ox6ssi,
por exemplo, com aquele chapéu de cagador, que seria a figura do
capataz da fazenda.
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Na realidade, as indumentarias comecaram a mudar dessa for-
ma. Comecou-se a vestir os orixds com as roupas da sinha, com suas
roupas de gala, andguas, panos finos e tecidos caros. As proprias
joias das sinhéds serviam de adorno aos orixas manifestados na
senzala. Quando acabava o candomblé, a mucama tratava imedi-
atamente de lavar e guardar a roupa da sinhd — que nem imaginava
que suas vestimentas carissimas, seus tecidos de Lisboa, de Paris,
na realidade, nas noites de lua cheia serviam para adornar os orixas
africanos na senzala. Mas era assim que funcionava, e isso € visto
até os dias de hoje. Essa é a grande diferenca que ha em termos
de Africa e em termos de Brasil. Na Africa, o calor é muito forte, a
temperatura é muito elevada, e os orixas se manifestavam pratica-
mente sem roupa. No Brasil é que houve essa mudanga.

Existem variacoes nas indumentarias dos orixds e estas passaram
por algumas modifica¢oes, conforme a casa e a nagdo. Na verdade,
essas indumentarias estao totalmente desvirtuadas, com raras exce-
¢Bes. A indumentaria de Obaluaié é, talvez, ainda hoje, a mais proé-
xima do original, devido ao uso da palha da costa e também a sua
ferramenta, que é o xaxara — simbolo e icone de realeza, visto ser tal
divindade também um rei. Alids, a titulo de curiosidade, nas casas
cujo padroeiro é Xangd, ndo se pronuncia o prefixo “oba” para Oba-
luaié; suprime-se este prefixo — visto que, em terras Ketu, o tnico
“oba” (rei) é Xangd —, chamando-se este orixa de Oluaié.

No Axé do Engenho Velho, Xangd, Omolu e até Odé usam saio-
te. Os demais oborés usam bombacho. No Axé Op6 Afonja, usa-se
bombacho para os obords, os orixas masculinos. Oxoguia usa saiote
e um bombacho por baixo. No caso de Ogum, ele ndo conseguiria se
movimentar bem com saiote, devido a rapidez de suas dancas. Por
isso, sempre usa bombacho. A respeito de Ogum, ha outro aspecto
importante a ressaltar: até na umbanda as pessoas sabem que “a
coroa de Ogum é o mariwd”. Nao sei por que, em algumas casas
de culto ainda insistem em colocar uma coroa de metal em Ogum,
que lembra os capacetes dos soldados romanos — muito usado tam-
bém para Oxoguid. Na minha opiniao, esses capacetes deveriam ser
substituidos por um eketé, o que seria bem mais correto. Atualmen-
te, esses capacetes também sao usados para Logun Edé.
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Ewa4, além das roupas, enfeita-se com palha da costa. O mesmo
se aplica a Oya Ibalé.

Os paramentos dos orixds mudaram muito em relacao ao que
eram, originalmente, na Africa. Os paramentos de Oxum, por exem-
plo: quase nao sobrou nada da indumentaria original dessa orixa. Na
Africa, Oxum, quando manifestada, usava poucas vestes, era ador-
nada com folhas e usava o obebé. Alids, o obebé é um dos poucos
fetiches remanescentes das suas terras de origem.

Também podemos facilmente encontrar nas casas de candomblé
a orixa Nana ostentando uma “vassoura”. Sabemos que o fetiche,
ou instrumento litirgico, dessa orixa é o ibiri — instrumento alon-
gado, que apresenta uma longa curvatura no final de sua haste,
lembrando um grande sinal de interrogacao. O ibiri é confecciona-
do com feixes de mariwd, presos com palha da costa, enfeitado com
buzios e seria o simbolo dos eguns, de quem Nana é a mae, pois ela
os “carrega” no colo e os embala no caminho do orun. Ela embala
o ibiri, como as mies fazem com seus bebés. O ibiri tem um sig-
nificado magico. Representa a prépria morte (elemento dominado
por Nana). Essa orixd usa muita palha da costa, assim como seus
orixas-filhos, todos oriundos do antigo Daomé. Nana usa cores que
vao do lilas ao branco.

Em determinadas casas tradicionais, diz-se que, por causa da
estreita relagdo de Nana com Oxala, uma das proibi¢des de suas fi-
lhas seria o uso de roupas vermelhas e pretas. Em outras, afirmam
que seria por causa da sua relacdo com as Eleyé — as senhoras do
passaro da noite. Existem fortes controvérsias sobre esse assunto.
Fato € que, hoje em dia, podemos ver com certa facilidade Nana
dangar nos barracdes ostentando uma vassoura nas mios, em vez
do ibiri.

Com relagao a Xang6, por exemplo, um de seus simbolos é o
oxé. O oxé de Xango, antes de ser um simbolo de realeza, é tam-
bém encontrado em vérios cultos pagdos. Na mitologia nérdica,
encontramos Thor, o deus do Trovao, que ostenta um “martelo”
similar ao oxé de Xangd. Na mitologia grega, Zeus também os-
tenta um martelo estilizado, similar ao oxé de Xang6. Dizem as
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antigas yas que o oxé era, na verdade, uma “muleta”, pois Xangd
era “manco”. Esse orix4 teria sido ferido em um combate, passando
a apresentar um defeito fisico. Realmente, o oxé tem um formato
que permite que alguém se “apoie” nele, se for o caso. E contam
também as yas que foi Ossde quem confeccionou o oxé em madeira
para que Xangd pudesse guerrear contra Ogum. O oxé deve ser
confeccionado sempre em madeira, nunca em metal, pois assim
manda a tradicio.

Quanto ao xére, na Africa era confeccionado também em madei-
ra e principalmente com cabagas de pescogo longo, apresentando
sementes em seu interior que, ao serem sacudidas, imitam o som
da chuva. Por esse motivo, sempre que Xangod se manifesta, toca-
mos o xére em sua homenagem. Se Xangd est4 presente, sempre
hd chuva (som do xére).

Passando a Oxald: é importante ressaltar aqui a simbologia do
opaxor6 de Oxalufa, que é o simbolo da realeza desse orix4. Nele
encontramos elementos que remontam a prépria criacio do mundo.
Alias, os simbolos do opaxord sao incrivelmente similares aos en-
contrados nas mesquitas islamicas, devido aos vestigios do Isla que
permaneceram na nossa religido até os dias de hoje. Essa influéncia
islimica pode ser observada em virios detalhes: nos torsos ou 0jas
nas cabecas, nos panos da costa, nas roupas em geral, no ato de se
prostrar no chao em respeito a Oxald, no caminhar ao redor do opo
(pilar central do barracio), no fato de sexta-feira ser “dia santo”, tan-
to no islamismo quanto no candomblé. Como podemos observar, os
vestigios do islamismo so facilmente encontrados no candomblé.

Também veio do Isla o hébito de se oferecer o carneiro a Xangd e a
Oxald, pois esse animal é muito apreciado naquela regido da Africa.

O que sdo as qualidades dos orixds?

Este ¢ um assunto extremamente interessante, porque o tema
qualidade de santo sempre abre espago para debates importantes.
Existem vérias formas de se definir qualidade de santo e uma delas
remonta simplesmente a fatos histéricos: alguns orixds com carac-
teristicas comportamentais e folcléricas muito parecidas passaram
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a ser aglutinados em um unico orix4, ou a uma mesma familia de
orixas, como consequéncia das guerras que assolavam o continen-
te africano. Quando uma tribo invadia outra, a tribo que perdia a
batalha ficava a mercé da tribo vencedora. Logo, o mesmo aconte-
cia a sua divindade, que passava a ser uma “qualidade” de um orixa
da tribo vencedora, ou, ainda, passava a fazer parte de um poema
de If4, no qual um orix4 se digladiou com outro e acabou perdendo
a luta. Essa explicagao serve para elucidar dois aspectos, tanto de
qualidade de orixd, como poema de Ifi, mas vamos entrar neste
ultimo assunto mais adiante.

Também é importante explicar que as diferentes qualidades
dos orixds, em determinados momentos, constituem o segmento
do orixa principal, mas com uma pequena diferenciagao, que in-
dividualiza esse orixd como sendo uma qualidade. Erroneamente,
costuma-se dizer, principalmente no Rio de Janeiro, que existem
qualidades de orixa que s3o metade uma coisa, metade outra. Isso é
um absurdo, isso ndo existe, pois orixa é tnico, uno e indivisivel.

Ainda sobre qualidades de santo, e principalmente para nos,
descendentes do Axé do Engenho Velho, vamos tomar como exem-
plo a orixda Oxum. Oxum, na Africa, é a dona dos rios. E existe
um rio — o rio Oxum -, no continente africano, que banha varias
cidades, varias tribos, varias aldeias e, obviamente, cada uma des-
sas tribos, dessas aldeias, tem um nome diferente. Quando o rio
atravessa aquela regiao, passa a ter um nome especifico. Entdo, na
regiao onde o rio é novo, é quase um veio d’agua, Oxum ¢é nova,
doce e tranquila. Na regido onde o rio é profundo, escuro e cauda-
loso, estas sao as caracteristicas ali atribuidas a Oxum. Na regiao
das corredeiras, o rio tem muitas pedras, é violento, guerreiro, suas
pedras sdo afiadas e pontudas, suas aguas sao revoltas; por esse
motivo, Yeyé Opara apresenta essas caracteristicas bélicas. Na re-
gido das grandes cachoeiras, as aguas batem violentamente nas pe-
dras; por esse motivo, Oxum é cultuada, naquela regiao, com tais
caracteristicas. Na regido onde ocasionalmente o rio some dentro
da mata, Oxum passa a ter “enredo” (ligacao) com Oxossi — esta
¢ uma qualidade de Oxum ligada ao rio que alaga a mata e cujas
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aguas somem debaixo da vegetagao. Ao chegarmos ao final do rio,
as dguas doces encontram o mar; é quando a Oxum ¢ mais ve-
lha, mais tranquila e tem ligagdes com Yemanja. Mas todas essas
qualidades de Oxum referem-se a um mesmo rio, que apresenta
nomenclaturas diferentes conforme a regido onde ela é cultuada,
e obviamente o rio ¢ cultuado em cada regidao de uma forma. Dai
surgirem as qualidades de um mesmo orixd. O mesmo se aplica a
0dé, a Xangd e a todos os orixas.

Existe, também, uma forte relacdo entre os orixds, suas quali-
dades e diversos aspectos importantes ligados ao advento da vida
humana. Tomemos como exemplo a orixa Oya, e algumas de suas
qualidades: Onira e Ibalé. Pode-se dizer que, em termos de corpo
humano, Oy4 representa o ar dos pulmdes, o ar quente, tmido e
rico em oxigénio - o ar da vida. No caso das Igbalé, diz-se que elas
representam o dltimo suspiro do ser humano. E quando o félego se
esvai. Assim como Oya Onira é o primeiro suspiro de uma crianga
que chega a0 mundo, Oy4 Igbalé é o seu wltimo suspiro. E quando
nos tornamos um ard-orun (habitante do orun, do mundo espiri-
tual). Por isso se diz que Igbalé “nos leva” de volta aos espagos do
orun quando ¢é chegado o momento. Em contrapartida, diz-se que
Onira “tem enredo com Oxum” (tem ligagao). Obviamente que
tem. Onde € que estava o bebé antes de nascer? No tutero, imerso
em liquido amniético (Oxum). A bolsa se rompe, a crianga vem ao
mundo e respira (Onira). Mas, se por acaso Onira ndo vier, com
certeza Oya Igbalé vird. Alids, Oya Igbalé nao é “uma qualidade de
Yansa”, e sim um subgrupo de qualidades de Oya.

Oya traz o vento forte, Xangd traz a chuva forte que alaga as
planicies africanas. Nana deixa os seres imersos em suas dguas.
Seu filho, Oluaié, traz a peste junto com as aguas de sua mae. Ai o
circulo se fecha, com Oy4 Ibalé trazendo o tltimo suspiro aos seres
viventes daquele local. Esse ciclo pode ser facilmente observado
em muitas regides do Brasil e de outras localidades do mundo no
periodo das chuvas. Isso ndo muda nunca, desde que o mundo ¢
mundo: chuva, enchente, doencas e morte (transformacio).
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Qual ¢ o significado dos fios de contas?

Todas as religides ditas pagas utilizam alguns fetiches ou ins-
trumentos especiais, os quais, acredita-se, tém o poder de religar o
homem aos planos astrais superiores. Sendo o candomblé um culto
pagdo, este também utiliza determinados elementos littrgicos capa-
zes de aproximar os individuos das energias em que acreditam.

Os fios de contas sdo os elementos liturgicos que ligam os seres
humanos aos seus orixas. Em termos filos6ficos, podemos dizer
que esses fios representam o “cordao umbilical”. Conforme a cor, a
morfologia e o ntimero de voltas que um fio de conta apresenta, ele
tera um significado diferente.

Para falarmos nas cores dos fios de contas, teriamos que entrar
antes em Cromatologia, parte da ciéncia que estuda os efeitos das
cores sobre o comportamento humano.

Sabemos que cada orix4 detém o dominio de uma ou mais cores.
Por exemplo: Oy4 estd relacionada ao terracota (ferrugem). Sabemos
que Oy4 estd relacionada também ao elemento ar (oxigénio). E uma
das grandes caracteristicas do oxigénio ¢ oxidar ou enferrujar os me-
tais. Sabiamente, o africano correlacionou Oya 4 cor ferrugem. Tal
fenémeno cientifico talvez explique os poemas de Ifa que relatam as
grandes lutas entre Ogum (ferro) e Oya (oxigénio).

Outro exemplo bastante interessante ainda se relaciona ao orixa
Ogum. Em alguns casos, ele € visto com a cor verde (cor da fo-
lha do dendezeiro). Em outros, ¢ visto com o azul-marinho (ferro
nio oxidado, “sem Oya”). O ferro (Ogum), quando levado ao fogo
(Xango), ndo se oxida, ndo “enferruja” (ndo sofre a influéncia de
Oy4). Tal questdo cientifica pode ser interpretada pelo poema de Ifa
que relata a luta entre Xang6 (fogo) e Ogum (ferro) por Oya (oxi-
génio). O mesmo pode ser observado quando um babalorixd diz
que “Sem Oya ndo existe Xang6”, ou Ko si Oya, ko si Oba. Hoje, a Qui-
mica nos diz: sem oxigénio (Oy4), nao existe combustao (Xango).

E intrigante pensar como os africanos, tao primitivos, podiam
apreender naturalmente tais conceitos de Fisica e de Quimica...

Exu é o orixa do movimento, é a propria energia cinética. Por
isso, ele reflete todas as cores, detém o dominio de todas, do bran-
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co ao preto. Erroneamente, sao atribuidas a Exu as cores vermelho
e preto, quando, na verdade, as suas cores sdo todas as cores (mis-
turadas). Bem parecido, alids, com os fios de contas dos erés. A
tnica diferenca é que os fios de contas dos erés ndo levam micanga
preta e os de Exu levam.

Odé, ou Ox6ssi: sua cor ritualistica é o azul-turquesa. Tal cor
refere-se a coloragao das dguas do rio Erinlé, do qual este orix4 é
padroeiro, na Nigéria.

Ossde tem o dominio sobre o verde e o branco. Verde das folhas
e o branco da seiva das drvores. Iroko também usa o verde e o bran-
co, pelos mesmos motivos de Ossie.

Obaluaié, por ser o senhor da vida, detera o dominio das cores
do reino mineral: preto (carvio), vermelho (barro), branco (carbo-
nato de célcio, também conhecido como cal).

Nana usa sempre o violeta, cor dos musgos encontrados nas
dguas paradas dos lagos. Nesses musgos da beira dos lagos surgi-
ram os primeiros protozoarios, as primeiras formas de vida desse
planeta — por isso Nana é t3o “antiga”. Os musgos submersos nos
lagos apresentam a cor lilas. Os musgos da superficie sio ricos em
clorofila e por isso possuem a cor verde.

Oxumaré relaciona-se, no ketu, ao amarelo (como Oxum), pe-
riodo gestativo, e ao preto (carvdo), final de tudo. Oxumaré, por
logismo, representa o comego e o fim de tudo. E por isso repre-
sentado também pelo circulo, sem come¢o nem fim. Dizem que
Oxumaré é uma grande serpente que morde a prépria cauda e se
“enrosca” ao planeta para manter a sua integridade. Assim, esse
orix4 € um circulo perfeito, o inicio e o fim a0 mesmo tempo.

Xangd é marrom (oxigénio = Oy4) e branco (sémen masculino,
relacionado a Oxald). No caso do marrom terracota, basta lembrar
o que ja foi citado anteriormente sobre a a¢ao do oxigénio sobre o
ferro (ferrugem).

Oxum detém o dominio sobre o amarelo e seus matizes. Na
verdade, Oxum relaciona-se com a gema dos ovos e nao com o
elemento ouro, até porque o africano primitivo nao conhecia esse
metal nobre. A gema é o ndcleo da macrocélula denominada ovo. A
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funcao da gema é nutrir o embrido da ave, e a clara do ovo é ricaem
albumina. Cabe 4 gema nutrir esse embrido até a sua total forma-
¢do. E assim Oxum nutre os embrides, o comego da vida no aiye.
Teoricamente, esse fato explica também a grande correlacao entre a
orixd Oxum e 0s passaros.

Agora, volto a perguntar: como ¢é que os africanos, tao primi-
tivos, também detinham esses conceitos sobre a Biologia através
da orixa Oxum? Se prestarmos aten¢do, podemos notar que uma
das comidas ritualisticas mais importantes dessa orixa é elaborada
com ovos. Fato é que a grande mae Oxum detém o dominio de
toda a fase gestativa de um feto. Até o liquido amnidtico da bolsa
intrauterina apresenta uma leve coloragao amarelada, e o africano
(primitivo) ja percebia isso muito bem. Se pensarmos no ovo e na
barriga da mulher gravida, temos ai muitas semelhancas. O can-
domblé também é o culto 4 observacio dos fendmenos da natureza.

Oba: a terceira das esposas de Xangd detém o dominio do coral
ou alaranjado. Ob4, assim como Oy4, relaciona-se a atmosfera. Ela
esta presente quando o sol escaldante das planicies africanas faz a
tarde ficar alaranjada. Esse fenémeno é observado a nivel quimico
na reacdo entre o hidrogénio e os raios solares.

Ewa4 estd relacionada ao cor-de-rosa. Ela é o efeito dos primeiros
raios de sol na camada de ozonio da atmosfera. Por isso, o fio de
Ew4 é cor-de-rosa ou coral.

Yemanja receberd o branco translicido (transparente), cor da
lagrima humana, que contém 9% de cloreto de sédio (sal de co-
zinha), a mesma concentracao de sal das aguas do mar. Ela detém
grande poder sobre o niimero 9. Observem: a d4gua do mar possui
9% de cloreto de sddio (sal de cozinha); a lagrima humana possui
9% de cloreto de sédio (sal de cozinha); o soro fisiolégico também
possui 9% de cloreto de sédio (sal de cozinha). Todas essas “aguas
salgadas” sdo a propria orixd Yemanja. E por esse motivo que os
btzios dizem que Yemanja embala os doentes em suas dguas e os
alimenta. Aqui cabe uma pergunta: mas como, se o africano (primi-
tivo) ndo conhecia o soro fisiolégico? Resposta: conheciam a “agua
de coco”, que, por coincidéncia, também apresenta 9% de cloreto
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de sédio em sua composicdo. O coco é muito utilizado até os dias
de hoje nas casas de candomblé.

A cor verde-agua que Yemanji também usa esta relacionada aos
planctons (microformas de vida oceénicas), principio de toda a ca-
deia alimentar dos mares. O uso das cores depende também das
diferentes qualidades de cada orixa.

Oxala usa o branco leitoso. Ele é o Grande Pai. Sua cor relacio-
na-se ao sémen masculino.

Felizmente, hoje podemos fazer compara¢des e correlacionar
aspectos da Fisica, Quimica e Biologia a0 candomblé. Hoje a ci-
éncia pode comprovar o que os antigos babalorixds e babalads ja
falavam ha milhares de anos. Mais do que qualquer outra religido,
o candomblé, quando bem analisado e estudado, pode ser perfeita-
mente embasado pela ciéncia, sem qualquer tipo de antagonismo.
A ciéncia hoje explica o que ji professamos h4 milhares de anos,
porque o africano primitivo ja detinha tais conhecimentos.

Qual ¢ o significado do uso das folhas?

Todas as seitas e culturas antigas apresentam uma estreita liga-
¢ao com as folhas e ervas e a sua utiliza¢do é fundamental no culto
aos orixds. Diziam os antigos que: Ko si ewé, ko si orisd, ou “sem
folhas nao existem orix4s”. As folhas representam o sangue verde
do reino vegetal e so utilizadas desde a iniciagdo até a defumacio
nas casas de candomblé. Cada folha, cada erva apresenta sua fun-
¢ao especifica. Cada folha, conforme sua morfologia e textura, é
consagrada a um orixa.

E importante falar sobre o aspecto cientifico das folhas. Nosso
planeta é bombardeado por raios solares como UVA, UVB, Gama,
etc. Esses raios, quando chegam a atmosfera e entram em contato
com o nitrogénio, quebram este elemento e fazem com que ele perca
elétrons e transforme-se em is6topos radioativos instéveis, aos quais
chamamos de carbono 14. Esses isétopos radioativos descem as cama-
das mais baixas da atmosfera e s3o capturados pelas plantas através da
fotossintese. Conforme a morfologia de cada vegetal (formato), este
retera uma quantidade maior ou menor dos referidos is6topos.
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Cada orixa tem afinidade com uma certa quantidade de plantas
ou ervas. Cada erva apresentard uma concentragao ainda que in-
fima de is6topos radioativos, que irdo incidir no comportamento e
nas ondas cerebrais dos seres vivos.

E importante observar com atenc¢do a morfologia das plantas.
As folhas pertencem aos orixds, mas estas s6 ganham axé depois
de serem cantadas e encantadas.

As ervas devem ser colhidas em horarios determinados, pois
algumas folhas sio hibridas. Hibridas no sentido de serem quentes
e/ou frias, conforme a hora. Ou seja: sao quentes durante o dia e
frias 4 noite, e podem pertencer a orixas distintos. Se forem colhi-
das 4 noite, pertencerao a um determinado orixa; se forem colhidas
durante o dia, pertencerao a outro.

Ha folhas que s6 devem ser colhidas durante a noite — para ori-
x4s bem frios, como Nand, por exemplo —, exceto as que s3o uti-
lizadas em ebos. Algumas ervas devem ser colhidas somente de
madrugada, pois sabemos que a maioria das folhas é (somente)
quente, ou (somente) fria. H4 quem diga que s6 devem ser colhi-
das até as 6 horas da tarde, mas por que dizem isso? Porque depen-
de do orix4 a quem pertence essa folha e durante o dia a folha esta
quente por causa da luz do sol, essa ¢ a grande diferenca.

Em principio, podemos dizer que as folhas com formato arre-
dondado geralmente pertencem as iabds, orixas femininos. E que
as ervas mais alongadas pertencem aos orixas masculinos, os obo-
rés — exceto no que se refere a Oxalufa, pois suas ervas sao arre-
dondadas e vicosas como as folhas das iabas. O saido ¢ arredonda-
do e é de Oxala. Por outro lado, ha uma erva chamada colénia, que
apresenta formato alongado e tem folhas compridas, mas, por ser
extremamente perfumada, é consagrada a Oxum e Yemanja. Entre-
tanto, s30 poucas as exce¢des neste sentido.

Sabemos que no candomblé utilizam-se trés tipos de sangue
(ejé), ou seja, o ejé dos trés reinos: mineral, vegetal e animal. Do
reino mineral, utilizamos o carvao mineral, o giz, a argila, a taba-
tinga, o quartzo, o ferro, o bronze. Do reino vegetal, utilizamos as
folhas, seu sumo, sua seiva, as raizes, caules e flores. E, finalmente,
do reino animal, o sangue, as seivas, a saliva, o suor.

Revendo o Candombé 33




No caso das ervas, podemos dizer que sao de vital importancia
para o nosso culto, tdo ou mais importantes do que as outras sei-
vas. Em determinados casos, um orixa podera até nao aceitar o ejé
animal, mas o omi eré (sangue vegetal) ele sempre aceitara. O ori
(= cabeca), por exemplo, antes de qualquer liturgia, sempre devera
ser lavado com a seiva das ervas.

Existem folhas que sdo indicadas para banhos, outras somente
para acompanhar um ebd, outras apenas para encantar o orixa.
Também existem ervas que sé podem ser utilizadas na mata, no
local. Entretanto, essas ervas deverdo ganhar axé depois de serem
cantadas e encantadas com ords (cinticos ritualisticos) em louvor
a elas. Cada nacio utiliza as forgas ritualisticas das ervas confor-
me seus costumes. Nos candomblés mais ortodoxos, cada folha
ou erva possui sua caracteristica prépria. Possui, inclusive, a sua
cantiga prépria, que é usada para encantd-la ou ativar seu axé.
Uma folha, quando nao é cantada, nao tera encanto.

Uma folha ou erva, quando colhida, jamais devera ser carr-
egada sem que esteja apontada para o céu. Caso isso nao seja
feito, os efeitos dessa erva serdo contrarios ao que ela se propoe.
Em outras palavras, nio se deve — nunca — carregar um mago de
ervas com os bracos para baixo. Os ramos das folhas devem estar
sempre apontados para o alto, sempre no sentido que nascem da
terra. Muitos babalossies antigos, quando tinham alguma “difer-
enca” com a pessoa que iria se utilizar daquelas folhas, faziam
questdo de levar essas ervas apontadas para o chdo e, em alguns
casos, até as arrastavam ao longo do caminho. Isso é grave e peri-
goso. Dessa forma, eles retiravam o axé das folhas, pois, fazendo
isso, o sangue verde do reino vegetal (sumo das folhas) se esvai,
0 axé se perde na terra, como se para ela voltasse.

Umas das folhas de maior importancia em questdes litdrgicas € o pe-
regun. O peregun é sempre a primeira das ervas a ser cantada e encanta-
da. Alis, sua cantiga tem um valor filoséfico extremamente importante:

Pérégiin arawa titun 6
Que o peregun faga com que seu corpo (sua vida)
seja reto e solido novamente.
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Outra erva bastante utilizada pelos membros dos cultos é a ewé
lara (folha de mamona). A ewé lara pertence a Obaluaié e é utilizada
no Olubajé. Nela s3o servidas as comidas ritualisticas. E nas obriga-
¢oes de 3, 7 e 14 anos, depois da “matanga dos orixas” (sacrificio de
animais aos orixds, que remonta ao ato da caga do cacador ndmade
africano), também se utiliza a ewé lard na cerimdnia do ita.

As ervas, depois de encantadas através de seus ords (canticos ritua-
listicos), podem ser trituradas junto a dgua do poco para a prospec¢ao
do omi erd. Podem ser colocadas embaixo da eni (esteira, em ioruba).
Podem recobrir os ibds para esfrid-los ou para “acordar” o orixd. Ou,
ainda, para acalma-lo. Podem aninhar um iba ori. Em determinadas
nagdes, pilar as ervas é também um costume muito usado.

A folha chamada de “sdo goncalinho” pertence a Ox6ssi. E mui-
to usada nas casas da nac¢ao ketu. Geralmente, sdo espalhadas no
chao antes de um xiré para atrair os orixds. Esse costume, com
o passar do tempo, foi assimilado por outras nagdes também. Ha
quem use aroeira no chao do barracao — o que considero arrisca-
do, pois essa erva é muito quente e pode “trazer briga”. Usamos
a aroeira apenas em ebos, para dar animo as pessoas. Geralmente,
pessoas que estao muito tristes ou deprimidas por algum motivo,
devem fazer um eb6 com essa erva. Em algumas casas, usa-se aro-
cira para fazer a cama do assentamento dos orixas, o que também
estd certo. No Axé do Engenho Velho usamos abre-caminho.

Folha-da-fortuna é uma folha hibrida e pode ser utilizada para
todos os orixas.

A panaceia é uma folha fria. Pertence as iabas d’agua. Encon-
tramos ainda a ewé oxibatd, ou xibata, que é o obebé d’Oxum,
imprescindivel no ritual iniciatico.

A negramina é de Oy4. E também uma erva muito importante
¢ tem a propriedade de afastar espiritos desencarnados. A negra-
mina corta feiticaria, além de ser também antidepressiva. Mas é
tma erva muito quente, apesar de altamente perfumada.

Para-raio € uma outra erva de Oya. Mas seus efeitos s3o menos
intensos. A para-raio é mais usada no omi erd, na sassanhe e no
proprio iba de Oya.
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O akoko ¢ também uma erva de Oy4, geralmente utilizada em
obriga¢ées de tempo. Mas quando quinada (macerada), seus efeitos
sdo contrarios: o akok6 quinado atrai egungun. Usa-se essa erva qui-
nada no culto a egungun. Akokd (macerado), maria-preta, couve, co-
lhidas e manipuladas a noite, sao de uso exclusivo ao culto egungun.
O uso indevido das ervas pode ser muito prejudicial para quem as
utiliza de forma inadequada. Esta erva ¢ utilizada somente em oros
dos 7 e 14 anos e nunca pode ser utilizada em preceitos de iad. Seria
muito perigoso. Quanto a usar o akok6 em obrigacdo de 3 anos, é
mais perigoso ainda, porque é uma folha estreitamente relacionada a
ancestralidade. Por motivos 6bvios, também nio deve ser usada para
ornamentac¢ao. Recomenda-se, nesses casos, utilizar outras ervas.

Manjericao ¢ folha de Ibéji.

Folhas de iroko e mariw6 nunca siao usadas em ornamento, por-
que, além de ser perigoso, é um desrespeito para com 0s orixas.
Antigamente, o que se usava para ori ou para orixd nao se usava
em outras coisas.

O uso correto das folhas é um grande segredo, pois podem-
se fazer varios usos delas: remédios, feiticos, banhos, desde o uso
medicinal até a magia pura. Hoje em dia ainda existem aqueles ba-
balossaes que conhecem o segredo das folhas, pois esse culto esta
diretamente relacionado ao orixa Ossae.

O correto € colher as folhas, e claro que quando ndo ha essa pos-
sibilidade, precisamos compra-las no mercado, o que é uma prati-
ca que ja virou conven¢do, pois hoje boa parte das casas de culto
encontra-se no perimetro urbano. Mas é ébvio que tais ervas nio
tém o mesmo axé das folhas colhidas de forma natural.

Qual ¢ o significado das comidas de santo?

Antigamente, a prioridade dos seres consistia na caca, na pesca
e, posteriormente, no plantio. Por ser o candomblé um culto de ori-
gem extremamente antiga, e da mesma forma que em todos os cul-
tos pagaos, o significado vem dai. Em uma s6 palavra: a alimenta-
¢do. Ou seja, 0 ato de agradar ao préprio corpo para preservar a
vida. Assim como intimeros povos antigos, os africanos acredita-
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vam que a coisa mais importante e sagrada que podia existir era a
comida. Por esse motivo, eles utilizavam as comidas littrgicas para
entrar em sintonia com as divindades que cultuavam.

O fato de se ofertar uma determinada comida nao significa, espe-
cificamente, que o orixa va literalmente comer, deglutir o alimento.
Na realidade, o orix4 se alimenta dos cheiros, dos aromas que ema-
nam daquela comida, e durante um periodo relativamente curto. O
orixa s6 estd em sintonia com a comida enquanto ela est4 emanando
um perfume que tenha a sua mesma frequéncia de onda. Quando a
comida entra em processo de decomposicao, o orixa para de receber
aquela oferenda e quem comega a recebé-la s3o outras energias, que
estao em sintonia com o elemento em decomposicdo. Por esse mo-
tivo, € importante que nao se deixem comidas deterioradas dentro de
uma roga de candomblé, no pé de um iba. Vocé esta achando que est4
agradando o orixa, quando, na verdade, esta alimentando coisas bem
mais pesadas, e poderd ter um resultado nao tao bom quanto deveria.

Também ¢ importante ressaltar que cada orix4 apresenta uma
estreita afinidade com determinados elementos que, reunidos,
compdem uma comida. Por exemplo: Ogum ¢é o orixa do ferro; por
esse motivo, todas as comidas deste orix4 sio ricas no elemento
“ferro”: o feijao, o inhame, o azeite de dendé, etc.

Yansa € o orix4 do vento, do ar, do oxigénio. Se prestarmos aten-
¢ao em termos quimicos, a mistura de feijo fradinho pilado, cebola
¢ 4gua € um agente extremamente oxidante, ou seja, catalisador, que
“chama para si” o oxigénio, como se a massa do acarajé, antes de se
fritar, chamasse o oxigénio, ou seja, a propria orixa. Por essa razio, a
massa do acarajé incha quando batida, fica aerada, cheia de ar.

Passando a Oxum: Oxum representa as 4guas, a fertilidade, a
vida. Todas as comidas de Oxum geralmente levam ovo, que é o
simbolo do nascimento, da fertilidade, da vida.

Com Yemanja, ocorre a mesma coisa. Sendo Yemanjd uma ori-
xa também ligada a fertilidade, suas comidas levam sempre muito
peixe. Ela também recebe o ebo, a canjica. Uma de suas comidas,
que chamamos omeressebd, é preparada com canjica cozida, azeite,
cebolas e camario.
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A mesma relagdo podemos fazer entre o orixa Xango e o quiabo.
Xango € o icone da masculinidade e por isso recebe o quiabo, que
tem uma representacgao claramente falica.

A Logun Edé oferecemos o axox6 e o omolocum, uma comida
de Ox6ssi e uma comida de Oxum, fazendo alusio as terras de
Ed¢, que eram frequentemente invadidas pelas tribos que cultua-
vam Oxo6ssi e pelas tribos que cuituavam Oxum. Para nés, de ketu,
as comidas de santo so representadas dessa forma.

Qual é o significado do xiré? Por que as pessoas
dangam e giram em sentido anti-hordrio, em torno do pilar
central do barracdo?

Acredito que nao adianta muito ser um babalorix4 ou uma iya-
lorix4 sem que se possua o minimo conhecimento de algumas ci-
éncias, pois a nossa religido nao se resume exclusivamente a ebés
e oferendas. Existemn vérios aspectos que precisam ser cuidadosa-
mente observados. E para falarmos do significado do xiré, precisa-
mos partir de um conceito basico, com o qual convivemos natural-
mente todos os dias: a terra gira.

O xiré, por sua vez, é o dpice, o ponto maximo do ato litargico
numa casa de candomblé. E a festa, é o culto a fartura, é o mo-
mento do nascimento do orix4, quando este orixa estd pronto para
ser apresentado ao publico.

Mas a tao conhecida “roda das baianas” é bem mais do que isso.
Curiosamente, a roda das baianas gira no sentido anti-horario, o
mesmo sentido da rota¢ao do planeta Terra. O costume da roda das
baianas foi herdado do islamismo, que muitas influéncias deixou
em diversas regides da Africa. Os islamicos caminham ao redor de
um pilar central, do mesmo modo que as filhas de santo giram em
torno da cumeeira da casa de candomblé. O ato de girar no sentido
anti-horério também tem ligagées com o islamismo, com o fato de
os islamicos girarem no sentido anti-horario ao redor de um pilar
em suas mesquitas — pilar este que, para nés de ketu, é o opo, o
pilar principal, situado no centro do barracio. Os islamicos cami-
nham ao redor de um pilar, no sentido anti-horario, exatamente
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como o povo do candomblé caminha e danga ao redor do seu opé.
A diferenga é que no islamismo tudo é feito com muito sentimen-
to, muita dor, enquanto que no candomblé tudo é feito com outro
sentido e com muita alegria, porque estamos dangando e come-
morando a vida. A cada vez que acontece um xiré, uma festa de
candomblé, estamos, na verdade, contando a histdéria da evolu¢io
do mundo através de cada um dos orixas.

Portanto, o xiré nada mais ¢ do que uma narrativa psicodramati-
ca da evolu¢ao humana sobre a Terra. Os orixds vém a este mundo
narrar a evoluc¢do da raca humana, diante de toda uma plateia, sem
que a plateia seja capaz de perceber o que estd acontecendo.

Ali, n6s encontramos Exu, que representa o primeiro movimen-
to, o comeco, o inicio da vida. Oxéssi é o cacador némade, o homem
primitivo, que caminhava nas planicies africanas buscando a caca.
Ogun traz a Idade do Ferro, quando o homem comeca a dominar
os metais. Ossae mostra o manuseio das plantas, a descoberta da
medicina, o advento da cura. Oluaié faz com que o homem se fixe
a terra, é o advento da agricultura. Iroko mostra a fartura da terra,
marcando o ciclo de plantio e de colheita. E Iroko quem determina
a época de se plantar, de se colher e de dar descanso a terra. Xango
traz o advento da politica, faz com que o ser humano comece a se
organizar em sociedade. As dangas desse orixd mostram isso de
forma bem clara. Depois vém as iabds, as orixas femininas. Ew4 é
a juventude, a menina que se transforma em mulher. Oxum traz o
dom da maternidade, o dom da mulher de gerar novas vidas. lansa
traz a mulher descobrindo-se como ser vivente, como pessoa inde-
pendente. Oba mostra 0 momento em que a mulher torna-se capaz
de trabalhar e competir com os homens em termos profissionais e
sociais. Yemanja mostra que a mulher também pode ter as mesmas
caracteristicas dos homens sem perder, no entanto, a feminilida-
de. Nana traz o poder matriarcal. Oxal4, a suprema sabedoria, nos
mostra o caminho das estrelas, a evolugdo do homem em sua jor-
nada na Terra.

Enfim, toda a evolu¢io humana, em seus diversos estagios, é
detalhadamente narrada durante um xiré. Todas essas dancas sdo
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mostradas de forma simbdlica, psicodramatica, teatral, muito boni-
ta durante uma festa de candomblé. Infelizmente, a nossa religiao é
linda, mas predominantemente formada por pessoas de baixa esco-
laridade, que sdo incapazes de perceber que os orixas trazem diante
de nossos olhos a histéria da propria humanidade.

Qual é a importancia das cantigas de orixa?

Todas as religides pagas primam pelos canticos e pelas dangas.
Na realidade, o ato de se cantar em louvor a um orixa é quase como
entoar um mantra, como os hindus professam. Como dito ante-
riormente, tudo chega aos orixas através de emogoes, sentimentos
ou sons. Como ja foi dito, no ato de se alimentar um orixa, este
se alimenta dos movimentos moleculares dos perfumes emanados
pela comida. E os orixds sao encantados, eles sao tocados, digamos
assim, pelos sons emanados dos cinticos e pelos sons ritmados dos
atabaques. A importancia das cantigas, no candomblé, ¢ a mesma
do canto gregoriano para os catélicos, dos mantras para os hindus
e de todas as liturgias relacionadas a canticos, em todo e qualquer
tipo de religido.

Entretanto, a maioria das cantigas que conhecemos foi criada
pelos africanos, mas aqui no Brasil. Como ja vimos anteriormente,
cada tribo vinha de uma regido africana completamente diferente,
e o continente africano é gigantesco. Elas entoavam seus canticos
nas senzalas, mas, com o passar do tempo, a essa lista “original”
foram inseridas novas cantigas. Por exemplo: a roda de Xangd foi
criada aqui no Brasil.

Mas pode-se perceber que a maioria dos canticos criados aqui
no Brasil nao tem a funcao de chamar os orixds a terra, mas, sim, de
louva-los. Por exemplo, na roda de Xang0, a manifestagao dos orixas
s6 acontece no final. Na realidade, o que estd sendo cantada ali é a
hist6ria de um orix4; ninguém o esta chamando ao aiyé. Atualmente,
a chamada dos orixds a terra se da muito mais pelo toque dos ataba-
ques do que exatamente pelos canticos entoados.
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Como se divide um ilé axé e por que?
Qual é o significado dos quartos de santo?

Este aspecto, de profundo sentido litdrgico, ¢ da maior importan-
cia para nos, e pode ser explanado aqui apenas de forma superficial.
Mas pode-se dizer que os candomblés mais ortodoxos organizam
a casa, o ebé (= comunidade), a roga de candomblé de forma que
a mesma represente um grande corpo, que, se fosse visto de cima,
apareceria deitado sobre a terra. E os membros deste axé, que com-
poem o ebé, representam o sangue (ejé) que circula por todo esse
corpo. Por esse motivo, nés sempre encontramos, do lado esquerdo
de quem entra na casa de candomblé, o 11é Bara — a Casa de Exu —,
que vai representar o pé direito desse grande corpo que estd deitado.
Do lado direito de quem entra, encontramos a Casa de Ogun, que vai
representar o pé esquerdo desse grande corpo deitado.

Quando se entra no barracio propriamente dito, no barracao
onde se realizam as festas publicas, a sua porta, a sua entrada, re-
presenta o genital feminino desse corpo. Ali dentro nds vamos en-
contrar, em cada quarto de santo, um 6rgao especifico desse grande
corpo (= ard). Podemos explicar da seguinte forma: o runké — onde
se recolhe 0 iad — é o tGtero, o quarto de Oxum ¢ a barriga, o quar-
to de Yemanja é o seio, o quarto de Xangb ¢ o cora¢io, o quarto
de Yansd é o pulmio, o quarto de Oxald € o cérebro, o quarto de
Oxossi sdo os bracos, o quarto de Oluaié — ou dos Iji — representa
a pele desse grande corpo. E as pessoas que transitam ali dentro,
os filhos de santo, significam o €jé, o sangue que faz com que esse
corpo esteja vivo e pulsando.

A casa é exatamente um corpo vivo. Por esse motivo, inclusive,
quando chegamos da rua, precisamos tomar um banho, verter dgua
sobre o corpo e colocar vestes apropriadas, para podermos transitar
dentro do ilé — dessa forma, esse grande corpo nos reconhece como
parte do ebé e nao como um elemento estranho — pois, nesse caso,
podera repelir ou até mesmo “expulsar o estranho de suas entranhas”.

Outra visio em relacdo aos quartos de santo, paralela a que
vimos anteriormente, nos mostra que cada orixa é cultuado em
um quarto diferente porque é oriundo de uma regido distinta do
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continente africano. Por esse motivo, cada quarto, além de repre-
sentar um 6rgdo daquele grande corpo, vai significar também uma
regido especifica do pais iorub4 de onde vem aquele orixa. Dessa
forma, encontramos Ogum representando a regiao de Iré, o quarto
de Oxossi representando a regido de Erinlé, o quarto de Oxum a
regiao de Oxobd, o de Yansa a regido de Abeokuts, o de Xangd a
regiao de Oyd, o dos Iji - Nani, Oxumaré e Oluaié — representando
0s orixds cujo culto tem origem no antigo Daomé e que, ja na Afri-
ca, foram assimilados ao culto iorubano. Desse modo, podemos en-
tender que todos os orixds tém seu culto proprio, completamente
diferente um dos outros.

O que ¢ 0 jogo de biizios e para que serve?

O jogo de buzios, na realidade, e antes de ser um oriculo divi-
natério, era utilizado, na Africa, especificamente para previsGes de
fenémenos atmosféricos. Através dos signos que apareciam, eram
interpretados os sinais do tempo. Previam-se secas, enchentes e
estios. Definiam-se periodos de plantio, de colheita, determinava-
se 0 sexo de cada feto, de cada bebé, determinavam-se casamentos
e varias outras questdes dessa ordem.

Com o passar do tempo, este ordculo também passou a ter um
cunho divinatério. Ou seja, nele passaram a ser inseridos elemen-
tos ligados ao cotidiano da vida humana. O jogo de buzios é um
ordculo diferente dos outros porque est4 sempre em mudanca e
acompanha a evolugao humana. Tudo que se vé em termos de no-
vidade, de evolucio e de modernizagao pode ser tranquilamente
detectado pelo jogo de btizios. Até mesmo doencas que antigamente
nao existiam, hoje em dia passam a ser detectadas através desse
ordculo. Volto a dizer: o jogo de buzios acompanha a evolucio hu-
mana. Diferente de outros or4culos, que de tao estaveis e imut4veis
acabaram tornando-se quase obsoletos, o jogo de buzios esta sem-
pre em evolucao, e é perfeitamente capaz de se adequar as transfor-
magbes constantes que ocorrem no mundo.

No jogo de buzios estdo inseridos conceitos da matematica, da
fisica, da biologia, da fisica quantica e da geometria espacial. Na rea-
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lidade, o jogo de buzios é muito mais complexo do que se considera
hoje em dia, pois as pessoas s6 pensam nesse oraculo no sentido de
saberem quantos buzios estao abertos e quantos estao fechados — o
que é uma visao por demais simpléria, que ignora toda a riqueza de
informagdes que suas configuragdes sdo capazes de fornecer.

No6s podemos pensar no jogo de buzios em termos de fisica
quéntica, quando vemos uma quantidade maior de btizios em um
local da mesa e uma quantidade menor em outro local; podemos
encontrar ali valores matematicos em termos de matrizes binarias
quando atribuimos valores as caidas, ou seja, um numero igual a
“x” de buzios abertos ao lado de um ntimero “y” de buzios fecha-
dos formando o qué? Exatamente uma matriz binaria. Podemos
encontrar no¢bes geométricas através do posicionamento dos ba-
zios em cima da mesa; podemos encontrar a biologia em varios
momentos, inclusive pelo fato de os buzios (aqueles que formam
na mesa as configuragdes) serem moluscos.

Outro detalhe importante: ndo adianta sabermos as caidas dos
buzios se ndo soubermos interpreta-las. Todas as suas mensagens,
por mais abrangentes que possam parecer, sao, na verdade, extre-
mamente claras e ébvias, pois sempre refletem as condi¢oes da
vida atual, do tempo presente, do momento de agora. Os buzios
também sdo capazes de nos trazer mensagens que sio verdadeiras

licoes de histéria natural.

O que sao os Odu Ifa?

Segundo a heranga da filosofia africana e das tribos ketu que
deu origem a Casa Branca do Engenho Velho, os Odu Ifa s3o signos
nagod que trazem as configura¢des de destino, ou de tendéncias de
vida de um individuo.

O signos de Ifa se dividem em odu-meji e seus respectivos omo-
odu, ou seja, os odu-filhos desses odu-meji. A palavra “meji” sig-
nifica “principal”. Entdo, o odu-meji — palavra oxitona — é o odu
principal e o omo-odu é o filho desse odu (principal), que vem
trazendo as curvaturas e as nuances de tudo o que o signo traz num
contexto geral.
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Hoje esta havendo muitas discrepéncias a esse respeito, princi-
palmente com a criacdo de calculos alfa-numéricos, sistemas digi-
tais no jogo de buzios, somatérios de nimeros de letras, somatéri-
os de nimeros de data de nascimento para se achar um odu. Isso
é absurdo porque a numerologia tem origem hebraica, vem dos
judeus, e nunca cruzou com os cultos africanos. Por esse motivo, a
numerologia hebraica nada tem a ver com o jogo de buzios, e, por
conseguinte, nada tem a ver com os Odu Ifa.

O que sdo os ebos?

O eb6 é um sacrificio ou uma oferenda — condi¢ao fundamental
para se resolver um problema ou para se transpor um determina-
do obstaculo. O ebé, o preceito, ou o sacrificio, como comumente
se diz, ¢ revelado pelo jogo de btizios quando o olhador, em frente
ao consulente, detecta através do aparecimento de um odu que a
pessoa esta vivenciando algum tipo de problema especifico e que
este problema podera ser resolvido mediante a realizagdao de um
ebd.

Para um ebé, pode ser solicitada, pelo jogo de buzios, uma
infinidade de elementos, desde que estes sigam a l6gica numérica
do odu que se manifesta. E o ebé (o sacrificio) comecga desde o
momento em que o individuo se levanta da cadeira do jogo e co-
meca a providenciar os elementos solicitados pelo ordculo. O ato
de sair de casa, de ir ao mercado, de ir buscar uma folha, de ir bus-
car um animal, j4 é, por si s, um sacrificio, j4 é uma parte do ebé.
A outra parte acontece quando esses elementos sao preparados na
ro¢a de candomblé e posteriormente oferecidos, ou “passados” no
corpo do individuo, para que o problema seja sanado. A terceira
parte do ebé ¢é o resguardo, o ato de ndo cometer qualquer tipo de
atitude que venha a ser considerada um contra-axé, ou seja, uma
acao capaz de neutralizar a liturgia professada.

Existe uma infinidade de ebés. Todos eles tém sua origem no
jogo de buizios e apresentam a seguinte particularidade: um ebé
nunca é exatamente igual a outro, porque, segundo a filosofia nag,
o ser humano ¢é tinico, nio existem copias.
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Qual é o significado dos ibds (assentamentos)?

O ib4, o assentamento do orixa, é a base onde aglutinamos
determinados elementos ligados a uma divindade especifica, que
passam a ali representa-lo. O iba seria quase que uma “pilha alca-
lina”. Essa “pilha”, quando assentada, é carregada com elementos
positivos, de modo que, quando o individuo tem necessidade de se
fortalecer energeticamente, vai até o seu iba e ali se alimenta, ab-
sorvendo a energia que estd contida ali, naquela “pilha”, digamos
assim. Isso, em termos cientificos. Mas, por favor, nao distorgam
as palavras do babalorixd. Esse ¢ apenas um exemplo, usado para
facilitar o entendimento.

O iba podia ser, no passado, um iba coletivo. Ou seja, um iba
unico, representando uma divindade tnica para cada tribo ou para
cada familia — costume que foi trazido para o Brasil no inicio da co-
lonizagdo, no periodo escravocrata. Mas, posteriormente, devido ao
desmembramento das familias originais africanas, principalmente
as do povo iorubd, surgiu a necessidade de haver ibas individuais.
A partir disso, os ibas passaram a ser coletivos em determinadas
casas, ou exclusivos (um para cada filho) em outras. O iba, esse re-
cipiente que tem a forma de um utero, representa uma barriga que
contém a vida; a tampa, por sua vez, representa a abdbada celeste.

Contam as antigas yas da Casa Branca do Engenho Velho que,
com o passar do tempo, mais uma vez a mucama foi até a cozi-
nha da casa-grande e roubou a louga francesa, a sopeira da sinha.
Levou-a para dentro da senzala e transportou seus orixas de den-
tro dos alguidares onde estavam assentados para dentro daquelas
sopeiras. E, desde entdo, surgiu o costume de assentarem-se 0s
santos dentro das sopeiras, porque foi assim que os negros que
trouxeram o candomblé para o Brasil se habituaram a cultuar suas
divindades. Ou seja, roubando as sopeiras da casa-grande!

Sabemos que, em termos de Africa, e também nos primeiros
tempos da escravidio, os orixas eram assentados em alguidares,
gamelas e cabagas, mas, depois, surgiu o costume de se usarem
sopeiras de louga, e isso gragas & mucama. A mucama, a0 mentir
para a sinhd contando-lhe que sua sopeira tinha sido quebrada,
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sabia que seria acoitada, mas era acoitada e ia para o tronco muito
feliz, porque sabia que, quando saisse dali, a sua orix4 nao estaria
mais dentro de um simples alguidar, mas, sim, assentada em uma
linda sopeira francesa. E bom lembrar que, desde o tempo da colo-
nizacdo, o africano primava por tentar dar o bom e o melhor ao seu
orixd, exatamente como fazemos até os dias de hoje.

Quais sdo os elementos da porteira de um ilé axé?

Podemos notar que, quando entramos em uma casa de candom-
blé, encontramos sempre a Casa de Exu, ou I1é Bara, do lado es-
querdo de quem entra na roga, porque Exu é o guerreiro ou guar-
dido do lado esquerdo do mundo. E sobre a porteira encontramos,
geralmente, uma infinidade de elementos litargicos. Encontramos
porrdes, quartinhas, alguidares, contendo comidas litargicas, tige-
las com canjica, etc. Em alguns casos, também podemos notar a
presenca de folhas e ervas em potes de barro.

Todos esses elementos estdo ali, naquele momento, porque cada
um deles representa alguma coisa pertinente ao culto. Isso varia
conforme a casa ou a na¢do & qual aquele axé pertence.

Nos, de ketu, acreditamos que existem dois “mundos”, muito
diferentes entre si: o lado de fora da casa — 0 mundo profano - e
o lado de dentro — que é o préprio ebé. A porteira ¢, obviamente,
o portal que separa esses dois mundos. Isso é muito perceptivel, e
¢ possivel sentir que a energia é completamente diferente de cada
um dos lados, o de dentro e o de fora.

Do lado de fora, no mundo além do ebé, somos conhecidos pe-
los nossos nomes de batismo, mas quando entramos na casa de
candomblé, passamos a ter um outro nome, que sempre se refere
a0 orixa de quem somos filhos. Por exemplo: abi de Oxal, ia6 de
Oyad, egbomi de Yemanja e assim por diante.

A separacao entre o “mundo dentro do axé” e o “mundo do lado
de fora” é tdo marcante que, quando saimos do barracio, podemos
ter dificuldade de nos sintonizarmos com o mundo de fora nova-
mente. Isso ocorre com frequéncia, e ainda mais quando a pessoa
acabou de passar por alguma obrigacdo. A passagem de tempo dentro
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de uma roca de candomblé também é diferente e varia de outra
forma, porque temos apenas manha, tarde e noite, sem contar as
horas de forma muito precisa. E por isso que, geralmente, acaba-
-se perdendo a no¢ao do tempo dentro de uma casa de candomblé.

Por esses e outros motivos é que encontramos também tantos
elementos diferentes nas porteiras das rogas. Em geral, eles repre-
sentam um portal que separa dois mundos. Esse portal (ou porteira)
deve ser alimentado periodicamente para que mantenha seu axé e
para que seja capaz de diferenciar esses dois mundos.

Em todas as casas geralmente encontramos animais (caes, ga-
tos, jabutis, etc.), mas a fun¢ao do animal nao é a de ser um guar-
dido espiritual da roca de santo como muita gente imagina, pois o
verdadeiro guardido das porteiras das casas de candomblé € Exu. E
ele quem toma conta da entrada, sabendo exatamente quem passa
por ali e quem pertence ou nao ao ebe.

Além dos elementos litirgicos acima citados, encontramos por-
roes com agua. Acreditamos qile essas dguas sao capazes de esfriar
o ard (corpo) de quem passa por baixo desses porroes. Temos tam-
bém uma tigela contendo canjica, que ird reter e aglutinar todas as
negatividades que um individuo possa ter trazido consigo da rua.

Temos também as folhas de uma erva chamada peregun. O pe-
regun, por apresentar uma morfologia alongada, é capaz de trazer
a retiddo e de alongar a vida de quem passa por baixo dele. A sua
funcao sera colocar as coisas no lugar, ou tornar retos novamente os
caminhos da pessoa que passa por baixo daquela entrada, sobre a
qual colocamos um porrdo com sete folhas de peregun. Quando
alguém procura uma casa de candomblé, é porque estd com pro-
blemas e precisa de auxilio. Acredita-se que quando uma pessoa
entra num ilé orixa e passa por baixo de um porrao contendo dgua
e folhas de peregun, ela poderd ter de volta a retidao em seus cami-
nhos na Terra, sejam eles quais forem, do ponto de vista material
ou espiritual. Todos os elementos presentes numa casa de candom-
blé tém por objetivo, de um modo ou de outro, trazer as pessoas de
volta ao equilibrio, e isso comeca desde a entrada, desde a porteira.
Tem gente que chega no axé e diz, antes mesmo de fazer o ebo, que
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ja esta se sentindo melhor. Isso acontece muito e ocorre gragas aos
elementos ritualisticos encontrados na porteira.

Geralmente, podemos encontrar no chao, préximo a Casa de
Exu, uma tigela branca contendo dgua e oito ovos recobertos com
uma camada sobrenadante de dendé. A tigela ird representar um
ttero; os ovos, “6vulos”; a dgua, liquido amnidtico; e o dendé, san-
gue. A funcgdo desses ovos é tornar-se a propria representacao da
vida, sendo 8 a contagem de Oxum. Ou seja, todo e qualquer tipo
de negatividade é e serd sempre vencida pelo simbolo da vida. O
correto é despachar sempre a dgua, antes de tudo. Esses ovos e a
dgua devem ser despachados logo ap6és um determinado nimero
de pessoas terem transitado por aquela porteira.
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II

Para entender mais sobre o candomblé

O que é ter cargo sacerdotal?

Algumas pessoas, ao nascer, trazem do orun um oyeé (cargo sa-
cerdotal). Mas o que deve ficar bem claro é que possuir cargo sa-
cerdotal pode referir-se a qualquer religido, e a pessoa podera vir a
ser padre, rabino, pastor, babalorixa, monge, aiatola.

Nio é o babalorixa, nio é a iyalorix4, nao ¢ ninguém deste mundo
que dé cargo sacerdotal a alguém. A pessoa, quando vem do orun,
ja tem em sua configuracao de odu (de destino) o cargo sacerdotal.
Alguns odus, ao cafrem em uma mesa de jogo, determinam se o
individuo tem ou ndo este cargo, que lhe concede a caracteristica
especial de poder suportar o culto aos orixas em termos de dar vida
espiritual a outras pessoas. As pessoas que tem cargo sacerdotal,
o “famigerado” cargo de santo, sdo diferentes das outras pessoas
porque a sua configuragdo espiritual ¢ bem mais complexa se com-
parada a outras, como se lhe “faltassem” algumas coisas, que so-
mente vio se adequar e complementar quando ela tiver a sua roca
de santo e depois que outras pessoas comegarem a chegar, como se
fosse um grande quebra-cabeca.

No candomblé, sobre essas pessoas costumamos dizer que
“tém cargo de santo”. S3ao pessoas que tém um dom, um plus,
um algo a mais em termos de ori. Devemos observar que muitas
vezes o individuo tem o cargo, mas nao tem o dom. Ou tem o
dom, mas ndo tem o cargo. Quando um individuo apresenta
cargo sacerdotal, este, desde a sua iniciacdo, ou na ocasido da
obrigacdo de 3 anos, sofrerd um tratamento diferenciado — no
campo littrgico.
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Uma das principais caracteristicas dessas pessoas é terem gran-

de propensao a assumir para si problemas alheios. Sao sensiveis
e solitdrias, mesmo quando acompanhadas. Geralmente, retém
grande quantidade de liquidos no organismo. Ou, ainda, podem
ser muito magras. Geralmente apresentam um desses extremos.
Isso em todas as religioes.

Mas estamos nos referindo a pessoas que realmente apresentam
cargo sacerdotal. No candomblé, especificamente, um individuo
sO estard apto a dar continuidade ao culto (abrir uma nova casa),
depois de sua obrigagao de 7 anos, ocasido em que o iad atinge a
maioridade e passa a ser denominado de egbomi (irm3o mais ve-
lho). No periodo da referida obrigagao, o iniciado (que possui cargo
sacerdotal) é agraciado pelo axé com o seu oyé. E ai, e s6 a partir
dai, que esse individuo comegara a receber os ensinamentos ritua-
listicos que o capacitardo a tornar-se responsavel por um novo ebé.

Se o cargo é apontado na mesa de jogo, ou melhor, se é desco-
berto na mesa de jogo, ja que a pessoa € abian, isso pode acontecer,
uma vez que tal cargo pode ser identificado para qualquer indivi-
duo, seja ele iniciado ou nao.

Por todas essas razoes, deduzimos que é uma grande irresponsa-
bilidade permitir que iniciados abram casa antes de tomar oyé, por-
que, na maioria das vezes, essas pessoas nao tém preparo algum para
assumir essa responsabilidade. Isso é uma falta de respeito com a re-
ligido e principalmente com o orixd. Em minha opiniao, tal conduta
é no minimo irresponsavel, pois a pratica do candomblé é coisa séria
e pode ser perigosa quando ndo ha conhecimentos sobre sua liturgia.

No entanto, infelizmente, isso vem acontecendo com frequén-
cia. E, com certeza, a responsabilidade é também do zelador que
permite isso. Mas, por outro lado, muitas vezes esses individuos
se afastam de seus zeladores por querer, a todo custo, abrir logo a
sua propria casa de santo, em busca de obter uma suposta “inde-
pendéncia”. Existem pessoas que perderam tudo, que ficaram mui-
to doentes ou até vieram a falecer por manipula¢do incorreta nos
cultos afro. Conheco histérias de pessoas que abriram casa com
apenas trés anos de iniciadas. Elas diziam que o orixa ndo queria
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esperar. Claro que isso nio existe! Como diziam os antigos, a fruta
s6 da no tempo certo. Ainda sobre os iads com casa aberta: deveria
haver uma federa¢cdo que punisse rigorosamente tal conduta, até
porque, como ja dito anteriormente, esse procedimento é extrema-
mente perigoso e existe muita gente que nao tem cargo sacerdotal,
mas tem casa aberta, mesmo que nao dure.

Um fato interessante é que o orixd simplesmente ndo cobra nada
das pessoas que nao tém cargo sacerdotal. Ou seja, elas podem
fazer “qualquer coisa” e ficarao impunes, pelo menos no que diz
respeito ao seu proprio orixd. Sim. Isso é um fato. E ocorre porque
o orixd ndo se responsabiliza por nada, pois nao deu autorizacio
alguma, cargo algum a essa pessoa. E triste, mas é verdade. E por
isso que, muitas vezes, podemos ver certas atrocidades ficarem im-
punes. E exatamente por isso. Antigamente, somente quem “tinha
cargo” é que abria casa.

E quem é que cobra, se o orixd n3o cobra?

Muitas vezes, Exu se irrita e faz a coisa parar, sempre de forma
trdgica. Sao aquelas mortes tragicas de zeladores que se veem por
ai. Atualmente, com muita frequéncia, podemos ver nos jornais
noticias desse tipo. As vezes ndo sao tragédias, mas escandalos em
familia, no axé.

Um babalorixd que nao tem cargo raspa santo errado, faz eb6
errado, destréi a vida de uma pessoa. E durante algum tempo nao
vemos acontecer nada com esse individuo. Essa pessoa vai fazer,
fazer e fazer. Até o momento em que Exu se enfurece e di um jeito
de parar aquela situagdo. Mas quando isso chega a acontecer, esse
babalorixa que nao tem cargo ja destruiu varias pessoas, varias fa-
milias e varias vidas. E sempre serd Exu quem ird cobrar, pois o
orixa desse individuo nada tem a ver com isso. Muitas das cobrancas,
inclusive, podem acontecer e ninguém fica sabendo.

Mas quando as pessoas que tém cargo cometem erros, geral-
mente sofrem logo as consequéncias. O orixa cobra rapidamente!
Eu nunca vi gente que tem cargo fazer coisa errada de propdsito
e nao acontecer nada logo em seguida. O jeito mais correto de se
punir um zelador que destr6i uma familia, somente o seu préprio
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orixd podera saber. Porque hé zeladores que podem “matar” um
individuo por pura irresponsabilidade. E orix4 existe!

Cada individuo apresenta um diferente grau sacerdotal, pelo
menos no candomblé. Ou seja: existem cargos e cargos. Alguns sio
trazidos de nascenca (cargo sacerdotal), alguns sdo determinados
pelo jogo de buzios, outros sdo dados pelo orix4 manifestado. Ou,
ainda, ha cargos que sao dados em um ebé pelo babalorixa ou pela
iyalorixd. Podem ser dados cargos (ou encargos) dentro de uma ilé
a varios filhos, até porque o ilé precisa disso, de pessoas para admi-
nistrar o seu funcionamento no dia a dia. Mas ¢ preciso entender
que ninguém nasce babalossae, ya kekeré ou pejiga. Para se ter um
encargo, alguma responsabilidade dentro do axé, é preciso ter dom,
mas nao € necessario ter cargo sacerdotal. Entretanto, possuir car-
go sacerdotal é imprescindivel para quem vai um dia abrir seu ilé.
Alids, € preciso ter cargo e dom, porque sem essa combinagio difi-
cilmente a casa ird prosperar.

Mesmo que a pessoa tenha cargo sacerdotal, nés, os babalorixas,
devemos “testar” tais cargos. E sempre bom que essas pessoas sejam
colocadas a prova. Elas devem passar ebé nos clientes, devem masti-
gar obi na cabeca de seus irmaos mais novos. E s6 entao poderemos
observar, posteriormente, se essa pessoa tem “mio boa”, porque
quem tem cargo de santo é pessoa prospera. Todos os babalorix4s
deveriam fazer esse tipo de selegdo. Uma pessoa com “mao de arra-
so” jamais deveria sequer cogitar de abrir casa, para evitar o malfa-
dado comentario: Fui na casa de fulana fazer um ebé e acabei ficando pior!

E importante observar, no ilé, a condicao geral dos filhos e do ze-
lador. Porque quando a casa ¢ prospera, quando a vida das pessoas
caminha bem, € sinal de que a mio daquele zelador é boa.

Hoje em dia, realmente tem muita gente com cargo de santo,
muita gente abrindo casa e isso ¢é facilmente explicado porque a
populagdo estd crescendo de forma desordenada. H4 trinta anos
havia um ntimero de casas de santo bem mais restrito. Por qué?
Porque o culto esté crescendo, muita mais gente esta se iniciando
e, obviamente, muito mais pessoas com cargo sacerdotal, com car-
go de santo estao sendo feitas, estao sendo iniciadas.
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Qual ¢é a necessidade da feitura de santo?

Uma das perguntas mais importantes da nossa religiio é: qual
seria a real importancia de se fazer santo? O que leva um individuo
a procurar ser iniciado no candomblé? A real necessidade de se
fazer o orixd é estabelecer a religagdo do individuo com o seu duplo
astral, ou seja, com o seu préprio orixa.

Esse ¢ um assunto bastante polémico. Hoje em dia, mais pre-
cisamente desde meados da década de 1990, o candomblé est4 na
moda, todo mundo “é feito”. Nas festas, encontros, palestras, até
nas mesas de bar fala-se sobre candomblé. Entio, o culto tornou-se
realmente muito massificado. Daf, a pergunta que mais ouvimos a
cada dia: qual ¢ a necessidade que o individuo tem de ser iniciado?
A principio, um orixa da sinais de que quer ser iniciado em termos
de comportamento. A pessoa passa a apresentar sindromes depres-
sivas, melancolia, tristeza, dispersdo e outros sinais de que aquele
orixa esta querendo ser iniciado naquela cabeca.

Hoje em dia, se a pessoa estd tendo dificuldades no emprego, dizem
que € o orixd que quer ser feito. Se ndo tem sorte no campo afetivo, é
o orixd que quer ser feito. Se estd tendo brigas com os pais, é o orix4
que quer ser feito. Gente, isso nao é bagunca, nao é nada disso! O orixa
$6 d4 sinais de feitura quando ele comeca a se manifestar no corpo do
individuo ou quando a pessoa, em termos de heranga espiritual, ji tem
ancestrais na familia ligados ao culto e isso faz com que aquele orix4
tenha vontade de também ser cultuado. Sdo esses os aspectos mais rele-
vantes em termos de se pedir feitura de santo.

Na maioria das vezes, a necessidade da inicia¢do nao chega a ser
uma escolha pessoal e consciente. Sao os caminhos do individuo
que o levam ao rito. Geralmente, tudo comeca pela busca da espiri-
tualidade. Isso ocorre, geralmente, com pessoas oriundas dos cultos
espiritas. A grande maioria das pessoas que hoje se iniciam nos cul-
tos (com algumas excegdes), teve seus primeiros passos na umban-
da ou no kardecismo, mas é claro que existem outros caminhos.
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Quais sdo os ritos de iniciagdo de um iaé no candomblé
e seus respectivos estdgios inicidticos?

Isso varia de uma nagao para outra e até mesmo de uma casa
para outra. Teoricamente, o mais correto é detectar o momento
propicio em que um orixa quer ser iniciado. Posteriormente, deve-
se recolher o individuo nas dependéncias do axé para o periodo de
desaceleracdo, ou de descanso do ar4, do préprio corpo. Depois, é
preciso efetuar os 21 eb6s ligados ao carrego de destino do indivi-
duo, e em seguida alimentar, respectivamente, Exu, Ori e Orix4.
Em seguida, ¢ necessario preparar os outros preceitos e, por fim,
efetuar a saida, a festa publica, que seria, em termos filoséficos, o
préprio nascimento desse orix4 no aiyé — no caso de um rodante,
ou seja, de uma pessoa que manifesta orixa.

Os trés estagios inicidticos no candomblé sdo: abian, ia6 e egbomi.
Isso para pessoas que rodam com orixa. Todos esses estagios sio de
grande importancia e estao profundamente interligados, principalmen-
te porque um estagio depende sempre do seguinte e vice-versa.

Dentre esses varios estigios, um dos mais importantes é, sem divi-
da, o periodo de abia. E durante esse periodo que o individuo precisara
descobrir se tem afinidade com o axé, ou, ainda, se realmente quer ser
iniciado no culto. O que diferencia um abian de um mero cliente numa
casa de candomblé, na verdade, é um fio muito ténue, pois o abian
ainda vai dar os primeiros passos rumo a sua iniciaco.

O termo abian é uma aglutina¢io de dois termos iorubanos:
abi = nascer, yan = aquele que vai. Logo, o termo abin significa
aquele que ainda vai nascer. Entende-se que este “nascer” determina
nascer para o orixd.

Antigamente, o periodo em que o individuo era um abian em
uma casa de candomblé era longo, no minimo trés anos. Duran-
te esse periodo, seus vinculos com o axé nio sio muito fortes e
a qualquer momento o postulante podera até se afastar da casa,
sem sofrer maiores consequéncias. Por outro lado, a iniciacao é um
passo muito importante, além de irreversivel. Por esse motivo, os
abians devem sempre refletir sobre a real importancia da feitura
antes de tomar essa decisio.
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E durante o periodo de abian que iniciam as primeiras mani-
festagbes do orixd. A partir desse periodo, o orixd comeca a ser
“doutrinado” e ird aprender a se manifestar de modo mais suave
(diferente da umbanda). Esse orixd, manifestado no abiin, em al-
guns casos ira dar sinais de que é chegado o momento da iniciacao.

O orixa sempre da sinais quando quer ser iniciado no ori de seu
filho (no caso de ogas e ekédes, tais sinais serdo revelados através
do jogo de buzios). “Bolar” (ou seja, entrar em estado catatonico,
em que o corpo do individuo fica completamente paralisado) trés
vezes, por exemplo, € sinal de que o orixa pede feitura. Nesse caso,
resta apenas saber se o ori do abian é compativel com o do babalo-
rixa ou iyalorixd, para que nao haja divergéncias posteriores e um
final desagradavel. E importante compreender que a feitura envolve
uma série de rituais complexos, que sempre incluem, entre outras
coisas, recolhimento por um determinado ndmero de dias, raspa-
gem dos cabelos, etc. Entendendo que o orixa estd dentro de nés
(faz parte de nés), por logismo podemos concluir que todas as litur-
gias servirao simplesmente para “abrir um canal” que possibilite ao
orixd “aflorar”, para que, desse modo, o iniciado (iad) possa entrar
em transe e seja capaz de manifestar (expressar) seu proprio orixa.
E tais preceitos sao realizados unicamente em casas de candomblé.
A umbanda nao faz iniciagbes desse tipo, muito menos o omoloco.

Um individuo s6 deixa de ser abian depois que seu orixa grita o
seu oruké (nome) no salao do ebé. Quando o orix4 torna o seu nome
publico, ai sim esse orixa nasceu e seu filho passou a ser um iad.
Ap06s o abian ter sido iniciado e ter-se transformado num iad — quando
seu orixa se individualizou em seu ori através do oruké -, ele vai passar
por um ciclo de 6 anos, para os filhos de Xangd, e de 7 anos para os
demais orixas, durante o qual ele vai ser conhecido como o a6 de
um determinado orixd. Esse é um ciclo de aprendizagem muito im-
portante antes de ele tornar-se um egbomi, antes de poder assumir,
com maior responsabilidade, determinadas func¢ées deniro de uma
casa de candomblé. Antes do iad tornar-se um egbomi, vai passar
novamente por um preceito litargico, que é a obriga¢do de 3 anos,
na qual se agrada, ou se consagra, o seu segundo orix4, o adjunto,
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como forma de integralizacdo daquele ori em termos de seus dois

orixas principais.

O periodo de ia6 ¢ extremamente importante porque faz com que
o individuo cres¢a, amadureca e evolua dentro da casa de candom-
blé. Aos iads, certas falhas, certos erros sio toleraveis, mas essas
mesmas falhas e erros nao sao toleréaveis se cometidos pelas pessoas
mais velhas no santo, pelos egbomis — na verdade, sdo inadmissiveis.
Em outras palavras, os ia6s tém o direito de errar em postura, em
comportamento, porque ainda nao sao adultos. Mas os egbomis nao
podem errar em sua conduta numa casa de candomblé porque ja sao
adultos e j& sabem muito bem diferenciar o certo do errado.

Outro detalhe importante: um egbomi, todas as vezes em que
coloca novamente o seu kelé durante suas obrigaces, volta a ser
um iad para o seu orixa. Por esses motivos, os estagios estdo sem-
pre interligados. Nas obrigacdes de 1, 3, 7 e 14 anos, os rodan-
tes usarao sempre o kelé e apresentardao comportamento similar
ao de um ia6, mesmo que esse individuo ja seja um babalorixd ou
uma iyalorixd. Esse costume, felizmente, é um dos que nunca serdo
abolidos do culto, justamente por ser de extrema importincia. Eu
mesmo, em minha obriga¢do de 14 anos, usei kelé e fui tratado de
forma bastante rigorosa. Isso para mim foi 6timo, pois me fez rea-
valiar muitos valores e até mesmo o meu cédigo de conduta dentro
do Axé de Aganju. Essas mudancas de estagio sio, para nds, uma
grande licao de humildade. O préprio orixa se incumbe de mostrar
aos seus filhos que eles sempre devem ter um minimo de resigna-
¢ao aos pés do orixd (lessé orixa). A grande licao que podemos obter
disso tudo é a seguinte: todas as pessoas, sejam clientes, abias,
egbomis, todos sdo iguais perante o orixd. Em outras palavras, e
como dizem as velhas y4s de Salvador, todo mundo tem santo.

H4 aqueles que vém para o axé ja feitos em outras casas e os
que vém com “cabega virgem”, ou seja, os que nunca foram inicia-
dos antes. Se a pessoa veio de outra nagio, eu raspo novamente.
Se for do mesmo axé, faco o ord, apresento a navalha aquele ori e
fago raspagens em seus pontos estratégicos. O tempo de iniciacdo
eu conto. Afinal, o tempo ndo anda para trds. Em meu axé, a nava-
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lha do babalorix4 é apresentada ao ori do individuo, mas o rito é
efetuado com uma navalha nova, por pura questao de seguranca
¢ higiene. A utilizagdo de “navalhas coletivas”, que infelizmente
ainda se pratica, é extremamente perigosa. Basta que o individuo
leve uma navalha de boa qualidade.

Qual é o significado do kelé?

O kelé, em termos poéticos, em termos filoséficos, seria a alianca
que o individuo faz com o seu orixa quando ¢ iniciado. Em termos
litargicos, seria o anel que fixa no ara, no corpo do individuo, o axé,
a energia do orixd. O kelé apresenta estreita ligagio com Oxumaré.
No poema de Ifé que diz que Oxumaré morde a prépria cauda para
manter a integridade do planeta, da Terra, vemos o mesmo aspecto
e significado muito semelhante ao do kelé. O kelé é um circulo que
fixa o axé, fazendo com que o individuo permaneca integro — em
termos filoséficos, no que diz respeito ao candomblé.

Infelizmente, o kelé estd perdendo a sua esséncia. Porque mes-
mo o ia6 usando o seu kelé continua perdendo a integridade nos dias
atuais — o que é uma pena.

O que é realmente ser um babalorixa?

Ser um babalorixd ¢é o dpice da hierarquia, é um grau sacerdotal
da maior importancia, e que, a meu ver, deveria ser professado de
forma mais simples e normal. Hoje em dia, nés vemos que o termo
“babalorixd” passou quase a ser sinénimo de “celebridade”. Muitos
sacerdotes nao se veem mais como lideres espirituais, e sim como
pessoas que estao acima do bem e do mal. Nés podemos observar
que essas pessoas, hoje em dia, em alguns momentos tém um com-
portamento quase que anormal ao imaginarem estar acima de todas
as outras pessoas. E 0 aspecto mais gritante é que elas se veem aci-
ma até do proprio orixd — ndo respeitam um orix4 manifestado, nio
respeitam um mais novo e quando esse mais novo vai lhe pedir a
béncio, esse sacerdote, ou essa sacerdotisa, muitas vezes olha para
esse mais novo com desdém, como se tivesse mesmo uma aversio
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aquele individuo, apenas por ser ele mais novo em termos de tempo
de iniciagdo. Esse problema pode ser visto também como uma des-
virtuagao do ori, como veremos detalhadamente mais adiante.
Muitas vezes, a pessoa tem o cargo sacerdotal, mas nio tem o
dom sacerdotal. Isso faz com que esse individuo se sinta perdido na
sociedade, o que o leva a assumir esse tipo de postura. Antigamente,
quem fazia parte da nossa religido vivia quase que a margem da so-
ciedade. No final dos anos 1980, inicio dos anos 1990, houve uma
explosdo, o candomblé virou moda através das mausicas, através das
influéncias vindas da Bahia. No Rio de Janeiro, ser um sacerdote
tornou-se “a ltima moda”. Isso fez com que houvesse uma prolif-
eracdo de babalorixds e iyalorixds, a maioria sem o menor preparo
psiquico e emocional para exercer tal funcdo. O resultado disso é o
que vimos acima: o candomblé de hoje encontra-se cheio de pessoas
que vivem uma vida praticamente a margem da sociedade e do mer-
cado de trabalho, e que contribuem, com esse tipo de postura, ainda
que de forma indireta, para uma nova marginalizacdo do candomblé.

O que sdo os cargos num ilé axé?

Na realidade, os cargos no ilé axé sio concedidos — excepcio-
nalmente, pelo babalorix4, pela iyalorix4 — pelo proprio orixd em
si, que determina que um individuo pertencente aquele ebé passe a
ter uma fungao especifica na casa, como zelar, ou preservar determi-
nado ponto ou aspecto inerente a roca. Desse modo, podemos citar
aqui uma infinidade de cargos.

O candomblé, como j& vimos anteriormente, é professado, da
maneira como conhecemos, unicamente no Brasil. Todos esses car-
gos que no6s conhecemos nas casas de ketu foram dados pelas sac-
erdotisas, pelas iyalorixds mais antigas, com base na nomenclatura
iorubana. Em casos excepcionais, quando, por exemplo, a pessoa
que exercia determinado cargo falecia, este cargo muitas vezes de-
ixava de existir. Nés podemos citar como exemplo Y4 Nasso, que
era responsavel pelas indumentdrias de Xang6 no palacio real de
Oy6. O mesmo acontecia com bamboxé. O termo bamboxé significa
“bambd”, guardido; “oxé”, simbolo sagrado do orix4 Xang6. Entio,
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Obitiko, o negro africano, possuia o seguinte cargo sacerdotal: ele
era o bamboxeé, o guardido do oxé. Isso nada mais era do que um
cargo, e o nome desse cargo foi assimilado posteriormente a Obitikd
como parte do seu nome. Hoje em dia, ainda podemos encontrar
essa nomenclatura nas casas de ketu mais ortodoxas.

Muitas casas consideradas tradicionais podem até nao concor-
dar com isso, mas nos, que somos do Engenho Velho, sabemos que
a esséncia da histéria de Y4 Nasso, de Obitikd, de Ya Det4, de Y4
Kala é exatamente essa.

Deka e oyé: quais as diferengas?

Em termos littrgicos, o ritual da entrega do dekd tem origem na
nagao jeje, e seria quase que um testamento, dizendo que aquele
vodunsi (iniciado) que esta recebendo o deka serd a pessoa que vai
dar continuidade aquela casa ap6s o falecimento do sacerdote ante-
rior. Mas isso no jeje, até porque nas casas de jeje mais ortodoxas
nao existia a prolifera¢cao de novas casas, como acontece nas casas
de ketu e de angola. Somente agora, ndo sei por que, estd ocor-
rendo um novo fenémeno e as casas de jeje estdo proliferando, mas
até os anos 1980 nao se via isso.

O oyé, que € o cargo das tribos ketu, é muito diferente. O oyé
nao é um testamento. O oyé mostra que o individuo estd apto,
sim, a abrir uma outra casa, a iniciar filhos, a espalhar, a crescer, a
proliferar a tribo ketu. Na realidade, o dek4 faz alusio a4 morte, ao
fato de que o mais antigo estd indo embora e passando o cargo ao
seu descendente. O oyé¢, ndo. O oyé estd relacionado a vida, a pro-
liferagao de casas de candomblé de uma mesma nacio. Sdo coisas
distintas, completamente diferentes.
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O que sdo realmente ogds e ekédes e quais suas funcées?

Vamos comegar com ekéde. A palavra “ekéde” significa segunda
pessoa, segundo a tradugao literal do iorub4.

A ekéde ¢ a segunda pessoa na casa. Ela é a y4, a mae do orix4
manifestado. E ela quem veste, é ela quem cuida, é ela quem pro-
tege o orixa quando manifestado. A funcio da ekéde, junto com o
babalorixd ou com a iyalorix4, é coordenar o culto dentro da casa
de candomblé.

Mas veja: ekéde ndo joga buzio, ekéde nio raspa ninguém,
ekéde nao inicia ninguém porque ekéde é a segunda pessoa. SO
quem pode raspar, sé6 quem pode dar a vida, é quem tem a vida. Eu
nao estou dizendo que ekéde e oga ndo tém vida, ndo é isso. Mas
eles ndo incorporam o orix4. Se eles nio incorporam o orix4, eles
nao podem dar a manifesta¢do a alguém porque eles simplesmente
nao tém isso.

A funcdo da ekéde é de coadministrar a roca de candomblé e,
principalmente, zelar pelo orix4 e seus ibas.

O oga € o senhor ilustre do ebé. Muito parecido com a ekéde, ele
nao roda com santo e tem fungdes bastante especificas, cuidando
de aspectos mais pesados da casa. Diferentemente das ekédes, que
cuidam da parte administrativa, os ogas cuidam da parte real, pal-
pavel e concreta da casa em termos de cuidados fisicos, de reparos
nos quartos de santo, de zelar pelos sacrificios de animais. Diferen-
temente também das ekédes — a ekéde é uma ekéde, é a segunda
pessoa na casa e ponto final -, os ogas se subdividem em grupos,
ou qualidades de ogas. Entre os ogds, existem o alabé (responsavel
pelo toque dos atabaques e pelos cinticos), o pejigan (responsével
pelos cuidados com os pejis), o0 axogun (responsével pelos sacri-
ficios animais) e por af vai. H4 uma infinidade de cargos para um
sem-numero de ogas que podem estar presentes na casa de santo.
No caso da ekéde, temos sempre a primeira ekéde, a segunda ekéde,
mas todas serdo chamadas “ekéde”, sem a subdivisio em qualida-
des. Essas sdo as grandes diferencas e as principais fun¢bes desses
dois cargos dentro de uma casa de candomblé.
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O que sdo os abiku e os abiaxé?

Estes sao termos extremamente distintos, um nao tendo nada a ver
com o outro. Os abiku pertencem a nagao abiku, que é uma nagao que
existe no orun, uma nagao infantil, cujos individuos vém a Terra com o
compromisso de nela ndo permanecer muito tempo. Alguns deles, por
algum fendémeno da natureza e do destino, passam da idade infantil e
tornam-se adultos, mas continuam pertencendo a na¢do abiku e, por
esse motivo, nao podem ser raspados. Nao podem ser raspados, pois
toda vez que se raspa uma pessoa, além de se raspa-la para um orixd,
ela é raspada também para uma nagdo. Em outras palavras, quando
raspamos alguém, nds o iniciamos para o orixa tal e para a naggo tal.
Ou seja, raspa-se o inkice tal, para a na¢do angola; o vodun tal, para
a nagao jeje; o orixd tal, para a na¢do ketu, e assim por diante. Sé que
os abiku nao pertencem a nenhuma dessas nag0es, eles pertencem
a sua nacao especifica, a nagao abiku, e nao podem ser raspados ou
consagrados a nenhum outro pantedo que nao seja o da na¢ao deles,
sob pena da passagem imediata para o orun, seja deles préprios ou de
quem se atreveu a expatriar esse individuo abiku.

O abiaxé é outra coisa: ¢ quem nasce herdando os carregos de
um axé. Esse individuo geralmente nasce com o carrego de abi-
axé, pois quando sua mae estava gravida, recolheu-se no runkd
e passou por preceitos liturgicos de iniciacdo. Nao é que ele ja
nasga feito, porque isso ndo existe — é um absurdo essa mania de
se dizer que alguém “ja nasceu feito”, é coisa do Rio de Janeiro.
Mas essa pessoa ja nasce com o carrego (ou obrigacao) de estar
consagrada a um axé, ou aquela casa onde sua mie foi consagra-
da. Mas nasce filho de um orixa especifico, diferente do da mie,
e todas as suas liturgias serdo completamente diferentes das que
foram efetuadas para a sua genitora. O que o torna diferente dos
demais é o fato de ter-se tornado, por esse motivo, um abiaxé. A
raspagem da cabeca desse individuo é opcional; ndo é obrigatério
raspar o ori de um abiaxé porque ele ja foi gerado, ou seja, ji esta-
va, durante o periodo embriondrio, herdando os carregos do axé.
No entanto, todos os outros preceitos referentes a sua inicia¢io
precisam ser efetuados da forma tradicional.
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Sao nomenclaturas diferentes, para situagbes completamente
distintas.

O que é necessdrio para se abrir um novo ilé axé?

Existem vdrios fatores que, pode-se dizer, sdo indispensdveis para
se abrir uma nova roca, uma nova casa de candomblé.

O primeiro deles, sem sombra de davida, é ter o cargo sacerdo-
tal. Sem o cargo sacerdotal, ninguém deve abrir casa de candom-
blé, porque é uma coisa muito perigosa. O segundo fator, além do
cargo, € possuir o dom. N3o adianta a pessoa ter o cargo sacerdotal
€ nao ter o dom de ser um sacerdote, ou uma sacerdotisa, porque
al a casa ndo vai andar. Além do cargo e do dom, tem que ter um
minimo de conhecimento do culto afro e o maximo de bom senso.
Porque, tendo bom senso, a pessoa por si sé vai saber se tem con-
di¢do de abrir uma casa de candomblé ou nao. Aconselha-se — nio
vou colocar aqui a palavra “humildade” porque esse é um termo,
oriundo do cristianismo, que s6 serve para atrapalhar a vida do
individuo - cultivar o bom senso em todo e qualquer momento de
sua vida, buscando o aconselhamento dos mais velhos, o aconse-
lhamento do seu préprio orix4 em termos de consulta nos pés do
ibd, buscar uma terra que seja fértil e perguntar ao orix4 se aquela
¢ a terra escolhida por ele, e — importantissimo — manter a calma,
acima de tudo. Porque est4 havendo uma prolifera¢o muito gran-
de de novas casas, e se isso, por um lado, é bastante positivo para
a difusdo do candomblé como religido, por outro é extremamente
nocivo porque vulgariza o culto e traz ainda a predominancia da
desinformacdo. Ou seja, o candomblé atualmente passou a ser mais
malvisto do que era em outros tempos por causa dessas pseudoca-
sas de candomblé que estio proliferando e professando coisas que
nao existem.
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III

Para entender mais sobre a seriedade do
candomblé

Qual é a importancia de se conhecerem lendas
e mitos sobre os orixds?

E muito importante, principalmente porque as lendas e mitos
fazem parte tanto do nosso folclore quanto também, e especia%—
mente, da nossa propria religido. Sem essas lendas, sem esses mi-
tos, o candomblé nio teria chegado aos nossos dias e sequer seria
reconhecido como uma religido. Entdo, sé por isto se vé a sua vital
importancia: mitos e lendas que sdo capazes de transmitir a essén-
cia da nossa cultura e que contribuem para que o candomblé seja
visto realmente como uma religido e nio como uma seita.

Nessas lendas e poemas estao inseridas todas as informacédes
contidas, por exemplo, no jogo de buzios. Essas lendas sempre re-
petem a histéria da evolugdo humana e sempre hd determinados
momentos na vida de cada pessoa em que o mito vai estar 4 frente.
Ou seja, através da repeticao de um poema, da narrativa de uma
lenda que ilustra um conflito que o orix4 teoricamente viveu, po-
demos reconhecer nossa prépria vida e encontrar a solugo para os
nossos problemas. Essa ¢ a estreita ligagio que o ser humano tem
com o seu duplo astral, com o seu orixa.

As antigas yds contavam que Ogum era o ferreiro de Xangd, até
que este roubou-lhe a esposa, Oya. Ogum, revoltado, procurou por
Xango para guerrear por Oya. Entretanto, as ferramentas de guerra
que Xango utilizava haviam sido confeccionadas por Ogum. E por
ser Ogum o Senhor dos Metais, as armas metdlicas de Xangd nio

conseguiam feri-lo.
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essa luta.

X As antigas y4s conheciam todas essas lendas — como D. Maria
amos Bamboxé, a egbomij Maricas do Engenho Velho que era ne-

ligido, nas§em da cabeca do homem, ou de suas vivéncias. O ho-
rrllen'q gs Cria para explicar o “inexplicavel”, ou para lembrar feitos
hlstc'mcos € memoraveis de sua civilizagdo. Os mitos, na verdade
explicam ou recontam as histérias dos povos. , ’

Se analisarmos a lenda acima em termos histéricos, podemos

nag¢Ges nio litoraneas,
p . :
,ar.a toda e qualquer liturgia efetuada num jla € sempre ne
ces ilizaca 3 ’ —
1 san? a utilizagdo das aguas. Conforme a procedéncia da dgua
ela t a i )
” €ra uma fungio especifica. Nas casas de santo, geralmente
utili 4 : :
zamos: agua do mar, dgua de chuva, 4gua de pogo, dgua de
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cachoeira, 4gua de rio. E em ocasiées muito especiais, até mesmo

agua benta.
A agua do mar € utilizada principalmente para limpeza, ebés.

A dgua de pogo ¢é utilizada no rito iniciatico dos iads e em obri-

gacoes de tempo.

A agua de chuva, além de usada em ebés, é utilizada também na
iniciagao de alguns orixés.

A 4gua de cachoeira é utilizada em ebds, na inicia¢do de iads e
em obrigagdes de tempo.

A d4gua de rio, para oferendas, determinadas comidas littrgicas,
ebos e iniciacao de orixa.

A agua benta, para eb6s e feiticos.

As quartinhas e porrdes de um ilé sempre devem conter agua.
Alids, uma quartinha lessé orixd (aos pés do orix4) sempre repre-
sentard o corpo de seu filho, aos seus pés. Este corpo deve estar
sempre cheio de sangue branco do reino mineral (igua). Dizem
Os antigos que uma quartinha virada ou de cabeca para baixo lessé
orixa (ao pés do orix4) é sempre um mau agouro para seu filho.
Significa que o corpo do filho estd sem sangue (sem vida), sem
axé. Por conseguinte, o filho podera sofrer diversos problemas ou
distrbios, entrar em surto depressivo e passar a apresentar pro-
blemas comportamentais sérios.

Acreditam os antigos que a quartinha deve ser sempre de barro
cru, pelo fato de o mesmo ser poroso como o nosso corpo — tam-
bém feito de barro. Nana nos ensina que todos nés viemos do barro
e a ele voltaremos.

Mas o costume de se usar lou¢a vem ainda do tempo dos es-
cravos, quando as mucamas roubavam as lougas das sinhas para
adornar seus orixds. Mas as mucamas sempre se preocupavam em
manter as quartinhas de barro em respeito a Nan3, a grande mae.
No entanto, apesar do uso moderno da louca, existem diversos ori-
xds que até hoje se antagonizam com isso. Geralmente, o costume

dos ibas de louga foi adquirido somente para alguns orixds, nio

para todos.

Revendo o Candombé 65




O que representam as festas tradicionais nas casas de ketu?

O culto as dguas est4 ligado as Aguas de Oxald, que é realmente
um culto relacionado diretamente is dguas também em termos de
fertilidade, mas principalmente de renascimento. A festa das iabas,
por sua vez, nao € essencialmente o culto s dguas, como costuma-
mos ouvir. Este culto relaciona-se a toda a esséncia feminina, ao
ato de gerar a vida, que a mulher representa. Ou seja, na festa das
iabds cultuamos, acima de tudo, a fertilidade do mundo, de onde
vem toda e qualquer manifesta¢io de vida.

Podemos falar do culto 2 terra no Olubajé, quando sdo home-
nageadas as divindades ligadas a terra, de onde tiramos a nossa
alimenta¢io e para a qual retornamos quando nossa vida no aiyé
chega ao fim.

Podemos falar do culto 3 energia térmica na Fogueira de Ayra
quando louvamos o fogo e o seu poder de purificacio e transforma:
¢ao — lembrando que foi o elemento fogo que permitiu ao homem
primitivo comegar a transformar e 3 dominar o ambiente ao seu
redor de acordo com os seus desejos e necessidades.

E falamos especificamente no culto ao ar quando louvamos
Oxdssi e Oyé. Oxéssi, por ser o orixd que representa o movimen-
to da caga, o movimento da flecha que se move no ar. E Oy4, por
m(?tivos 6bvios, por estar diretamente relacionada aos ventos, ao
oxigénio, ao ar da vida.

O que é o culto a Egungun?

Em termos filoséficos, podemos dizer que a cosmogonia ioru-
bana possui: comeco (Exu), meio (o proprio orixa) e fim (egun-
gun). Em outras palavras: passado, presente e futuro. Por esse
moti'vo, Os orixds podem se antagonizar ao préprio tempo. Exu é o
movimento, ¢ a energia cinética, é o sopro da vida - o que o faz se
ar%tagonizar totalmente a egungun. Egungun é o passado, o morto,
O Inerte, 0 que jd passou; ¢ a esséncia da ancestralidade. Egungun é
eterno, mas nio é imutavel. A principio, podemos dizer que o Gni-
Co orix4 que nio possui um egungun € Exu, por motivos ébvios.
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A verdade é que os orixds ndo foram seres humanos encarna-
dos. Podemos dizer que os orixas sao pré-vida. Ou seja: propiciam
a vida de todos os seres, pois nenhum ser vivo poderia existir sem
fogo, terra, dgua e ar. Filosoficamente, podemos dizer que os orixés
vieram do orun. Cientificamente, podemos dizer que surgiram com
a grande explosao que deu origem ao universo: o Big Bang.

Costuma-se dizer que Oy4 domina os eguns, mas sabemos que
Nana ¢, filosoficamente falando, a mae de todos os eguns. Nana é
a morte, tanto quanto lku. Sendo Obaluaié seu filho, rei e senhor
da vida, também ele tem dominio sobre os egungun. Alids, o do-
minio que Nana detinha sobre os eguns foi usurpado por Oxal4.
Entao, este orixd também apresenta estreita ligacio com o culto
lessé egungun.

Ha quem diga hoje em dia que Xangd é um ancestral, mas os
pesquisadores se confundem porque a forma original do culto io-
rubano se perdeu no Brasil. Xang6 é o nome de uma divindade e as
qualidades deste orixa foram todas agrupadas ao seu culto. Quan-
do falamos em Xang6, podemos dizer, ainda, que Aganju — divin-
dade que foi agrupada ao seu culto - é, filosoficamente, o pai do
primeiro egun da terra: Baba Alapala.

Em uma iniciacao de orix4, comecamos cultuando o bard do
orixa. Isso, obviamente, denota o inicio, o que vira no futuro, o
proprio orixd Exu. Quando um iniciado vai abrir uma nova casa,
além do Exu do ilé (ojubd ebé), temos que assentar o baba egun-
gun do orixa ebé, dando, dessa forma, um comeco, um meio e um
final para esse ilé. Ou seja, um ciclo inteiro.

Quando se entra numa casa de candomblé tradicional, na ver-
dade, estamos voltamos no tempo, as nossas origens. Seguindo em
linha reta, entramos e encontramos Exu (o comeco, que tornard
possivel o futuro). Seguindo mais a frente, encontramos os orixas

(a vida de hoje, presente em nés), e, mais adiante, egungun (o fim
de tudo, que se tornard um dia o nosso passado).

Atualmente, o termo egun quase que se generalizou para definir
todos os espiritos desencarnados, mas isso é um grande erro. Os
espiritos desencarnados sao conhecidos, a principio, como aparakd,
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e poderao ser cultuados posteriormente como egungun, ou nio. O
aparaka ¢ um estdgio. Nem todo ara-alyé (habitante da terra) se
tornara um egungun, mas todo ard-aiyé se tornard um dia um apa-
raka (espirito desencarnado), e nio necessariamente um egungun,
ou seja, um ancestral veneravel.

Erroneamente, alguns individuos vao a cemitérios € pagam co-
veiros para recolher ossadas e cranios humanos dos tamulos. Pos-
teriormente, levam tais ossadas para dentro de seus barracoes para,
dessa forma - segundo eles —, assentar egungun. Isso é um absur-
do! E um absurdo porque nao se assenta egungun com ossadas;
uma ossada pertenceu um dia a alguém, no aiyé. O que é assentado
com ossadas torna-se outra coisa, jamais um bab4 egungun. Mes-
Mo que um egungun fosse assentado dessa forma (e é importante
frisar que nao é assim que se assenta), isso s6 seria possivel se tal
ossada pertencesse a uma pessoa que, em vida, houvesse sido ini-
ciada no candomblé.

O aparaka de um ard-aiyé podera (ou nao) tornar-se um egun-
gun. Obviamente, esse egungun poderd vir a ser consagrado ao ori-
X a0 qual esse ard-aiyé pertencia, quando encarnado. Nesse caso,
esse egungun serd consagrado a esse orix4 e receber4 o titulo ou
prefixo babd. Assim, teremos Bab4 Alapuri6 para Oxéssi, Baba Ala-
pald para Xango, Baba Ojotopé para Oys4, etc. Esses egungun sio
vistos ou identificados perfeitamente no Ilé Agbould, em Itaparica.
Mas, por exemplo, o Baba Alapala que esta assentado 14, nd3o é o
mesmo que estara assentado em outro ilé.

Para tornar a explicacio mais simples, tomemos como exemplo
uma filha de Oxum. A Oxum dessa pessoa ndo é a mesma Oxum
de outra. Ela € tnica, pois tem um nome proprio, um oruké. O
mesmo se aplica a egungun. Ele ter4 um nome genérico, mas se
individualizara de forma diferente em cada ilé. Assim como Oxum
€ uma emanagdo Gnica da mesma energia da natureza (4gua), a an-
cestralidade também é tnica. Ou seja, a emanagdo é tinica, e as
vertentes serao varias.

Dai, podemos identificar alguns erros primarios em interpreta-
¢Oes correntemente feitas, tais como: fulano estd com problemas com
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egun. Dizer isso é completamente errado, porque poc(l{emos Iierce/—
ber agora que egungun é uma divindade. Na verdade, “fulano es}a
com problemas com um aparakd (espirito desencarnado), e nao
com um egungun. ) )

Infelizmente, podemos constatar que o termo “egun” se vulga-
rizou completamente e acabou por trazer grandes confusoes. Um
egungun nunca se aproxima de um corpo vivo porque ‘ele possui
seu ibé (assentamento). Ja o aparakad sim, este se iiprc/»gma de um
corpo vivo, pois ele nao possui ainda seu ibo. Alias, é 1@pgrtante
nio confundir “iba” com “ibd”, pois sao coisas bastante distintas.

Podemos concluir o assunto da seguinte forma:

Aparaka = Espirito desencarnado

Egungun = Ancestral divinizado ,

As pessoas que cuidam de um ilé dedicado ao culto les§e egun-
gun geralmente tém uma vida muito simples, como se vivessem
mesmo “em outro mundo”. Isso, teoricamente, se deve ao fato de
ser a morte o proprio despojamento da vida material. E dizem os
antigos que cultuar egungun é fazer trato com a pobreza.

Em outras palavras, quem cultua egungun estd sempre com proble-
mas financeiros, e as pessoas que pertencem. a }Jma casa de cul-
to a egungun tém sempre uma vida das mais SIl‘Ilple.S,. O cultog
egungun é um culto a ancestralidade, a tudo o q1.1e J’a pa‘sso,u..
um culto ao passado, ao que estd morto, a0 que nao € malAs fer.tll,
ao estéril. Logo, por logismo, podemos entender o porqué da in-
fertilidade ou da pobreza (em termos materiais) de quem cultua
egungun. As pessoas que pertencem, ou quere,m Pertencer, a e.ste
culto, tém que saber que sua vida nunca sera rica — no sentido
financeiro.

Vida e morte se antagonizam, mas também se complementarr'l,

e o culto a egungun é um segmento do candomblé, e{nbc.)ra, seja
apenas uma parte dele. No candomblé, temos casas lessé (?rlxa (de-
dicadas ao culto aos orixds) e casas lessé egungun (dedicadas ao
culto aos ancestrais). Mas trata-se de cultos completamente sePa-
rados em sua prética. Uma casa lessé orixa é completamente dife-
rente de uma casa lessé egungun.
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Orixa = divindade, esséncia da natureza.

Egungun = ancestralidade, origem.

A vida é feita de ciclos: nascer, viver e morrer. Da morte vem a
vida e vice-versa, e estas relagGes podem ser observadas em viérios
outros cultos e religides.

O que é o culto aos Passaros?

O culto as Senhoras dos Passaros da Noite é um dos mais an-
tigos de que se tem noticia. E um culto estritamente feminino, e
esta fortemente relacionado a Oxum. Embora no Brasil tenha se
tornado moda apenas muito recentemente, as casas tradicionais de
ketu sempre cultuaram tal divindade. Alids, o culto aos passaros,
as Eleyé, chega a ser um tabu nas casas mais ortodoxas. Nunca se
Vverao, nas casas tradicionais, aberracées sobre o culto is Eleyé. Pri-
meiro, porque sempre foi, e sempre serd, um culto essencialmente
feminino. Aos homens existe, sim, a restricdo. Assim como o culto
lessé egungun ¢ um culto essencialmente masculino, o culto as
Eleyé é um culto essencialmente feminino, até porque se trata de
uma dualidade presente na prépria natureza.

A criacdo tem aspectos femininos e aspectos masculinos, que
devem ser preservados. Toda vez que um individuo tenta ir con-
tra a natureza, acaba sendo dizimado por ela. E é um risco que as
pessoas correm, porque o culto as Eleyé, o culto lessé egungun, é
milenar, sempre existiu e sempre existird, porque sempre havera
nascimento, crescimento e morte. Os homens vio nascer, crescer
€ morrer, assim como é representado nesses cultos. Sé que deter-
minados individuos, que insistem em tentar “modificar” a propria
natureza, sem o menor conhecimento do que estdo fazendo, cor-
rem o risco de nascer e morrer antes do tempo.

Essa divindade est4 ligada as origens do mundo e da prépria
vida. Sua representacio mais importante é um pdssaro contido em
uma cabaga, que representa o ttero (cabaca) e o elemento procria-
do (o passaro). Ou seja, dessa divindade é que provém a vida, tanto
no aiyé quanto no orun.
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As Eleyé estao ligadas a mais antiga origem do mundo, ao p‘oqer
feminino de gerar a vida, poder do qual dependem todas as divin-
dades femininas do candomblé. Yami é a dona do poder feminino,
e o passaro representa os filhos que as mulheres sao capazes de
trazer ao mundo, dando continuidade a vida. Alids, passaros, folhas
e escamas sempre representam descendentes, ou seja, filhos.

O culto as Eleyé é perigoso e evita-se até a prontncia do seu n(?me
em voz alta porque elas podem dar a vida, ou, ao contrario, nega-la.
Yami é uma energia incontrolavel, primal, ligada as origens do mundo
e a esséncia da fertilidade. Por isso, deve-se cultuar a sua boa vontade,
caso contrario toda a existéncia no aiyé seria comprometida.

Na Africa, assim como ha comunidades exclusivamente dedi-
cadas ao culto egungun, existem comunidades dedicadas exclusi-
vamente ao culto dessa divindade. A sacerdotisa de qualquer uma
dessas sociedades é chamada de yalodé. Yalodé é um titulo honori-
fico, que se refere a mulher que chefia uma das sociedades dedica-
das a esse culto. A importincia de uma yalodé é tanta que ela tem o
direito de sentar-se junto ao rei e fazer parte de seu conselho.

As casas tradicionais de ketu (Engenho Velho, Op6 Afonja e
Gantois) sempre cultuaram as Senhoras dos Passaros da Noite,

mas isso nunca foi coisa publica. Tal culto sempre esteve reservado
aos membros do ebé, ou seja, aos filhos do axé — mais especifica-

mente, as filhas.
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IV

Para compreender as diferengas
que existem no candomblé

Qual ¢ a diferenca entre as nagoes do candomblé?

A diferenca mais gritante que podemos encontrar entre as na-
coes mais conhecidas — jeje, ketu e angola —, é a seguinte: as tribos
de angola cultuavam, originalmente, na Africa, os ancestrais tri-
bais, ou seja, cultuavam os ancestrais das familias da nac¢ao angola.
Os ketu, como ja dito anteriormente, cultuavam as energias da na-
tureza, atribuindo a cada orixd um tipo de energia especifica. E os
jeje cultuavam a forga animal existente na natureza e também no ser
humano, expressa por cada um dos “voduns” (divindades cultuadas
na nacio jeje, diferentes dos orixds yorubanos) de seu pantedo. Ou
seja, cultuavam a forca animal que cada individuo traz dentro de si.

Se seguirmos ao pé da letra tais premissas, podemos concluir
que as trés nacoes cultuam energias completamente distintas. An-
gola cultua ancestral, ketu cultua energia da natureza, jeje cultua
a energia animal contida no ser humano. Inclusive, no jeje, pode-
se falar de forma mais contundente dessa for¢a animal quando se
trata do grd. O grd (for¢a animal, primitiva, que habita o ser) ¢ uma
divindade que as tribos jeje cultuam, e antigamente, durante o rito
iniciatico, fazia-se com que o individuo fosse possuido pela energia
do grd, ou seja, pela sua energia animal, para que, em seguida, toma-
do pelo grd, pudesse ser solto na mata a fim de resgatar novamente
para si a esséncia dessa for¢a primal. Depois disso, o grd era man-
dado embora para nao mais voltar, e somente entao se iniciavam
os ritos destinados ao vodum. Tal procedimento nao acontece no
ketu porque o ketu cultua as energias da natureza que estao contidas
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no homem. Hoje em dj i
. 1a, muito dessa antiga ica jej
e ga tradicdo dos jeje se
Ogrd i :
ot f , porta?to, relaciona-se a forca animal, a for¢a primitiva do
man s, .
0, cultuado nas tribos J€je e especificamente nas familias

) S
’ > g

O que sdo orixds, inkices e voduns
€ qual é a diferenga entre seus rituais?

Oru.<a, inkice e vodum sio 3 mesma coisa? Nao, sio divindad
}I:ir;\;nlllzngefs'de diferentes nacées, que, embora rel;ltivamente przf
e rica (nem todas), possuiam culturas, Crencas e rituais

Os cultos a orixas, inkices e voduns diferem bastante entre sj e
gossuem fugdamentos bastante distintos uns dos outros. Apesar
fe toda a mistura, tio comum hoje em dia, casas de vodun sio di-
eref*lte's de casas de ketu, que sdo diferentes de casas de angol
a principal diferenca est4 nos rituais. e

Por outro lado, o grande problema é que, atualmente, exist
;ma quase total correspondéncia entre 0s nomes das divind’adessd:

lfer.enEes nagoes, e, com isso, as confusdes se formaram. A dife-
renciacao entre as nacoes serve principalmente para manter distin
tas a cultura e a tradicdo de cada uma delas. Penso que, cada cas _
de cada nagé\o, deveria Praticar e tocar, em esséncia, sorr;ente o) ut
p.ertencesse 4 sua nacao de origem. Acredito que as liturgias asqdi—
vindades e a cultura especificas de cada nacao deveriam ser s’em r
préservadas Rellos SEUS remanescentes, especialmente nos diaspd:
hoje, quando ja conhecemos muito melhor a histéria da escravidao
S.que sabemgs © quanto foram misturados nas senzalas
iferentes origens e etnias, poves de
Mas, na pﬁratlca, Por que atualmente esta havendo tanta confusio
e.ntre as na~goes, se cada uma possui liturgias préprias e se suas di
vmdad?s sao bem diferentes das divindades das demais nagbes? E—
conv‘enlente lembrar que os angola foram os primeiros a che ar.a
Brasil, sofreram cerca de 400 anos de escravidio e acabarar?;l po(;
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perder quase que toda a sua cultura. Enquanto isso, na Africa, as
tribos de Angola que ainda viviam 14 eram dizimadas pelas tribos
mais guerreiras e pelos cagadores de escravos. Fato ¢ que a influén-
cia dos padres jesuitas, dos senhores de engenho e também dos
indios brasileiros fizeram com que, no decorrer desses séculos de
escraviddo, os angola perdessem quase que completamente a sua

cultura religiosa original.
Atualmente existe todo um movimento de recuperagao das tra-

dicoes banto (Angola/Congo), mas nao creio que seja possivel ir
muito além da recupera¢ao dos nomes originais dos inkices. Aqui,
no Rio de Janeiro, existem sacerdotes de Angola que estao promo-
vendo cursos de idioma kimbundo com o objetivo de resgatar um
pouco das origens dessa nagao, mas os proprios dirigentes desses
cursos confessam que tém muita dificuldade em ministrar as aulas,
pois os adeptos das nagdes Angola e Congo se recusam a utilizar a
“nova” nomenclatura, por estarem muito mais acostumados com os
termos de origem ioruba. E muito dificil ver hoje em dia uma casa
de angola que toque o ritual angolano puro. E, na minha opiniao,
os rituais de Angola, em sua maioria, s3o recriagdes do ritual nago,
com pouquissimas excegoes. O conceito de ancestralidade também
estd mais diretamente relacionado a nag¢ao Angola. Os jeje, por sua
vez, relacionam seus voduns as forgas primitivas dos animais; os
ketu relacionam os orixas as energias da natureza.

A miscigenagao entre os ioruba e os jeje ocorreu de outro modo.
Quando os nago chegaram ao Brasil, ja trouxeram em sua bagagem
religiosa voduns daomeanos absorvidos ao seu proprio culto, o que é
completamente diferente do que ocorreu com os povos banto. Hou-
ve dezenas de guerras em territério africano, e uma delas, em 1865,
terminou com 50% do territério Ketu incorporado ao antigo Dao-
mé (Benin). Com isso, ao longo do tempo, houve a uniao das duas
culturas, e os povos dessas nagoes absorveram divindades e rituais
de ambos os cultos. Na prépria Africa, ha muito tempo, houve a
integragao de alguns voduns do antigo Daomé ao culto nagd (Nan3,
Obaluaié, Oxumaré, Iroko, Ewa). Quando os nagd chegaram ao Bra-
sil, ja trouxeram com eles essa espécie de “sincretismo”.
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Em.verdad‘e, 0 que ajudou a formar toda essa confusio entre
as nago?s qui no Brasil foi o uso corrente do idioma iorubg, que
predominou sobre 0s demais e se imp6s praticamente como alq
gua “oficial” na maioria das casas de candomblé. A verdade é u::
cultura nago se impos naturalmente sobre as outras — situac;é(;l esta
que, na minha opinido, hoje deveriamos tentar reverter. O que foi

mistur i Sbvi
ado nas senzalas, por motivos dbvios, precisa ser colocado
€m outro patamar.

Oruké e dijina: sdo a mesma coisa?

Oruké é palavr, i i i, dijina é
b dia};eto k? rfsu;)]giem loruba, dijina ¢ palavra de origem

Orunké, ou oruké — que € o correto, nio tem a letra “n” no meio
?;1 palavra —, é 0 nome que individualiza o orix4 na cabe¢a de seu

ilho. Podemos ter dez, quinze, vinte pessoas de um mesmo orixa

t(?das .ﬁlhas de Yans3, por exemplo, mas o oruké é o que vai indi:
vidualizar a orix4 Oyd na cabega de cada uma daquelas pessoas
porque cada pessoa iniciada tem o sey proprio nome ’

A dijina, ao que parece, vem a ser quase um apelido que o inicia-
do recebe dentro das casas de angola, para que nio seja conhecido
o nor{]e completo que o inkice lhe deu quando de sua iniciacdo, e
também para que a pessoa nio seja chamada pelo nome de batisn’lo
que possui do lado de fora do barracio. Isso porque no candomblé
em t(?d,as as casas, de todas as nagoes, existe este habito: quandc;
o individuo est4 dentro da roca de santo, nao se pronuncia o
norfqe de batismo, o seu nome “profano”, Quando o filho de saiiu
esta dentro da casa de candomblé, ele ¢ tudo, menos .
€ quando est4 do lado de fora. ’ pe e

O que é “candomblé tradicional”?

Eu considero como sendo candomblé tradicional o candomblé
re‘fl’ o candomblé na esséncia da sua palavra. Hoje em dia, os candom?
blés ?Stéo se modernizando, perdendo suas origens e’, como con-
sequencia, perdendo também a pratica do préprio culto. Os orix4s
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estdo se tornando cada vez mais “fracos”, cada vez mais ineficazes
porque sao mal cultuados, mal preparados em termos de liturgia,
em termos de folhas, de cénticos, de preceitos e até mesmo em
termos de resguardo — porque tao importante quanto a feitura, é o
periodo de resguardo. Os candomblés tradicionais mantém o que
era professado desde os tempos de senzala. O que chega a ser mui-
to triste é que os negros atravessaram o Atlantico nos navios ne-
greiros, foram acoitados, castigados, maltratados e sofreram muito
para manter viva a tradi¢ao daquilo em que acreditavam. Passaram-
se séculos e, infelizmente, as pessoas comegaram a achar que existe
um outro modo de se cultuar orixa.

Bem, se existisse outro modo, o africano o teria feito. Logico

que existem hoje muitas modernidades agregadas ao culto, e tam-
bém determinados “confortos” que o africano nao conhecia porque
simplesmente nao existiam séculos atrds. Mas existem praticas uti-
lizadas hoje em dia que sdo gritantes no que diz respeito ao proprio
contra-axé. Hoje sdo feitas coisas dentro de uma casa de candom-
blé que nao foram ensinadas daquele modo; muitas delas foram
transmitidas da forma tradicional e as pessoas se encarregaram de
modifica-las e moderniza-las por conta prépria. Como consequén-
cia, os filhos dessas casas comecam a professar o que veem no dia
a dia, sem conhecer a ritualistica tradicional e, ao longo do tempo,
as mudancas acontecem sem qualquer tipo de controle, descarac-
terizando completamente o culto. Isso pode ser exemplificado pelo
modo “moderno” de se preparar um aca¢a: hoje em dia, ha casas
onde o acaga é preparado em tabuleiros e cortado como se fosse
um bolo. Antigamente, esse tipo de acaga era ofertado apenas para
cgungun, mas, hoje em dia, ja estd sendo ofertado a orixd. E o mais
grave, o mais assustador, é que determinados orixas até aceitam
isso e, nesses casos, nao ha o que questionar. O que precisamos
questionar é o que acontece depois com a vida dessas pessoas.
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Para discutir questdes polémicas
sobre o candomblé

Exu e pombagira no candomblé? Isso é possivel?

A presenga de exus € pombagiras de umbanda no candomblé,
na minha opinido, tem trazido diversos problemas sérios ao culto.
Quando digo a “presenca’”, refiro-me a forma pela qual algumas ca-
sas os tratam. Essas casas ensinam as pessoas que 0s exus e pom-
bogiras de umbanda sao «escravos” dos orixas e, por conseguinte,
devem ser assentados — 0 que nao considero correto.

Acho que fazer o assentamento desses espiritos cultuados na
umbanda é um procedimento errado e muito grave, porque, penso
eu, espirito em evoluc¢do nao se assenta. Eles sio desencarnados,
s3o espiritos livres, tém que ficar soltos “no vento”. Mas, infeliz-
mente, 0 que reina ai fora é a desinformacao, o sincretismo, a cren-
dice e uma total desinformagao sobre o real culto a Exu enquanto
divindade. Enfim, os assentos desses exus (entidades), ao que se¢
diz, levam elementos que nada tém a ver com o Exu dos ioruba, e
nem com eles proprios.

Exu é uma divindade iorubana. Entao, eu pergunto: por que ele
¢ cultuado com esse mesmo nome €em outras nacoes? Nao sei de
onde vieram essas informagdes desencontradas que se perpetuam
até hoje. Para a na¢ao angola, o inkice semelhante ao Exu iorubano
seria Aluvai4, para a nagao jeje, seria Elegua.

O fato é que as pessoas vém da umbanda para o candomblé e
acabam “trazendo” seus catigos (espiritos em evolucdo). E, para
manté-los, inventam que eles tém ligagao com este ou aquele ori-
<4. Infelizmente, esse procedimento trouxe sérias confusdes para

Revendo o Candombé 79



0s adeptos, que confundem, por exemplo, o barj — energia ciné-
tica existente na natureza, responsavel pelo movimento de todos
os elementos — com os exus chamados caticos, ou seja, espiritos
desencarnados que incorporam em médiuns para dar consultas
a quem os procura. Estamos falando de energias completamente
diferentes, que jamais podem ser tratadas da mesma maneira ou
colocadas no mesmo patamar.

E importante dizer também que Exu divindade ndo usa capa e nem
cartola, pois tais indumentérias sio europeias e nao africanas. E tam-
bém ndo sdo presos a reinados e nem a cédigos de conduta de qualquer
tipo de monarquia, como costumamos ouvir dizer tantas vezes.

O problema que h4 com o culto a exus e pombagiras no can-
domblé ¢ que, normalmente, muitos sacerdotes, por total desco-
nhecimento, tentam fazer essas entidades exercerem um papel que
nao lhes cabe, sem que saibam cuidar de Exy divindade da forma
correta, e isso sempre podera causar sérios transtornos na vida dos
seus filhos de santo.

Na umbanda, por outro lado, a coisa é tratada de forma mais séria
porque 14 as pessoas, os médiuns, dedicam-se somente ao culto dos
antepassados — exus, pombogiras, caboclos, pretos-velhos, boiadei-
ros. Nunca ouvi falar de terreiros sérios de umbanda cultuando bar4.
A meu ver, o problema existe no sentido inverso: nas casas de can-
domblé que fizeram uma inversio de valores nesse sentido. O que
posso dizer também é que nas casas de umbanda mais tradicionais,
0s exus e pombogiras vém mais firmes e dio excelentes consultas. O
que nao costuma ocorrer nas casas de candomblé.

Caboclos e pretos-velhos no candomblé? Isso ¢é possivel?

Antigamente, isso nio era possivel, porque essas sao entida-
des ligadas especificamente a espiritos, especialmente os pretos-
velhos, que estdo mais relacionados 2 umbanda. O caboclo passou
a ser aceito ainda no mesmo periodo, em meados do século XX,
porque a maioria deles estava relacionada as energias dos indios,

dos silvicolas, que nada tinham ver com os brancos e que por isso
passaram a ser aceitos.
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A presenca dos pretos-velhos é mais tolerada nas casas de an-
gola. Nas casas de ketu mais ortodoxas, ainda ndo h4 esse tipo de
tolerancia com tais entidades da umbanda.

Babalorixa — sacerdécio ou profissdo?

Até meados dos anos 1970, o ntimero de casas de candi)mblé
era bem limitado porque havia no pais uma grande repressao po-
litica e também religiosa. A partir dos anos 1980, houve uma ver-
dadeira “explosdao” no que se refere a novos adeptos dos cultos
afro. Tal fato, obviamente, acarretou um crescimento desordena}do
das casas de candomblé, e, por conseguinte, um aumento, tfn'nbem
desordenado, do nimero de sacerdotes desses cultos. E ¢ justa-
mente por isso que é importante discutirmos o binémio sacerdote-
profissional. o ‘

Hoje em dia, podemos observar que alg.unsﬂlmaados anselan.l,
principalmente e logo apds seu Odu Ijé (obrigacao de 7 anos), abglr
rapidamente um outro axé. Isto acaba faZ?fldC? com que pessoas de
pouquissima idade e sem nenhuma experiéncia de v1d’a cheguem a
assumir um cargo sacerdotal em uma casa de candorrble. -

Na pratica, o que isso acarreta? Acarreta erros rituais ser%os, por
falta de conhecimento e vivéncia do culto, e erros no sentido hu-
mano, por falta de amadurecimento pessoal para atender pessoas e
lidar com seus problemas. ‘ )

Mas o que leva um individuo a ter esse tipo dt? co.mportamento’.
A meu ver, objetivos errados a respeito do que agmﬁcla 0 se}c§rdo—
cio, pois muitos pensam apenas em ganhar d%n%lelro fa.cﬂ. Ja tive o
desprazer de conhecer um (pseudo) babalorixd que tinha apenas
16 anos de idade! Tratava-se de um adolescente, que assumiu a
casa de culto de sua mae carnal, que é iyalorixa, mas que éstava
— segundo ela — muito cansada fisicamente para dar continuidade
ao seu ilé axé, de modo que entregou ao filho o comando da casa.
Na época, fiquei em estado de choque com essa postura., tanto 'da
mae quanto do filho. Um adolescente nao sabe nada da Vlda,.multo
menos sobre o culto, portanto, ndo poderia nunca assumir essa
responsabilidade.
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Mas, infelizmente, o pobre rapaz estava “deslumbrado” com
tudo, e a prépria mae me disse: Bem, ele ndo gosta de estudar mesmo...
Assim, pelo menos o futuro dele estd garantido! Na cabeca dessa senho-
ra, o sacerddcio do filho ir4 substituir o aprendizado de uma escola
€ se tornard uma profissio. Vejam bem a seriedade do problema: o
filho ndo gosta de estudar, “ndo quer nada com a hora do Brasil” e
$6 tem um caminho: ser babalorix4. £ por causa de atitudes como
€ssa que a nossa religido est4 cada vez mais desacreditada.

Essa iyalorix4 poderia, sim, preparar o filho para que, um dia,
ele pudesse assumir maiores responsabilidades dentro do seu axé,
mas permitir que o rapaz assuma toda a responsabilidade com ape-
nas 16 anos de idade e sem 0 menor preparo para isso, para mim, é
loucura, é um problema sério, da maior gravidade.

Os omo-orix4 dessa senhora estavam descontentes e queriam
abandonar a casa, mas ela estava irredutivel. Na época, ela me pro-
curou para perguntar se Oy4 estava satisfeita com a decisdo que
ela havia tomado. .. Infelizmente, essa é a mentalidade de muitos
sacerdotes, que confundem cargo sacerdotal com profissdo, e tém
transformado o candomblé numa religido completamente desres-
peitada e desacreditada.

Cobrar ou ndo cobrar? O que é certo?

Quando se fala em cobrar por qualquer tipo de trabalho ou de
preceito, o préprio nome ji estd dizendo: “trabalho”, ou ato de
se ter qualquer tipo de atividade remunerada, Quando se fala em
preceito, estamos falando, aproximadamente, da mesma coisa. Na
realidade, em termos de Africa, sempre que se professava algum
tipo de liturgia, costumava-se dar algum tipo de oferenda ao baba-
laé como modo de cortar a afinidade espiritual entre a pessoa que
passava pela liturgia e o préprio babalad que ministrava o ebd, pois
desde aquela época sabia-se que o material corta o espiritual.

Sempre que um individuo est4 fazendo algum tipo de preceito
ou de liturgia, entra em forte frequéncia com quem est4 “passando”
o ebo, seja com o individuo persona ou com a casa num contexto ge-
ral. E a partir do momento em que se paga ou que se oferta alguma

82 Eurico Ramos

coisa, corta-se essa sintonia através da troca. Por esse motivo, é
importante que os trabalhos e preceitos sejam cobrados, ndo de
forma absurda, nao de forma vil, mas sempre é preciso cortar essa
sintonia, em termos energéticos, com alguma coisa fisica, alguma
coisa material, alguma coisa de valor.

Todo trabalho, como o préprio nome diz, deve ser cobrado sim.
A nao ser que se trate de uma agdo de caridade. Os espiritos que
incorporam na umbanda geralmente ndo cobram porque ja estdo
ganhando evolugao. Eu particularmente acho absurdo entidades de
umbanda cobrarem alguma coisa, porque, se eles estdo evoluindo,
0 que menos podem desejar é voltar a ter contato com coisas de
valor puramente material. Por logismo, subentende-se que eles es-
tao sendo “pagos” em evolugdo no plano espiritual, pelo auxilio e
caridade que prestam a quem os procura.

Mas nés, os vivos, temos a necessidade, sim, de cortar o plano
espiritual com o plano material através de um pagamento, que pode
ser em dinheiro, velas, graos, qualquer simbolo, qualquer moeda,
um punhado de buzios. Qualquer objeto, qualquer coisa fisica é
capaz de cortar essa sintonia e nao apenas o dinheiro.

E o que ¢ essa sintonia? Como exemplo, podemos citar o indivi-
duo que procura o babalorixd com um problema ligado 4 sadde e o
jogo de buzios determina que se faga um ebé. Quando o babalorix4
comeca a fazer o preceito, ele entra em sintonia com essa pessoa
e ¢ muito importante que essa sintonia seja cortada com algum
elemento material, porque somente com esse elemento, a casa, o
local onde a pessoa estd fazendo o preceito, terd essa sintonia cor-
tada — ndo é exatamente o individuo, mas sim a casa de santo. A
nao ser que a pessoa esteja fazendo isso — passando esse ebé — fora
da casa de candomblé, o que é bastante perigoso, pois se estamos
realizando esses “trabalhos” no perimetro de nosso ilé axé, 14 estdo
0s Nossos orixds assentados para nos dar cobertura e proteco.

Como manter um ilé axé?

Veja, a casa de candomblé é um templo religioso, e assim como
todos os templos, de qualquer outra religido, essa casa precisa se
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Mmanter, em termos de contas, impostos, em termos de produtos
de higiene, de alimentacio. E isso deve ser feito com 0 auxilio dos
membros do ebé. Até quando se cobra por um preceito, geralmente
esses valores sdao convertidos para a manutencao da casa. E hoje em
dia podem-se ver muitas casas de candomblé fechando por nio ter
uma administra¢io condizente.

: o .
Fut “marmoteado”! O que fazer depois disso?

O que é melhor fazer quando se descobre ter sido enganado em
uma casa de candomblé? Federagao? Processo? Policia? O que fazer
S€ a constituicao brasileira nos garante liberdade religiosa? Geral-
mente, quando a pessoa descobre que foi enganada (“marmoteada”),
ja pode ter se passado algum tempo. O que fazer nesses casos?

Esse tema é muito importante, pois atualmente diversas pes-
$oas vém passando por tal situagao e muita gente acaba por aban-
donar o culto. Acredito que tal problema vem assumindo grandes
propor¢oes, na mesma medida em que o candomblé vem ganhando
cada vez mais adeptos.

Na verdade, tudo depende de cada situacdo. Em principio,
quando vamos para uma casa de candomblé, sempre temos a cer-
teza de que aquela casa é a melhor para nés. Mas quando a pessoa
tem absoluta consciéncia de que foi “marmoteada”, deve procurar
conselho com outros sacerdotes e checar o tamanho do erro através
de consglta af) ordculo. Escolher uma nova casa, por outro lado,
sempre ¢ muito complicado. Nesses casos, a pessoa nao deve se
apressar porque corre o risco de cair em outra armadilha. O me-
lhor ¢é cuidar do que for urgente e somente depois de algum tempo
entrar para outro ilé. E sé deve entrar depois de muito observar o
sacerdote e seus filhos de santo. Deve-se observar também se os
ebds que aquela pessoa faz dio resultados positivos. Por isso, du-

rante algum tempo, o melhor é ser apenas um cliente, sem maiores
vinculos e compromissos.

Essa situacao - sair de uma casa por causa de erros litdrgicos —
geralmente é muito perigosa, porque nio existe coisa pior do que
“marmotagem”, isso pode arrasar com a vida de qualquer um. E
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pior do que ser “marmoteado” uma vez, € ser mais de uma, é quan-
do a vida da pessoa se torna o préprio caos.

No Rio de Janeiro, os indices chegam a ser alarmantes, vergo-
nhosos. As pessoas sao “raspadas” para orixds que simplesmente
nao existem, ndo passam por preceitos corretos, muitas nem pas-
sam por ebo. Pergunto: como se pode raspar um orix4 sem que se
fagam ebés? Posso garantir que se um individuo somente alimentar
seus orixds, sem passar por nenhum ebo, jamais terd um resultado
satisfatério. Ao contrario, talvez o orix4a nem aceite tal oferenda. O
resultado é sempre muito ruim para as vidas das pessoas que passam
por essas situagoes. Af, muitas delas que foram “marmoteadas”, lar-
gam o candomblé, vao para igrejas evangélicas e depois dizem as
piores coisas sobre a religiao — e, infelizmente, com toda a razio.

As pessoas deveriam ser melhor orientadas quanto a postura
correta e ao codigo de conduta junto as casas de candomblé, até
porque cada “filho” possui um ori préprio, tinico, que marca pro-
fundamente seu perfil comportamental e — hierarquicamente falan-
do — orix4 e ori apresentam a mesma importancia. Como ja diziam
0s antigos, o ori é o elemento mais traigoeiro que existe dentro do
candomblé. Muitas vezes, o orixa do individuo nao quer ser cultua-
do em um determinado axé, mas o ori do teimoso sempre fala mais
alto, e a pessoa acaba entrando para uma casa que seu orix4, na
verdade, nao escolheu, e sim o seu préprio ori. Quando isso ocorre,
apos a realizagdo dos preceitos — que acalmam o ori —, comecam
a surgir antagonismos entre o orixd e a casa de santo, tudo isso
causado pela precipitagao daquele ori, que nio soube aguardar a
manifestagao da vontade do orix4 na escolha da casa certa.

Quando se estd com alguma dificuldade, comumente se faz um
ebo para resolver o problema. Mas para que esse problema seja resol-
vido, € necessdrio que o ori esteja bem fortalecido, até porque orixa
nao resolve o problema de ninguém. Ao contrério do que a maioria
das pessoas imagina, orixd estd sempre acima dos problemas dos
mortais. Ele é uma energia limpa, pura, e estd presente no homem
para nos trazer paz, alegria e equilibrio. Os problemas da vida sio
resolvidos, segundo o candomblé, com o auxilio dos ebds.
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Yemanja nao sai das profundezas do oceano para arrumar em-
prego para ninguém. Oxum nio sai do rio para pagar as nossas con-
tas. O que resolve tais problemas sao, obviamente, os ebds, que sao
destinados aos caminhos do individuo na terra. Orix4 nunca pede
nada, nem precisa pedir. Orix4 mostra o caminho e diz que precisa
ser reverenciado na cabega de seu filho, para que este adquira uma
relagéo mais profunda com a referida divindade.

E importante pararmos de associar ao orix4 as nossas caracte-
risticas comportamentais. Noés, ard-aiyé, precisamos ir ao rio, sim
— para cultuar Oxum -, mas isso é outra coisa. O que ocorre ¢ que,
infelizmente, as pessoas atribuem aos orix4s caracteristicas quase
humanas, esquecendo que estes sio energia pura, limpa, acima das
fraquezas terrenas. Orix4, ao contrério do que muitos pensam, nio
possui forma humana. Oxum é 4gua doce e pronto. E energia hidri-
ca da natureza, espalhada no mundo e presente no corpo humano,
de modo que a pessoa nio precisa estar imersa nas aguas de um rio
para estar manifestada com Oxum.

Por tudo isso, por desconhecimento e ignorancia, é que ha tan-
tas pessoas “marmoteadas”, abandonando a religido todos os dias.
E um dos aspectos mais graves, a meu ver, é a prolifera¢io desor-
denada das casas de candomblé no Rio de Janeiro. No ano 2000, a
Uerj tentou fazer um mapeamento das casas existentes na cidade,
mas esse trabalho teve que ser interrompido pelo fato de, a cada
final de semana, serem inauguradas cerca de trés ou quatro novas
casas num mesmo bairro.

Quando se troca de casa: como e por que isso acontece?

Debater sobre a mudanga de casa é tocar num ponto bastante
polémico. Vamos comecar por causas e efeitos. Por exemplo: quais
as razoes, que sao varias, que levam uma pessoa a sair da casa onde
foi iniciada?

Existem vdrios motivos para que isso acontega: falta de preparo
do sacerdote para administrar a casa: falta de preparo para lidar
com os filhos de santo; pouco conhecimento sobre o culto, o que
leva a erros que prejudicam a vida das pessoas; fofocas e maledi-
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céncias entre os membros do ebé; as dificuldades e sacrificios que
o candomblé exige, que muitos nao suportam; a falta de entendi-
mento do que é crescimento espiritual; a ndo aceitacdo da hierar-
quia; a facilidade de encontrar outras casas; a falta de paciéncia dos
iniciados de seguir o curso normal de aprendizado; precipitacao do
ori na escolha da casa, como ja foi visto, etc.

No entanto, hd um outro motivo, ainda mais sério do que os
que ja foram citados, que ¢ a falta de ética de certos babalorixas,
que induzem os filhos de outras casas a sairem das mesmas. Hoje
em dia, isso virou coisa comum, infelizmente a ética esti acaban-
do. Esses casos talvez ainda sejam raros na Bahia, mas nos outros
lugares tornou-se rotina.

Hoje em dia, aqui no Rio de Janeiro, é facil se ouvir de um filho
de santo: Me dd meu santo. Vou para a casa de fulano. Ld que é bom!
Como administrar as atitudes de varias pessoas com costumes,
temperamentos e niveis sociais diferentes? Esse é um dos grandes
problemas de uma casa de candomblé, e administrar isso é a coisa
mais dificil que conheco, pois requer muita paciéncia, tolerancia e
firmeza de qualquer lider espiritual.

Isso ocorre também porque, no Rio de Janeiro, ndo existe uma fede-
racdo atuante, nenhuma delas tem peso suficiente para regular e contro-
lar o que se faz nas casas de culto. Por exemplo, fazer isso em Salvador
pode criar sérios problemas para uma casa de candomblé. Aqui no Rio,
ha falta de ética até mesmo entre as préprias federacoes.

Infelizmente, no Rio de Janeiro o abia faz santo em uma casa,
da obrigacao de 1 ano em uma segunda, a obrigacao de 3 anos ird
ocorrer em uma terceira, a de 7 anos em uma outra, e o resultado
disso, logico, é catastréfico para todos. E, apds a troca de casa, o
que ocorre? Mistura rituais, na¢oes e ensinamentos, faz um “mix”
de tudo e acaba abrindo um axé onde sao professadas coisas dis-
persas. Este é o retrato das novas casas de candomblé do Rio de
Janeiro, quadro triste e perigoso, por sinal.

Na Bahia, se uma pessoa quiser sair de uma casa para outra, tem
que ter autoriza¢do da federagao e isso resulta em investigagdo por
parte deles. Ou seja, se alguém quiser sair do seu axé, primeiro tem
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que ter uma carta de autorizacio do sacerdote, dizendo, inclusive,
0 porqué do pedido de saida; em segundo lugar, é necessiria uma
carta de aprovagdo por parte de quem esta aceitando a pessoa. A in-
vestigacao é feita pela federacio, para que nao haja mal-entendidos
por parte de quem estd liberando, nem prejuizos para quem ests
saindo. Esse procedimento obriga tanto o sacerdote quanto o iad a
falarem a verdade sobre o motivo da saida.

Se a federagdo baiana tem esse poder, é porque o conquistou a
custa de muitas lutas e seguindo uma tradicao de muitos anos, coi-
$a que nao ocorre no Rio de Janeiro. Aqui no Rio, por conta dessa
verdadeira peregrinagio de uma casa para outra, o resultado é a total
descaracterizacio do culto. Acho que, aqui, dificilmente esse tipo de
controle e fiscaliza¢ao acontece, pois nunca existiu essa cultura.

Na Bahia também hi casas que nao sao registradas, mas os
problemas com a federacao comegam a acontecer desde o inicio,
€ mais ainda quando os membros dessas casas dio obrigacao de 7
anos. Podem até receber oyé, mas nio conseguem liberagao para
abrir um novo axé. Se insistem, a casa pode ser fechada a qualquer
momento, e a propria federacdo trata disso. Isso est corretissimo.
Infelizmente, tal conduta jamais sera aplicada em termos de Rio de
Janeiro. Assim como a federacio baiana deu certo por razdes his-
toricas, as federa¢ées do Rio nio deram certo, também por razdes
histéricas. Acho muito dificil que isso mude, e, mesmo que seja
possivel, vai demorar muito tempo. Aqui no Rio existem dezenas
de diferentes federacGes afro-brasileiras atuando. Qual delas teria
“forca maior” para agir?

Uma federacio, para dar certo no Rio, teria que ser dirigida por
alguém que tivesse forca perante as casas, alguém que fosse uma
“unanimidade” entre o povo de santo, mas, infelizmente, no mo-
mento, nao temos essa figura disponivel.

Por que o sacrificio de animais é necessdrio?

Sabemos que o candomblé surgiu aqui no Brasil com a aglutina-
¢ao de varias etnias numa mesma senzala. Sabemos também que,
na Africa, a caga era uma prética normal. E o candomblé mantém
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o culto a caga e a alimentagdo até os dias de hoje. Os animais sa-
crificados em louvor aos orixds servem também de alimento aos
membros do ebé. Nada ¢ desperdigado ou jogado fora.

Partindo para um lado mais littrgico, podemos dizer que o ato
do sacrificio de um animal relaciona-se igualmente a troca de axé.
Fato é que, ao sacrificarmos um animal a um orix4, oferecemos a
ele o axé desse animal, a sua energia vital. Em troca, recebemos o
alimento. Dessa forma, para nés, é possivel que nos “religuemos”
as energias da vida. Para nés, do candomblé, o sacrificio de animais
sempre foi e sempre serd necessario.

A forma pela qual as galinhas de granja sdo mortas é bastante
violenta, mas as pessoas nao se importam com isso quando com-
pram frangos no mercado. Por que, entdo, criticam tanto o sacrifi-
cio animal no candomblé? Por puro preconceito, sé isso.

Do mesmo modo que no cristianismo fazem-se preces, uma de
nossas liturgias sagradas envolve esse tipo de sacrificio. Mas as
pessoas, por desinformagao, ou por puro preconceito, veem a nossa
religiao com maus olhos quase que exclusivamente por influéncia
dos sacrificios de animais e esquecem que vdrias religides e seitas
também utilizam esses sacrificios.

Até mesmo a filosofia nérdica, praticada no norte da Europa,
até os dias de hoje, utiliza o sacrificio em determinadas liturgias.
Também os judeus costumam “imolar” um bode para “expiar”
seus pecados, uma semana antes do dia sagrado deles. Dai o termo

“bode expiatério”. Na ordenagio dos padres, imola-se um cordeiro,
e seu sangue € colocado no alto da cabega dos novigos que estio se
consagrando a Santa Madre Igreja. E o cordeiro de Deus, que tira
os pecados do mundo. Isso significa que o padre, a partir daquela
data, passa a ter o poder de tirar os pecados dos homens através
da liturgia da confissdo. O grande teste de virilidade dos indios
norte-americanos € cagar e matar o bisao (bufalo norte-americano).
Como podemos perceber, diversas sio as culturas que professam o
sacrificio de animais.

Para nés, do candomblé, o sacrificio dos animais remonta 3 pro-
pria caca, a busca do alimento, que mantém a vida.
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Eb6 e simpatia: qual é a diferenca?

O que diferencia um ebé de uma simpatia? A simpatia faz par-
te da cultura popular brasileira e nasce com base na intuicio (ou
criatividade), enquanto que o ebé é tirado no jogo por orientacio
de Ifa e dos orix4s. Como as simpatias estdo relacionadas a cos-
tumes populares, ndo necessitam de um oraculo para que sejam
conhecidas.

As simpatias sdo utilizadas em diversas seitas e religides, inclu-
sive no catolicismo. Esses exemplos sdo muito observados nas fes-
tas juninas no interior do Brasil, em cidades pequenas, quando sio
realizadas virias delas, algumas consideradas bastante tradicionais
em termos de folclore. Nas festas juninas, observamos as pessoas
fazendo simpatias para o “santo casamenteiro”. Costuma-se tam-
bém “pegar o pdo de Santo Antdnio”, para obter fartura. Costuma-
se pular a fogueira, para ter sorte. No pais basco, acredita-se que
aqueles que pulam a fogueira na noite de Sio Jo@o ficam livres dos
maleficios do diabo por um ano. Isso & simpatia.

Costuma-se fazer simpatia para afastar bronquite. As pessoas
pulam sete ondas na beira da praia para ter sorte no amor. E nio se
pode esquecer a facada na bananeira i meia-noite, para ver qual é
a letra que a seiva vai formar, a qual, segundo a crenca popular, é a
inicial do nome do futuro marido da moca que faz essa simpatia.

Na umbanda existe também uma infinidade de simpatias en-
sinadas pelas entidades que 14 incorporam. As revistas também
publicam muitas delas e, infelizmente, esse costume popular vem
sofrendo uma deriva¢io extremamente perigosa para o candomblé:
simpatias estdo sendo confundidas com ebé e, atualmente, pode-
mos ver receitas absurdas em jornais de grande circulacio.

Por que isso vem acontecendo? Seriam, talvez, costumes trazi-
dos da umbanda para o candomblé. Muitas vezes, as entidades de
umbanda que incorporam no babalorixi ensinam muitas simpa-
tias, e esses zeladores acabam passando essas receitas para o clien-
te num momento de jogo. Sao simpatias que mais parecem ebos.
Na maioria dos casos, no entanto, o que se vé sao coisas descabidas
e absurdas.
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Os ebds sdo recursos utilizados apenas pelo candomblé, e nig
hd “receitas de bolo”. Sua necessidade ¢ afirmada no instante que o
ordculo traz uma resposta para o consulente. O jogo de btizios nio
ensina simpatias, mas muitas pessoas que jogam btizios ensinam
0 que querem, certamente por desconhecimento dos ebos. E, na
maioria das vezes, o consulente nem sabe disso. Se aquele que est4
interpretando o jogo ndo entender corretamente a mensagem de
Ifa, fatalmente indicard uma simpatia em vez de um ebé, agindo
contra o que os buzios estao determinando, pois, em toda consulta
ao jogo de buzios, provavelmente serd sugerido um ebé pelo oricu-
lo. Ignorar isso é uma afronta aos orixas e a If4.

Mas, infelizmente, o babalorixd poder4 acrescentar o que ele
quiser a um ebo; se o consulente é pessoa leiga, diﬁcilment‘e ird
questionar o que lhe for dito ou solicitado. E mesmo que o cliente
ndo seja leigo, acabard concordando com tudo porque o seu real
desejo é ter os problemas resolvidos.

Inventar coisas que ndo existem ou sugerir simpatias para um
cliente diante do jogo de buzios é um absurdo. Até porque, segun-
do If4, cada ser é tinico no universo. Uma coisa que é boa para um
pode ser muito prejudicial para outros. Talvez seja esse o grande
motivo de tantas atrocidades que se cometem hoje em dia.

No candomblé, toda e qualquer oferenda efetuada é um ebé. O
simples fato de se passar um determinado ntimero de elementos
no corpo de alguém ja caracteriza um ebé. Entretanto, esses ebés
devem ser sempre tirados através de um jogo de buzios. Por isso,
devemos separar bem o que é um eb6 do que é uma simpatia. Nio
estou dizendo que a simpatia nio funciona, nio é isso. Entretan-
to, poderd funcionar ou nio, e nio causard maleficios porque é
in6cua. Se n3o fizer bem, mal também nio fard. Mas o ebd, se for
feito corretamente, sempre funcionara, pois é bem mais compli-
cado e envolve elementos muito diferentes daqueles que se usam
para fazer simpatias. O eb6 sempre ird funcionar, ainda mais se
for retirado de uma consulta ao jogo de buzios. Enquanto que a
simpatia pode apenas e unicamente nio funcionar, um ebd, se mal
conduzido, podera trazer resultados catastréficos a um individuo,
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pois hd ebds que podem ser muito perigosos se forem feitos da
forma errada.

Ha uma infinidade de histérias tragicas de eb6s malfeitos. Posso
citar diversas. Por exemplo: no Rio de Janeiro, podemos ver atual-
mente o que eu chamo de “obard-mania”. Ou seja: tudo é Obara.
“Despacha-se o odu da pessoa” — como se isso fosse possivel! Odu
nao se “despacha”, apenas “agrada-se”. Uma pessoa sem Odu (sem
destino), o que estaria fazendo aqui na terra? — e depois agrada-se
a Obard. Obar4, como qualquer outro odu, também traz seus carre-
80s, tao ou mais pesados do que os dos outros odu. Dai, podemos
observar que os resultados nem sempre sao os esperados, podendo
mesmo ser totalmente contrarios.

Existem também os “assentamentos de odus”, o que chega a ser
absurdo mesmo.

E por isso que, hoje em dia, o povo de candomblé morre tio
cedo! Antigamente, o povo de candomblé s6 morria de velhice. A
gente ainda encontra em Salvador aquelas yas de 95, 100 ou até 106
anos na Lavagem do Bonfim. Hoje em dia, os babalorixds morrem
assassinados, iads sofrem acidentes terriveis, casas abrem e fecham
€m pouco tempo. De tanto se despachar odu. A falta de conhecimen-
to do culto, somada 3 falta de humildade perante Ifa e os orix4s, é o
que, na minha opinido, est4 acarretando essas fatalidades.

Hoje em dia, infelizmente, os iads preferem ir buscar o apren-
dizado em casas alheias do que receber os ensinamentos em seu
proprio axé. Preferem fazer o que viram na casa do amigo (porque
acharam mais interessante), do que professar o que aprenderam
€m sua propria casa.

Existe feitura de santo errada?

Acreditam os ioruba que existe no orun um duplo de cada um
de nés. Acreditam também que ambos - os ard-aiyé e seus duplos -
estao interligados, mesmo existindo em mundos opostos. Quando
esse elo de ligagio se enfraquece, o individuo passa a apresentar um
comportamento instavel. A esse comportamento instével costuma-
se chamar de problema espiritual.
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O rito iniciatico, portanto, tem como objetivo principal religar o
individuo ao seu orixd, ao seu duplo astral. O ato de “raspar” um orixa
significa estabelecer o término de um ciclo (ou de um periodo de
vida) para o nascimento da nova vida daquele individuo lessé orixa
(aos pés do orixa).

Por essas razoes, dizem os antigos que ndo é possivel se fazer um
orixd errado. Teoricamente, quem se manifesta na cabeca da pessoa
sempre ¢ o seu préprio orixd e somente ele, qualquer que seja 0 nome
pelo qual o chamem, qualquer que seja o tratamento que lhe deem,
ou as vestes com as quais o adornem.

Por exemplo: imaginemos uma pessoa de nome “Bernadete”.
Essa pessoa acabou de chegar a uma terra onde ninguém a conhece
e onde se fala um idioma que lhe é desconhecido. Nessa terra ou
pais, “Bernadete” s6 conhece uma pessoa: o babalorixd. Entdo, por
alguma razao, esse babalorixa comega a dizer para todo mundo que
o nome dela é “Natasha” em vez de “Bernadete”. Diz também que
o prato predileto dela n3o é macarronada e sim chucrute. Sabe o
que vai acontecer? Todos vao acreditar naquele intérprete — o ba-
balorixa. Mas, com o passar do tempo, “Bernadete” acabara apren-
dendo o idioma ou o dialeto utilizado naquela terra. Tempos de-
pois, ela conseguird aprender palavras suficientes para que possa se
comunicar e comegard a se manifestar, dizendo que n3o se chama
“Natasha”, mas sim “Bernadete” — “Bernadete” é o seu nome ver-
dadeiro; ela podera dizer também que detesta a comida que lhe

servem; poderd dizer que detesta a cor da roupa que lhe dao para
vestir, ou o lugar que lhe deram para morar. Em outras palavras, ela
podera comegar a revelar a sua verdadeira identidade.

Quando um orixa vem ao aiyé, ele é alimentado, banhado, ves-
tido e ensinado. Imaginemos por um instante a seguinte situacio:
Oxum veio a terra, mas foi cultuada como Xangd. Foi alimentada,
banhada e doutrinada como Xang6. Mas, com o passar do tempo,
Oxum acaba aprendendo a se comunicar da forma correta e conse-
gue se revelar como ela mesma, e ndo como Xang6. Caso nio seja
ouvida na casa onde estd, Oxum encontrard um meio de fazer-se

compreender, mesmo que longe dali.

Revendo o Candombé 93




‘ o (?rlxé € 0 nosso duplo. Portanto, jamais nos abandona. Afinal,
ninguem conseguiria ficar sem o seu préprio eu. O orix4, nesse
caso, apenas se revolta e comeca a dar sinais de sua real identida-
de - o que podera trazer sérios problemas para a vida da pessoa
em questao. Ndo ¢ possivel que um orixd diferente, que ndo seja o dono
daquele ori, possa se manifestar naquele ard, pois isso nio estaria de acordo
com a légica da natureza, sendo o orixd o nosso duplo astral. Agua sera
sempre dgua, mesmo que alguém insista em denomin-la “fogo”.
Né‘l verdade, quando a pessoa vai para uma nova casa onde o seu
orixa verdadeiro é reconhecido como tal, todos os ritos deverio ser
efetuados com o objetivo de dar o tratamento adequado aquele orix4
levando-se em conta a sua real natureza. )

Além do jogo de buzios — que é imprescindivel e insubstitui-
vel na prética do candomblé -, existem diversos mecanismos rituais
gara ql;(e tais erros sejam evitados, como, por exemplo, na ceriménia

o oruko, quando o orix4 - ele mesmo - traz a publico seu n
nome pelo qual seu filho, o iad, ser4 conhecido a gartir daqueleocrll;ele.’

Infelizmente, esse tornou-se um problema cada vez mais co-
rrjum atualmente e as pessoas que apresentam tal problema nao
S?IO poucas. Ou seja, foram iniciadas para um orix4 que, em essén-
Cla, nao seria o delas.

Despachar santo: certo ou errado?

Isso é um crime, é um absurdo, é uma afronta ao orixa, até
porque o orixa nunca sai do lugar onde nasceu. Nunca. Nem que
o mundo deixe de ser mundo. O orix4 tem estreita ligacdo com a
terra, com o globo terrestre, com o campo ou com a localizagao
geografica da terra onde nasceu, exatamente como se fosse uma
arvore. Uma drvore plantada cresce e se fortalece cada vez mais. 4
medida que suas raizes invadem o solo ao seu redor. Se arranc::lr-
mos essa arvore do lugar onde nasceu, ela vai enfraquecer e acaba-
rd morrendo. O orix4, como for¢a da natureza que ¢, apresenta o
mesmo padrdo. Na realidade, o orixd nio morre nunca, mas, se for
retirado de seu lugar de origem, torna-se muito fraco e incapaz de
segurar a cabeca de seu filho.
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O ato de se despachar um santo, de jogar um iba e seus elemen-
tos fora, torna-se um contra-axé para a casa e para o babalorixd que
se atreve a ter uma atitude dessa com uma energia tao grande como
a energia de um orixd, que é energia da propria natureza. Energia
esta incontrolavel, porque ninguém tem controle sobre os fenéme-
nos naturais, muito menos um babalorixa ou uma iyalorixa. Pode até
ser que, a principio, o sacerdote ndo sofra qualquer tipo de conse-
quéncia, mas pode-se contar que, com o tempo, as sequelas para esse
zelador ou para essa zeladora serdo bastante graves e irreversiveis.

Livros sobre o candomblé: necessarios ou desnecessarios?

Até que ponto os livros prestam um servico de informagao ou
de desinformaco ao publico? A meu ver, em certos casos, o estrago
é bem grande. As pessoas deveriam entender que os livros existem
para que haja informagdo histérica, antropologica, cultural, mas
ndo para informagao ritual. Ritual sé pode ser aprendido no dia
a dia, dentro do axé. Os livros podem ser tteis, em alguns casos,
para aprimorar os nossos conhecimentos num contexto geral, mas
nunca para substituir o aprendizado pratico.

As pessoas leem, por exemplo, sobre jogo de buzios e acham
que, por isso, ja podem sair por ai jogando. Ou, usando outro
exemplo, acham que por terem lido sobre o culto lessé egungun
podem cultuar os babas. O problema maior € que ndo ha qualquer
tipo de orientag@o, nao é como no colégio ou na universidade, onde
os alunos leem obras indicadas. Existem alguns livros cujo titulo
¢ um e o tema tratado é outro, e os leitores geralmente nao sabem
qual é o verdadeiro contetido de uma obra. Observam apenas a
capa e o tema. E como atirar no escuro.

A visio de um antrop6logo, por exemplo, se ele nao pertence
ao culto, nunca sera a visio de um verdadeiro omo-orixd. Hd quem
apenas leu os livros de Pierre Verger e, por isso, se sente no direito
de “ensinar” rituais as pessoas, como se tivesse nascido na Afri-
ca. Assim, afirma coisas falsas como se fossem verdades absolutas,
e isso confunde muito a cabeca dos leitores. Os livros de Verger,
alids, tém muito valor histérico, mas nao ritual. Além disso, ha
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muitos livros que exprimem apenas a opinido do autor, que, mui-
tas vezes, nem pertence a um axé tradicional. Na minha opiniio,
alguns pesquisadores sio, na verdade, bastante responsdveis por
muitos absurdos que podemos encontrar atualmente em determi-
nados livros. E nio podemos esquecer que nenhuma casa de santo
tradicional revela seus segredos a quem ndo pertenga ao axé. Dessa forma,
muitas informacées distorcidas foram disseminadas e até mesmo
perpetuadas por varias publicacses.

Mas qual é o critério para se langar um livro sobre os cultos
afro no Brasil? O critério é da editora, sempre, mas nao existe, que
eu saiba, uma comissao que seja capaz de avaliar esses livros sob
0 ponto de vista ritual antes de serem publicados. Na maioria das
vezes, o editor nao conhece o assunto, e, se conhece, é de forma su-
perficial. Sendo assim, nio pode emitir julgamentos criticos. O re-
sultado disso ¢ que existe um grande ntimero de livros que tentam
apenas ensinar, indiscriminadamente, todo e qualquer tipo de eb6
- principalmente quando se trata de ebdsg e oferendas relacionadas
a odu -, preceitos errados, simpatias, feiticos e amarracoes, dene-
grindo ainda mais a imagem das religiGes afro perante os leigos, e
levando os adeptos a acreditar que o culto é feito disso.

Temos a oportunidade de observar que, em certas regides do pais,
as informagdes que os praticantes tém do culto sdo, na maioria das
vezes, obtidas através de livros. Mais ainda no sudeste, especifica-
mente em Sao Paulo, podemos observar, por amostragem, que a
grande maioria dos praticantes “guia” o culto através dos livros. A
maioria das casas atualmente em Sio Paulo pertence a baianos, que
migraram do Rio, e também de cariocas que foram para 14 em bus-
ca de melhorias financeiras. Pode-se dizer que o candomblé migrou
da Bahia para o Rio de Janeiro, pelo fato de o Rio ter sido a capital
da Republica. Ou seja, muitos vieram para a “capital” em busca de
melhores condicdes de vida. Do Rio, o candomblé espalhou-se, indo
para Sao Paulo e outras regides do pais. Mas, infelizmente, nos dias
de hoje, a populacio que frequenta o candomblé, de modo geral,
estd marcada pela desinformagdo, e a maioria dos livros que estio ai
contribui mais e mais para isso a cada dia.
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Etica: ainda existe nos dias de hoje?

A verdade é que nao existe ética no candomblé. Por q)ué? Porque
o candomblé, apesar de ser uma religido, trazida da A'frlca, teve
que sobreviver a margem da sociedade branca, o que, muitas vez.es,
obrigava os adeptos a tomarem certas atitudes ‘sem levar muito
em conta tal conceito. Tanto que muito foi perdido na n.ossa cul-
tura devido ao egoismo de muitas iyalorixds mais antlga/s, que
preferiam morrer a transmitir os conhecimentos que possuiam. A
consequéncia desse tipo de postura, tao Fomum nos t.empos mais
antigos, foi a perda (irrecuperavel) de muitos aspectos importantes
do culto. . o —
Hoje, em pleno século XXI, ja no terceiro mllertlo‘, nos ainda
podemos observar pessoas no candomblé sem um minimo de edu-
cagdo, de bom senso, de respeito pelo seu seme}hante, e.sem ne-
nhuma ética mesmo. Em toda roga de candomblé, por mais que se
tente ser “elitista”, a todo momento nos vemos frente a frente C(.)m
pessoas oriundas de outras casas que vém repletas d'e informa(;oejs
grosseiras, grotescas e de mau gosto, que somos obrigados a ouvir
- no minimo, por educagdo —, mas apenas para ﬁcarmos' extrema-
mente chocados com as aberra¢bes praticadas hoje em dia. o
Infelizmente, o conceito de ética, em termos de candomblé, é,
no minimo, inaplicavel. Se bem que nés podemos ver que, 61’1’.1 ou-
tras religides que estdo surgindo, isso também acgnteée, p01sbos
proprios fiéis rivalizam-se com outros. Poderr.los dizer 1sso. o) ‘re
algumas igrejas evangélicas, pois é fato conhecido que umas 1grgas
simplesmente segregam outras, apesar de ambas ;,)r.egarer‘n Pratlca-
mente a mesma filosofia. Entdo, esse conceito de ética religiosa, no
Brasil, é realmente muito questionavel.

Existe realmente o dia de Obara?

Eu discordo desse novo conceito. Acho que se criou o habito
de se cultuar um determinado odu quando ha coincidé.:nci,a entre
o dia do més e o numero do odu referente. Hoje em dia, é quase
um habito se cultuarem os dias 2/2, 3/3, 6/6, relacionando-os aos
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r?spectivos odus. Muita gente afirma que isso funciona, e, se fun-
.c10na,~é pela cabeca, pelo ori da pessoa, que nisso acredita. Mas
1580 nao existe, porque o calendario iorubano nao era regido por es-
sas datas, e por esse motivo ndo é bem assim que se d4 essa relacio
entre os meses do ano e os odus.

Mas €u nao condeno quem professa esse tipo de liturgia por-
que 1sso esta praticamente virando um costume, e o candomblé é
o resultado da reuniio, da aglutinacdo dos costumes de u
heterogéneo como o nosso. e

Candomblé e ecologia combinam nos dias de hoje?

Na realidade, é quase um antagonismo. Se nés, no candomblé
cultuamos as energias da natureza, deverfamos ser 0S primeiros a;
Pr\eservé—la, por ser a nossa Grande Mae. Entio, é quase antagbnico
ir a ce%choeira, a casa de Oxum, e colocar em suas dguas um monte
de coisas, um monte de porcarias, deixando imunda a “casa” da
sapFa que cultuamos. Na realidade, o povo do candomblé deveria
utilizar sempre elementos organicos, pois estes podem ser coloca-
dos na cachoeira, Ja que se decompdem. S6 que, atualmente, pelo
fato de as pessoas buscarem a praticidade acima de tudo, estio sen-
do colocados objetos de plastico e coisas que levam ml,lito tempo
para se decompor. Por esse motivo, por ironia do proprio destino, o
povo do candomblé, que cultua a natureza de forma subjetiva Ve’m
acabando ou vem contribuindo para a morte da prépria natur,eza.

\ As pessoas vao A praia, teoricamente cultuar Yemanjd, vio
a casa. de Yemanja e fazem uma grande sujeira na casa da santa
Acred,lto que essa orixd ndo deve gostar disso, assim como Oxum'
tar,nbem nao. E o candomblé ¢ um culto extremamente ecolégico
N6s cultuamos as folhas, nés cultuamos as arvores, nds cultuamos.
as energias que estdo dispersas na natureza.

fé\ntlgamente, 0 povo do candomblé era um povo mais limpo
mefls Fonsciente, tudo era feito de forma extremamente discreta. As,
proprias oferendas eram colocadas na natureza para que a prépria
nhatureza se incumbisse de assimilar, de decompor aquilo como for-
ma de aceitacdo. E esse costume vem sendo abolido, ou seja, as pes-
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soas vém colocando coisas na natureza que nao se metabolizam e,
por conseguinte, penso eu, a natureza também nao aceita essa ofer-
enda. Evidentemente, as pessoas deveriam pensar com mais cuidado
e responsabilidade sobre esse conceito ecolégico do candomblé.

Por que ainda existe tanto preconceito contra o candomblé?

O preconceito vem, obviamente, pelo cunho racial em primeiro
lugar. A esséncia do candomblé vem da Africa, vem dos negros. E
todo mundo sabe que preconceito racial existe até os dias de hoje.

O segundo motivo é algo um pouco mais grave, embora sua
acao seja bastante subjetiva: a influéncia cultural da América do
Norte, dos Estados Unidos, sobre diversos povos. No caso do Bra-
sil, existe uma forte tentativa de influenciar a nossa cultura através
de seu aspecto religioso. Até alguns anos atrds, conviviamos pa-
cificamente com outras religides extremamente ortodoxas. Hoje,
vemos a subita proliferacao de novas seitas, cuja esséncia nio se
sabe qual ¢, embora se saiba qual é o seu objetivo: coibir todo e
qualquer tipo de manifestagio da cultura nacional.

Se as pessoas prestarem atengao, todas as novas religides (ou
seitas) que estdao surgindo nos dltimos anos condenam todo e
qualquer tipo de pratica religiosa estranha aos seus dogmas, seja

ela folclorica, ritualistica ou histérica. Esse movimento, sutil, chega
ao ponto de, em determinados livros, omitir qualquer tipo de par-
ticipagdo ou importancia histérica do negro no Brasil. Isso, a meu
ver, € extremamente grave, e nao somente para o candomblé.

Se antigamente a religido dos negros sofria repressao, a princi-
pio em termos raciais, hoje podemos constatar que esse preconcei-
to busca fazer com que o negro brasileiro perca toda a sua cultura,
como aconteceu em parte com 0s negros norte-americanos. Isso é
um processo lento, mas extremamente perigoso. Nos dias de hoje,
¢ cada vez mais comum ouvirmos: Tudo que é do negro é coisa do diabo.
Isso foi o que aconteceu durante o periodo de coloniza¢io da Amé-
rica do Norte e o resultado foi este: os negros norte-americanos
foram completamente desestruturados em termos de cultura e de

religiosidade préprias.
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sil, ou seja, dizimar principalmente as bases da nossa cultura, por-
que todo mundo sabe que um povo sem tradi¢ao é um povo bem
mais facil de ser dominado.

Recentemente, foi aprovada uma lei que obriga as escolas
publicas a ensinar a Histéria da Africa nas salas de aula, no
Ensino Fundamental. Qual é a sua opinido sobre isso?

A meu ver, tudo que ¢ imposto é tendencioso e perigoso. Acre-
dito que o pais deve ser livre, as pessoas devem ser livres e cada um
deve buscar o aspecto religioso que mais lhe convém. O aspecto do
negro, a influéncia do negro, enquanto cultura, nao precisava ser
imposta, porque é um fato. Entao, a ideia de se transformar esse fato
em lei é uma atitude, a meu ver, no minimo absurda. Se o objetivo é
fazer com que as criancas conhegam a verdadeira histéria dos negros
em nosso pais, bastaria que se ensinasse realmente a Historia do
Brasil, mas ndo com omissées de fatos que s6 servem para deixar o
povo mais perdido a cada geracio.

Qual é a conduta que se deve ter num ilé axe?

A conduta correta, em primeiro lugar, é seguir as diretrizes
da casa com a qual a pessoa est4 se relacionando, ou se correla-
cionando. Toda casa de candomblé tem as suas doutrinas, seus
dogmas e suas diretrizes. Quando se retinem, num mesmo lugar,
pessoas de varios locais, etnias e classes sociais, é dificil coloca-
las num mesmo patamar. Mas essas pessoas tém que entender
que, quando se dirigem a uma casa de candomblé, seu objetivo
deve ser cultuar o seu duplo astral, o seu orixd, a sua divindade,
ou seja, aquilo em que (supostamente) acreditam. Por esse mo-
tivo, 0s conceitos de fé, respeito e religiosidade devem ser vistos
de forma mais concreta.

Hoje em dia pode-se observar que determinadas pessoas cham-
am o candomblé simplesmente pela silaba “blé”. Eu j4 tive opor-
tunidade de observar isso. Ora, se uma pessoa chega ao ponto de
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E exatamente isso que o Império tenta fazer em termos de Bra-

se referir assim, desrespeitosamente, ao local onde p{at.lca sua
religido, onde cultua seu orixa, essa pessoa estd, no mlnl.mc?, n-a
religido errada. E contraditério ela mesma desdenhgr e d.1r¥11m?1r
aquilo em que diz acreditar. Entdo, seus va.lores morals, espirituais,
religiosos e éticos estao completamente distorcidos. N

No meu entender, a conduta do individuo deve ser, no mlnlmoj
limpa e transparente, desde antes de entr?r na casa de candomblé
até o momento em que passa a pertencer a mesma.

%
As gafes: o que ndo se deve fazer numa casa de candomblé:

Vamos, agora, discutir o comportamento dentro‘de uma casa de
candomblé. Infelizmente, as pessoas cometem mult;.ls gaf/es.’ U.ma
das coisas mais reparadas nas casas ¢ a etiqueta; por isso, e tao im-
portante saber como se comportar numa casa de santo, seja na sua
ou em alguma outra que esteja visitando. Afinal, observa}r as gafes
também é importante para que se possa aprender o que ¢é certo..

Infelizmente, podemos citar varias gafes, algumas delas muito
comuns e que acontecem a toda hora. ‘

e Naio receber as visitas de forma adequada, de modo que se sin-

tam excluidas. / oy

e Chegar atrasado a uma festa de candomblé e fazer questao de
ser anunciado. N

e Interromper o bom andamento de um xiré sor.nente por ter ne-
cessidade de chamar a aten¢ao por algum motivo.

e Babalorixd/iyalorixa ir a casa de santo de seu filho e querer to-
mar conta do xiré, deixando-o constrangido. o

e Ir para o candomblé de terceiros somente com o intuito de repa-
rar os atos que s3o efetuados naquela casa.

e Ap6s o final da festa, beber de forma desregrada, causando
constrangimento as pessoas presentes. .

e Mulher ir ao candomblé usando cal¢a comprida, bermuda ou
macacio e querer entrar na roda a todo custo.

e Ir ao candomblé, para jogo ou festa, vestindo preto. .

e Entrar numa roda de candomblé sem ter recebido convite para

a mesma.
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Filho de santo atravessar a roda pelo meio: isso é muito gra-
Ve, pois € considerado mau agouro. Significa que vai haver um
corte ou uma morte na casa. Cortar o circulo da vida, “a roda
(\io candomblé”, s é tolerado por pessoas que nao pertencem
aquela. casa ou ebé porque elas tém que entrar pelo meio para
cumprimentar o axé e os ogis.
Tomar bebida alcodlica e “dar santo”.
[ad “dar santo” e o orix4 dele pedir para ser “vestido”.
Sal?to de iad sair cumprimentando e abragando as pessoas.
Abians e iabs interromperem a conversa dos mais velhos.
Fumar na presenca do babalorixa ou da iyalorixa.
{\blén.s e iads sentarem em cadeiras na presenca do babalorixa
iyalorix4, dos mais velhos de sua casa ou de pessoas de fora ’
Ouvir “tocar para o seu orixa” e permanecer sentado. .
Nao tomar a béng¢do ao babalorix4 ou a iyalorixa quando se est4
“tocando” para o orix4 dele (ou dela).
Chegar da rua e ndo saudar a Casa de Exu.
Del.xar roupas no varal apds o anoitecer é muito grave e muito
perigoso; passar por baixo de varal também.
Falar com outra pessoa com uma faca na mio ou apontar a faca
para alguém.
Andar pelo ilé com faca apontada para o céu.
Falar alto, correr ou gritar dentro da casa de candomblé.
Ir pela primeira vez em uma casa de candomblé e “dar santo”
Retirar as andguas ou as saias pelas pernas. .
Outra gafe muito observada diz respeito aos ogas embriagados
tocando para orixa. ’
Outra gafe ocorre quando um “mais velho” chega em sua ilé e
acaba querendo se “apossar” da festa; pior ainda quando nem
pertence a sua nacao.
Ogidsubir aos atabaques e comecar a cantar cantigas de forma
errada.

Oga descer dos atabaques e comegar a dangar no meio da roda
das baianas.

Pes.soas mais velhas que, com a desculpa de ajudarem o baba-
lorixd ou as pessoas da casa, insistem em fazer ords de sua na-
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¢do. Por exemplo: quando uma pessoa “bola para o santo” e o
convidado quer fazer o or6 de angola, mesmo sendo a casa de
ketu. E gafe séria as pessoas se aproveitarem dessas situagoes
para aparecer.

Gafe séria é ser chamado para tirar o nome do ia6 e nao saber
como proceder, ficar perdido, com o adjarim na mao, no meio da
roda, sem fazer a cerimonia convencional.

Outra gafe acontece quando a iyalorixd mais antiga chega a sua
casa e quer se sentar na sua cadeira (do babalorixd/iyalorixa).
A precedéncia ¢ coisa muito importante, mas poucos sabem
como agir quando hé pessoas mais velhas na assisténcia. Gafe
das mais sérias é um babalorixd chamar uma pessoa que nao
¢ a mais velha entre os seus convidados para tirar o nome de
um ia6. Ou, ainda, dar o iad para alguém de outra nacao, tendo
pessoas de sua propria nagao presentes a festa.

Nio é obrigatério chamar alguém de fora para tirar o nome do
santo, mas faz parte da boa educacao.

Gafe séria é servir ogas sem usar bandeja.

Servir babalorixas ou iyalorixds sem bandeja e em copo de

plastico.
E gafe séria pessoa de fora pegar o adjarim da casa por conta
prépria, pois o correto é esperar que alguém da casa o ofereca, e
isto acontece quando é para dangar com o orixd somente. Aca-
bou de dangar, devolve logo.

E gafe horrivel iad que se passa por egbomi em roda de Xango,
pois corre o risco de “dar santo” e passar vergonha diante de to-
dos. O xére, os chifres e os adjarins s6 devem ser oferecidos na
roda a pessoas graduadas. Tem muito iad que se aproveita nessa
hora para “dar uma de egbomi”.

Outra gafe é ir para o candomblé usando botas e dez pares de
brincos nas orelhas. Quando o orixa vira, quer que tire tudo,
dando trabalho as pessoas da casa.

Gafe horrivel é levar na bolsa os panos da costa ou qualquer
outro objeto da casa visitada.

Abians e iads nunca devem tomar a béng¢io aos mais velhos sem

se abaixatr.
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