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prefacio

Os processos de mesticagem e de transculturacao entre africa-
nos escravizados no Brasil tornam dificil, se nao impossivel, dis-
cernir e identificar etnicamente as populacoes afrodescendentes
do Brasil de hoje. No entanto, as resisténcias linguisticas e cul-
turais que caracterizam os aportes africanos na cultura brasileira
contemporanea, oferecem suficientes elementos empiricos que
permitem distingui-las, a partir de um trabalho de confrontacao
com suas areas regionais e étnicas da Africa tradicional. Aborda-
das a partir de um ponto de vista metodolégico, as contribuicoes
bantu se destacam no processo de resisténcia politica antiescra-
vista, através da formacao dos quilombos; no plano da linguagem,
enriqueceram significativamente, a lingua portuguesa do Brasil;
no plano da cultura e da religidao, onde utilizaram mais a estraté-
gia sincrética de integracao e de apropriacao de novos elementos
na sua visao global da existéncia, contrariamente a ortodoxia re-
ligiosa do modelo jéje-nagd (Carneiro, Edison. Religides negras:
negros bantos. Rio de Janeiro, Civilizacao Brasileira, 1961).

Os bantu entraram no Brasil desde os primeiros tempos da es-
cravidao. Essa anterioridade deu origem a crenca no exclusivismo
de stocks bantu para os negros entrados no Brasil, nos trabalhos
dos alemaes Spix e Martius, e também, nos textos dos brasileiros
Joao Ribeiro e Silvio Romero. Exclusivismo esse contestado por
Nina Rodrigues, em sua tese sobre a superioridade sudanesa na
Bahia. Hoje, ndo teria mais espaco para nenhum exclusivismo,
pois se sabe que tantos os bantu quanto os sudaneses entraram no
Brasil em proporcoes dificeis de quantificar, por falta de fontes se-
guras, e porque todos deram igualmente suas contribuicées, para
a construcao da sociedade, e da cultura brasileiras (Rodrigues,
Nina. Os Africanos No Brasil, 5% edicao. Sao Paulo, Companhia Edi-
tora Nacional, 1977).

Primeiros a chegar no Brasil, os bantu deram o exemplo pri-
mordial de resisténcia a escravidao, através da reconstrucao do
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modelo africano do quilombo, importado da area geografico-cul-
tural Congo-Angola. Os escravizados fugidos das fazendas se agru-
param em areas nao ocupadas, e de dificil acesso, e ali organiza-
ram novas sociedades que apelidaram de quilombos, derivado da
palavra “kilombo” de origem da lingua kimbundu, que significa
campo de iniciacdo, onde se organizavam os ritos e cerimonias de
circuncisao dos jovens. No entanto, seus usos e contetido no Bra-
sil, remetem a uma instituicao socio-politica e militar, resultante
de uma longa historia envolvendo regides e povos lunda, ovimbun-
du, mbundu, luba, kongo e imbangala ou jaga, cujos territorios se
situam, atualmente, nas repUblicas de Angola, e nos dois Congos
((Munanga, Kabengele. “Origem Historica Do Quilombo Na Afri-
ca”. Sao Paulo, In: Revista USP, 28: 1995/96: 56-64.)

Em seu conteldo, o quilombo brasileiro é, sem divida, uma
copia do quilombo afro-bantu, reconstruido pelos escravizados
para se opor a uma estrutura escravocrata, pela implantagao de
outra estrutura politica, na qual se juntaram todos os oprimidos.
Escravizados revoltados organizaram-se para fugir das senzalas e
das plantacdes, e ocuparam partes de territorios brasileiros nao
povoados, geralmente de acesso dificil. Imitando o modelo bantu,
eles transformaram esses territorios em espécie de campos de
iniciacdo a resisténcia, campos esses que foram abertos a todos
os descontentes e oprimidos da sociedade (negros, indigenas e
brancos), prefigurando um modelo de democracia plurirracial que
o Brasil ainda esta buscando. Nao ha como negar a presenca, na
lideranca desses movimentos de fugas organizadas, de individuos
escravizados oriundos da Africa bantu, em especial das regies
de Congo e Angola, onde foi desenvolvido o modelo do quilombo.
Apesar de o quilombo ser um modelo bantu, creio que ao unir
africanos de outras areas culturais, e outros descontentes nao
africanos, ele teria recebido influéncias diversas, dai seu carater
pluricultural.

Além desse modelo de resisténcia politica, apenas batida pela
revolta dos escravizados africanos no Haiti, todos os estudiosos,
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unanimemente, reconhecem que as contribui¢cées bantu na lingua
portuguesa do Brasil sao mais importantes que as dos sudaneses.
Nao apenas introduziram uma parte do léxico desconhecido em
portugués original, como influiram na fonética e no uso de algu-
mas expressoes idiomaticas e até mesmo na fonologia de algu-
mas palavras (Ver a este respeito a pesquisa da Dra. I1éda Pessoa,
da Universidade Federal da Bahia). De fato, no vocabulario do
portugués falado no Brasil, os termos de origem jéje-nagd sao
Mmais restritos as praticas e utensilios ligados a tradicao dos orixas,
como a musica, a descricao dos trajes, e a culinaria afro-baia-
na. O proprio culto jéje-nagd recebeu em seu vocabulario aportes
bantu, haja vista o uso dos termos tais como “quizila”, “dijina”
¢ “candomblé”. As pequenas comunidades negras relativamente
isoladas que hoje pertencem ao complexo dos chamados remanes-
centes dos quilombos, tais como o Cafundé (Estado de Sao Paulo),
0s Calunga (Estado de Goias), as comunidades negras de Sao Joao
da Chapada, e de Patrocinio (Estado de Minas Gerais), entre ou-
tras, usam dialetos nos quais sao nitidamente identificadas pala-
vras de linguas bantu como o kimbudu, umbundu, kikongo, lunda,
kiluba, etc.

No campo da religiosidade, as contribuicées bantu sao percep-
tiveis, apesar de terem sido inferiorizadas em relagao as contri-
buicoes sudanesas, nas pesquisas de Nina Rodrigues, entre outros.
Diz-se que os Bantu nao possuem um pantedo religioso organizado
no modelo “jéje-nagd” e tiveram de tomar emprestadas ao cris-
tianismo e as tradicoes “jéje-nagd”, os elementos estruturadores
de seus ritos, e manifestacdes religiosas. O que foi interpreta-
do como submissao e dependéncia, consequentemente, tratado
como um sinal de inferioridade cultural em relacdo a ortodoxia
jéje-nago.

O que ocorre de fato é que em varias culturas bantu, a relacao
das forcas vitais reserva uma posicao de destaque ao culto dos
ancestrais ou antepassados, que constituem o elo entre o mundo
dos vivos e o mundo divino. Esse culto tem um carater mais fa-
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miliar, linhageiro e clanico na maioria das sociedades bantu, que
tem uma estrutura politica ndo estandardizada. Além disso, mui-
tas dessas culturas ndo cultuam os génios da natureza, como no
pantedo jéje-negd, embora sejam reconhecidos, mas raramente
invocados. No entanto, entre os bantu que possuem estruturas
politicas monarquicas centralizadas como os kongo, os kuba, etc.
onde o culto religioso € uma questdo do Estado, e nao da linha-
gem ou do cla, encontram-se o pantedo religioso organizado, no
exemplo do modelo jéje-nagd. Além do mais, os contatos com
o cristianismo aconteceram no antigo reino do Kongo no século
XV, quando houve o primeiro rei africano cristianizado, fora da
Etiopia crista. Esses fatos, somados a dinamica de sua filosofia de
forcas vitais, que consiste em integrar forcas novas na sua relagao
de forcas interativas, explicariam porque os bantu do Brasil tive-
ram de interagir no conjunto das relagdes de forgas, tanto com as
forcas coloniais simbolizadas pelo catolicismo, quanto mais, com
as forcas irmas, representadas no pantedo nago, e com as forgas
nativas da terra, através da integracao dos espiritos caboclos em
seus ritos religiosos. Tudo isso, dentro de uma estratégia politi-
ca consciente de sobrevivéncia, que alguns estudiosos conside-
raram, preconceituosamente, como fraqueza e, portanto, signo
de submissao e de inferioridade cultural. Para captar a diferenca
entre candomblés jéje-nagds, ditos ortodoxos, e os candomblés
de origem bantu chamados Congo-Angola, Roger Bastide introduz
a distincdo entre magia e religido nas representacoes coletivas
(Munanga, Kabengele. «Art Africain Et Syncrétisme Religieux Au
Brésil. I: Dédalo, Sao Paulo,27 :99-128, 1989).

Ele observa que o fendmeno de sincretismo nao atua da mesma
maneira na religido e magia, pois as leis que governam os dois
sistemas de pensamento sdo diferentes. No pensamento religioso,
a lei fundamental é a de simbolismo, das analogias e das corres-
pondéncias misticas. No pensamento magico, a lei dominante é a
da acumulacado, da intensificacdo, de complicagdo e adicdo. No
primeiro caso, nao ha identificagdo entre os deuses africanos e os
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santos catdlicos, pois, a religidao forma um sistema relativamente
fechado, tradicional, ligado ao conjunto da vida socioeconomicas,
nos limites da etnia ou da nacdo. Em consequéncia, quando as
duas religides entram em contato, duas situagdes sao possiveis;
ou, produzir-se-a uma estratificacao, sendo uma das duas religioes
considerada como a Unica e a verdadeira e a outra rechacada ao
dominio dos cultos misteriosos, de magia sinistra; ou, tentar-se-a
estabelecer correspondéncias entre os deuses, colocando-os no
mesmo pé de igualdade. No segundo caso, a magia aparece como
uma ciéncia experimental, na qual o magico experimenta sucessi-
vamente tudo que ele sabe e imagina, para atingir seus objetivos.
Os elementos emprestados da religidao catolica pela magia, vao
mudar de carater e de funcado. Eles ndao seriam justapostos para
estabelecer analogias, como na situacao de contato entre dois
sistemas religiosos. Eles serao reinterpretados, e misturados para
formar um novo complexo magico. E justamente essa lei de acu-
mulacao, caracteristica do pensamento magico, em oposicdo ao
pensamento religioso que vai provocar, segundo Bastide, o proces-
50 sincrético (Bastide, Roger. As Religioes Africanas No Brasil - vol.
Il. Sao Paulo, Livraria Pioneira Editora, 1971).

No dominio da cultura material, os bantu, assim como os su-
daneses, deixaram varios aportes, hoje integrados na cultura bra-
sileira como um todo. Tais aportes se observam nos instrumentos
musicais, como os tambores de jongo: os tambUs (maiores) e os
candongueiros (menores); o ingono ou ingomba de Pernambuco, e
outros Estados do Nordeste, que sao nada mais que o ngomba ou
angomba , angoma ou ngoma, em varios grupos do Congo e Ango-
la; o zambé, que é um ingono menor e que deu origem a danca
coco de zambé,; a cuica conhecida em todo o Brasil e que nada
é mais que a “puita” do Congo-Angola; o urucungo, também cha-
mado gébo, bucumbumba e o berimbau-de-barriga que é o mesmo
que “rucumbo” dos lunda (Ramos, Arthur. A Aculturacdo Negra no
Brasil. Sao Paulo, Rio de Janeiro, Recife, Porto Alegre, Companhia
Editora Nacional, 1942).

ESCOLA CAXUTE 15



Na escultura, os bantu deixaram suas marcas nas figas em ma-
deira, e nos objetos em ferro, onde os mocambicanos se destaca-
ram. Nos trabalhos de mineracao, eles introduziram a bateia. Na
construcéo, eles deixaram o mocambo, ainda vivo no Nordeste do
Brasil, e em alguns isolados rurais (Diegues Jr., Manuel. Etnias E
Culturas no Brasil, 62 edicdo. Rio de Janeiro, Civilizagao Brasilei-
ra, 1977). .

No dominio das dancas e mUsicas, os elementos culturais bantu
sd0 presentes nos congos, quilombos, coco, jongo, maculelé, ma-
racat(i, bumba-meu-boi e capoeira, destacando-se o samba, um
dos géneros musicais populares mais conhecidos, e que constitui
uma das facetas da identidade cultural brasileira (Mukuna, Kazadi
Wa. Contribuicdo Bantu Na Musica Popular Brasileira. Sao Paulo,
Global Editora, s/d.)

Na visdo dos brasileiros afrodescendentes, de modo geral,
consciente e inconscientemente, todos esses legados, sejam eles
bantu ou sudaneses, constituem o patrimonio histérico, sécio-po-
litico, cultural e religioso, com o qual eles constroem sua identi-
dade. Hierarquizar as contribuicées bantu e sudanesa é atravessar
um fosso que nenhuma antropologia cientifica faria hoje. E criar
novas categorias de preconceito e “sub-racismo” dentro da popu-
lacdo negra brasileira, que poderiam prejudicar seu processo de
recuperacdo de uma identidade étnica, politicamente mobiliza-
dora.

Ao ler o texto de Maria Balbina dos Santos sobre a “Pedagogia
do Terreiro: Experiéncias da Primeira Escola de Religiao e de Matriz
Africana do Baixo Sul da Bahia - Escola Caxuté”, encontrei ainda vi-
vos, e colocados em pratica, os elementos culturais e religiosos dos
povos bantu, antes referidos, e aos quais pertenco originalmente.
Visdes do mundo e do universo; relagdes entre os seres vivos € a
natureza; sistema de parentesco; relacoes entre os membros das
comunidades e seus mortos e ancestrais, os Nkisi; relacées entre
geracdes caracterizadas pelo respeito reverencial aos mais velhos;
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a primazia do social sobre o individual; as relagdes de convivéncia
no mesmo espaco religioso entre forcas vitais transportadas da Afri-
ca e as forcas vitais locais simbolizadas pelos caboclos ou deuses
da terra, etc.

Todos esses elementos estao reunidos no terreiro Caxuté, fun-
dado em 1994, liderado pela Mam etu Kafurenga, herdeira reli-
giosa da Mam“etu Kasanji, a Mae Mira, uma das mais reconhecidas
lideres religiosas do Baixo Sul da Bahia. Mam “etu, na minha lingua
materna, “Ciluba”, uma das centenas de linguas bantu faladas na
atual Republica Democratica do Congo (Ex Zaire), significa literal-
mente “Nossa Mae”.

Ao visitar o terreiro Caxuté, encontrei-me quase em casa, pela
preservacao das palavras das linguas bantu que indicam os nomes
dos Minkisi, e outros elementos do universo religioso de origem
bantu. O proprio terreno onde esta o terreiro , tem feicoes de um
museu natural, que em matéria de educacao oferece um espaco
privilegiado para contar e ensinar a historia local, do ecossistema
onde se observa a preservacao da natureza, e a convivéncia paci-
fica entre o ser humano e a natureza; o respeito a terra, conside-
rada como sagrada; terra da qual brota a vida, e onde os mortos
40 enterrados para viver uma nova dimensao da existéncia, e se
tornarem ancestrais. A historia da regiao e da resisténcia contra o
sistema escravista pode ser ilustrada pelo proprio territério ocu-
pado pelo terreiro de Caxuté, situado entre rios, dendezeiros,
matas e manguezais, no povoado de Cajaiba, Distrito de Marico-
abo, no Municipio de Valenca-Bahia, e seus moradores descenden-
tes de africanos, e do povo indigena da regiao da Costa do Dendé,
cujas religides e cosmovisdes convivem em uma espécie de culto
multi religioso, e pluri confessional.

O projeto de uma proposta de pedagogia do terreiro, basea-
da em um “pensamento bantu-indigena, demarcado na memoria
biocultural, ancestralidade, identidades, territorio e resisténcia”,
como definido pelo Terreiro Caxuté, objeto do presente livro, con-
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templa especificamente os objetivos das leis federais 10.639/03
e 11.645/08 que tornaram obrigatorio o ensino da cultura da his-
toria da Africa, do Negro e dos povos indigenas. Pois, o terreiro
re(ine no mesmo espaco de convivéncia os descendentes de afri-
canos e dos povos indigenas, e por isso mesmo, oferece um uni-
verso privilegiado para ensinar as duas historias, as duas culturas
em torno de suas religides reunidas. Essa educacao que comega
no lar (Terreiro de Caxuté), com os valores da comunidade, antes
de conhecer os valores e a histéria da regiao, do Estado da Bahia,
do Brasil como pais que nasceu do encontro das culturas e civili-
zacdes, para finalmente se projetar no mundo. Como disse Milton
Santos em algum lugar de sua obra, “antes de se tornar cidadao
do mundo, é preciso, antes de mais nada se construir como cida-
dao de algum lugar”. Esse algum lugar ndo € nada mais que sua
comunidade de origem, e nesse caso, a regiao da Costa de Dendé,
comecando pela comunidade do terreiro de Caxuté. Creio que
este modelo de pedagogia pode servir de exemplo e de inspiracao
para construir novas formas de pedagogia, em uma visao pluricul-
tural e pluriversal. Nos terreiros religiosos de matriz africana, e
no caso de Caxuté, onde duas matrizes convivem pacificamente,
a africana e a indigena, nao se trata somente de ritos litargicos,
pois essas duas matrizes carregam a historia da regiao, memo-
rias identidarias de resisténcia cultural, sistemas de pensamento
e explicacdo do mundo, ou seja, produzem conhecimentos que
conduzem as novas concepcdes epistémicas, em uma perspectiva
decolonial. '

Kabengele Munanga

Professor visitante da UFRB/Professor Titular

da Universidade de Sao Paulo.
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introducao

Para reconhecer o que a memadria e legado do povo negro ban-
tu e indigena brasileiro tem nos ensinado ao longo dos tempos
precisamos entender que os terreiros de candomblé tém sido es-
pacos de memdria e resguardo das praticas do povo negro. Assim,
A base para nossa pesquisa € a vivéncia no Terreiro Caxuté - o Nzo
kwa Minkisi Nkasuté ye Kitembu Mvila - que é oriundo da tradi-
ao desenvolvida a partir de Mae Mira (Almira Conceicao Santos),
Mam’etu Kwa Nkisi do Terreiro Unzé Dandalunda Diandele, ambos
situados no Territério denominado Baixo Sul da Bahia, municipio
de Valenca.

O Terreiro Caxuté foi fundado em 1994 e, desde 2005, nossa
comunidade situa-se na Rua da Graciosa, Km 11, Maricoabo, Valen-
¢a-BA. Por sua localizacdo, o Caxuté reine uma populagao campe-
sina constituida por negros e negras que vivem majoritariamente
de trabalho agricola ou de pequenos servicos urbanos. Sao oriundos
de comunidades tradicionais, como a de pescadores, marisqueiros
e extrativistas de dendé, de onde tiram seu sustento. Além disso,
alguns membros vivem como profissionais autonomos, professores,
costureiras, cozinheiras, dentre outros.

Esta populacao, que também se torna “filha” do terreiro, re-
afirma a valorizacao da terra e da natureza como espaco sagrado
de_ memoria biocultural, necessaria para a vida material e espiri-
tual. O proprio terreiro - cujos ancestrais sao celebrados por meio
de alimentos, jinsabas, agua e outros elementos da terra - € um
espaco do campo, sem muros, de atividade coletiva e cotidiana.
Os encontros proporcionados pelo culto aos minkisi permitem a
troca de aprendizados, a construcao de identidades e os acordos
necessarios a vida coletiva.

As manifestacées, rituais, fazeres e saberes vividos no terreiro
foram apreendidos pela vivéncia cotidiana no Caxuté, heranca dos
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mais velhos da tradicao bantu, por meios peculiares de ensinar/
aprender que constituem o que estamos aqui chamando de Peda-
gogia do Terreiro.

O terreiro é um territério de informacao/formagao sobre as
tradicoes e saberes bantu, sendo este espaco onde se desenvolve
a educacao do povo de nkisi, especialmente quando este povo nao
encontra na escola uma forma de desenvolver autoestima, iden-
tidade e valorizacao de seu fazer/saber, devido ao silenciamento
e negacao de seu modo de vida e de sua cultura. Por isto, na ten-
tativa de descolonizar os saberes, o terreiro desenvolve praticas
educativas que se encontram nas memdrias ancestrais do povo
negro de terreiro. Isto tem gerado uma forma de educar ligada
intimamente ao cotidiano do terreiro, com mobilidades diversas
e com orientacdes proprias que expressam as negociacoes e resis-
téncias dos/as negros/as bantu em terra brasileira.

Chama-se de povo bantu aqueles escravizados que foram se-
questrados e trazidos para o Brasil nos séculos XVII e XVIIl, segun-
do algumas fontes como Prisco (2012), desde o século XVI e sao
pertencentes a este tronco linguistico, abrigando diversas etnias
que falam as linguas quimbundo, kikongo e muxikongo, em sua
maioria (existindo outras). De um modo geral, podemos dizer que
em Africa deslocam-se do norte de Camardes até o sul da Etidpia,
do Atlantico ao Indico, hibridando-se na costa brasileira do século
XVII até o século XIX (CASTRO, 2008).

Assim como nos conta Silveira (2010), muito do que o povo ban-
tu ensinou/aprendeu nas terras brasileiras foi mistificado pelas
pesquisas de Nina Rodrigues e, mais tarde, de Edison Carneiro. De
acordo com o autor, “Nina Rodrigues tornou-se o pai fundador da
discriminacdo contra os bantos entre nds ao tracar [...] uma hie-
rarquia de matriz evolucionista entre as diversas praticas religio-
sas” (SILVEIRA, 2010, p. 11), o que gerou pesquisas mais voltadas a
outros troncos linguisticos e etnias. Assim, as contribui¢cdes dos/as
negros/as bantu no Brasil ficaram escondidas na hegemonia alcan-
cada pelas pesquisas sobre povos da Africa Ocidental. Sobre isto:
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Os problemas vao desde as metodologias de abordagem até ao
questionamento das relacoes de poder que resultaram no (des)
entendimento e apagamento das relagdes bantu-lingua-cultura
brasileira. E nesta fissura colonial (BHABHA, 2003), neste esqueci-
mento e apagamento que tecemos memorias do presente/passado
para produzir educacao (BRANDAO, GIVIGI & SANTOS, 2016, p. 2).

Desta forma, o terreiro torna-se um reservatorio cultural (BOR-
GES, 2016) que pode informar a Lei 10.639/2003 sobre a vida do
povo negro no Brasil e sua cultura, de modo transversal em todas
ns disciplinas. Sendo um lugar religioso, os espacos de candomblé
500 também local da memoria que foi roubada do povo brasileiro.
Interessa-nos entdo educar a partir de nosso territorio e apreen-
der o que ele pode dizer as escolas, sobre valorizacao da vivéncia
do sujeito na educacao.

A memoria contada e a histéria do povo negro e indigena rea-
firmadas sao capazes de ressignificar o cotidiano da comunidade
mudando as atitudes e criando vinculos profundos com as praticas
de resisténcia as colonizagoes sofridas por este povo (MEIRELLES
tt FERNANDES, 2015).

O terreiro torna-se espaco de memoria e valorizacao de tradi-
coes africanas representadas pelos antepassados e que podem ser
tomadas para enfrentar a colonizacao dos saberes e re-lembrar as
estratégias de resisténcia construidas pelo povo negro e indigena
no.passado e vividas no presente. Assim, temos um ambiente para
construir nossa identidade como espaco politico de luta.

Na nossa comunidade cultivamos o orgulho de construirmos va-
lores afirmativos e de lutarmos como negros/as. Assim, o terreiro
reune valores, praticas, memorias, tradicoes e vivéncias ances-
trais, instituindo uma pedagogia que busca utilizar-se deste reser-
vatorio negro ancestral para formar os sujeitos. Entendemos que
exercemos fundamentalmente os principios construidos pela Lei
10.639/03 e Lei 11.645/08 ao sistematizarmos nossas experién-
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cias e as relacionar a ancestralidade negra e indigena destacando
nossas memorias e estratégias como pedagogias que fundam lutas
contra o racismo, o preconceito e pela afirmacao destes povos.

Buscamos em nossa historia as referéncias para pensarmos nos-
sa existéncia e nossa vida coletiva: para nos a oralidade e o fa-
zer coletivo sdo a base da vida em terreiro. A religiao é fonte de
bens culturais, lingua, procedimentos, alimentos, musicas, enfim
variados elementos de rememoracao e de afirmagao da nossa his-
toria afro brasileira.

Embora as praticas pedagogicas tratadas neste livro, sejam re-
afirmadas na Comunidade Caxuté, num distrito de Maricoabo, Va-
lenca-BA, sua raiz encontra-se na Rua das Flores e Rua do Cajueiro
- ruas de Valenca - onde ficava situado na década XX, o terreiro de
Mae Mira, matriarca de nossa tradicao.

O Terreiro Caxuté - o Nzo Kwa Minksi Nkasuté ye Kitembu Mvi-
la é um espaco religioso dedicado aos ancestrais bantu de Nacao
Angola e aos caboclos. Por meio das praticas desenvolvidas no ter-
reiro nasceu a primeira escola de matriz africana do baixo sul da
Bahia, a Escola Caxuté. Além da proépria escola, outras atividades
e acoes formativas sao oriundas desta coletividade de terreiro:
a Festa da Maionga (Mayanga) de Kitembu, a Mea Kambuka de
Nlemba (Amaze Malemba), a Primeira Micareta de Cajaiba, Baile
da Chita, Capoeira, Artesanato e Rodas de Leitura, A Ginastica
dos minkisi, Jinkisi, Bankisi e Mukixi, Encontro de Mulheres e das
Relacbes de Género - Mulheres Caxuté, Grupo Colher de Pau com
Tudo Dentro, Enafro, Samba de Roda, Dendé de Pildao, Negro Mar-
vila e a Festa da Jurema do Caboclo Rei das Neves. Além disso,
mais recentemente, o terreiro abriga o Museu da Costa do Dendé,
uma iniciativa que retne as memodrias bantu-indigena e a agao
governamental.

Neste sentido, este livro justifica-se dado o anseio de pesquisar
estas praticas e analisar como elas resultam numa pedagogia que
valoriza o terreiro como lugar de formacao. Este nasce da impor-
tancia que se da ao momento em que todos se juntam em prol
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ila coletividade para rememorar praticas ancestrais. De origem e
Laracteristicas rurais e pesqueiras esta comunidade religiosa de
tandomblé de nacao angola vem buscando reafirmar valores an-
testrais, por meio de giras de saberes e praticas vividas por vin-
tulo comunitario, sendo este trabalho um documento de registro
pscrito de tais processos vividos na comunidade.

Trata-se de entender que os rituais e as praticas cotidianas vi-
venciadas ao longo do tempo, no territério de nossa comunidade,
tonstituem um modo de educar que pauta-se em raizes afro-in-
tligenas, cuja organizacao confronta-se com modos ocidentais, o
(ue ja demonstra a sua relevancia. Além disso, pesquisar e ana-
llsar estas praticas educativas é importante para toda sociedade,
a medida em que as Leis 10.639/2003 e 11.645/2008 tornam o
ensino da cultura e historia africana no Brasil, obrigatério e para
sua aplicabilidade busca-se meios e formas de levar esse contetido
s escolas, ao tempo em que se confrontam com o racismo cons-
titutivo da educacao brasileira.

Ademais, esta pesquisa salda pequena parte da divida com o
povo de nkise/santo que é excluido da sociedade brasileira e cons-
tantemente vitimado pela violéncia e pelo autoritarismo da cultura
chamada “nacional”, discurso que legitima o autoritarismo priori-
zando as praticas culturais/religiosas de determinados sujeitos em
detrimento de outros.

Por fim, nossa tematica aponta para a seguinte questao: Como
se constroem as praticas educativas no contexto do terreiro? A par-
tir disso definimos como objetivo geral deste livro, analisar como
se constroem estas praticas, no contexto do territorio de nosso
terreiro do campo bantu, buscando entender o espaco do terreiro
como lugar formativo em relacao com a ancestralidade, nomear di-
retrizes norteadoras das praticas pedagogicas do terreiro do campo
e apontar a relagao das praticas educativas no terreiro enquanto
valorizacdo da cultura afro-indigena na Costa do Dendé.
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campesinato e
comunidades quilombolas

De acordo com Marques (2003, p.1), “A historia do campesina-
10 o Brasil € marcada desde muito cedo, de um lado, por sua luta
jiara se reproduzir no seio da sociedade, o que implica diferentes
{Ipos de embates”. O embate central se da pela forma de ocupa-
Ao do territorio que gerou desigualdades estruturais tornando-se
lima questao para a constituicdo do estado nacional.

Essa estrutura fundiaria injusta, junto com a subordinacao dos
tamponeses aos grandes proprietarios de terra e as dicotomias
trladas entre o mundo rural e o mundo urbano sobrevivem até
hoje, sendo esses elementos muito importantes pra compreender-
Mos o que sdo os camponeses do Brasil, que tornaram-se multiplos
tleserdados da terra.

A expansao do modo de producao capitalista faz da terra um
bem que encerra poder e capital tornando os territérios tradi-
tionalmente ocupados uma ameaca a continuidade de expansao.
Atualmente esta expansao esta representada pelo agronegdcio,
pela tomada das terras indigenas, pelo uso predatorio e exausti-
vo de bens naturais, de modo que o modelo de desenvolvimento
ameaca os territorios sagrados para nés gerando conflitos intrin-
secos a forma de uso e habitagao da terra.

Da mesma forma que a terra é o espaco politico comum aos
(ue dela vivem, a forma de ocupacao e relacdo com a terra gera
pluralidades dentre as identidades que ai se constroem, com
(uestdes especificas e até estatutos de ocupacdo especificos.
Contudo, as especificidades ndo excluem o fato de que desde as
sesmarias até a constituicao moderna do estado brasileiro a terra
¢ uma questao de poder e economia. Deste modo, podemos dizer
que o camponés é aquele que trabalha e se relaciona de diversos

0 Luis Pereira
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modos com a terra, mas cujas relacdes ndo sio de apropriacao e
exploracao do trabalho.

Mais do que isso, os camponeses entendidos como uma classe
(OLIVEIRA, 2007), séo sujeitos que tem uma moral especifica (WO-
ORTMANN, 1990), na qual as relacdes comunitarias sdo fortaleci-
das por meio do apoio e ajuda de uns com os outros. Além disso,
0 camponés, por ser um grupo que depende muito da natureza e
do meio natural, tem um jeito de lidar com a natureza baseado no
respeito e na producdo de uma diversidade de técnicas e tecno-
logias concebidas coletivamente. Entendemos desse modo como
camponeses, assim, os sujeitos que fazem parte da nossa comuni-
dade e que da terra vivem e a tem como sagrada e correlacionada
a religiosidade e seu exercicio.

Dentro do conceito de “campesinato” também se incluem as
marisqueiras, os extrativistas de dendé, os ribeirinhos, pescado-
res, dentre outros. Além deles, também temos presente em nossa
comunidade pessoas vindas de comunidades tradicionais como os
quilombolas.

No artigo 3° do Decreto n° 6.040, de 7 de fevereiro de 2007,
que institui a Politica Nacional de Desenvolvimento Sustentavel
dos Povos e Comunidades Tradicionais, os povos e comunidades
tradicionais sao definidos como:

[...] grupos culturalmente diferenciados e que se reconhecem
como tais, que possuem formas proprias de organizacao social,
que ocupam e usam territorios e recursos naturais como con-
dicéo para sua reproducao cultural, social, religiosa, ancestral
e econdmica, utilizando conhecimentos, inovacdes e praticas
gerados e transmitidos pela tradicdo; (BRASIL, 2007, s.p.).

Além da definicao dada acima, estamos utilizando o debate de
Arruti (1997) para pensar as comunidades quilombolas no momen-
to atual. De acordo com ele, os quilombolas nio sio resquicios de
passado, pelo contrario: sao a nossa possibilidade de futuro, por-
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{lie trazem consigo, em seus corpos, saberes e fazeres, um jeito
(jue é contra o modo dominante de viver.

lanto os quilombolas como os indigenas sao “grupos sociais an-
les pensados como irrelevantes ou residuais”, (ARRUTI, 1997, p.
11) mas que cada vez mais tem sido pensados como dignos e posi-
[lvos, como essenciais ao mundo em que vivemos'.

Além dos camponeses e povos tradicionais de quilombos, sao
0% indigenas que formam parte dos sujeitos que compde nossa
tomunidade. Entendemos os indigenas como os povos originarios
teste territério, que a partir de 1500 comega a ser saqueado e
tolonizado para vir a ser batizado como “Brasil”. Entendemos os
“povos indigenas” deste territério como povos que tem multiplas
ptnias, ou seja, sao povos que ndao podem ser homogeneizados
tomo “indios”, pois sao plurais em relacao ao modo de vida, cos-
movisao, localizacao, lingua, costumes etc.

Por fim, tanto a populacao diaspérica africana - diz-se dos des-
tendentes de africanos migrantes, refugiados e/ou escravizados

quanto a populacdo indigena desde a colonizagao até o presente
momento sofrem um processo de apartamento e genocidio por
parte do estado brasileiro (REIS, 2005), que utiliza do poder poli-
clal para aplicar politicas de segurancga que resultam na morte de
negros e negras nas favelas ou no campo.

Mas o movimento € de resisténcia: se o estado impde o geno-
¢idio, nossos povos resistem dos mais diversos modos (MEIRELLES,
FERNANDES, 2015). Na capoeira, no candomblé, na retomada das
terras, organizando-se em coletivos, passeatas, empoderando-se
nas universidades, produzindo politicas afirmativas e criando no-
vas propostas de educacao.

Entendemos a colonizacdo como um processo que ainda nao
acabou uma vez que criou subordinacdes intersubjetivas, bem
como relacées servis e dependéncia econdmica, de modo que as

|Discussdo muito bem feita por Alier, no livro “O ecologismo dos pobres”, onde o autor
estuda em todos os continentes, como a populacdo pobre é que cuida do meio ambiente.
(ALIER, J. M. O Ecologismo dos pobres. Sao Paulo: Ed. Conexto, 2007)
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elites pretéritas estao nas ex-colonias articulando-se as elites de
paises chamados desenvolvidos para configuracdao de dependén-
cias de mercado, bem como partilha de culturas que expropriam
umas as outras. Isso significa que nossa luta deve ser, também,
pela descolonizacao: do pensamento, dos fazeres, do agir (QUIJA-
NO, 2010, MIGNOLO, 2011) e, mais ainda, pela criacao (ou encon-
tro) de outras formas de produzir saberes e fazeres que sejam ca-
pazes de sistematizar os nossos modos de produzir conhecimento
baseado nas estratégias coletivas, cujos modelos diferenciam-se
da ciéncia moderna europeia colonizadora.

foto Luis Pereira

No mundo cheio de problemas como individualismo, racismo,
sexismo e devastacao ambiental, em que vivemos, notamos que
a razao europeia que se colocou como a “melhor” de todo mundo
precisa ser superada. Por isso apontamos em nossos referencias
teoricos, autores que contribuem com a valorizacdo de praticas
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{radicionais de sujeitos marginalizados em favelas ou no campo
o de outras formas de produzir conhecimento que estao fora das
universidades ou escolas tradicionais, mas que, em nosso caso,
estdo sendo educados por meio de fazeres e praticas pedagogicas
do terreiro.

Em relacdo a pedagogia, um importante referencial para nosso
estudo € o conceito de pretagogia desenvolvido por Petit (2015).
A autora sistematiza em livro, o que tem sido, historicamente, as
praticas pedagogicas desenvolvidas pelo povo negro com base na
sua ancestralidade, a partir dos ensinamentos encontrados nos
mukixi, nos orixas ou nos vuduns.

Além disso, um autor muito importante para nos € Paulo Freire
(1987), com a sua proposta de pedagogia do oprimido. Para Penna
(2014, p.183), “a proposta da perspectiva decolonial tem, assim
com a obra de Freire, um valor pedagégico na medida em que
(uestiona os referenciais eurocéntricos, a partir dos quais, o co-
nhecimento no campo das ciéncias sociais é produzido”.

Paulo Freire foi exilado do Brasil com o golpe de 64, quando o
Programa de Alfabetizacao, por ele proposto durante o governo
Jodao Goulart, foi extinto. Como educador o objetivo de Freire
pstava expresso na experimentacao e construgao do saber popu-
lar. Desenvolveu seu método de alfabetizacdo em varios paises da
América Latina e da Africa. Na década de 70 contribuiu com o go-
verno revolucionario da Guiné-Bissau relatando suas experiéncias
de alfabetizacdo e de politica nacional de educacao por meio do
livro Cartas a Guiné Bissau (FREIRE, 1978). Este pais também foi
colonizado por Portugal e tornou-se independente em 73, quando
90% do povo era analfabeto.

Para Freire a experiéncia produtiva de um grupo também era
uma experiéncia existencial e, portanto, o centro de um fazer
educativo. No caso da Guiné-Bissau ele dirige-se aos agricultores
e entende a educacao a partir de circulos de cultura:
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[...] todos nela se vao engajando, num processo educativo em
que todos se vao tornando, ao mesmo tempo, educandos e
educadores uns dos outros. O trabalho baseado na ajuda mu-
tua, no tratamento da terra, na semeadura, na colheita, na
construcao de “palhotas”, nos servicos minimos necessarios a
higiene local, deve ser estimulado ao maximo, discutindo-se
as vantagens do mesmo sobre as atividades de carater indivi-
dualista (FREIRE, 1978).

Assim, para além da alfabetizaco, a educacao é uma experi-
éncia cultural reflexiva, critica e partilhada, com vistas a trans-
formacao. As pedagogias construidas a partir de Freire devem ser
capazes de fortalecer a comunidade por meio da valorizacao e
sistematizacao de seus saberes, reconhecendo-lhes a legitimida-
de. A educacdo fortalece a capacidade de resistir e cultivar, além
de propor uma existéncia com parametros culturais de liberdade.

Ao pensarmos no estado e em suas relagdes, gostariamos de
reafirmar a nossa resisténcia. Assim, trabalhamos com o conceito
de territorio. Entendemos que nossa comunidade de terreiro do
campo é um territério, local marcado pelo conflito e pela disputa
de diferentes sujeitos que nele exercem poder. Construimos ali,
agoes que tornam o espaco fisico um territdrio.

Para Santos (2005, p.225), “O territério sio formas, mas o ter-
ritorio usado séo objetos e acdes, sinénimo de espaco humano,
espaco habitado”. Desta forma, pensar nas relagoes que ali se
constroem & dar sentido politico ao espaco que vivemos e ha-
bitamos. Santos conclama a volta ao territério como espaco de
definicao de relagées contiguas, relagdes comunitarias que acaba
devolvendo estratégias nio capturadas ao processo de globaliza-
¢ao do capital. Ele diz que “[...] mesmo nos lugares onde os ve-
tores da mundializagdo sdo mais operantes e eficazes, o territorio
habitado cria novas sinergias e acaba por impor, ao mundo, uma
revanche” (SANTOS, 2005, p. 255).
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0 espaco de terreiro é um territorio grafado por sacralidades,
saberes e fazeres ancestrais, bem como de plang;amento de esga-
légias politicas de resisténcia d? povo preto e degena. U;\la\ : (;a
definicdo do territorio também é dada |_:>ellqs Zipatl§tas do ex1cd s
numa das placas que demarca seu territorio: Aqui ?‘ povg ’m.anda
¢ 0 governo obedece”. Assim, quando falamos do terr1to.r1(()j 0
terreiro” ou “territério da comunidade” estamgs nos referm oda
um local que é nosso, nao no sentido da pr-opnedade prlv?xda ta
terra, e sim entendido como local que per‘m1te.o desenvolvimento
de nossa cosmovisdo e autonomia frente a sociedade.
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foto Luis Pereira

territorio e comunidade

A Comunidade Caxuté, esta localizada na Costa do Dendé, ter-
ritério de identidade do Baixo Sul da Bahia, regidao onde a Mata
Atlantica foi bastante devastada devido a fatores como a explora-
¢ao madeireira, construcdo naval e civil, expansdo das fronteiras
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agricolas da seringueira, cravo da india, pimenta-do-reino guara-
na, que contribuiram para acelerar o desmatamento. ,
.Segundo 0 Censo Demografico (IBGE,2010) sdo cerca de 285
@l Ressoas vivendo na regido. As atividades rurais sio bastante
significativas, a base da economia provém de atividades ligadas a

agricultura diversificada, enquanto nas regides litoraneas, desta-
Ca-se a pesca e o turismo.

a pedagogia do terreiro e a
resisténcia negra

As revoltas no Brasil do século XVIIl ja traziam reivindicagoes
para acesso a educagdo ao povo negro. Desde 1931 o movimen-
to negro defendia a integracdo dos negros a sociedade brasilei-
ra reconhecendo que a educagdo se constitui em grande desafio
para que este processo seja levado a frente. Também o Teatro
[xperimental do Negro (TEN) constituiu-se num espago politico
de articulacdo entre a arte e a politica que visava o interesse dos
descendentes de Africa.

Os militantes destes movimentos véem na educacao uma opor-
tunidade inigualavel de alfabetizar os povos de terreiros, os mo-
radores de favelas, as trabalhadoras domésticas, os operarios e
demais grupos compostos majoritariamente por negros e negras.

Com isso muitas pedagogias multiétnicas foram desenvolvi-
das, especialmente na década de 70 e 80. A preocupagao com a
educacao sempre foi pauta do movimento negro, dos terreiros de
candomblé, das irmandades e associacoes de capoeira e demais
grupos ligados ao movimento.

Nas escolas publicas, onde a maioria negra tem sido vitima-
da pela evasdao (LOZANO, 2012), muitos indices de avaliacao de
aprendizagem atribuem tal processo a inadequagao e deficiéncia
dos proprios alunos, que acabam sendo estigmatizados, visto que
sao identificados enquanto incapazes de aprender.

0 discurso hegemdnico também indica que o problema é cau-

{ TERRITORIO DE IDENTIDADE
BAIXO SUL

Fonte: Secretaria de Planejamento da Bahi
Elaboracio: Marcel D’Ale:?méﬁa .

j Na regiéc? dq Baixo Sul, a producéo e beneficiamento do dendé
sao responsayels por cerca de 3.000 empregos e parte significativa
da renda regional. Esta producao é responsavel pelo fornecimento

de azeite de dendé consumido na 3 iy
producao de acara .
dor e Costa do Dendé. s jé em Salva

PEDAGOGIA DO TERREIRO 34

sado pela falta de compromisso de professores em ensinar, isen-
tando o Estado de suas responsabilidades e tirando o foco do que
acreditamos ser um dos grandes problemas da educagao: a im-
posicdo de um modelo Unico, que ndo contempla a diversidade
humana.
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De acordo com Brito (2016, p.14), “O processo de democratiza-
¢ao do ensino foi acompanhado pela precarizacao que perpassou
as varias esferas da educagdo brasileira”. Tal democratizacido do
ensino trouxe consigo a imposicado deste modelo Gnico de ensino-
-aprendizagem, presente tanto em documentos como o dos Pari-
metros Curriculares Nacionais (BRASIL, 1997), por exemplo, como
na imposicao da utilizacio de livros didaticos, que na maioria das
vezes, estigmatizam ainda mais a populacéo afro-brasileira e es-
tereotipam o continente Africano, como pode ser visto em diver-
sas pesquisas, como na de Ferracini (2012), por exemplo.

Assim, compete-nos valorizar a resisténcia negra aos processos
de aniquilacdo e/ou exclusio vivenciados pelo povo negro. Negros
€ negras lutaram por meio de uma multiplicidade de estratégias
e formas de resisténcia para lutar contra a hegemonia branca co-
lonizadora. Tal diversidade, ainda que muitas vezes apagada pela
razao dominante, resiste. Na educacao de terreiro, o processo
educativo constituido a partir da pedagogia do terreiro contribui
para o fortalecimento de nossa autonomia e autoestima enquanto
negros e negras, além de alimentar o espirito de nossos ances-
trais.

Infelizmente, desde a invencado da ideia de raca, essencial para
a colonizagdo e surgimento da modernidade (QUIJANO, 2005), aos
povos vindos de Africa foi negado o direito de se verem e serem
vistos enquanto seres humanos. A desumanizagéo imposta pelo ra-
cismo para justificar a escravidao, € a mesma que, até hoje, diz
que 0s povos negros nao servem para estudar, sendo “naturalmen-
te” inaptos ao desenvolvimento cognitivo mais amplo.

Assim como afirma o educador popular Jorge Rasta, “Queremos
inserir a educacdo de nossos povos negros, indigenas e tradicio-
nais dentro das escolas” 2, 0 que tem sido muito dificil de fazer,
mesmo com as Leis 10.639/03 e 11.465/08, que determinam o
ensino da histéria e cultura afro-brasileira, africana e indigena

2 Transcrigao de fala realizada em video, disponivel em: <https://www.youtube.com/wat-
ch?v=LSNO5XfwmdA>. Acesso em: agosto/2017.
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@m nossas escolas. Mesmo que essa lei exista, sabemos que nossa
cosmovisao bantu-indigena é oposta aos conhecimentos que sio
ensinados na escola. Isso nos mostra como, ainda hoje, o racismo
¢ estrutural - e estruturante - em nossa sociedade.

Ao propor a implementacao das Leis 10.639{03 e 11.4§5/08,
a partir de metodologias inspiradas na pedagogia do terreiro, na
pretagogia (PETIT, 2015) ou na pedagoginga (ROSA, 2013), esta-
mos apostando na ideia de que os alunos e alupas das escolas
publicas brasileiras, ao se verem na escola, nos livros, nas rodas
de conversa e nos espacos de educacao formais como protag,onis-
tas (como povos guerreiros que até hoje resistem ao exte!’mmio),
talvez fossem motivados a ir a escola. Talvez fossem motivados a
conhecer, a entender que o conhecimento é uma arma para sua
emancipagao. E quem jogaria no lixo a arma capaz de propiciar
sua propria libertacao?

As resisténcias negras historicamente se expressam com gran-
de énfase nos quilombos, irmandades, banzo, revoltas, fugas, na
religiosidade de matriz africana, em movimentos culturais cqn-
temporaneos como hip-hop e funk, no samba, na congadaf na lin-
gua, na arte, nos movimentos sociais. Sao muitos os moYlmentos
politicos artisticos e musicais culturais brasileiros que tiveram e
tem o negro como protagonista enquanto propulsor da mudanca e
ator social ou fonte de inspiragdo (MUNANGA, 2006, p. 13?).AN0§-
sa pedagogia, portanto, é uma das tantas formas de resisténcia
negra, contribuindo para que a populagao negra se entenda cada
vez mais enquanto sujeito de sua propria historia.
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foto acervo Caxuté

pedagogia do terreiro:
todos tém o que ensinar
e o0 que aprender

A Pedagogia do Terreiro € uma experiéncia de diversos sujeitos,
partindo do pressuposto de que, assim como defendido por Paulo
['reire (1987), todos tém o que ensinar e o que aprender. Também,
a implicacao faz com que as relagdes politicas de pesquisa sejam
evidenciadas e evidentes como relacdes de poder em que 0s su-
Jeitos alteram e s3o alterados pela mobilidade dos dados que vao
sendo construidos.

A maioria de nossos sujeitos de pesquisa vivencia suas expe-
riéncias por meio da transmissao oral e por ela sdo instruidos e
conservam suas tradicdes. A observacao e a pratica coletiva, cujas
experiéncias sdo transmitidas oralmente tem sido a estratégia do
povo de Nkise/santo/orixa para alimentacao de suas tradicoes.

A Comunidade Caxuté, em sua atual localizagdo no municipio
de Valenca (Cajaiba - Distrito de Maricoabo) existe desde o ano
de 2005 e tem desenvolvido sua propria pedagogia por meio de
relatos e vivéncias, cujo sentido é que cada um possa ensinar e
aprender com o outro, formando assim a nossa pedagogia, junto
aos ensinamentos de nossos minkisi. A relacao com elementos sa-
grados na natureza fortalece a comunidade negra nas tradicoes
orais africanas e torna-se fundamental para o aprendizado de si e
da relagao com o mundo.

Para definir a nossa comunidade, além de ouvir/falar os/sobre
0s sujeitos que compdem o terreiro e nossas praticas em geral,
precisamos dizer que a comunidade tem sua base no candomblé
Kongo/Ngola.
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pedagogia do terreiro:

Os sujeitos que vieram dos lugares onde atualmente conhe-
cemos como Angola e Congo foram os primeiros escravizados de
Africaa chegarem ao territorio que hoje chamamos Brasil. A partir
de 1580 ja havia uma grande quantidade de pessoas escravizadas
na Bahia, incluindo tanto os que vieram de Africa como os povos
originarios (chamados “indigenas”) do local, processo imposto pe-
los jesuitas e pelos senhores de engenho neste territorio. Os an-
golanos/congolenses aqui escravizados receberam dos indigenas o
segredo das plantas da terra e, a partir disso, criaram os primeiros
candomblés, chamados de calunduns (PRISCO, 2012).

O grupo mais numeroso, “Bantu”, dividia-se em trés subgru-
pos: angolanos, congoleses e mocambicanos. A origem deste gru-
Po estava ligada ao que hoje representa Angola, Zaire e Mocambi-
que (correspondem ao centro-sul do continente africano) e tinha
como destino Maranhao, Para, Pernambuco, Alagoas, Rio de Janei-
ro e Sao Paulo (PRISCO, 2012).

Depois de mais de um século de escravidao, podemos observar
hoje que o culto das religides africanas organizou o candomblé no
Brasil, cujo processo integra representantes de diversas nacoes
diferentes em um numero muito menor de nacgoes religiosas, as-
sim denominadas a partir das especificidades. Candomblé é uma
palavra derivada da lingua bantu: ca [ka] = uso, costume, ndomb
= negro, preto, lé = lugar, casa, terreiro e/ou pequeno atabaque.
A reunido dos trés vocabulos resulta em “lugar de costume dos
negros”, por extensdo, lugar de tradicoes negras, tradicées entre
as quais, destacam-se, no sentido atual, as praticas religiosas que
incluem a musica percussiva, a danga, as comidas, o idioma, cos-
tumes, e principalmente a hierarquia ou organizacao social (PRIS-
CO, 2012).

Em nosso Nzo, estdo a frente os minkisi Lembd e Kitembu
(Tempo), ancestrais africanos. Assim, dois momentos muito im-
portantes em nosso Nzo sdo a festa das Aguas de Lemba (janeiro)
e a Kizoomba Maionga (agosto).

foto Luis Pereira

Como as pessoas de nossa comunidade sofrem os mais diversos
tipos de preconceito e discriminagao fora de nosso Nzo, nossa Pe-
dagogia de terreiro se propde a criar outra forma de nos relac1f)-
narmos entre nés e com o mundo. Acreditamos q}Je a popul;f\gfao
negra e indigena deve se entender como protagonista da historia.
Em nossa pedagogia, essas pessoas sao colocadas no centro do

mundo:
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Conceder vantagens ao grupo que foi tradicionalmente pre-
terido é o que, hoje, chamamos de discriminagdo positiva
ou agbes afirmativas de reparacao que devem levar em con-
ta o carater ético, estético, social, intelectual, sexual, reli-
gioso e econdmico do grupo que foi discriminado e teve, ao
longo da histéria, suas necessidades nio atendidas somente
por serem diferentes (SOARES, 2016, p. 69).

foto Taata Kabirossi
Ao criarmos uma pedagogia que coloca o negro e o indigena
enquanto protagonistas centrais do processo, como produtores de
saberes e fazeres, como seres que tem muito a ensinar e também
muito a aprender, estamos criando uma proposta de educacao que
poderia ir além dos dendezeiros e matas do Caxuté: podem ser
uma referéncia para as escolas pablicas em geral.
A falta de acesso aos estudos por parte da populacao negra e
indigena nao pode nunca ser vista como algo natural, muito menos
como uma escolha individual de cada pessoa: ela é uma imposi-
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(ho. Isso inclui a “democratizagdo” da educacao, inclu§ive. §e
nosso povo deixa de frequentar a escola, quantas~vezes isso r?ao
acontece porque o conhecimento que la existe nao tem, s’enudo
para suas vidas? Ou pior ainda, o conhecimento que tem la é o que
{az com que nosso povo se sinta inferior em relacao aos brancos?
Incapazes em relagao aos europeus? ‘ ,
Quantas vezes, na escola, ouvimos que o Egito, ;’)o.r exemplo, €
na Africa? Quantas vezes se falam dos grandes impérios e gr.a'nd'es
cidades do continente africano, como Luango, Matamba', Etiopia,
Timbuktu, Cidade de Benin? A nossa pedagogia contribui, em for-
ma e conteGdo, para o aumento da autoestima e empoderamento
da populacao marginalizada na sociedade. Em fqrma porque nel.a
todos ensinam e aprendem, nao havendo uma hierarquia que diz
(ue uns sao superiores porque estudaram mais do que os outltc’)s,
por exemplo. Em conteido, porque conta ao no§so p(?vo da dias-
pora e indigena, que seus antepassados foram rgls, ralnha}s, guer-
reiras, guerreiros. Foram altamente desenvolvidos em tecm~ca e
tecnologia, produziram um grande conhecimento em .relac;go a
agricultura, a arquitetura, a infraestrutura, a astronomia e diver-
s0s elementos da natureza. ) o
Preocupada com o baixo indice de alfabetizacao que e)gstla
no terreiro, a Escola Caxuté busca desenvolver esta pedagogia do
terreiro, a nossa propria pedagoginga (ROSA, 2913), a nossa pre-
tagogia (PETIT, 2015), na qual o espaco do terreiro torna-se lugar
de transformacdo e de exercicio de mudancas para geus Taatas,
Makotas, Ndenges, Taata Kinsaba, Taata Poko e demais cargos da
roca, bem como para iniciantes e muzenzas. _ .
Na primeira escola de matriz africana do baixo sul da Bahia
temos como base o aprender a escrever a partir de' glementos
construidos pela cultura negra, possibilitando aos sujeitos cons-
truir sua identidade e recuperar elementos perdidos durante o
processo de colonizagao/dominagao. Aprendejse a ler' escrever
a partir do acaca, milho, banana, feijao fradmhp, peixe, ovo§,
roupas, partilhando saberes sobre a pesca, colheita, fazendo gi-
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Em nossa comunidade, nosso pai, o Caboclo Rei das Neves, vem
até nos para ensinar, para orientar, para auxiliar em nossa ca-
minhada. Ele é nosso pai, nosso guia, merecedor de todo nosso

rar saberes. Buscamos inspiracdo e aprendizado no método que
€ proposto por Paulo Freire de ensino- aprend1zagem da leitura e
escrita, que foi mais tarde incorporado a pedagogia do Movimento

dos Trabalhadores Rurais Sem Terra (MST). respeito.

foto Almir Bindilatti

foto Lisandro Suriel

O que acontece dentro do Caxuté é o levantamento do univer-
so vocabular do grupo e, a partir de entdo, a selecao das palavras
geradoras para ensino-aprendizagem da leitura e escrita (BRAN-
DAO, 2005). As palavras geradoras sdo também intercessées aos
minkisi e devem agregar memérias perdidas que se desdobram em
contos, historias, ingorossi e zwelas.

Cabe-nos dizer que a pedagogia do terreiro é dificil de ser ex-
plicada em palavras escritas uma vez que a linguagem abriga mais
do que a escrita para a filosofia africana. A nossa tradicao oral
nos permite afirmar que a palavra é compromisso, é expressio, é
acordo coletivo. Seu valor estende-se pela repeticao, garantindo
autoridade e confiabilidade a quem a emana.
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Na festa de Nkosi, foi ele quem serviu a feijoada oferecida ao
nkisi a todos os convidados da festa, aos mais novos e aos mais
velhos. O significado disso é tao belo que mal podemos explicar
em palavras: nesse dia, nosso préprio pai nos serve. Isso faz com
que a comunidade entenda, em pratica, que a relacdo de hierar-
quia ndo precisa ser tiranica, onde um apanha e o outro bate. O
significado simbélico do nosso pai nos.servindo, nos dando o que
comer, diz aos filhos e filhas do Caxuté que somos poderosos, que
somos dignos. Quando nossos pobres, oprimidos, faveladas, ne-
gras, indigenas entenderem que sdo dignos, talvez isso seja um
problema para os ricos e brancos que até hoje gostariam que nos
ainda féssemos escravos e escravas.

A palavra legitima o sujeito e diz sobre a sua autoridade sen-
do de grande valor (HAMPATE, BA, 1982). Saberes e fazeres que
relinem sentimento, ritmo, danca, musica, coletividade, troca,
espontaneidade, experiéncia, ancestralidade e muitas outras coi-
sas sdo dificeis de serem entendidos pelos recursos politicos da
lingua ocidental. Podemos afirmar sobre a necessidade de siste-
matizar nossa pedagogia, mas também sobre a justaposicao que
pode acontecer se nao afirmarmos nosso legado “oral”.

Entao, para comecar, podemos dizer que um dos principios da
Pedagogia do Terreiro é a “tradicdo oral, valorizando o conheci-
mento que é repassado de modo transversal por meio da orali-
dade, da vivéncia e da experiéncia e por todas as formas de fala
e de vibracéo dos seres da natureza” (PETIT, 2015, p. 122-123).
Essa tradicao oral é um dos elementos ancestrais que acompanha
nossa pedagogia. Da mesma forma, a oralidade é um dos elemen-
tos centrais na Pretagogia sistematizada por Petit (2015), sendo
ela uma pedagogia que potencializa os aprendizados trazidos por
nossa ancestralidade africana.

Ainda de acordo com Petit (2015), no Ocidente comumente
associa-se a literatura com a palavra escrita, o que ndo é uma
verdade para todas as sociedades. A autora nos mostra varias ex-
periéncias africanas e afro-diaspéricas nas quais, muitas vezes, a
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propria palavra dita é um elemento secundario, tendo um lugar
especial em rituais, contacao de historias, pecas de teatro etc.:
elementos como o ritmo, a musica, danca, mascaras etc. Esta €
uma das experiéncias que também é possivel de observar em nos-
sa Pedagogia de Terreiro.

Aqui os saberes sdo transmitidos através das giras de s.aberes,
uma espécie de rodas de conversa, onde ha troca e partilha dos
mais velhos e mais novos, que nao separam-se de acordo com sua
idade, como acontece na escola formal. Nessas giras, apren(,jemos
com nossos vunji (ancestrais infantis) que as criancas tambem sa-
bem, entdo devem estar na roda. Aprendemos com KaVLfngo que
os velhos sao sabios, entdo devem estar na roda. Ali, entao, a pa-
lavra circula junto aos olhares, junto as jinsaba, junto as zwelas.
Contar sobre o cotidiano e fazé-lo girar ali € partilhar o dia como
unidade de aprendizagem e dele recolher as folhas, os ensinamen-

tos, o ngunzu. foto Luis Pereira

Viver na ancestralidade é viver a natureza e se alimentar dela 8
Mae Barbara §




’ Alé[n das trocas nas giras de saberes, os conhecimentos tam-
bem s3o trocados nas festas realizadas dentro do Terreiro, como
na fe.sta de Matamba, por exemplo, onde a comunidade trc;ca co-
nhecn_nento sobre as receitas dos alimentos que serdo oferecidos
ao nkisi, rezas (ngoloxi ou ingorosi) que conhecem. Um passo de
danca diz sobre o vento e sobre a velocidade com que esse ances-
tral, “varre” a terra da morte e da tristeza.

E importante perceber que esses saberes e fazeres também
podem ser vistos na propria lingua utilizada pela comunidade que
se comunica em portugués, mas tem grande conhecimento d’e in-

‘ . .
| gorolssu nomes de alimentos e elementos do candomblé em geral
| em linguas de tradicdo bantu.

foto Luis Pereira
A3 b ¥ W
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Podemos dizer que em nossa pedagogia se alfabetiza fazen-
do costura, catando marisco, fazendo artesanato, catando den-
dé, fazendo pipoca de Kavungo, plantando milho, fazendo indu-
mentaria, fazendo mascaras, vendendo peixe, “tangendo” gado,
tecendo rede, pintando, dangando, brincando, girando saberes
sobre culinaria, conhecendo a experiéncia de diversos sujeitos
da comunidade. Assim, o terreiro ndo nega a diversidade de seu
povo, pelo contrario: pauta-se nisso para ensinar e aprender, rea-
firmando a construcao coletiva dos saberes e fazeres.

Adiversidade de nosso povo traz para a Pedagogia do Terreiro o
desafio de gerar formacao para as pessoas que sao vitimadas pela
exclusdo social, pelo racismo, pelo sexismo e que, muitas vezes,
nio encontram identidade com outras metodologias e pedagogias
que nega as suas experiéncias e as separa e segrega.

Queremos entender as complexas relagoes e praticas de sobre-
vivéncia de meninos e meninas que sdo marginalizados socialmen-
te, criminalizados/as e excluidos. O terreiro é lugar de forma-
cao politica e empoderamento deste povo por suas proprias vidas
serem importantes para uma educacéo culturalmente multipla e
afirmativa.

Os sujeitos da nossa comunidade sao pescadores, marisqueiras,
pessoas de comunidade tradicional, indigenas, camponeses, povos
marginalizados pela sociedade urbana (PORTO-GONCALVES, 1990),
considerados “inferiores” por construirem identidades que nao
estdo no padrao dominante da sociedade, por ocuparem posicoes
que ndo estdo em padrao dominante da sociedade, como os cam-
poneses, vistos como “inferiores” em relacao a populacao urbana.

S30 essas as pessoas, marginalizadas la fora, que dentro de
nosso terreiro e de nossa pedagogia optamos politicamente por
valorizar, por priorizar. S&0 as pessoas que mais precisam de ou-
tras metodologias, outros conteldos, outras formas de aprender
e ensinar e, assim, encontrar meios de valorizar sua existéncia e
identidade.
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elementos fundamentais da
pedagogia do terreiro

Podemos sistematizar, até agora, alguns elementos fundamen-
tais de nossa pedagogia. Sao estes:

1. Os conhecimentos sao coletivamente construidos: todos
tém o que ensinar e todos tém o que aprender (tanto os
‘mais velhos como os mais novos, os formados nas universi-
dades e os que nao sabem ler);

2. A tradicdo oral é fundamental nos processos de ensino-
-aprendizagem;

3. Aterra é elemento fundamental de nossa pedagogia e ela
centra-se na sua sacralidade e no uso coletivo e agroecolo-
gico de todo seu espago;

4. 0 povo de Nkisi desenvolve sua memoria biocultural como
forma de respeito aos seres vivos do planeta e a vida em
geral;

5. O processo de ensino-aprendizagem também se da em to-
dos os espacos do terreiro, pois todos eles sdo educativos:
as festas, na preparacao de alimentos, na producao de ar-
tesanato, na danca etc.;

6. O processo de ensino-aprendizagem deve ter como base as
producdes culturais das identidades que se desenvolvem
no terreiro, tornando assim a experiéncia do sujeito como
fundamental para a educagao;

7. O processo de ensino-aprendizagem valoriza e afirma a cul-
tura bantu indigena;

- 8. O processo de ensino-aprendizagem tem como dever colo-

foto Luis Pereira - car o povo oprimido (negros, indigenas, favelados, campo-

PEDAG 2
OGIA DO TERREIRO 50 ESCOLA CAXUTE 51




neses, LGBT, mulheres etc.) como sujeitos de sua propria
historia;

9. As praticas pedagdgicas desenvolvem meios de aprender
com as estratégias do povo bantu indigena por meio da
construcao coletiva de temas geradore

foto Lisandro Suriel
Por fim, podemos dizer que todos esses elementos, ndo seriam
nada sem o que é sua base: o ensinamento de nossos minkisi. A
relagdo com elementos sagrados na natureza fortalece a nossa co-
munidade negra nas tradicdes orais africanas e indigenas e torna-
-se fundamental para o aprendizado de nosso lugar no mundo, de
nosso autoconhecimento e da nossa relacdo com o mundo. Todo
ensinamento da nossa pedagogia tem por base a ancestralidade.

S -

foto Inés Grimaux
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foto Luis Pereira

construcoes coletivas:
aprendizado do povo de
NKkisi

Kitembu é o ancestral que ocupa lugar de destaque no Terreiro
Caxuté, pois é o segundo ancestral regente da casa, juntamente
com o primeiro que é Nlemba.

Os processos de festas e rituais sao construidos coletivamen-
te, com muita gente na roca colhendo folhas, preparando comi-
das, cantando e dancando, quando conhecimentos milenares sao
transmitidos. E durante o periodo da Kizoomba de Kitembu, a ki-
zoomba maionga, que se realiza o Projeto Viver Terreiro, no qual
acontece a Vivéncia Internacional da Comunidade Caxuté.

A festa do banho sagrado é destinada a limpeza de nosso corpo
e espirito (que nao sao separados na cosmovisao bantu-indigena),
fortalecendo o nosso ngunzu (energia vital, ancestral). Esse € um
momento muito especial de aprendizado em nossa casa. E 0 mo-
mento de colher as folhas para o banho, de respeito e resguardo.
Com as Vivéncias na comunidade, este processo é compartilhado
(no limite do que pode ser aberto aos que vem de fora), e as
pessoas passam a aprender com os mais velhos quais sao as folhas
sagradas, como colher, o que pode ou nao ser feito, etc. Ai os co-
nhecimentos ancestrais, em si, sao trocados, partilhados - como
acontece de modo mais direto em todas as festas e rituais da casa.

O que nossa Pedagogia de Terreiro tem a ensinar esta relacio-
nado a uma proposta metodoldgica diferente, mas, mais do que
isso, todo esse conhecimento e esse “jeito de fazer” sé tem sen-
tido se forem baseados nos ensinamentos de nossos ancestrais, na
importancia do fortalecimento do ngunzu para o nosso bem viver.
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A Pedagogia do Terreiro s6 tem sentido porque ensina aos seus
filhos e filhas a entregar-se, a bater cabeca, a respeitar quem
garante que apesar do genocidio e massacre de nosso povo, nds
continuemos vivos: 0s Nossos ancestrais.

Um dos elementos muito presentes na vida da comunidade é a
questao da desterritorializacdo. Nossos ancestrais foram seques-
trados de Africa. Nesse processo, além de perderem suas familias,
seu modo de vida, sua alegria, também perderam seu territorio,
seu lugar no mundo. Perderam as matas, os rios, os pantanos.
Tudo que fazia parte da sua vida cotidiana, que compunha a paisa-
gem do seu dia a dia. Processo muito semelhante aconteceu com
nossos ancestrais indigenas, que quando nao foram arrancados e
levados aos aldeamentos dos jesuitas, por exemplo, eram obriga-
dos a fugir para lugares que até entio nio conheciam, que nao
faziam parte do seu cotidiano, do seu ser como um todo.

Observamos que o processo de expulsdo de seu lugar continua
acontecendo com os que herdaram esta ancestralidade. A comu-
nidade Caxuté, em sua maioria camponesa, como ja dito, é uma
comunidade que se caracteriza muito por ser migrante. Conhe-
cemos muitas pessoas de nosso Terreiro que ja foram morar em
diferentes cidades proximas a regido, na capital Salvador, ou até
mesmo fora do estado da Bahia, como em Sio Paulo, Goias etc,
para tentar buscar modos de sustento, isso porque nossa socieda-
de nao valoriza o ser camponés.

O preconceito que fala que o homem e a mulher do campo
sao burros, ignorantes, “ndo civilizados” justifica até mesmo a
falta de politicas publicas que garantam a vida no campo. Os do-
minantes de nossa sociedade preferem que os camponeses virem
trabalhadores que aceitem ordem de um patrao na cidade, nao
que possam construir sua vida e sua autonomia dentro de seu ter-
ritorio.

foto Luis Pereira
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foto acervo Caxuté

inclusdo e socializacao por
meio do terreiro

Muitas pessoas procuram o terreiro para resolver problemas re-
lacionados a desemprego. Mas, além disso, outra grande questao
é o alcoolismo, as drogas, as doengas. Os povos que sao acolhidos
no terreiro sio esses: doentes, pobres, favelados, drogados, tra-
vestis, gays, lésbicas, camponeses. Sao 0s sujeitos excluidos de
politicas publicas, de direitos basicos, discriminados por algumas
religides, tratados como seres inferiores. Sao as pessoas que sao
discriminadas na escola, na rua, na procura de emprego. No ter-
reiro elas sdo acolhidas, aceitas e até abrigadas.

Como qualquer um que tem muito a ensinar e aprender, essas
pessoas desprezadas pela sociedade compdem a nossa pedagogia
e s30 essenciais para os processos de troca de saberes e fazeres no
terreiro. Valorizamos suas experiéncias, como licdes de vida e de
aprendizado. Criticamente reorientamos 0s saberes e fazeres de
acordo com o que aprendemos com os antepassados: estratégias
para viver em um mundo que exclui pretos, pobres e indigenas.

Observamos muito forte um processo de negacao e apagamen-
to da meméria e da baixa autoestima dessas pessoas, elementos
que tentamos recuperar com nossa pedagogia.

-De acordo com Soares (2016, p.68):

[...] gente negra nega ser negra, € muito indio nao quer ser
indio, pois o negro e o indio, ao longo do processo discrimi-
natorio infligido a suas ragas, sofreram tanto que na espe-
ranca de fugir desse sofrimento, desfizeram-se de dados ou
elementos que possam identifica-lo. Dessa maneira, pensam
poder fugir da discriminagéo perdendo, assim, suas identi-
ficacdes com o grupo o qual pertence provisoria [...] ou as
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vezes definitivamente, e o pior é que nao sao acolhidos pelo
grupo que discrimina, ficando, assim, sem identidade, sem
pertencimento, isolados, excluidos, impotentes, apaticos,
com baixa autoestima que age sobre o fisioldgico, gerando

ap.atla ou revolta, recalques e os mais diversos distlrbios
psicologicos.

Esse processo, que nossa pedagog}a tenta combater, é muito
presente nos sujeitos da nossa comunidade, que antes de chegar
ao t~erreiro, sentiam-se isolados, excluidos, impotentes. A valori-
zagao de nossa ancestralidade bantu-indigena, a beleza das fes-
tas, dos rituais, das roupas, dos alimentos etc., fazem com que
as pessoas passem a ver com outros olhos a cultura preta e ver-
melha (negra e indigena) que por muito tempo ouviram que era
de pessoas feias, ignorantes, preguicosas, dentre outros adjetivos
negativos.

Vivemos em nossas peles como o racismo é capaz de destruir
npss,o povo, impondo a solidao da mulher negra (PACHECO, 2008)
distarbios mentais/psicologicos (SANTOS, 2004) etc., que muitas
vezes sao curados pelos nossos mukixi e caboclos e pelo fortale-

ciment9 do ngunzu. Essa cura também é realizada pela formacao
da familia dentro do candomblé.

O candomblé também possibilitou a reestruturacao das familias
africanas, que haviam sido destruidas pelo trafico, no Brasil,
preservando seus valores de respeito a ancestralidade, aos mais
velhos e as criangas. Se ndo era mais possivel refazer a familia
de sangue, os africanos e seus descendentes formaram, através
do candomblé, a familia de santo. Esta familia foi uma das ba-
ses da solidariedade e da resisténcia da populacdo negra a es-
cravizacao e a falta de sobrevivéncia apés a abolicdo (MAFRO,
2006, s.p).
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Se a dificuldade de sobrevivéncia e a dificuldade em manter sua
propria familia, causada pela doenca, uso de drogas, violéncia, im-
postos ao nosso povo pelo racismo, ainda € um elemento muito
forte na vida da populacdo negra e indigena deste pais, o candom-
blé é uma arma. Ele da aos nossos filhos e filhas uma nova familia,
novos irmaos, pais e maes de santo. Através do cuidado aos filhos,
do carinho, respeito, afeto: tudo o que é negado ao nosso povo
desde a desumanizacdo imposta pela escravizagao e genocidio da
populacao negra e indigena. O calundu, o candomblé e os terreiros
passam a ser espaco de reservatorio cultural de nossas estratégias
ao longo de mais de cinco séculos. (BORGES, 2016).

A pedagogia do terreiro € um processo de reconstrucao coletiva
da identidade bantu-negra indigena. Como relatado por membros
da nossa Comunidade, sobre suas vidas, suas dificuldades e como
foram incluidos e desenvolveram um sentimento de pertenca ao
Caxuté.

Eles relembram época em que se plantava cana, jaca, dendé
e cacau, mas diz Maria da Paixdo: “ja existia os moradores ances-
trais”. Ela diz isso porque o terreiro transferiu-se para a comuni-
dade de Cajaiba em 2005, e ela considera que o terreno era sagra-
do até antes disso, denotando sua confianca a uma ancestralidade
sempre presente.

Salvador (Doca) lembra que a tradicao do cultivo e feitura do
dendé é propria da regiao. Ele fala do Rodao, e que “tinha cinco
anos quando o pai morreu (1941) sua mae trabalhava no Rodao
lavando azeite”. Também pescador, ele ressalta os produtos que a
terra do Caxuté da, confirmando que a comunidade do terreiro é
campesina e possui uma diversidade de sujeitos do campo: maris-
queiros, pescadores, agricultores, e especialmente os ‘trabalha-
dores do dendé’. Ele fala de como o Caxuté passou a ser o que é
hoje: “A familia de seu Genario comprou da mao de Seu Sebastidao

(antigo proprietario, pescador e agricultor) o terreno que se tor-
nou mais tarde o Caxuté”. Ele também lembra que havia tradicao
de festas no local:
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[...] ja se realizava aqui pela familia de Seu Sebastido (cea-
rense de nascimento) que foi casado com varias mulheres ao
mesmo tempo, mas uma delas Dona Ambrosina (mae de Dada)
realizava no lugar que existe hoje o terreiro, o corddo ‘Carna-
Valen¢a’, que fazia os preparativos que era o mesmo carnaval
em Cajaiba, Micareta, Cheganca, Terno de Reis, Baile de Chita
e Chitinha. Havia um lugar que alojava as pessoas, pois o terrei-
ro Caxuté era um olhar de alojamento (Salvador).

O Caxuté ja era um espago que abrigava pessoas e preservava
tradicoes que se juntou a tradicdo de povo de terreiro. Mas, as
origens diasporicas bantu indigenas desenvolvidas no Brasil ja es-
tavam ali.

Este lugar de acolhimento foi recebendo pessoas e estas se
integrando positivamente ao coletivo, por meio da tradicao das
festas e do culto ao Nkise. Aurelice diz que “consegue ter paz,
alegria e educagéo no terreiro”. Ela observa que foi sempre bem
recebida neste espago e trouxe para ele sua filha, Jucelia Silva
da Conceicéo, que nasceu surda e hoje faz parte do alunado da
escola Caxuté e do Terreiro e Associacdo Acultema. Ela também
diz que “Até mesmo visitantes vem e ficam querendo saber mais
sobre a religiao e sobre a melhora da vida com os Mukixi”.

Muitos chegam para o processo de iniciacdo no culto ao Nkise e
ficam no terreiro alojados:

Falo pelo Senhor Percilio, dona Maria e o jovem Joedson que
dizem que este lugar é um lugar de educacio, aprendizagem e
moradia para as pessoas que ndo tem onde morar e convive no
mesmo espaco de terreiro como alojamento.

Esta presenca no terreiro faz com que se desenvolva o amor

pelo lugar e o exercicio da rememoracao bantu indigena. Ali ficam
sabendo a histéria de seus antepassados, negada pela escola. Ou-
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tros chegam expulsos por um modo de socializacdo que vitimiza
pretos e pobres e os lanca na marginalidade.

foto acervo Caxuté
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foto Luis Pereira

pedagogia do terreiro
e empoderamento das
mulheres do Caxuté

Um exemplo do que sdo as mulheres do Caxuté é o das mulhe-
res de Zumbaranda®. Elas saem cedo para o mangue para susten-
tar seus filhos. Com 36 sacos por dia, cada saco desses tem que
vir com os seguintes mariscos: caranguejo, ostra, sururu, chubio,
lambreta, aratu. E uma labuta entrar na lama sem saber se real-
mente irdo encontrar esses elementos de sobrevivéncia das maris-
queiras. Essa é a realidade do povo negro da raiz do manguezal.
“Nao temos a certeza de quanto vamos obter em cada ida ao
mangue, geralmente nao sabemos se vamos ter a sorte de trazer
cada um desses mariscos... As vezes nao trazemos nada”.

Muitas mulheres de nossa comunidade sao marisqueiras, viven-
do cotidianamente o “entrar na lama”. Outras sao também pesca-
doras, camponesas, quilombolas, etc. Sao mulheres trabalhadoras
e guerreiras, quando ser forte nao € uma escolha. Para celebracao
do Més da Mulher, em marco temos um evento chamado “Marco
da Mulher”, onde nos reunimos como ja fazemos muitas vezes na
comunidade, trocando experiéncias, risadas, saberes e fazeres.
Apesar da realizacao do Marco da Mulher, voltado especificamente
para discutir a questao da mulher, entendemos que o dia da mu-
lher negra e da mulher indigena é todo dia.

A lideranca de nosso terreiro € uma mulher, Mam’etu Kafuren-
ga. Nascida a partir das maos dos minksi e das maos de Mae Mira,
Mam’etu Kasanji, filha de Dandalunda. Mae Mira foi um exemplo
de mulher negra e guerreira para todo municipio de Valenca. Era
conhecida por fazer o bem para a comunidade negra e pobre da

3 Nkise relacionada ao mangue.
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rua das Flores e do Cajueiro e arredores. Infelizmente, o seu ter-
reiro foi demolido, dando lugar a diversos prédios e mostrando o
modo como a nossa sociedade trata a mulher negra. Mesmo Mae
Mira, que nao foi “qualquer” mulher negra, mas uma pessoa que
matava cinco bois para alimentar o povo que tinha fome, sofreu
uma tentativa de apagamento da sua memoria, de destruicio da
sua historia. Felizmente, os poderosos nao conseguiram fazer isso.

o o foto Inés Grimaux
Mameto Kafurengéa e imagem de méae Mira no Momerial Kassanji do Museu da Costa do

Dendé-Comunidade Caxuté
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Estamos de acordo com Davis (2016) na medida em que a au-
tora entende o machismo como algo que destroéi nao sé a vida das
mulheres negras e pobres, mas também o faz com os homens ne-
gros. Para ela, quando um homem negro assedia ou violenta uma
mulher negra, esse homem esta aceitando as migalhas de poder
que o patrao e a sociedade dominante capitalista lhe oferecem.
Assim, ao ser violento com uma mulher, esse homem negro estru-
turalmente acaba aceitando estar ao lado do racista, do capita-
lista, do ex-senhor de escravos, ou seja, de quem ¢é justamente o
responsavel pela imposicdao da sua miséria.

Para além da valorizacao das mulheres negras e indigenas (que
demonstramos ao abaixarmos nossas cabecas para as mulheres
de nosso terreiro, responsaveis por cozinhar para os mukixi, por
exemplo), a pedagogia do terreiro traz a Comunidade a discussao
sobre o papel da mulher, sobre o feminicidio, sobre a importancia
de lutarmos contra a violéncia.

A hierarquia do terreiro ndo se constrdi a partir dos géneros,
mas se faz por principios gerontocraticos, o que possibilita a
transgressao das normas e padroes de género. Contudo, sendo
também um espaco negro num mundo ocidentalizado, as rela-
coes de poder perpassam as relagoes entre homens e mulheres
como mostram os depoimentos em que ficam nitidas as interdi-
coes.

Nossa pedagogia consiste em focar no empoderamento das mu-
lheres, de modo que elas construam sua autoestima, que cada uma
se dé valor, acredite que ndo é obrigada a passar por assédio ou
aceitar a violéncia, bem como sejam capazes de construir auto-
nomia. Elas precisam saber que importam, que tem valor. Quando
descobrem o quanto sao importantes, quando constroem amor pro-
prio, essas mulheres percebem que nao merecem sofrer, que nao
merecem companheiros que as trate mal.

Isso também se reflete na relagcdao das mulheres entre si. No
terreiro, aprendemos que quando falamos mal uma das outras,
estamos falando mal de nés mesmas. Mais do que isso, precisamos
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entender que se o dia da mulher é comemorado em oito de marco,
o dia da mulher negra e pobre é todos os dias. Todo dia na rua,
no pé do fogado, na limpeza da casa. O nosso dia ndo € o oito de
marco, na verdade, dia em que as mulheres brancas, ricas, “em-
poderadas” vao a midia, as universidades etc. falar sobre o que é
ser uma mulher negra, nos estudar e contar sobre nosso “empo-
deramento”, enquanto elas s6 podem falar e estudar porque nos
estamos limpando suas casas, cuidando dos seus filhos e maridos,
fazendo sua comida.

Lélia Gonzalez (1984) fala desta neurdtica cultura brasileira
que nega-se a reconhecer a mulher negra, mas que depara-se a
todo tempo com aquilo que foi recalcado: o filho criado pela ama
negra, o desejo masculino, etc:

A mulher branca esta discutindo sobre a mulher negra enquanto
a negra esta fazendo café e cha pra ela discutir seu empode-
ramento, enquanto esta limpando o chdo e o banheiro dela,
catando marisco para ela almocar 12h em ponto, lavando a lou-
ca, dando banho nas criangas brancas. A mulher branca esta
estudando para ser juiza, doutora, promotora etc., para punir
os filhos da mulher negra que estuda so a louca, o alface na
cozinha para a salada. A sua caneta é uma vassoura.

E nesse sentido que entendemos a importancia do estudo. As-
sim como diz Davis ao citar Douglass (2016, p.108), “o conheci-
mento torna uma crianca inadequada para a escravidao”. Quando
homens e mulheres pobres, negros e negras, favelados e fave-
ladas, marginalizados e marginalizadas entenderem-se, entre si,
enquanto companheiros de luta para a constru¢ao de outro mun-
do, sem racismo, sem injusticas, sem machismo, as coisas ficarao
diferentes.

Nos, mulheres que historicamente somos tratadas como “for-
tes” s6 o0 somos porque a desumanizagao imposta pelo racismo nos
colocou essa condicao. Hoje, podemos ressignificar o sentido do

Hulo Lisandro Suriel
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que significa ser uma mulher negra. Sim, noés somos fortes, mas,
sobretudo, porque isso permitiu com que resistissemos e que con-
tinuemos resistindo ao genocidio do nosso povo, ao assassinato de
nossos filhos e aos empregos subalternos que nos sao destinados.
Como diz o rapper Emicida “O sonho é um tempo onde as mina
nao tenha que ser tao forte”.

foto Inés Grimaux

A partir dessa discussdo, descobrimos que as mulheres da co-
munidade Caxuté podem ser chamadas de Mulheres Angord, nkisi
relacionado as mudancgas, representado pela cobra da sabedoria,
responsavel pela existéncia do arco-iris. Angord é considerado um
nkisi “androgino”, confundindo-se muitas vezes com Dandalunda,
por também estar nas aguas doces e ser responsavel pela ferti-
lidade. Assim como esse nkisi permeia o “papel do homem e da
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mulher” como dito na sociedade Ocidental, as mulheres do Caxu-
té também o fazem.

Mais do que isso, consideramos que um papel fundamental das
mulheres dentro do Terreiro Caxuté € o de professora. Aqui, ao
cozinhar, cuidar das criancas, pintar paredes, rezar para os minki-
si, escolher as cores das roupas e da decoracao dos quartos dos
minkisi ou dos barracoes, as mulheres ensinam.

Dentro da comunidade Caxuté, as mulheres, muitas delas anal-
fabetas, sao professoras das mulheres que fora da comunidade
sao doutoras em grandes universidades. Sabendo que roupa botar,
que cor, qual o nkisi dela, que folha é necessaria para um banho,
para uma defumacao, que comidas evitar e quais comer, as mu-

lheres do Caxuté ensinam.
» foto Luis Pereira
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O trabalho da pedagogia do terreiro tem sido, por fim, fortale-
cer essas mulheres para que elas se sintam cada vez mais confor-
taveis para falar, dar entrevistas, apresentar o terreiro, enfim, que
saibam da sua importancia de protagonistas dentro do terreiro.

Acreditamos que nao podemos esperar o tempo passar, mais
ainda, para lutar, para resolvermos nossos problemas, para mudar
0 nosso mundo. Nosso povo sofre diversos problemas aqui e agora,
ndo podemos esperar mais 500 anos. O que faz com que muitas
de nds tenhamos vergonha de ir num restaurante porque come-
mos com as maos? Precisamos valorizar cada saber, cada costume,
cada habito de nosso cotidiano: porque a historia ndo é Gnica, é
plural, diversa.

Em nossa comunidade inauguramos recentemente o Museu da
Costa do Dendé de Cultura Afro-Indigena, onde construimos um
memorial para Mae Mira. Essa atitude demonstra que para nos a
memoria e a histéria de nosso povo negro e indigena e especial-
mente de nossas mulheres deve ser respeitada, deve ser celebra-
da. Para nos, as mulheres negras e indigenas sao exemplo de luta,

de sabedoria e de forca.
foto acervo Caxuté

S

a pedagogia do terreiro e
os filhos de Caxuté:
depoimentos

“ A pedagogia do terreiro € um marco histérico para a Comu-
nidade Caxuté. Foi nessa pedagogia, que também posso dizer “a
pedagogia de nkisi, caboclos e encantados”, que eu nasci, que fui
criado e cresci dentro dessa escola de producao de conhecimento.
O que me chama mais atencdo é que os ancestrais legitimam esse
processo de educacao praticado e desenvolvido pela matriarca e
baluarte Kafurenga. Com nossa Mam’etu Kafurenga celebramos a
sua primeira obra cientifica, a Pedagogia do Terreiro Caxuté, e na
condicéo de filho e muzenza da sua nzo vejo que as suas praticas de
ensino e aprendizagem possibilitaram resisténcia no meu caminhar
ancestral e de jovem militante do Candomblé. Foi no sofrimento,
nas angustias, nos momentos de dificuldades, nos fundamentos da
nossa tradicdo, nos momentos de alegria e de luta que aprendi e
tenho aprendido significativamente com essa pedagogia Bantuindi-
gena. O crescimento de Mametu Kafurenga no campo, nas aguas, o
cotidiano, a labuta na terra, os fundamentos do candomblé Congo
Angola, possibilitaram a esta Mam’etu e cientista, a sistematiza-
céo dos seus valores ancestrais, valores e praticas da nossa familia,
bem como valores tradicionais de matrizes africanas e indigenas no
Brasil. Na condicao de filho duas vezes, bem como de cientista em
humanidades recomendo suas praticas pedagogicas como um exem-
plo de resisténcia afro-indigena. Sou da Escola Caxuté!”

Tata Ndenge Luangomina
Mestre em Ciéncias Sociais, Diretor do Museu da Costa do Dendé
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Fodkk

“A formacao e educacdo a partir da experiéncia cotidiana no
terreiro nos remete a uma cosmologia que ancora a memoria do
povo negro e indigena, (re)atualizada a cada aprendizado com a
terra, com as nsabas, com o sagrado negro. Circular conhecimen-
to e sistematizar essa pedagogia como fez e faz Mametu Kafuren-
ga é desfiar o fio de (T)tempo e propar epistemologias significadas
no fazer, no circular, no caminhar no tempo do Nkise. Esta peda-
gogia afirma outra temporalidade, outros elementos antropolé-
gicos, étnicos, outro modo de andar pela terra que se aprende
coletivamente com o povo de nkise. Para mim tudo isso reorganiza
os simbolos sacros e perenes em forma de embate diarios com a
educacao colonizadora, racista e machista da qual somos consti-
tuidos no mundo de hegemonia racial e masculina branca. Tudo
isso assume suma importancia na minha vida para reconhecimento
dos mecanismos da branquitute, para construcdo da intimidade
com meu caminho ancestral, (re) significa meu modo de estar no
mundo. Caxute € resisténcia a vida pouco criativa das instituicdes
sociais e monoculturais em que vivemos. Caxuté é transgressdo a
ordem vigente e fascista do pais verde amarelo.”

Ana Cristina Nascimento Givigi
Matalambé
Doutora em Educacao

dedede

Mametu Kafurenga e a pedagogia do terreiro me encantam em
muitos aspectos: a integracdo entre ser humano e natureza; o
transito livre entre o espiritual, o material, o cultural; a imbrica-
¢ao entre teoria e pratica; a busca pela comunhéo da pessoa con-
sigo mesma, sua ancestralidade e espiritualidade, com o mundo e
sua propria existéncia, no tecer das trocas e irmandades. Na es-
cola do Nzo Caxuté, que sdo todos os locais sagrados onde se pra-
tica a pedagogia do terreiro, nao ha muros, mas nzilas - caminhos
abertos que levam aos Minkisi, as arvores e plantas sagradas. In-
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sabas que trazem prosperidade, salde, fortalecimento, harmonia.
Territorio de afirmacao matrilinear e da oralidade, onde a pala-
vra se mistura com o proprio sopro da vida, o corpo é cultuado
como sagrado nessa ontologia do candomblé que fundamenta a
pedagogia do terreiro. Assim, é louvado e cuidado como veicu-
lo de ligacdo entre o que é visivel e invisivel, concebidas como
partes integradas e complementares do todo, nessa cosmologia
afrorreferenciada. Jamais cindida, como o modelo dicotémico da
colonialidade ocidental eurocéntrica. A pedagogia do terreiro en-
trelaca afetos positivos e aprendizado, na afirmacao da cultura
afrodiasporica, de modos de ser, conhecer, sentir e viver bantu-in-
digenas. Alimentando o corpo, com os frutos da terra, na culinaria
tradicional do Minkisi, se cultua e nutre também a ligacdo com a
espiritualidade. Tudo se da no corpo - com o canto, a danga, as
cores, a indumentaria, os utensilios, o ritual. Cada elemento tem
um significado profundo que contribui para o todo. Mametu Kafu-
renga engrandece as pesquisas sobre pedagogias decoloniais com
a pedagogia do terreiro, afirmando outras possibilidades férteis
e encantadoras de praticar a educacao, baseadas na producao
coletiva de saberes afro-indigenas, sua valorizacao e compartilha-
mento, no sentido da resisténcia, buscando abrir brechas e fendas
para reexisténcias.

Joana Tolentino Amokaialemi
Doutora em filosofia, professora do Colégio Pedro II,
makota do Nzo Caxuté.

dedede

A Pedagogia do Terreiro Caxuté, construida, conduzida e vivida
cotidianamente pela orientacao da nossa Matriarca e Sacerdotisa
Mam’etu Kafurenga, constitui-se como uma série de praticas an-
cestrais, educativas e politicas cotidianas que perfazem o nosso
terreiro, o nosso corpo coletivo de comunidade de candomblé, o
nosso corpo de muzenza. A nossa ancestralidade bantu-indigena
se apresenta, se faz e se refaz, se fortalece todos os dias através
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da Pedagogia do Terreiro Caxuté. Vivendo um terreiro do campo
e desfazendo os lugares colonizadores construidos historicamente
para 0s Nossos povos, 0s Nossos rituais e momentos sagrados sao
vividos no corpo coletivo e xs filhxs nascem para a comunidade,
para zelar, para salvaguardar e para respeitar esta nossa ances-
tralidade. Assim, tanto fortalecemos a nossa raiz de Candomblé
Angola na comunidade afro-brasileira.com nos colocamos politica-
mente em alianca com as pautas dos povos de terreiro, da luta do
povo negro, dos povos indigenas, dos povos do campo e dos povos
e comunidades tradicionais. Andar junto e em articulacdo com as
lutas destes povos e comunidades é linha estratégica da Pedago-
- gia do Terreiro Caxuté.
Priscila Dornelles
Kokulehooxi, muzenza do Terreiro Caxuté
Doutora em Educacao

Fedkek

A Teia dos Povos destina-se a incentivar e contribuir para a
producao do conhecimento cientifico e popular no campo da Agro-
ecologia, no fortalecimento dos saberes e fazeres das comunida-
des tradicionais, no direito a educacao popular em todos os niveis
de ensino e que atenda e reconheca a pedagogia dos diversos
povos. Nessa perspectiva, desde sua génese, a Teia dos Povos traz
discussodes e reflexdes sobre a diversidade cultural dos povos e
suas influencias nas praticas educativas e social, a fim de dialogar
e potencializar esses saberes e fazeres para o enfrentamento das
problematicas socioambientais e suas potencialidades, quando
nao bem vistos e aceitos pelos parametros curriculares das Insti-
tuicoes escolares.

Entende-se, que as Pedagogias dos Povos vao de encontro ao
projeto hegemdnico, ainda que nao estejam formalizados nos cur-
riculos escolares, circulam por todos os espagos os conhecimentos
de um povo que sempre manteve sua historia viva. Esse “saber e
fazer” é um meio de fortalecer a identidade e adequar as agoes
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pedagdgicos fora e dentro das escolas. Nesse contexto, as Peda-
gogias do Terreiro de Caxuté, localizado em Valenca, Bahia, - Elo
e Nucleo da Teia dos Povos, é um exemplo de afirmacéao da diver-
sidade cultural dos Povos e na conservacao da cultura Banto Indi-
gena, que se contrapde ao modelo escravocrata, elitista, capita-
lista e dominante. A Comunidade de Caxuté nos ensina verdadei-
ramente que nem s6 em volta dos muros existe conhecimentos,
mas também fora deles, construindo coletivamente novas formas
de trabalhar a pedagogia da terra e do territério, das aguas, das
florestas, das sementes crioulas enquanto soma de praticas de
resisténcia contra a modernidade capitalista.

Teia dos Povos
Por Solange Brito e Joelson Ferreira

dedede

“Conheci Mametu Kafurenga por ocasido do VIl SERNEGRA, Se-
mana de Reflexdes sobre Negritude, Género e Raca, do Instituto
Federal, ocorrido em Brasilia, em novembro de 2018. Em sua par-
ticipacdo no SERNEGRA, Mametu Kafurenga mostrou a intensidade
e a profundidade da Pedagogia do Terreiro. Uma pedagogia que
nos ensina a partir do nosso lugar no mundo, a partir da senso-
percepcao, ativando saberes que conectam razao e sentimento,
corpo e mente. A Pedagogia do Terreiro é uma das mais centrais
experiéncias decoloniais no Brasil, ja que os terreiros sempre fo-
ram um espaco impar para o projeto de educacéo do povo de as-
cendéncia africana no nosso pais. Mametu Kafurenga se constitui
como uma mestra e uma inspiracdo para nés, mulheres negras.
Sua bencdo, Mametu. Gratidao por sua presenca e pela partilha
de suas vivéncias.”

Paula Balduino de Melo

Abia no Axé Opd Afonja - Ilé Oxum, Valparaiso de Goias
Professora do Instituto Federal de Brasilia, Campus Planaltina
Doutora em Antropologia pela Universidade de Brasilia.
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ek %k

“A Pedagogia do Terreiro, aplicada por Mametu Kafurenga, Mae
Barbara da Cajaiba, na Escola Caxuté, localizada dentro do Ter-
reiro Caxuté, que se se tornou o meu Nzo (Casa), 0 meu reflgio
e conforto espiritual Bantu/Indigena, revela o poder de expanséo
do processo de resisténcia pela religiosidade e pela educacao,
para a comunidade afro-brasileira.

A Pedagogia do Terreiro é um processo inovador dentro da edu-
cacao, no Baixo-sul da Bahia, é o despertar do reconhecimento de
saberes ancestrais, € a constatagdo do nosso poder presente na
oralidade e na natureza viva que nos cerca.

A minha vida pessoal de educador ganhou uma nova perspec-
tiva de vida apés o contato com a Pedagogia do Terreiro, ela re-
presenta o meu passaporte para acesso a academia, no PPGER
Programa de P6s Graduagdo em Ensino e Relacdes Etnico-raciais,
da UFSB, Universidade federal do Sul da Bahia.”

Chico Nascimento
Taata Kambondu

Feded

“0 Terreiro Caxuté é uma comunidade que honra e reverencia
a ancestralidade negra e indigena, que defende os territorios dos
povos tradicionais e o sagrado presente nas aguas, nas matas,
no ar, na terra. Conduzida por Mameto Kafurenga, uma mulher
negra, agraciada com potentes sabedorias ancestrais, a comuni-
dade vem cada dia mais se consolidando em espaco de luta pela
descolonizacao do saber, do ser, do mundo. Diante de uma socie-
dade destrocada pela colonizac&o que se perpetua nos espacos de
producao de conhecimento gestados pelo poder branco, patriar-
cal e capitalista, a Pedagogia do Terreiro: brota como vivéncia
que atravessa ndo s6 a mente, mas o corpo e a espiritualidade,
em que os nkisis, os caboclos, as Nisabas sdo nossos/as belas/
os e valentes professoras/es; aflora como territério de resgate e
producao de saberes que criam fissuras nas paredes das escolas e
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universidades brancas, que abalam as estruturas da ciéncia e do
mundo racista-patriarcal-colonial.

Nesta breve caminhada enquanto Muzenza do Nzo, honro o
ngunzo e cada aprendizado que pude acessar junto aos Nkisis, a
Mameto Kafurengd e a comunidade Caxuté. Com muita humilda-
de, me coloco a disposicao da luta pelo fortalecimento da nova, e
ao mesmo tempo tradicional, pedagogia do terreiro! “

Leo Fiuza
Kavungorici

dekdk

Aprender no ensinar, ensinar no aprender, assim, me vi na pe-
dagogia do terreiro que Mametu pratica. Pedagogia do ouvir, do
observar e seguir, exercitar a ginastica dos Miksses para acordar o
corpo moldado por cada jeito de vida, jeitos esses que na pedago-
gia do terreiro sdo (re)significado através de gestos, aut? afirma-
cdo e empoderamento ancestral. As forcas da natureza sao essen-
ciais no processo de aprendizagem, sao os principais recursos que
a professora Mametu Kafurenga utiliza para mediar as aulas que
acontecem a todo momento. No embalo da sua saia aprendemos
o significado de viver muzenza, na humildade do seu olhar apren-
demos que ter cargo significa d& exemplo com o mesmo olhar
humilde que recebemos. A pedagogia do terreiro se vive, sente,
cheira, saboreia a ancestralidade tendo como guia a professora da
escola Caxuté.
’ Edivania Vitéria Moreira

Pedagoga
Kaiango Lebissibi S’itamba Dya N’zambi
Mametu Amaze

dedek

Pedagogia do terreiro: a caneta do caboclo
“Vocé esta aprendendo meu filho?” “Esta fazendo o aprende-
dor e o escrevedor seu mogo?” “Esta aprendendo com a caneta do
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caboclo?” Essas sao palavras do caboclo Reis das Neves Pena Bran-
ca que em diversos momentos foram direcionadas a mim. Com
muita serenidade e tranquilidade respondo: sim meu pai, estou
aprendendo.

Ao longo desses quase dois anos frequentando este espago, em
particular nesses Gltimos nove meses, em que venho vivenciado
diariamente a dindmica da Comunidade Caxuté, com um kambon-
do suspenso e iniciado ha um ano; na condicao de Taata Ngoma e
Taata Poko, tenho percebido que é no processo de aprendizagem
das habilidades que compete o meu lugar nesta Nzo, que a peda-
gogia do terreiro se concretiza. Assim, é neste fazer (Zuelando,
volvando Ngoma, punhado o pokod, contribuindo para a manuten-
cao das ngomas e do espaco) que vou compreendendo e desenvol-
vendo as habilidades que favorece o meu crescimento espiritual,
social e cultural, construida de forma coletiva e/ou individual.
Desta forma, percebo a pedagogia do terreiro, no fazer e no vi-
venciar, assim como, também vou compreendendo o que vem a
ser a ‘caneta’ do caboclo.

Taata Kabirossi
Tata Ngoma, Taata Poké e educador da Comunidade Caxuté

dekdk

“Mametu Kafurenga, traz uma importante contribuicao para o
Candomblé Kongo Angola de todo o Brasil, nos convida a uma acao
decolonizadora, abrindo caminhos, transbordando kizila’s, en-
frentando o racismo e o patriarcado desde a educacao como uma
ferramenta de transformacao social, pois a sistematizacao da sua
experiéncia como lider da Comunidade do Terreiro do Campo Ban-
tu-Indigena Caxuté evidencia a potencia da Pedagogia do Terreiro
como uma praxis capaz de por em movimento os saberes herdados
do legado ancestral Bantu e Indigena, contribuindo assim para
emancipacao de sujeitos das classes populares no campo, na cida-
de, nos mangues, nas matas, sertoes e nas mareés.
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Sakidila Mametu Kafurenga, que esses saberes girem ao sabor
de “Tempo” e fortalecam a luta dos povos rumo ao bem viver!”

Taata Sobode. Taata Kisaba,

Mestre em Educacdo do Campo,

Especialista em Estado e Direito dos Povos e Comunidades
Tradicionais.

Kk

“Minha vida mudou completamente apds encontrar o terreiro
Caxuté. Além de possibilitar o cuidado espiritual, tdo necessa-
rio e geralmente negligenciado, eu destaco mudangas ocorridas a
partir da vivéncia neste espaco inspirador, para que eu pensasse
diversas relacoes que estabeleco, seja nos momentos intimos, nos
afetos e conflitos comuns aos desafios da relagao familiar, até
mesmo no campo profissional, onde o terreiro me motiva a buscar
respostas para a urgéncia em fortalecer agoes comunitarias, ainda
mais latentes neste cenario politico catastrofico que vivemos.

Apesar da populagao de terreiro ser responsavel por inimeras
iniciativas de cunho politico, cultural, econdmico, ambiental e
simbdlico, questdes primordiais relacionadas a esses grupos per-
maneceram pendentes, como acesso a terra, educagao contextu-
alizada e salide, bem como as condi¢des necessarias para que es-
ses povos e comunidades possam permanecer em seus territdrios
com sua identidade cultural preservada.

Diego de Albuquerque Oliveira (Mutakalasanji)
é um corpo africano em diaspora,

cultivador de sementes de rebeldias e esperancga.
Agrénomo, mestre em extensao rural

é mwona nkisi da nzo caxuté.
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consideracdes finais

Nossa pedagogia pode tornar possivel a superacao de diversos
problemas atuais de nossa sociedade, cujo estado privatista ex-
clui o povo negro e indigena, centrando-se na concentragao fundi-
aria e na distribuicao desigual das riquezas. O desenvolvimento da
identidade negro-indigena pode gerar sujeitos capazes de muitas
estratégias de superacado da pobreza.

Este livro tem por objetivo analisar como se constroem as pra-
ticas educativas no contexto do territério de um terreiro do cam-
po bantu - indigena. Por meio da observacao e vivéncia com os su-
jeitos que entendem o terreiro como espago educativo, de intera-
cao, socializacdo, empoderamento e valorizacdo da experiéncia.

Entende-se que a baixa escolaridade e/ou analfabetismo nao
impede o individuo de reconhecer-se como sujeito de sua histo-
ria e produzir estratégias de memoracao e de reconhecimento de
sua ancestralidade negra e indigena, uma vez que esta populacao
campesina, que constitui a maioria dos membros do terreiro, pas-
sam a integrar o projeto pedagdgico e compreendem seu papel
ativo na educacao.

As praticas educativas consistem em aprender por meio dos
elementos e saberes ancestrais e reconhecer que a educacao é
um projeto politico centrado na partilha e no fortalecimento das
raizes. Os saberes e tradicbes que embasam esta pedagogia vém
sendo desenvolvidos por pensadores decoloniais africanos, lati-
nos, americanos e outros que recuperam as estratégias e modos
de viver de povos colonizados para encontrar nos seus fazeres as
raizes filosoficas de um modo de viver.

Aqui no terreiro dedicamo-nos a reviver as tradicoes bantu in-
digenas da Costa do Dendé e sao estes conhecimentos que es-
tao sistematizados em nosso jeito de fazer educacdo, que tem na
apropriacao da terra os elementos politicos e sagrados do fazer.
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Enquanto no universo capitalista/hegemonico a natureza é vis-
ta como algo a ser utilizado e dominado, como um “recurso”, den-
tro da nossa propria cosmovisdo cultivamos os saberes ancestrais
de povos africanos, especificamente os de origem bantu, como ja
dito, além de também carregarmos os saberes e fazeres indige-
nas.

Esse modo de entender tanto o trabalho como a relagcao com
a terra sao modos que também sdo contrarios a visdo de mundo
dominante de nossa sociedade, que vé o trabalho como uma rela-
¢ao entre patrao e empregado, no qual um manda outro obedece,
um tem poder e o outro nao. Como seria nosso mundo se a no¢ao
de trabalho estivesse baseada na cosmovisao de diversos povos
africanos e indigenas?

Assim, nos agregamos para entender outro modo de relacao
com a terra e com o mundo. Se a caracteristica dos sujeitos de
nossa comunidade é de que somos camponeses, ribeirinhos, extra-
tivistas de dendé, etc., se temos nossa ancestralidade alimentada
pelo povo bantu sequestrado de Africa e pelos indigenas dessa
terra, isso significa que nossa relacao com a terra, os alimentos,
os dendezeiros, as matas, as arvores etc. ndo é de dominar, des-
truir, derrubar, mas de cuidar.

Sabemos que precisamos dela para nos mantermos vivos, ma-
terial e espiritualmente. Nossa forma de produzir saberes e faze-
res, entdo, € uma forma que poderia ser uma referéncia para as
pessoas de fora. Poderia ser parte da solucao para transformar
o mundo em que vivemos. O racismo faz com que a sociedade
muitas vezes nao enxergue como nossas praticas e modo de viver,
representam aprendizados milenares.

Outro ponto que consideramos importante em nossa cosmovi-
sao é que nao excluimos as pessoas por sua cor ou sua religido.
Assim, nao queremos impor para ninguém as nossas crencas, 0O
nosso modo de vida, o culto aos nossos ancestrais ou aos elemen-
tos que sao sagrados para nosso povo, assim como fizeram e ainda
fazem com nossa gente. Para isso realizamos o ENAFRO - Encon-
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tro Afro Ecuménico da Comunidade Caxuté (que acontece desde
2007), o Projeto Viver Terreiro, por ocasido da Festa de Kitembu
em agosto,

A nossa Pedagogia de Terreiro é fundamental para enfrentar
mais um dos problemas de nossa sociedade: o racismo. Assim, a
valorizacdo de nossas dancas, vestimentas, alimentos, manifesta-
¢Oes culturais e nossa militancia bantu-indigena sdo fundamentais
para restauracao de nossos elementos estéticos e politicos a re-
gido da Costa do Dendé.

A nossa cosmovisao retine os sujeitos a partir de principios an-
cestrais, formando um territorio cujo fundamento nao é fisico,
mas politico, contornado por contiguidades e acées comunitarias
que se contrapéem e se interpdem ao individualismo, ao racismo,
ao sexismo inerentes a uma sociedade ocidental hierarquizada pe-
las desigualdades, as quais, as diferencas sdo submetidas.

Portanto, as diferencas sdo riquezas de nossa pedagogia, a di-
versidade nos abastece e combatemos as vulnerabilidades a que
somos sujeitados para valorizacao e afirmacao de nossa cultura e
nosso fazer educacao, a partir da pedagogia do terreiro.
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posfacio

A revisao bibliografica sobre as teorias que herdamos de Max
Weber, Emile Durkheim, Mircea Eliade, Cliford Geertz, Levi-S-
trauss, entre outros, exige-se sempre quando somos confrontados
com os textos como o de Maria Balbina dos Santos. Digo isso por
trés razbes, nomeadamente;

1. Se a Religido é simbolicamente cultural, a estrutura defini-
cional de magia/religido torna-se sincategorematica para
constituir um barémetro na apreciacdo de Candomblé em
relacao ao Cristianismo, por exemplo. Na verdade, ambos
nao apresentam diferenca valorativa, mas sim morfologica.

2. Se a cultura é toda transformacdo material e imaterial da
natureza pelo Homem, logo ela € uma construcao das iden-
tidades subjetivas em constante conflito, de maneira que
0 Sagrado se compreende apenas enquanto uma linguagem
cultural e historicamente percebida para quem a utiliza.

3. Tendo em conta que religare e religere parametrizam-se a
acepcao de Cicero, longe da ideia original de Theo/Deiwos
[tal como o mostra Socrates, por exemplo], importa pro-
mover outra discussao sobre as questdes religiosas que seja
realmente uma construcdo na revisao de conceitos e, para-
lelamente, na construcao de outros.

Interessa-nos olhar a iniciacao as divindades de ponto de vis-
ta de antropologia“, na sua dimensao historica [do espaco Ban-
tu-Africa ao espaco reconstruido de Bantu-Brasil] assim como na
perspectiva filosofica da Educacdo ndao apenas como reproducéo
social, mas também enquanto programa de inclusao social.

4 A questao de Totemismo em Claude Levi-Strauss, por exemplo.

foto acervo Caxuté
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0 termo Candomblé parece-nos ser ka (6mbele, em kikdngo.
Deriva de: ka, prefixo locativo; e [6mbele que deriva de ku-l6m-
ba, pedir, orar, suplicar, etc. Quer dizer, Kalombele/Candomblé
significaria, ab origine, o local de oracao, liturgia do culto dos an-
cestrais e conjunto de praticas para preservar a harmonia simbo-
lica®. Interessante ainda é que no Brasil Candomblé reconstruiu-se
em trés fases principais: (1) vontade de reconstruir a integridade
ontolégica com fins de estabelecer a confianca espiritual em si;
(2) espaco de dialogo plural dos oprimidos para resistir na conso-
lacdo através da ligagao ritual com os seus ancestrais; (3) dialogo
de conforto psicossocial como resisténcia do Evangelho coloniza-
dor, onde se vive na diferenca evitando as imposicoes estranhas a
vontade coletiva.

Ao percorrer o texto que prefaciamos, percebemos que o lega-
do histérico-social dos Bantu-Kongo em Caxuté exprime dois con-
juntos de valores que toda pedagogia almejaria:

1. Construcdo ontoldgica na base dos valores como respeito
na diferenca, conflito que sustenta a paz, critica da verda-
de subjetiva, etc. Todo individuo com esses valores consti-
tuira um politico virtuoso® (Aristoteles), um cidadao virado

"a beleza’ (Arendt);

2. Partilha das identidades contrarias em busca de um espaco
inclusivo - o Profeta Simao G. Toko diria “verdades contra-
rias”® - como plataforma onde os integrantes definem as
suas felicidades.

Face ao mundo ultra-capitalista, o Candomblé parece nao fa-
zer sentido talvez por ndo produzir tantas riquezas. Ele parece
um dominio dominado e que obedece as orientacbes. Nem se-
quer participa na elaboracdo destas orientacées. Também, face

5 Entre os vivos e os ancestrais, entre os diferentes nicleos sociais.

6 Este modelo esta em Platdo, também.

7 Construgao de uma Cidade que obedece a beleza das normas.

8 BATSIKAMA, P. 2017. Tokoismo. Filosofia da Libertagdo, Luanda: Solwidi
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ao mundo ultra-tecnoldgico, o Candomblé pode ser visto como
ultrapassado ou coisa dos “atrasados”, num mundo consideravel-
mente secularizado.

Isto &, o proprio Homem do século XXI precisa de uma nova
Teologia de vida, para reencontrar-se e manter-se real entre
“ontem” e “amanha”. O “Homem contemporaneo”. A satisfacio
humana e mesmo social depende desta estética surrealista que
acumula no Espirito. Quer dizer, o elo de “ontem” e “amanha”.
Curiosamente, o Candomblé oferece uma licao.

Se descrevermos fikisi, percebemos que ndo significa feitico
ou coisa ruim. Nao! No século XVI o termo significava “algo sagra-
do”, “santo”, etc. Ao dizer “Nzo’a fkisi” queria especificar tem-
plo ou Igreja. O verbo kisika significa santificar, tornar algo forte
ou santo através das leis, sem defeito consoante avaliacdo de um
conjunto das normas. Curiosamente isso tem inicialmente a ver
com o Espirito que vive na terra (si), Nzambi. Para manter a vida
piedosa, obedece-se as leis do Espirito da Terra (nsi).

Kilimbu é o espaco de protecdo desta sacralidade da terra:
deste Espirito da Terra. Dai, o Terreiro passa a ser o espaco de En-
sino ou de aprendizagem. Existiam, nas Tradicées Kéngo [Bantu,
em geral], quatro categorias de kildmbu [quilombo] que sdo:inse-
rir numerador

1. Kilambu ou simplesmente Limbu: espago para salvaguar-
dar as normas politicas, onde o Poder pertence aos cida-
daos;

2. Kildmbu: campo militar para salvaguardar a integridade
territorial onde se aprende as praticas de defesa;

3. Kildmbu: espaco de comércio, onde as pessoas praticam a
trocas de bens e servicos seguinte os principios da justica;

4. Kilmbu: espaco sagrado onde foram enterrados os ances-
trais e onde se vao fazer “oracao”, Candomblé/Kalémbele.
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O Brasil escravocratico produziu kilombo como espaco de resis-
téncia, “tout court”. A tonica foi mais nos Quilombola que na ver-
dade constituem os nicleos sociais dificeis de destruir. Trata-se
de uma unidade que funciona na base de uma exogamia simbdlica
de SER, ESTAR E TER que define todo individuo. Vamos explicar, de
forma breve o que é isso.

Todo individuo é, na cosmogonia Bantu-Kéngo, uma pre-exis-
téncia que o determina enquanto SER. Ele é oriundo de um dos
quatro Espirito da Natureza, nomeadamente: (a) Nzambi, Espirito
da Terra; (b) Mbamba, Espirito do Ar; (c) Suku, Espirito da Luz/
Sol; (d) Kaliinga, Espirito das Aguas. Essa origem determina o SER
de cada individuo. Nao muda!

O Ser humano na existéncia fisica define o seu ESTAR. Este
“estar” estrutura-se em oito cerimonias vitais que sao: (1) rituais
pré-natais; (2) cerimdnias consoante as condicoes natalicias; (3)
rituais da Infancia ou da Puberdade; (4) cerimonias na iniciacao
nas funcdes sociais; (5) cerimonias de casamento; (6) rituais con-
soante as doencas para garantir a cura; (7) rituais consoante as
circunstancias; (8) rituais funebres consoante o tipo de morte, a
idade e as funcdes que desempenhava na sociedade. Esses rituais
determinam o ESTAR de cada individuo.

Por Gltimo é o TER. Cada um é possuidor de uma dddiva espe-
cifica que é a conjugacéo de SER e ESTAR. Esse ter/dddiva mani-
festa-se consoante a qualidade de articular a sua estrutura onto-
légica: (a) corpo; (b) espirito; (c) vontade. Esse espago € o mais
complexo, instavel e complicado ainda. Por essa razao, a Educa-
cdo sempre esteve na base da sociedade kongo. Uma educacao
inclusiva, pois o termo Kéngo significa “unido, inclusao”.

E interessante que a Bahia tenha uma populacdo expressiva
Bantu, e oriunda da atual Angola: os Kdngo, principalmente. Este
trabalho traz dados que nos levar a repensar as questdes de inclu-
s30 num mundo moderno de extrema exclusao a partir de um do-
minio quase “menosprezado” ou “mal conhecido”, o Candomblé.
A marginalizacado moderna tem varios rostos, e kildmbu [Quilom-
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bola] ou Kandombele [Candomblé] constituem temas de debate
da inclusao moderna através da Educacao. Desta feita, o texto de
Maria Balbina dos Santos torna-se um sino para despertar a Peda-
gogia no Terreiro como dominio simbdlico onde se pode pensar nas
acepgoes que possa intervir para abolir as exclusoes. O simbolis-
mo € vasto: a mulher [pobre] é excluida pelo mundo machista, o
negro é excluido nos espacgos de prestigios e as faveladas ou fave-
lados sao menos contemplados nas politicas publicas.

Brasil € um exemplo pratico das nagoes do século XXI. A diver-
sidade racial e cultural torna-o um grande Quilombo cuja per-
manente construcao inclusiva pode garantir uma concorréncia na
definicao do desenvolvimento social. Dito de outra forma, a Edu-
cacao precisa de fundamentar-se num sistema inclusivo capaz de
fazer dialogar os capitais simbolicos integrantes da sociedade.

Patricio Batsikama

Historiador/Antropoélogo

Diretor do Centro de Estudos

e Investigacao Cientifica Aplicada

Instituto Superior Politécnico Tocoista, Angola
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Este livro tem como objetivo primor-
dial analisar como se constroem as praticas
educativas no contexto do terreiro, desta-
cando o que sao os saberes e fazeres da
Pedagogia do terreiro, (re) criada dentro
da Comunidade de Terreiro do Campo Ban-
tu-Indigena Caxuté, em Cajaiba, distrito de
Maricoabo, Valenca, Bahia. Apresenta-se o
que é essa pedagogia e os sujeitos que a
constroem, tendo por base o ensinamento
dos minkisi (divindades), discute-se como
esses sujeitos, em sua maioria marginali-
zados na sociedade, constroem praticas re-
volucionarias em relacao aos processos de
ensino aprendizagem desenvolvidos na oti-
ca da cosmovisao bantu-indigena, herdada
de seus ancestrais.

Por meio da observacao e vivéncia com
0s sujeitos que entendem o terreiro como
espaco educativo, de interacao, socializa-
¢do, empoderamento e valorizagao da ex-
periéncia.

As praticas educativas da pedagogia do
terreiro, consistem em aprender por meio
dos elementos e saberes ancestrais e reco-
nhecer que a educacdo € um projeto po-
litico centrado na partilha e no fortaleci-
mento das raizes. Os saberes e tradicoes
que embasam esta pedagogia vém sendo
desenvolvidos por pensadores decoloniais
africanos, latinos, americanos e outros
que recuperam as estratégias e modos de
viver de povos colonizados para encontrar
nos seus fazeres as raizes filosoficas de um
modo de viver.





