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Os Orixds na Africa

termo “Orixd” nos parecera outrora relativamente sumples, da maneira como era

definido nas obras de alguns autores que se copiaram uns aos outros sem grande

discernimento, na segunda metade do século passado e nas primeiras décadas deste.
Porém, estudando o assunto com mais profundidade, constatamos que sua natureza é mais
complexa. Léo Frabenius € o primeiro a declarar, em 1910, que a religido dos iorubads, tal
como se apresenta atualmente, s6 gradativamente tornou-se homogénea. Sua uniformidade
¢ o resultado de adaptacoes e amalgamas progressivos de crencas vindas de vdrias direcoes.
Atualmente, setenta anos depois, ainda nao hd, em todos os pontos do territério chamado
Iorubd, um pantedo dos Orixds bem hierarquizado, tnico e idéntico. As variacdes locais
demonstram que certos Orixds, que ocupam uma posicdo dominante em alguns lugares,
estao totalmente ausentes em outros. O culto de Xangd, que ocupa o primeiro lugar em
Oyo6, € oficialmente inexistente em Ifé, onde um deus local, Oramfé, estd em seu lugar com
o poder do travdao. Oxum, cujo culto é muito marcante na regiao de ljexd, € totalmente
ausente na regido de Egbd. Yemanjd, que € soberana na regiao de Egbd, nao é sequer
conhecida da regido de Ijexd. A posicdo de todos estes Orixds € profundamente dependente
da histéria da cidade onde figuram como protetores Xango era, em vida, o terceiro rei de
Oy6. Oxum, em Oxogbo, fez um pacto com Lard, o fundador da dinastia dos reis locais, e
em consequéncia a dgua nessa regido ¢ sempre abundante. Odudua, fundador da cidade de
Ifé, cujos filhos tornaram-se reis das outras cidades iorubds, conservou um cardter mais
histérico e até mesmo mais politico que divino. Veremos mais adiante que as pessoas
encarregadas de evocar Odudua nio entram em transe, o que destaca seu cardter temporal.
O lugar ocupado na organiza¢ao social pelo Orixd pode ser muito diferente se trata de uma
cidade onde se ergue um paldcio real, aafin, ocupado por um rei, aladé, tendo direito a usar
uma coroa, adé, com franjas de pérolas, ocultando-lhe a face ou onde existe um paldcio, ilé
016j4, a casa do senhor do mercado de uma cidade cujo chefe é um balé que sé tem direito a
uma coroa mais modesta chamada akord. Nesses dois casos, o Orixd contribui para reforgar
o poder do rei ou do chefe. Esse Orixd estd praticamente a sua disposi¢do para garantir e
defender a estabilidade e a continuidade da dinastia e a protecdo de seus suditos. Mas, nas
aldeias independentes, onde o poder civil permaneceu fraco, na auséncia do Estado
(autoritdrio), o impacto das religides tradicionais é muito forte na sociedade e sao os chefes
‘fetichista’ que garantem a coesd@o social. Alguns Orixds constituem o objeto de um culto
que abrange quase todo o conjunto dos territérios iorubds, como, por exemplo, Orisaald,
também chamado Obatdld, divindade da criacdo, estende-se até o vizinho territério do
Daomé, onde Orisadld torna-se Lisa, e cuja mulher Yemowo tornou-se Mawu, o “Deus
supremo” entre os fun, ou entio Ogun, deus dos ferreiros e de todos aqueles que trabalham
com o ferro, cuja importancia das funcdes ultrapassa o quadro familiar de origem. Algumas
divindades reivindicam as mesmas atribuicoes em lugares diferentes Xangd, em Oyd;
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Oramfe, em Ifé; Aira, em Savé. Sio todos senhores do travdo. Ogin tem competidores,
guerreiros e cacadores em diversos lugares, tais como: Ija em torno de Oy6, Ox60ssi em
Kéto, Ore em Ifé, assim como Légunéde, Iblialimo e Erinle na regido de Ijexd. Osanyin
entre os oyé desempenha o mesmo papel de curandeiro que Elésije em Ifé. Aje Saluga em
Ifé e Ostimaré mais a oeste sio divindades da riqueza. O caso de Nana Buruku ou Brukung
merece ser tratado a parte. Esta divindade representa a deusa suprema nas regioes a oeste
dos paises iorubds, e mesmo além, onde a influéncia de Ifé € menor, embora,
paradoxalmente, uma parte dessas populagoes seja chamada And ou Ife, e isso em lugares
onde o culto de Obatild ou Orisadld é totalmente desconhecido. Diante dessa extrema
diversidade e dessas inimeras variacoes de coexisténcia entre os Orixds, fica-se descrente
diante de certas concep¢Oes demasiado estruturadas. A religiao dos Orixds estd ligada a
nocao de familia. A familia numerosa, origindria de um mesmo antepassado, que engloba os
vivos e os mortos. O Orixd seria, em principio, um ancestral divinizado, que, em vida,
estabelecera vinculos que lhe garantiam um controle sobre certas for¢as da natureza, como
o travdo, o vento, as dguas doces ou salgadas, ou, entdo, assegurando-lhe a possibilidade de
exercer certas atividades como a caca, o trabalho com metais ou, ainda, adquirindo o
conhecimento das propriedades das plantas e de sua utilizagdo o poder, axé, do ancestral-
Orixa teria, apés a sua morte, a faculdade de encarnar-se momentaneamente em um de seus
descendentes durante um fendmeno de possessdo por ele provocada. A passagem da vida
terrestre & condicdo de orixd desses seres excepcionais, possuidores de um axé poderoso,
produz-se em geral em um momento de paixdo, cujas lendas conservaram a lembranca.
Veremos, numa lenda, como Xangd tornou-se o objeto dessa mutacdo quando um dia,
exasperado por ter destruido seu palécio e todos os seus, subiu a uma colina em Igbeti, perto
da antiga Oy6, e quis experimentar a eficdcia de um preparado destinado a provocar o raio.
Em Outra lenda, Xang6 tornou-se Orixd, ou ebora, em um momento de contrariedade por se
sentir abandonado, quando deixou Oyé para retornar a regiao de Tapa. Somente sua
primeira mulher, Oyd, o acompanha na fuga e, por sua vez, ela entrou para debaixo da terra
depons do desaparecimento de Xang6. Suas duas outras mulheres, Oxum e Oba, tornaram-se
rios, que tém seus nomes, quando fugiram aterrorizadas pela fulgurante célera do marido
comum. Ogiin ter-se-ia tornado Orix4 quando compreendeu, lamentando amargamente, que
acabava de massacrar, em um momento de célera irrefletida, os habitantes da cidade de Ire,
fundada por ele e que ndo mais a reconhecera quando ali voltou, apds longa auséncia. Esses
antepassados divinizados nao morreriam de morte natural, morte que em iorubd vem a ser o
abandono do corpo, ara, pelo sopro, ¢mi. Possuidores de um axé, poder em estado de
energia pura. Era preciso, para que o culto pudesse ser criado, que, assim como os Mogba
de Xango6 de que trataremos mais adiante, um ou varios membros da familia tivesse sido
capaz de estabelecer o Odu Orixa, definido por O.Epega como sendo “um vaso enterrado no
chdo, até mais ou menos trés quartos de sua altura, pelos seus adeptos”. Ele serve de
recipiente ao objeto suporte da forca, o axé do Orixa. Este objeto suporte é, segundo
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Cossard-Binon, “a base material palpavel, estabelecida pelo Orixd, que receberd a oferenda
e serd impregnada pelo sangue do animal sacrificado. Devidamente sacrificado, serd o trago
de unido entre os homens e a divindade”. A natureza desses objetos estd ligada ao cardter do
deus, quer por ser dele uma emanagdo como a pedra do raio, edun ara, de Xango, ou um
seixo do fundo de um riacho, ota, de Oxum, Oya ou Yemanjd, quer seJa um simbolo, como
as ferramentas de Ogtin ou o arco e a flecha de Ox6dsi. O orixd é uma forca pura, axé
imaterial que s6 se torna perceptivel aos seres humanos incorporando-se em um deles. Esse
ser escolhido pelo Orixa, um de seus descendentes, € chamado seu elégun, aquele que tem o
privilégio de ser “montado”, gun, por ele. Torna-se o veiculo que permite ao Orixd voltar a
terra para saudar e receber as provas de respeito de seus descendentes que o evocaram. Os
elégun muitas vezes sao chamados iyawdorisa (iad), mulher do Orixa. Este termo tanto se
aplica aos homens quanto as mulheres e ndo evoca uma idéia de unido ou de posse carnal,
mas a de sujei¢do e de dependéncia, como antigamente as mulheres o eram aos homens.
Voltaremos, mais adiante, ao problema da iniciacdo desses elégun cujo papel é fundamental
nas cerimOnias de adoracdo ao ancestral divinizado, que, incorporando-se ao elégun,
reencontra, por alguns instantes, sua antiga personalidade espiritual e material. Serd
novamente a personagem de outra com suas qualidades e seus defeitos, seus gostos, sua
tendéncia, seu cardter agraddavel ou agressivo. Voltando assim, momentaneamente, a terra,
entre seus descentes, durante as cerimoOnias de evocacdo, os Orixds dancam diante deles e
com eles, recebem seus cumprimentos, “ouvem as suas queixas, aconselham, concedem
gracas, resolvem as suas desavencgas e dao remédios para as suas dores e consolo para os
seus infortinios. O mundo celeste nao estd distante, nem superior, € 0s crentes podem
conversar diretamente com os deuses e aproveitar da sua benevoléncia”. O tipo de
relacionamento € de cardter familiar e informal. Um exemplo de uma cerimonia observada
na Africa ilustra bem esse fato. Trata-se de uma cerimdnia para um vodun daomeano,
Sapata, chamado Amon, o “Senhor da Terra”, sindbnimo de Sanponna entre os iorubds, onde
¢ igualmente de Obaluayé. Esse culto de Sapata ndo se afasta completamente a esse deus
falam uma lingua sacra que € o iorubd arcaico dos And ou Ifé da regido de Atakpamé. Os
futuros iniciados de Sapata sdo chamados Anagénu, os nagds, nesse estigio de sua
iniciacdo. Foi em dezembro de 1969, nos arredores de Abomey, em uma fazenda chamada
Tetepa, residéncia do chefe de uma familia relativamente numerosa, estabelecida nesse
local ha muitas geracdoes em tempo normal, a fazenda era habitada principalmente por
pessoas idosas, criancas confiadas a suas avés e um numero reduzido de adultos de ambos
os sexos, indispensdveis aos trabalhos do campo. Em grande parte, os membros da familia
exerciam suas atividades em local distante, para voltarem, periodicamente, trazendo uma
parte de seus ganhos para a comunidade familiar. Mas, no dia em que passamos por essa
fazenda, havia muita gente para assistir e participar de uma cerimdnia organizada para
agradecer a Sapata Megban, protetor da familia, uma graca que ele concedera nas seguintes
circunstancias. Trés ou quatro anos antes, houve um acidente ferrovidrio quando dois trens
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se engavetaram. Houve numerosos mortos e feridos. Uma mulher, pertencente a familia do
dono dessa fazenda, encontrava-se em um dos vagoes. Estava gravida e perto de dar a luz.
O medo que ela sentiu no momento do acidente fez com que a crianca nascesse antes da
hora. Em seu desespero, ela fez a promessa de oferecer algo de belo ao Sapata da familia se
a crianga e ela sobrevivessem ao desastre. Sairam ilesas do acidente, e a crianca
desenvolveu-se normalmente. Tivemos a sorte de assistir a0 pagamento da promessa. A
jovem mulher oferecia naquele dia “bela coisa” prometida. Era um belo pano um gorro
bordado e oferendas de animais e alimentos. Homens e mulheres, membros da familia,
vieram de todas as regides do Daomé onde trabalhavam, e até do Togo, da Costa do Marfim
e da Nigéria. Sapata-Ainon, encarnado em seu vodunsi (eléguin), estava majestosamente
sentado em um trono, pois era também chamado Jebosu, o “Re1 das Pérolas”. Todos os
membros da familia estavam prostrados diante dele e cantavam seus louvores tradicionais.
O Vodunun, encarregado de cuidar do deus, fez um pequeno discurso para lhe agradecer
por ter salvo a vida da mulher e da crianga e colocou no colo do vodunsi a crianca de trés ou
quatro anos de idade. Esta se aconchegou em seus bracos como o teria feito nos bragos de
seu avo. Inteiramente a vontade e sem nenhum receio, a crianga brincava com as franjas da
roupa do deus encarnado. Essa cena nos tocou profundamente e nos pareceu muito
representativa do tipo das relagcoes entre os homens e seu deus. Um deus protetor, cujas
gracas sao reservadas, é verdade, s6 ao grupo familiar. Mas estamos longe da imagem dos
“feiticeiros sangunarios”, reinando pelo terror, que a literatura crista esforcou-se em
apresentar para justificar a acao evangélica dos missiondrios. Orixd, ancestral divinizado, é
um bem de familia, transmitido pela linhagem paterna. Os chefes das grandes familias, os
bale, delegam geralmente a responsabilidade do culto ao Orixd familiar, a um ou uma
aldasé, guardiao do poder do deus, que dele cuidam ajudados pelos eléguin, que serdo
possuidos pelo Orixd em certas circunstancias. As mulheres da familia participam das
cerimOnias e podem se tornar elégun do Orixd da familia paterna; mas, se forem casadas, ¢é
0 Orixd da familia de seu marido que serd o de seus filhos. Elas tém assim uma posi¢do um
pouco marginalizada na familia do marido. Sdo consideradas somente como doadores de
filhos, mas ndo sdao integradas completamente em seu novo lar. Quando morrem, seu
caddver volta para a casa paterna, onde sao enterradas. Mesmo em sua prépria familia, ndo
tém posicao estdavel, compativel a dos homens. Esse ponto € ilustrado pela pergunta feita
pelo pai para saber qual o sexo de seu filho ao nascer: “E o dono da casa (onilé) ou a
estrangeira (alé10)?”, situando, desde sua chegada ao mundo, a posicao relativa dos homens
e das mulheres na familia iorubd. Conservando sua filiagdo ao culto do Orixd familiar, pode
acontecer que um individuo deva, por certas razdes que lhe sdo indicadas pela adivinhacao,
seguir o culto a uma outra divindade, a de sua mae, por exemplo, apds a sua morte; ou de
qualquer outra que lhe seja imposta em decorréncia de certas situagdes: doencas,
dificuldades na procria¢dao de um herdeiro, defesa contra uma ameaga precisa ou imprecisa.
Nesses casos, o individuo encontra-se implicado mais diretamente na pratica desse culto
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pessoal. Uma das caracteristicas da religiao dos Orixds € seu espirito de tolerancia e a
auséncia de todo proselitismo. Isso € compreensivel e justificado pelo cardter restrito de
cada um desses cultos aos membros de certas familias. Como e por que as pessoas poderiam
exigir que um estrangeiro participasse do culto, ndo tendo nenhuma ligacdo com os
ancestrais em questao?

Olodumaré, o Deus supremo

cima dos Orixds reina um deus supremo, Oléduimare, cuja etimologia é duvidosa. E

um deus distante, inacessivel e indiferente as preces e ao destino dos homens. Esta

fora do alcance da compreensdao humana. Ele criou os Orixds para governarem e
supervisionarem o mundo. E, pois, a eles que os homens devem dirigir suas preces e fazer
oferendas. Olédumare, no entanto, aceita julgar as desavencgas que possam surgir entre os
Orixas. Essa definicao parece ser uma tentativa de elaboracao de um sistema que centraliza
0 que era diverso e harmoniza o que era incompativel entre orixds vindos de horizontes
muito diferentes, como sugere Léo Frobenius. Apesar de sua posicdo de sua posi¢do muito
exaltada, Olédumare nao conseguiu, entretanto, resolver o conflito surgido entre Obaluayé e
Nana Buruku de um lado e Ogiin, do outro. A esse respeito, falaremos mais adiante.
Admitindo o papel de deus supremo atribuido a Olédumare e se pairarmos acima das
sutilezas locais, evitando fazer alusdo as incoeréncias que resultam da pluralidade dos
Orixds, todos igualmente poderosos, parece que poderemos elaborar um sistema em que
cada orixd torna-se um arquétipo de atividade, de profissao, de fungdo, complementar uns
a0s outros, e que representam o conjunto das forcas que regem o mundo. E o que exprime
algumas histérias de Ifa, que os babalads, como as que se referem ao que jd foi dito acima:
“Os Orixds e os eboras sdo os intermedidrios entre Olédumare e os seres humanos e
receberam, por delegacdo, alguns de seus poderes”. Em um tal sistema, os Orixds, mais
comumente chamados imolé pelo Rev. D. Onadele Epega, teriam sido divididos em dois
grupos: “Duzentos iméle da direita, igba imole, e quatrocentos da esquerda, Irin imole” .
Uma Férmula de saudacio ritual sobre a qual pouco se sabe e que € ainda pronunciada, no
Brasil, pelos descendentes dos iorubds, que vivem, sem outra explicacdo a ndo ser que,
outrora, entre os iorubds, o primeiro algarismo significasse um grande nimero e o segundo,
um grandissimo nimero. Olédiimaré mora no além, Orun, traduzido geralmente por “céu”.
Mas ha ai, sem duvida alguma, incompreensao por parte dos pesquisadores, todos formados
com a idéia de que Deus mora no céu. Em outro trabalho, mostramos que, entre 1845 e
1962, dos dezoito autores principais que abordaram o problema do deus supremo entre 0s
iorubds, treze eram missiondrios catélicos e protestante e sé dois eram antrop6logos, sendo
os outros trés um consul, um tenente-coronel e um alto funciondrio da administragdo
colonial, todos de nacionalidade britanica. Quase todos esses pesquisadores dao Oléorun,
dono do céu, como primeiro nome ao deus supremo dos iorubds e Olédumare, como
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segundo. Nessa pesquisa da definicao do deus supremo, como em muitas outras sobre o
assunto, cria-se geralmente uma situacdo inoportuna entre o pesquisador e a pessoa
interrogada. Esta ultima pega rapidamente o sentido do pensamento do primeiro e,
benevolamente, d4 respostas que se ajustam a hipdtese da pesquisa. Mesmo se o informante
nao alterar voluntariamente os fatos, tentard ao menos exprimir-se em termos
compreensiveis ao seu interlocutor, resultado dai grande satisfacdo para este tultimo e
enorme prejuizo para a verdade. Um desses pesquisadores, o Padre Bouche, ja reconhecia,
entre 1866 e 1875, que “os intérpretes negros preocupam-se menos com a exatidao do que
com o fato de ndo descontentarem o branco, e ndo deixam de lisonjed-lo pelas
interpretacoes que sabem ser de seu agrado ou pelo menos existentes em suas 1déias”. Trés
desses pesquisadores, de origem iorubd fazem exceco a essas observacoes: Onadele Epega,
que em seu livro nunca emprega a palavra “Olédumaré ao deus supremo e acentua que
“Oloorun € o nome utilizado pelos cristaos e pelos mulgumanos para seus trabalhos de
conversao dos mfiéis”. O Reverendo Padre Moulero, o primeiro nagé a ser ordenado padre
no Daomeé, chegou a escrever que “as populacdes neste pais s6 acreditavam nos idolos e nao
conheciam a Deus, mas € preciso fazer uma excec¢ao em favor dos nagds, que sob influéncia
dos muculmanos, adquiriram (antes da chegada dos missiondrios catélicos) um
conhecimento de Deus que se aproxima da nogéo filosofica crista”. Para definir Olédumare,
os “pais do segredo”, nome dado aos adivinhos, dos quais falarem mais adiante. Algumas
tradicdes pretendem que Orun nio esteja situado no céu, mas debaixo da terra. H4,
efetivamente, em Ifé um lugar chamado Orun Oba Ado, onde haveria “dois pogos sem
fundo que os antigos diziam ser o caminho mais curto para o além”. Este Orun ¢ o além, o
infinito, o longinquo, em oposi¢io ao ayé, o periodo de vida, 0 mundo, o aqui, o concreto. E
no Orun que habitam os montes, os ard Orun, que voltam periodicamente ao mundo, ayé,
para se tornarem novamente seres vivos, ara aye. “Esses além assemelhar-se a terra, porém
triste e lugubre”. As almas apressar-se-iam em voltar para a terra, para a mesma familia, da
qual alguns membros usam o nome de Babatindé ou o de Iyatindé, o que significa “ o pai
ou a mde voltou” . Estamos longe do céu paradisiaco e macio dos cristdos e mugulmanos.
Os proprios deuses ndo parecem felizes em seu desterro no Orun-além, e durante as
cerimOnias realizadas em seu louvor apressam-se em volta as terras, encarnando-se nos
corpos em transe de seus descendentes que lhes sdo consagrados. A idéia de que Orunalém
estd situado embaixo da terra é comprovada durante as oferendas aos Orixds, quando o
sangue dos animais sacrificados é derramado no ajubo, um buraco cavado na terra, em
frente ao local consagrado ao deus, e os olhares se voltam para o chio e ndo para o céu.
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Os Orixds no Novo Mundo

Trdfico de escravos

presenca dessas religides africanas no novo mundo € uma consequéncia imprevista

do trafico de escravos. Escravos estes que foram trazidos para os diferentes paises

das Américas e das Antilhas, provenientes de regides da Africa escalonadas de
maneira descontinua, ao longo da costa ocidental, entre Senegdmbia e Angola.
Provenientes, também, da costa oriental de Mocambique e da ilha de Sao Lourenco, nome
dado época a Madagascar. Disso resultou, no Novo Mundo, Uma multidao de cativos que
nao falava a mesma lingua, possuindo hébitos de vida diferentes e religides distintas. Em
comum, ndo tinham sendo a infelicidade de estar, todos eles, reduzidos a escravidao, longe
das suas terras de origem. Relagdes “privilegiadas™ estabeleceram-se entre certos paises das
Américas e das Antilhas e determinadas regides do continente africano. Foge,
evidentemente, aos limites do presente trabalho tragar um quadro geral desse complexo
sistema de relagoes. E suficiente indicar que, no tocante a Bahia, lugar principal do nosso
estudo, esses contatos foram particularmente intensos com Angola e o Congo, até
aproximadamente o final do século XVII, desviando-se, mais tarde, em diregédo a “costa do
Leste do Forte Sao Jorge de Mina”, situada no golfo de Benim, entre o rio Volta e o rio
Lagos. Tais relacoes limitaram-se, posteriormente, a parte central da referida regido,
conhecida pela triste denominagéo de “Costa dos Escravos”, cujo porto principal era Uid4,
do qual falamos anteriormente. Desde muito cedo, ainda no século XVI, constata-se na
Bahia a presenca de negros bantu, que deixaram a sua influéncia n o vocabuldrio brasileiro.
Em seguida, verifica-se a chegada de numerosos contingente de africanos, proveniente de
regioes habitadas pelos daomeanos (géges) e pelos iorubds (nagds), cujas rituais de
adoracdo aos deuses parecem ter servido de modelo as etnias jd instaladas na Bahia. Os
navios negreiros transportaram através do atlantico, durante mais de trezentos e cinquenta
anos, nao apenas o contingente de cativos destinados aos trabalhos de mineracdo, dos
canaviais, das plantacdes de fumo localizados no Novo Mundo, como também a sua
personalidade, a sua maneira de ser e de se comportar, as sua crencas. As convicgoes
religiosas dos escravos eram, entretanto colocadas a duras provas quando de sua chagada ao
Novo Mundo, onde eram batizados obrigatoriamente "para a salvagao de sua alma” e devia
curvar-se das doutrinas religiosas de seus mestres. A extraordindria resisténcia oposta pelas
religides africanas as forcas de alienacdo e de exterminio com que frequentemente se
defrontavam haveria de surpreender a todos aqueles que tentavam justificar a cruel
instituigéo do trafico de escravos com o argumento de que as suas atividades as dos
negreiros “constituiam o meio mais seguro e mais desejavel de conduzir a Igreja as almas
dos negros, o que seria mais recomendavel do que os deixar na Africa, onde se perderiam
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num paganismo degradante ou estariam ameacgados pelo perigo da sujeicao herética as
nacoes estrangeiras, para onde seriam, no mimmo, deploravelmente enviados”. Era assim
que se exprimiam, em 1698, os “homens de negocios da Bahia” quando tentaram, sem
éxito, fundar uma companhia que se propunha construir uma fortaleza em Ajuda, para
servir de depdsito aos escravos em vias de embarque. Somente vinte e trés anos mais tarde é
que tal projeto haveria de se concretizar, gracas aos esforcos do Capitao-de-Mar-e-Guerra
Joseph de Torres estabelecido na Bahia de todos os Santos. Com essa preocupacgao de salvar
as almas dos africanos das garras dos heréticos, chega-se ao ponto de proibir, no final do
seculo XVIII, que “os estrangeiros protestantes que residem na Bahia comprem e possuam
negros, especialmente os recém-chegados, a fim de evitar que lhes sejam inculcados seus
proprios erros e para que eles ndo sejam doutrinados sendo na verdadeira fé”. Nos paises de
religido reformada, as pessoas mantinham os mesmos escrupulos virtuosos e tentavam
preservar esses pagaos dos perigos do papismo. Quanto aos mugulmanos, a preocupagao era
a mesma: a de conduzir esses id6latras infi€is em dire¢dao a Ardbia, a Pérsia e a Turquia, a
Fim de converte-los a verdadeira fé, mas ja agora aquela pregada por Maomé... Vé-se,
assim, com que cuidados os negreiros, professando as mais diversas formas de monoteismo,
tentavam “salvar” as almas dos africanos, mergulhados nas “trevas” da idolatria. Na Babhia,
todos os santos do paraiso foram invocados como protetores dessa “respeitavel” atividade:
protetores dos negreiros, dos seus barcos e das mercadorias transportadas. Thales de
Azevedo chamou a atencdo para a predomindncia, até o século XIX, dos nomes de santos
em embarcagoes lusitanas, verificando ainda uma indiscutivel preferéncia pelo nome de
Nossa Senhora. Passando em revista os nomes dos navios relacionados em diversos
documentos, observamos que, até 1800 aproximadamente, todos aqueles dedicados ao
trafico de escravos encontravam-se sob a prote¢ao da Virgem Maria, de Cristo, dos santos
e, até mesmo, das almas. Corvetas, galeras e sumacas May de Deus, May dos Homens,
Santo André dos Pobres e Alma-Nossa Senhora da Ajuda, Santo Antonio e Almas.
Tentamos investigar sob qual denominacdo Nossa Senhora era mais frequentemente
invocada para proteger a tarefa de salvacdo das almas dos escravos. P6 outro lado,
procuramos saber quais eram os santos solicitados com maior insisténcia, a fim de proteger
e levar a bom porto os rolos de tabaco, nas viagens de ida, em direcio a Africa, e os
carregamentos de escravos, nas viagens de volta, com destino a Bahia. Partindo de
indicacoes recolhidas nos registros de patentes concedidas para carregar os rolos de tabaco,
destinados ao trafico de escravos, constatamos que ‘“Nossa Senhora” encontra-se
mencionada 1154 vezes, sob 57 invocacoes diferentes, sendo que as mais populares
apresentam-se na seguinte ordem decrescente: Nossa Senhora da Conceicado, 324 vezes;
Nossa senhora do Rosario, 105 vezes; Nossa Senhora do Carmo, 98; Nossa senhora da
Ajuda, 87; Nossa Senhora da Piedade, 48; Nossa Senhora de Nazaré, 39; etc. O Bom Jesus
encontra-se citado apenas 180 vezes, sob onze invocagdes distintas, sendo que Bom Jesus
do Bom Sucesso figura 29 vezes; O Bom Jesus de Boucas, 26; Bom Jesus do Bonfim, 24;
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etc. Santos e Santas aparecem 1158 vezes, destacando-se, dentre os mais prestigios, Santo
Antonio, mencionado 695 vezes, e acompanhado das almas, 508; Sao José, 107; Sant”Ana,
88; Sdo Joao batista, 43. Curiosamente, o nome de Sdo Jorge aparece, apenas, uma Vez...
Sdo José era merecedor de grande devocgao entre os negreiros, alcangando mesmo, por volta
de 1757, a posigao de “protetor particular dos homens de negécios que se dedicavam ao
trafico de negros na Costa da Mina”. Na capela de Santo Anténio da Barra da cidade da
Bahia existia uma imagem do Glorioso Patriarca, com confraria erigida por esses mesmos
comerciantes. Essa imagem foi enviada por ordem do Serenissimo Senhor Rey Dom Jodo o
segundo, no ano 1481, para o castelo da Mina, aonde se conservou até o ano de 1637, em
que foi tirado o Castelo do poder dos Portugueses, sendo recolhida ou apreendida dita
imagem por um dos potentados gentios daquela terra e conservada no seu barbado poder,
passando-a de Pais para Filhos até o ano de 1751, em que o zelo e devocdao de um Capitdo
dos navios da mesma Costa a resgataram do poder daquela gentilidade, trazendo-a para a
dita Cidade da Bahia no ano de 1752, sem macula alguma do tempo ou ofensa dos mesmos
barbaros gentios, e com todo o devido culto foi colocada na dita igreja de Santo Antdnio,
com plausivel festividade e especial protecao para os negdcios e comerciantes da mesma
costa, a cujo santo se obrigardo por serem os mensdrios da companhia e pelos seus
particulares bens e despesa propria, a festejar anualmente, para ter propicio tao grande
patrocinio, debaixo do qual crescerdo as suas felicidades, a proporcao do que lhes auspicia o
nome do mesmo santo. Essa boa consciéncia dos negreiros era total. Por volta de 1820,
diversos comerciantes estabelecidos em Angola solicitaram ao rei de Portugal, refugiado no
Brasil desde 1808, recompensas pelo zelo que sempre souberam demonstrar nessa espécie
de atividade. Alguns dentre eles solicitaram promog¢do ao grau honorifico de coronel; outros
imploraram a graca de serem condecorados com a Ordem do Habito de Cristo... E verdade
que cerca de noventa e quatro por cento da receita de Angola provinham na época, de taxas
sobre o trafico de escravos exportados para o Brasil, principalmente em Recife, em
Pernambuco. Dai, o surgimento, dois anos mais tarde, de um movimento que preconizava a
unido dessa colonia africana com o Brasil, ja independente a essa altura em vez de
permanecer ligada a Portugal. Apesar de tais tentativas, Angola continuou presa a sua mao
poderosa, protegia o navio brasileiro, permitindo-lhe escapar do perigo e entrar calmamente
na enseada.

Sincretismo

sses mesmos santos, que haviam protegido os interesses dos negreiros e a vida de

uma parte dos negros transportada, tiveram o bom senso de realizar em seguida um

exame de consciéncia, do qual resultou uma troca de posicdo: passaram a proteger os
escravos, ajudando-os a mistificar os seus senhores...
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Talvez tivessem partilhado os remorsos tardios do Padre Bartolomeu de Las Casas, o qual,
levado pela piedosa intencao de preservar as vidas dos indios caraibas, tentativa, alids, sem
resultados, desempenhou, no século XVI, o papel de instigador do trafico transatlantico de
negros. Alids, esse trifico Africa, Europa ja existia hd bastante tempo. Espanha e Portugal
abasteciam-se, ainda que modestamente, de escravos mouros € negros barbarescos do norte
da Africa, ao longo da costa do Atlantico. Os paises barbarescos do norte da Africa faziam
precisamente mesmo, capturando os infiéis, neste caso os cristaos, e colocando esses cdes a
remar nos bancos das suas galeras. Em contrapartida, os pordes da galera estavam repletos
de mouros. Mas, voltando aos santos do paraiso catélico, é certo que eles ajudaram os
escravos a lograr e a despistar os seus senhores sobre a natureza das dangas que estavam
autorizados a realizar, aos domingos, quando se reagrupavam em batuques por nagoes de
origem. Em 1758, o Conde dos Arcos, sétimo vice-rei do Brasil, mostrava-se partidario de
distracoes dessa natureza, nao por espirito filantrépico, mas por julgar util que os escravos
guardassem a lembranca de suas origens e ndo esquecessem os sentimentos de aversao
reciproca que os levaram a se guerrear em terras da Africa. Assim divididos, eles nio se
arriscariam a um levante em conjunto, como iriam faze-lo cinquenta anos mais tarde contra
os seus senhores. Estes ultimos, vendo os seus escravos dancarem de acordo com os seus
hébitos e cantarem nas suas proprias linguas, julgavam nao haver ali sendo divertimentos de
negros nostélgicos. Na realidade, ndo desconfiavam que o que eles cantavam, no decorrer
de tais reunides, eram preces e louvacdes a seus Orixds, a seus vodun, a seus inkissi.
Quando precisam justificar o sentido dos seus cantos, os escravos declaravam que
louvavam, nas suas linguas, os santos do paraiso. Na Verdade, o que eles pediam era ajuda
e prote¢do aos seus proprios deuses. Nao se pode afirmar que ja se tratava de sincretismo
entre os deuses da Africa, por um lado, e os santos catélicos, por outro, pois, no século
XVIII, as caracteristicas das divindades africanas eram ainda desconhecidas dos senhores e
do clero portugués, enquanto os escravos nao podiam também conhecer os detalhes da vida
dos santos. As primeiras mencoes as religides africanas no Brasil sao de 160, por ocasido
das pesquisas do Santo Oficio da Inquisicdo, quando Sebastido Barreto denunciava o
costume que tinham os negros, na Bahia, de matar animais, quando de luto... Para lavar-se
no sangue, dizendo que a alma, entdo, deixava o corpo para subir ao céu. Por volta da Costa
da Mina que fazia bailes as escondidas, com uma preta mestra e com altar de idolos,
adorando bodes vivos, untando seus corpos com diversos Oleos, sangue de galo e dando a
comer bolos de milho depois de diversas béncdos supersticiosas... E dificil precisar o
momento exato em que esse sincretismo se estabeleceu. Parece ter-se baseado, de maneira
geral, sobre detalhes das estampas religiosas que poderiam lembrar certas caracteristicas
dos deuses africanos. Pode parecer estranho, a primeira vista, que Xango, deus do trovao,
violento e viril tenha sido comparado a Sao Jer6nimo, representado por um anciao calvo e
inclinado sobre velhos livros, mas que € frequentemente acompanhado, em suas imagens,
por um ledo docilmente deitado a seus pés. E como o ledo é um dos simbolos de realeza
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entre os iorubds, sdo Jerdnimo foi comparado a Xang0, o terceiro soberano dessa nagdao. A
aproximacao entre Obaluaé e Sdo Ldzaro € mais evidente, pois o primeiro € o deus da
variola e o corpo do segundo € representado coberto de feridas e abscessos. lemanjd, mae
de numerosos outros Orixds, foi sincretizada com Nossa Senhora da Conceicdo, e Nana
Buruku, a mais idosa das divindades das dguas, foi comparada a Sant”Ana, mae da Virgem
Maria. Oid-lansa, primeira mulher de Xango, ligada as tempestades e aos relampagos, foi
identificada com Santa Bérbara. Segundo a lenda, o pai dessa santa sacrificou-a devido a
sua conversao ao cristianismo, sendo ele préprio, logo em seguida, atingido por um raio e
reduzir a cinzas. A relacdo entre o Senhor do Bonfim e Oxald, divindade da criacdo, é mais
dificilmente explicavel, a ndao ser pelo imenso respeito e amor que ambos inspiram. Na
Bahia, Sao Jorge € identificado com Oxossi, deus dos cacadores, mas, no Rio de Janeiro, é
ligado a Ogum, deus da guerra, o eu é compreensivel em relagao aos dois Orixds, pois Sao
Jorge € apresentado nas gravuras como um valente cavaleiro, vestido em brilhante
armadura, montado sobre um cavalo ricamente ajaezado em ferro, que bate no chdo com as
patas e caracola. Armado com uma lanca, Sao Jorge da Capaddécia Mata um dragdo
enfurecido, caga predileta do deus dos cacadores. Para maior satisfacdo do deus dos
guerreiros, no Rio de Janeiro, desde os tempos do Império, segundo Arthur Ramos, Sao
Jorge aparecia nas procissoes montado num cavalo branco, com honras de coronel e
recebendo as continéncias da tropa a sua passagem. Na Bahia, porém, é com Santo Ant6nio
que Ogum vai ser sincretizado. Esta aproximagao entre Ogum, deus da guerra, e Santo
Antonio parece surpreendente, pois o santo € geralmente representado com uma aparéncia
suave e atraente, trazendo uma flor-de-lis na mao e carregando, em seus bragos, o Menino
Jesus. Foi, no entanto, cognominado o martelador dos heréticos por causa da extrema
violéncia verbal que usava para fustigar os maus pensadores e os monges sacrilegos. A
chave do mistério dessa estranha associagcdo nos € dada nas recordacdes das viagens feitas,
em 1839, por Daniel P. Kidder: Uma frota o escrevia, comandado por luteranos, deixou a
Francas em 1595, com a intencdo de conquistar a Bahia. No caminho, os protestantes
atacaram Argoim, uma ilhota ao largo da costa da Africa, pertencente aos portugueses, e,
depois de se atirarem ao saque e a destrui¢@o, levaram entre outras coisas uma imagem de
Santo Antonio. Logo que prosseguiram viagem, foram atacados por uma forte tempestade,
0 que causou a perda de vdrios navios. Os que escaparam a tormenta foram acometidos pela
peste, e durante essa provagao, por 6dio ao catolicismo, jogaram a imagem no mar, apos
terem-na mutilado com golpes de facdo. O navio que transportava chegou a um porto de
Sergipe, onde todos os que estavam a bordo foram presos. Mandados para a Bahia, a
primeira coisa que viram na praia foi a imagem que tanto haviam maltratado... Os frades
franciscanos levaram-na, em solene procissdo, para o seu convento.. Mas os frades,
malsatisfeitos com a aparéncia velha e feia da imagem, substituiram-na por outra imagem,
mais pomposa e elegante e que foi batizada com o mesmo, tendo, em principio, herdado sua
virtudes... Santo Antonio foi alistado, como soldado, no Forte da Barra, que tem o seu
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nome. Como soldado, recebeu regularmente o soldo até que foi promovido ao posto de
capitdo, em 16 de julho de 1705, pelo governador Rodrigo da Costa. A Cépia da ordem,
dada por aquele governador, estd publicada no livro de Kidder e determina que o
procurador do convento estd autorizado a receber o montante deste soldo de capitdo.
Durante a ultima guerra mundial, Santo Antonio foi promovido a major. Os franciscanos da
Bahia conservam o uniforme de gala oferecido por uma rica devota. Debret relata as
hordrias militares concedidas a santo Antonio nas diferentes provincias do Brasil. Fala,
talvez com exagero, do seu titulo de marechal dos exércitos do rei Jodo VI e de comendador
da Orem de Cristo na Bahia, de coronel e gra-cruz da Ordem de cristo no Rio de Janeiro, ou
mesmo, mais modestamente, de simples cavalheiro de cristo no Rio Grande. Ao que parece,
certos membros do clero catélico julgaram conveniente favorecer esse sincretismo, como o
Padre Boucher havia sugerido, na prépria Africa, ao descrever a estitua da Iangbd, mulher
de Oxald, nos seguintes termos: esta deusa que muito se parece com a Santa Virgem, pois
tanto uma como a outra salvaram os homens. Os santos catdlicos, ao se aproximarem dos
deuses africanos, tornavam-se mais compreensiveis e familiares aos recém-convertidos. E
dificil saber se essa tentativa contribuiu efetivamente para converter os africanos, ou se ela
os encorajou na utilizagdo dos santos para dissimular as sua verdadeiras crencas. E o que
Nina Rodrigues indagava em 1890, numa época em que o sincretismo entre Orixds e santos
catolicos ainda estava em formacao e onde a equivaléncia entre eles era flutuante e varidvel
de acordo com os terreiros. Existia ainda, na época, a tendéncia de se identificar Xang6 com
Santa Barbara, como se vé até hoje em Cuba, apesar da diferenca de sexo, pois o argumento
das relagdes com o trovao parecia dominar. Nina Rodrigues escrevia, entdo: Aqui na Bahia,
como em todas as missoes de catequese dos negros africanos, seja ele catélico, protestante
ou maometano, longe de o negro converter-se ao catolicismo, protestantismo ou ao
islamismo, acontece, ao contrdrio influencid-los com seu fetichismo e adapta-los ao
animismo do negro. Basta, para compreender o fendmeno, assistir aos servi¢os divinos nos
templos protestantes do Harlem, em Nova York, ou mesmo na Africa, aos cultos de
numerosas seitas mais ou menos sincréticas, como a dos querubins e Serafim, onde os fiéis
sao visitados e possuidos, violentamente algumas vezes, pelo Espirito Santo. Nos
Candomblés, as duas religioes permanecem separadas, e Nina Rodrigues constatava que,
em fins do ultimo século, a conversao religiosa ndo fez mais que justapor as exterioridades
muito mal compreendidas do culto catélico as suas crencgas e prdticas fetichistas que em
nada se modificaram. Concebem os seus santos ou orixds e os santos catdlicos como de
categoria igual, embora perfeitamente distintos. Os africanos escravizados se declaravam e
aparentavam convertidos ao catolicismo; as praticas fetichistas puderam manter-se entre
eles até hoje quase tio estremes de mescla como na Africa. Depois, as viagens constantes
para a Africa com navegacio e relacdes comerciais diretas... Facilitaram a reimportacio de
crencas e praticas, porventura um momento esquecido ou adulterado. Com o passar do
tempo, com a participacdo de descendentes de africanos e de mulatos cada vez mais
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numerosa, educada num igual respeito pelas duas religides, tornaram-se eles tao
sinceramente catélicos quando vao a igreja, como ligados as tradi¢cdes africanas, quando
participam, zelosamente, das cerimonias de Candomblé.

Primeiros terreiros de Candomblé

instituicdo de confrarias religiosas, sob a égide da Igreja Catdlica, separava as

etnias africanas. Os pretos de Angola formavam a Venerdvel Ordem Terceira do

Rosério de Nossa Senhora das Portas do Carmo, fundada na Igreja Nossa Senhora
do Rosdrio do Pelourinho. Os daomeanos (géges) reuniam-se sob a devocdo de Nosso
Senhor Bom Jesus da Necessidade e Redencao dos Homens Pretos, na Capela do Corpo
Santo, na Cidade baixa. Os nagods, cuja maioria pertencia a na¢ao Kéto, formavam duas
irmandades: uma de mulheres, a de Nossa Senhora da Boa Morte; outra reservada aos
homens, a de Nosso Senhor dos Martirios.
Essa separacdo por etnias completava o que ja havia esbogado a institui¢ao dos batuques do
século precedem e permitia aos escravos, libertos ou nao, assim reagrupados, praticar juntos
novamente, em locais situados fora das igrejas, o culto de seus deuses africanos. Varias
mulheres enérgicas e voluntariosas, origindrias de Kéto, antigas escravas libertas,
pertencentes a Irmandade de Nossa Senhora da Boa Morte da Igreja da Barroquinha, teriam
tomado a iniciativa de criar um terreiro de Candomblé chamado iyé Omi Asé Aird Intilé,
numa casa situada na Ladeira do Berquo, hoje Rua Visconde de [taparica, préxima a Igreja
da Barroquinha. As versdes sobre o assunto sio numerosas e variam bastante quando
relatam as diversas peripécias que acompanharam essa realizacdo. Os nomes dessas
mulheres sdo eles mesmos controversos. Duas delas, chamadas Iyaluss6 Danadana e
Iyanassd Akald, segundo uns, e Iyanassé Okd, segundo outros, auxiliadas por um certo
Baba Assikd, saudado como Essa Assikd no padé do qual falaremos mais tarde, teriam sedo
as fundadoras do terreiro de Asé Aird Intilé. Iyalussé Danadana, segundo consta, regressou
a Africa e 14 morreu. Iyanassd teria, pelo seu lado, viajado a Kéto, acompanhada por
Marcelina da Silva. Nao se sabe exatamente se esta era sua filha de sangue, ou filha
espiritual, isto € iniciada por ele no culto dos Orixds, ou ainda, se tratava de uma prima sua.
As opinides sobre o assunto sdo controversas e tornam-se objeto de eruditas discussoes,
estando, porém todos de acordo em declarar que seu nome de iniciada era Obatossi.
Marcelina-Obatossi fez-se acompanhar nessa viagem por sua filha Madalena. Apds sete
anos de permanéncia em kéto, o pequeno grupo voltou acrescido de duas criangas que
Madalena tivera na Africa, e grdvida de uma terceira, Claudiana, que serd por sua vez mie
de Maria Bibiana do espirito Santo, Mae Senhora, Oxum Miua, da qual tive a insigne honra
de tornar-se filho espiritual. Iyanass6 e Obatossi trouxeram de Kéto, além dessas filhas e
netas, um africano chamado Bangboxé, que recebeu na Bahia o nome de Rodolfo Martins
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de Andrade, e, no padé ao qual me referi acima, € saudado como Essa Obitiko. O terreiro
situado, quando de sua fundacgdo, por trds da Barroquinha mudou-se por diversas vezes e,
apos haver passado pelo Calabar na Baixa de Sdo Lazaro, instalou-se sob o nome de Ilé
Iyanassd na Avenida Vasco da Gama, onde ainda hoje se encontra, sendo familiarmente
chamado de Casa Branca do Engenho Velho, e no qual Marcelina Obatossi tornou-se a
mae-de-santo apos a morte de lyanasso. Verifica-se ligeira divergéncia na versao dada por
Dona Menininha relativa as origens dos terreiros provenientes da Barroquinha. O nome de
Iyaluss6 danadana nao é mencionado. A primeira mae-de-santo teria sido Iya Akalad
(distinta de Iyanassd), que, tendo regressado a Africa, ai mesmo veio a falecer. A segunda
mae-de-santo teria sido Iyanasso Okd (e nao Akald). Nao se sabe com precisao a data de
todos esses acontecimentos, pois, no inicio do século XIX, a religiao catdlica era ainda a
Unica autorizada. As reunides de protestantes eram toleradas sé para os estrangeiros; o
islamismo, que provocara uma série de revoltas de escravos entre 1808 e 1835, era
formalmente proibido e perseguido com extremo rigor; os cultos aos deuses africanos eram
ignorados e passavam por praticas supersticiosas. Tais cultos tinham um carater clandestino
e as pessoas que neles tomavam parte eram perseguidas pelas autoridades. Por volta de
1826, a policia da Bahia havia, no decorrer de buscar efetuadas com o objetivo de prevenir
possivel levantes de africanos, escravos ou livres, na cidade ou nas redondezas, recolhido
atabaques, espanta-moscas e outros objetos que pareciam mais adequados ao candomblé do
que a uma sangrenta revolucdo. Nina Rodrigues refere-se a certo quilombo, existente nas
matas de Urubu, em Pirajé, o qual se mantinha com o auxilio de uma casa de fetiche da
vizinha, chamada a Casa do Candomblé. Um artigo do Jornal da Bahia, de 3 de maio de
1855, faz alusdo a uma reunido na casa IlI€ Iyanasso: foram presos e colocados a disposi¢ao
da policia Cristévao Francisco Tavares, africano emancipado, Maria Salomé, Joana
Francisco, Leopoldina Maria da Conceicdo, Escoldstica Maria da Conceicao, crioulo livres;
os escravos Rodolfo Araujo Sd Barreto, mulato; Melonio, crioulo, e as africanas Maria
Tereza, Benedita, Silvana... Que estavam no local chamado Engenho Velho, numa reuniao
que chamava de Candomblé. E curioso encontrar nesse documento o nome, pouco comum,
de Escolastica Maria da Concei¢do, 0 mesmo com o qual seriam batizados, trinta e cinco
anos mais tarde, Dona Menininha, a famosa mae-de-santo do Gantois, cujos pais, a essa
época, sem duvida, frequentavam ou faziam parte do terreiro de Ilé Iyanasso, onde houve
essa acao policia. Com a morte de Marcelina-Obatossi, foi Maria Julia Figueiredo,
Omonike, Iydlodé, também chamada Ereld na sociedade dos geledé, que se tornou a nova
mae-de-santo. Isso provocou sérias discussoes entre os membros mais antigos do terreiro de
[1é Iyanasso, tendo como conseqiiéncia a criagao de dois novos terreiros, origindrios do
primeiro; Jiilia Maria da Conceicio Nazaré, cujo Orixd era Dada Baayani Ajakil, fundou um
terreiro chamado Iyd Omi Asé Iydmase, no Alto do Gantois, cuja mie-de-santo atual, e
quarta a ocupar este lugar, € Dona Escoldstica Maria da Concei¢ao Nazaré, Menininha, a
ultima das famosas maes-de-santo da antiga geracdo. Segundo Menininha, Julia Maria da
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Conceicao Nazaré, fundadora do Terreiro do Gantois, teria sido a irma-de-santo, e nao
filha-de-santo, de Marcelina-Obatossi. Uma personagem importante nos meios do
Candomblé, chamada Babd Adetd Okanlede, consagrada a Oxossi e origindria de Kéto, teria
tido um papel importante quando foi criado o Terreiro do Gantois, Iyd Omi Asé Iydmase.
Eugénia Ana Santos, Aninha Obabii, cujo Orixd era Xangd, auxiliada por Joaquim Vieira
da Silva, Obasanya, um africano vindo do Recife e saudado Essa Obur6, no padé ao qual ja
fizemos alusdo, fundaram outro terreiro saido do 1€ Iyanasso e chamado Centro Cruz Santa
do Axé ter funcionado provisoriamente no lugar denominado Camardo, no bairro do Rio
Vermelho. Sob o impulso dessa grande mae-de-santo, o novo terreiro rapidamente se
igualou aos outros, e talvez tenha mesmo ultrapassado em reputacdo os outros candomblés
kéto. Maria da Purificacao Lopes, Tia Badd Olufandei, sucedeu, em 1938, a Aninha e
deixou, em 1941, o encargo do terreiro a Maria Bibiana do Espirito Santo, Mae Senhora
Oxum Miua, filha espiritual de Aninha Obabii. Pelo jogo complicado das filiagdes, Senhora
era bisneta de Obatossi por lacos de sangue e sua neta pelos lacos espirituais da iniciacao.
Em outros termos, Iyanassdé Akald (ou Oka) foi, na geracao anterior, a0 mesmo tempo a
bisavé e a trisav6 de Senhora. Mas as coisas tornaram-se mais complicadas ainda quando
Senhora recebeu, em 1952, o titulo honorifico de Iyanassd pelo Aldafin Oy6 da Nigéria,
através de uma carta da qual tivemos a honra de ser opartador. Senhora, abolindo o tempo
passado gracas a essa distin¢do, tornou-se espiritualmente a fundadora dessa familia de
terreiros de candomblé da nacdo Kéto, na Bahia, todos origindrios da Barroquinha.
Confirmou tao elevada posi¢dao, em 1962, quando foi presidir, seguida de seus ogas, o
Axexé, ou cerimonia mortudria, da saudade e mais que centendria mae-de-santo do Ilé
Iyanasso6 da Casa Branca do Engenho Velho, Maximiana Maria da Concei¢do, Tia Massi
Oinfunké. Essa dignidade recebida da Africa por Senhora provocou, diga-se de passagem,
comentdrios e rumores, os fuxicos que agitam e apaixonam as pessoas que pertencem a esse
pequeno mundo cheio de tradi¢ao, onde as questoes de etiqueta, de direitos, fundamentadas
sobre o valo dos nascimentos espirituais, de primazias, de gradacdo nas formas elaboradas
de saudacdes, de prosternacdes, de ajoelhamentos sdo observadas, discutidas e criticadas
apaixonadamente; nesse mundo onde o beijamdo, as curvaturas, as deferentes inclinacdes
de cabeca, as maos ligeiramente balancadas em gestos abencoadores representam um papel
tao minucioso e docilmente praticado como na corte do Rei Sol. Os terreiros de Candomblé
sao os ultimos lugares onde as regras do bom-tom reinam ainda soberanamente. Apds o
desaparecimento da saudosa Made Senhora, em 1967, duas novas maes-de-santo lhe
sucederam a frente do Axé Opd Afonjd. A atual, Maria Estella de Azevedo Santos,
Odeksyodé, retomando a tradi¢ao de Iyanasso e de Obatossi, realizou uma viagem as fontes,
na Nigéria e no ex-Daomé. Outros terreiros foram criados, originarios do Axé Op6 Afonja,
formando uma terceira, ou mesmo uma quarta geracdao dessa familia de candomblés que
nasceu na barroquinha. Citemos o Axé Op6 Aganju, de Balbino Daniel de Paula, Obaraim,
que viajou para Africa e ai participou das festas para Xangd, com perfeita naturalidade e
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como se sua familia ndao houvesse deixado aquele pais ha varias geracoes. Recebeu ai novo
nome africano, Gbobagunle, o rei desce sobre a terra. Indiquemos também o terreiro Il€
Orisanld Funfun, instalado em Guarulhos, Sdo Paulo, pelo esforcos de Idérito do
Nascimento Corral, filho-de-santo de menininha do Gantois. Este pai-de-santo fez, em
campamha de um dos seus filhos-de-santo, Tasso Gadzanis, de Ogum, virias peregrinagdes
a Africa, onde recebeu de Olufon, rei de Ifon, o titulo mvejavel de Aword Osalifén. No
Estado do Rio de Janeiro instalaram-se numerosos Candomblé, origindrios dos trés terreiros
kéto da Bahia. Citemos, entre os mais prestigiosos, o Axé Op6 Afonjd em Coelho da Rocha,
ligado aquele de mesmo nome, estabelecido na Bahia pela célebre Aninha; em Miguel
Couto, o terreiro de Nossa Senhora das Candeias, fundado por Nitinha de Oxum, Filha-de-
santo de Tia Massi da Casa Branca da Bahia. Tudo isso mostra a vitalidade, o crescimento e
a multiplicacdo dos terreiros de Candomblé origindrios da Barroquinha. Existem numerosos
outros terreiros que seguem o ritual kéto, como o de Ilé Mariolaje, no Matatu, mais
conhecido sob o nome de Alakéto, cuja mae-de-santo atual, Olga Francisca Regis,
Oyaftinmi, ja foi varias vezes a Africa. Citemos, ainda, o terreiro de I1& Ogunjd, também no
matatu, do falecido pai-de-santo Procépio Xavier de Souza, Ogunjobl Ao lado dos terreiros
nago-kéto, ha na Bahia os da nagao [jexd. O mais digno dentre eles é o de Eduardo Ijexd, ou
Eduardo Anténio Mangabeira, meio-irmao de Otdvio Mangabeira, ex-governador do Estado
da Bahia. Durante a década de 50, ele enviou cartas redigidas em perfeito ioruba a seu
distante parente, o rei de Ijexd, que as recebeu de nossas maos bastante emocionado.
Limitamos o tema desta obra aos orixds iorubds; portanto niao falaremos dos terreiros cujas
origens estio situadas em outras regides da Africa. Assinalamos, entretanto, que o ritual
nagd parece ter tido uma grande influéncia sobre os que sdao realizados nesses outros
terreiros. Nao se pode excluir também a possibilidade de que certas influéncias bantus se
tivessem produzido entre os nagds, levando em conta que foram trazidos, em grande
nimero, escravos do Congo e de Angola até os fins do século XVII para todo o Brasil.
Relagdes mais intensas estabeleceram-se, nos séculos seguintes, entre Bahia e Pernambuco
e a Costa dos Escravos. A maioria dos Cativos, desembarcada nessas duas provincias, foi
gége e nagd (daomeanos e iorubds). Ja expusemos em outras obras as razdes comerciais,
fundamentadas na presenca do fumo na Bahia e em Pernambuco e a sua auséncia nas outras
regioes do Brasil, que determinaram essa afluéncia de gége e nag6s, mais exclusivamente
nessas duas provincias, enquanto os congoleses e angolanos continuaram a serem
importados em outras regioes do Brasil. A palavra Candomblé, que designa na Bahia as
religiGes africanas em geral, € de origem bantu. E provivel que as influéncias das religides
vindas de regides da Africa situadas nas imediacoes do quadro ndo se limitem apenas ao
nome das cerimonias, mas tenham dado aos cultos gége e nagd, na Bahia, uma forma que os
diferencia, em certos pontos, dessas mesmas manifestagoes na Africa.
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Relagées Bahia-Africa

ntre os filhos de africanos da primeira geracdo, que retornaram no século passado

para educar-se ou iniciar um aprendizado em Lagos, voltando depois a Bahia, onde

tiveram uma certa influéncia sobre a reafricanizac¢ao dos cultos, temos que citar dois,
cujos nomes ficaram gravados nos anais dos
Candomblés. Um deles foi o mui digno Martiniano Eliseu de Bonfim, Ajimuida, cujo pai,
trazido por volta de 1840 como escravo, comprou a de sua mulher. Martiniano nasceu livre,
por volta de 1859, e acompanhou seu pai, aos dezesseis anos, a Lagos, onde trabalhou como
aprendiz de marceneiro. Seu pai regressou a Bahia e s6 se reencontraram em 1880, quando
este passou dez meses em Lagos. Martiniano voltou a Bahia por volta de 1886, aos vinte e
sete anos, sendo recebido de bragos aberto nos meios do Candomblé. Sua permanéncia na
Africa tinha Ihe muito prestigio e tornou-se rapidamente um babalad muito procurado. Ele
possuia o titulo de Ojeladé entre aqueles que, na Bahia, cultuavam o espirito dos mortos, os
Egungun. Muito amigo de Aninha, ele a ajudava com seus conselhos e conhecimentos sobre
a histéria dos iorubds, o que o levou a criar, no Op6 Afonjd, em 1935, os titulos honorificos
de doze Obds de Xangd, reis ou ministros da regidao de Oyo, concedidos aos amigos e
protetores do terreiro. O rival mais importante de Martiniano Eliseu do Bonfim era
Felisberto Américo Souza, Cujo nome foi inglesado para Sowser e Cognominado Benzinho,
ironicamente talvez, pois era frequentemente agressivo. Felisberto era também um babalad,
um dos dltimos da Bahia. Seu pai, africano, nasceu por volta de 1833, em Abeokutd. No
Brasil, recebeu o nome de Eduardo Américo de Souza Gomes e com Julia Maria de
Andrade (filha de Rodolfo Martins de Andrade, Bamgbosé Obiikd, trazido de kéto pé
Marcelina-Obatossi) teve Felisberto Benzinho. Eduardo voltou para a Africa, onde teve
numerosa prole. Felisberto fez o mesmo na Bahia, e suas filhas Irene Souza dos Santos e
Caetane Américo Sowser tém mantido fielmente as tradi¢oes trazidas da Africa. Na geragio
seguinte, Ary Sowser tornou-se pai-de-santo de um terreiro na Boca do Rio muito bem
organizado e onde, com muita pompa, Oxaguid, a quem € consagrado. Nem todos os
africanos libertos e seus descendentes que voltaram a Africa retornaram ao Brasil, depois de
terem completado seus conhecimentos do ritual do culto dos Orixds. Muitos deles
regressaram 2 Africa para ai permanecer. Curiosamente, eles chegavam abrasileirados,
como fez notar Gilberto Freyre, desafricanizados, aparentemente cristianizados, vestidos a
ocidental, construindo casas assobradas de estilo brasileiro e formando uma sociedade
fechada, sem se misturar facilmente com os seus antigos compatriotas africanos. Tinham
conservado relagdes comerciais com a Bahia e faziam frequentes viagens de uma margem a
outra do atlantico, a bordo de numerosos veleiros que continuavam a navegar entre os dois
continentes e que, embora carregassem do Brasil fumo de rolo, barris de cachaca e carne de
sol, ndo transportava mais escravos dede 1851, ano em que foi definitivamente abandonado

Pdaginall8



Os Orixds

Pierre Verger

o trifico negreiro. As mercadorias provenientes da Africa consistiam em azeite de dendé,
nozes de cola, panos da costa e muitos outros produtos necessdrios 4 realizacao do culto dos
deuses iorubds, pois, se muitas receitas dos pratos africanos, gloria da apimentada culindria
da Bahia, chegaram até nds é que foram fielmente conservadas e transmitidas de maes para
filhas pelas baianas vendedora de quitutes nas ruas. Acontecia as vezes que, antes de sair de
casa, elas faziam oferendas de parte das comidas nos altares de seus orixds. Quando as
pessoas compravam e comiam acarajé, participavam, sem saber, de uma comida em comum
com lansa; e se era caruru, também chamado amald nos terreiros de Candomblé, era com
Xangd que comungavam. Assim, por consideracdo aos gostos dos orixds, nasceram e
perpetuaram-se os vdrios quitutes da Bahia.

O culto aos Orixds

a Africa, cada Orix4 estava ligado originalmente a uma cidade ou a um pais inteiro.

Tratava-se de uma série de cultos regionais ou nacionais, Xang6 em Oyo, Yemanja

na regido de Egbd, Iyewa em Egbado, Ogiin em Ekiti e Ondd, Oxum em Ijexd e
[jebu, Erinlé em Ilobu, Légunedé em Ilexd, Otm em Inixd, Osadla-Obatdld em Ifé,
subdivididos em Osaliifon em Ifan e Osagiyan em Ejigho... Os Orixds viajaram, em
seguida, para outras regioes africana, levadas pelos povos no curso de suas migragdes. Se as
pessoas formavam um grupo numeroso, o orixd tomava tal amplitude que englobava o
conjunto da familia, e alguns olorixds, sacerdotes do Orixd, asseguravam o culto para todo o
grupo. Se alguém se fixa com a sua familia restrita a sua mulher e aos seus filhos, o orixa
assumia uma fei¢do mais pessoal. Quando o africano era transportado para o Brasil, o Orixa
tomava um cardter individual, ligado a sorte do escravo, agora separado do seu grupo
familiar de origem. A qualidade das relagdes entre um individuo e o seu orixd €, pois,
diferente, caso ele se encontre na Africa ou no Novo Mundo. Na Africa, a realizagio das
cerimOnias de adoragdao ao Orixd € assegurada pelos sacerdotes designados para tal. Os
outros membros da familia ou grupo ndo tém outros deveres sendo o de contribuir
materialmente para os custos do culto, podendo, entretanto, se assim o desejarem, participar
nos cantos, dancas e festas animadas que acompanham essas celebragdes. Devem, além
disso, respeitar as proibicdes alimentares e outras, ligadas ao culto, ligadas ao culto de seu
Orix4, e, assim agindo, estdo perfeitamente em regra com as suas obrigacdes. No Brasil, ao
contrdrio, cada um deve assegurar pessoalmente as minuciosas exigéncias do Orixd, tendo,
porém, a possibilidade de encontrar num terreiro de Candomblé um meio onde inserir-se, e
um pai ou mae de santo competente, capaz de guid-lo e ajuda-lo a cumprir corretamente
suas obrigacoes em relacdes ao seu Orixd. Se a pessoa for chamada a tornar-se filho de
santo, caberd igualmente ao Pai ou mae de santo a tarefa de levar a bom termo a sua
iniciacdo, e preparar o assento de seu Orixa individual (o vaso que contém o0s seus ota, as
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pedras sagradas, receptdculos da forca do deus). Existem, assim, em cada terreiro de
Candomblé multiplos Orixds pessoais, reunidos em torno do Orixd do terreiro, simbolo do
reagrupamento, do que foi disperso pelo tréfico.

Arquétipos

om o passar do tempo, a defini¢io e a concep¢ao do que € o Orixa no Brasil tendem

a evoluir. Em se tratando de africanos escravizados no Novo Mundo ou de seus

descentes ai nascidos, sejam eles de sangue africano ou mulatos, tdo claros de pelo
quanto possivel, ndao havia e ndo ha problemas, pois o sangue africano que corre de pele
quanto possivel, ndo havia e nao ha problemas, pois o sangue africano eu corre em suas
veias, nao importando a propor¢do, justifica a dependéncia ao Orixd ancestral.
Progressivamente, o candomblé viu aumentar o nimero de seus adeptos, nao somente de
mulatos cada vez mais claros, como também de europeus, e até de asidticos, absolutamente
destituidos de raizes africanas. Os transes de possessao dessas pessoas tém geralmente um
cariter de perfeita autenticidade, mas parece dificil inclui-los na definicdo acima
apresentada; a do orixd-ancestral que volta a terra para se reencarnar, durante um momento,
no corpo de um de seus descendentes. Embora os crentes nao africanos ndo possam
reivindicar lacos de sangue com os seus Orixds, pode haver, no entanto, entre eles, certas
afinidades de temperamento. Africanos e ndo africanos t€m em comum tendéncia inatas e
um comportamento geral correspondente aquele de um Orixd, como a virilidade
devastadora e vigorosa de Xangd, a feminilidade elegante e coquete de Oxum, a
sensualidade desenfreada de Oia-lansa, a calma benevolente de Nana Buruku, a vivacidade
e a independéncia de Oxossi, 0 masoquismo € o desejo de expiacdo de Omolu, etc. Gisele
Cossard observa que se examinarem os iniciados, agrupando-os por orixds, nota-se que eles
possuem, geralmente, tracos comuns, tanto no biétipo como em caracteristicas psicoldgicas.
Os corpos parecem trazer, mais ou menos profundamente, segundo os individuos, a marca
das forcas mentais e psicoldgicas que os anima. Podemos chamar essas tendéncias de
arquétipos da personalidade escondidas pessoas. Dizemos escondidas porque, ndo ha
nenhuma duvida, certas tendéncias inatas nao podem desenvolver-se livremente dentro de
cada um, no decorrer de sua existéncia, vivem. A educagdo recebida e as experiéncias
vividas, muitas vezes alienantes, sao as fontes seguras de sentimentos de frustracdo e de
complexos, e seus consequentes bloqueios e dificuldades. Se uma pessoa, vitima de
problemas ndo solucionados, é escolhida como filho ou filha de santo pelo Orixd, cujo
arquétipo corresponde a essas tendéncias escondidas, isso serd para ela a experiéncia mais
aliviadora e reconfortante pela qual possa passar. No momento do transe, ela comporta-se,
inconscientemente, como o Orixd, seu arquétipo, e € exatamente a iSSO que aspiram as suas
tendéncias secretas e reprimidas. Toda essa experiéncia permanecendo no dominio do
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inconsciente, o resultado da interven¢ao do Orixd pode ser comparado ao dos psicodramas
de Moreno, com a diferencga, porém, que, ao invés de ser um processo que tende a liberar
um doente de suas angustias, no meio deprimente de uma clinica, o inexprimivel € mais
poeticamente exteriorizado numa atmosfera de agraddvel aprovacdo de admiradores
fascinados. Os arquétipos de personalidade das pessoas ndo sdo tdo rigidos e uniformes
como os descritos nos capitulos seguintes, pois existem nuances provenientes da
diversidade de qualidades atribuidas a cada orixd. Oxum, por exemplo, pode ser guerreira,
coquete ou maternal, dependendo do nome que leva. Como veremos, diz-se que ha doze
Xangds, sete Oguns, sete Yemanjds, dezesseis Oxalds (na Africa eles seriam cento e
cinquenta e quatro), tendo cada um suas caracteristicas particulares. Eles sdo, segundo os
casos, jovens ou velhos, amdveis ou ranzinzas, pacificos ou guerreiros, benevolentes ou
nao. No Brasil, além do mais, cada individuo possui dois orixds. Um deles € mais aparente,
aquele que pode provocar crises de possessao, o outro € mais discreto e € assentado, fixado,
acalmado. Apesar disso, ele influencia também o comportamento das pessoas. O carater
particular e diferenciado de cada individuo resulta da combinacido e do equilibrio que se
estabelecem entre esses elementos da personalidade.

Iniciacao na Africa

a regiao 1oruba, a iniciagdo de um elégun (aquele que pode ser “montado” ,

possuido, pelo Orixd) ndo apresenta problemas. Geralmente ele foi indicado para

desempenhar esse papel por ocasidao do seu nascimento, pela adivinhag¢do, quando
seus pais consultaram um babalad para conhecer o destino do recém nascido. O futuro
eléguin, muito cedo, geralmente aos sete anos de idade, é confiado a um sacerdote do Orixa.
Em se tratar de Xangd, ird para a casa de um M6gbd Xango, de um elégun Xango ou, ainda,
de uma Iyd Xang6 para viver na atmosfera do culto do deus. Em certas regides nagd, como
Saketé ou Ifanhim, ou mesmo em terras estranhas aos iorubds, como Uida entre os hweda,
ha Egbé Xang6 poderosos, sociedades que retinem todos os adeptos do deus, onde os
futuros elégin fazem sua iniciacdo em grupos mais Oou menos numerosos. Tivemos
oportunidade de acompanhar as diversas fases dessas cerimOnias para grupos de dezoito
elégun em Ifanhim, onde o egbé nao conhece fronteiras (anglo-francesa outrora, nigeriano
beninesa atualmente); seis em Uid4 e dois em Saketé; assim como na Bahia, onde é idéntico
o ritual seguido. De um lado e outro do oceano Atlantico, as cerimOnias de consagracio dos
novos eléglin Xangé duram dezessete dias. Na Africa, elas comecam e terminam num dia
dedicado a este orixd, da semana iorubd de quatro dias. Elas t€m inicio, por razdes que
ignorarmos, no momento 0 mais proximo possivel do primeiro quarto da lua, para
terminarem na €poca do ultimo quarto. Algumas vezes, pode haver variacoes nos detalhes
do ritual, mas a sequéncia geral das diversas partes de uma iniciacio €¢ a mesma. Em Sakete,
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por exemplo, era preciso substituir um elégin Xang6 ja falecido e, antes de iniciar a
cerimOnia, foi necessdrio consulta a alma do morto para obter seu consentimento e sua
concordancia com a escolha de um novo eleito. Essa consulta foi feita por um pequeno
grupo, de aproximadamente vinte pessoas da familia, 2 meia noite mais ou menos, ao ondd
de uma estrada deserta, um pouco fora da cidade. As mulheres pararam em uma ponte sobre
um pequeno rio. Os homens continuaram seu caminho até cerca de cem metros mais a
diante. Um deles, um tal Oladélé, derramou no chao dgua e azeite de dend€, colocou por
cima nozes de cola e galos vivos, amarrados pelos pés. Oladélé gritou um nome, alongando
cada silaba a0 maximo, e suplicou:

“Wa gba awon eru re, ki fi omo wa silé fiin wa ki 0sa a gbé wa”
(Vem buscar tuas oferendas, deixa-nos teu filho na terra para que o Orixa nos proteja)

De longe, ouviram-se gritos prolongados: “Ooooooooo”. Era Baba Egiingun que respondia.
Todos os presentes, ajoelhados, pediram-lhe para vir ao encontro deles. Perceberam uma
sombra aproximando-se na escuridao. Oladélé avancou em sua direcao e deu-lhe as nozes
de cola e os galos. O espirito gritou trés vezes:

“Mogba a”
(Eu aceito)

E acrescentou:

“E je mba ndélé”
(Venham comigo para casa (no além))

Os presentes recusaram:

“E béo! A po 1ébin, omode o wa laarin wa”
(Nao! Ha muita gente depois de nds, hd criangas entre nos)

Baba Egungtn insistiu. Oladélé pegou entdo uma panela de barro e jogou-a violentamente
no chao, onde ela se desfez em pedacos. Todos fugiram para a cidade, perseguidos por um
curto espaco de tempo e sem muita firmeza por Baba Eglngin. No dia seguinte,
comecavam a inicia¢do dois novos elégun. Um deles ia substituir o sacerdote morto, cuja
alma acabava de ser consultada. O Xangd da familia encontraria, assim, outro de seus
descendentes em quem se encarnar durante as cerimOnias organizadas em seu louvor.
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Entrada na igho ikii

s futuros eléguin vao para o local de sua iniciacdo alguns dias antes do inicio das

cerimOnias. Sua consagra¢do ao Orixd pode se realizar em um templo jd existente,

na cidade ou em uma roca das redondezas, ou entao em um novo local que deverd
ser sacralizado. Em todos esses casos, deverd ser reservado um lugar privado, onde devera
viver 0s novicos, proximo ao local onde se realizardo as cerimonias publicas. Esse lugar, as
vezes chamado “convento” por alguns autores, tem o nome de 1gbo iku, “a floresta da
morte”. Pode ser um simples quarto de uma casa ou um grande recinto cercado, permanente
ou transitério, atrds do pdtio da roga, onde os iniciados vao viver durante os dezessete dias
de sua reclusao, protegidos das intempéries por um simples tapume de palha trancada. A
permanéncia na igh6 iku simboliza a passagem para o além, entre a antiga existéncia
profana e a nova, consagrada ao deus. Desde sua entrada nesse lugar, 0os novi¢os sao
obrigados a fazer ablugdes e tomar beberagens vegetais, feitas com a infusao de certas
folhas, cascas e raizes dedicadas ao Orixd, iguais as que serviram a preparacao do odu do
Orix4, descrito p6 Epega, reforgando assim a ligac@o entre este e seu futuro eléguin. Essas
beberagens e ablucdes, que contém o axé, a forca do deus, parecem exercer uma agao sobre
o cérebro dos iniciados e contribuir para deixd-los num estado de entorpecimento e de
sugestionabilidade que fara deles criaturas ddceis e aptas a consagracao.

Alsun

a noite que precede o comec¢o das cerimonias de realizagdo realiza-se o aistn (nao

dormir), a vigilia noturna, durante a qual os participantes da festa chegam em

pequenos grupos, cumprimentam-se uns aos outros, falam das ultimas novidades,
sentam-se aqui e ali, descansam e bebem alegremente vinho de palma, meu, ou de dlcool
abatido por destilacao, oti No decorrer das iniciagdes observadas para Xangd, encontravam-
se presentes os Mogbd Xangd, aqueles responsdveis pelo bom andamento do culto e
guardioes do axé. Caracterizam-se por ndo entrarem em transe como os elégun. A Iya
Xang6 do lugar ou Iya Egbe, a “mée da comunidade”, encontra-se também presente. E ela
quem transmite o axé aos novos elégun. Uma das 1mcnag(")es observadas foi realizada num
local ainda nao consagrado. Foi preciso prepari-lo, pois, no dia seguinte, seria realizado o
batismo de sangue dos novigos. Cavaram um buraco no chao e vérios elementos foram ali
despejados: a infus@o das plantas, de que ja falamos, o sangue e as cabecas de um galo e de
um pombo sacrificados sobre o buraco; foram acrescentados elementos calmantes: limo da
costa, oOri; azeite-de-dendé, epo pupa; o liquido que escorre da casca esmagada de um
caracol, igbin; e, ainda, quatro espécies de pds-pretos obtidos pela calcinacdo de vdrios
elementos; e, por fim, nozes de cola de duas espécies chamadas obie orégb6. O buraco foi
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tapado, devidamente marcado com alguns buzios e coberto com uma esteira. Neste lugar
exatamente, serd colocado, no dia seguinte, um pildao, odé, emborcado, que servird de
assento aos novicos para seu batismo de sangue.

Orisise

primeiro dia é chamado orosise (cumprir a tradi¢do), termo correspondente ao
sundide de origem fon, significado “primeira saida dos miciados”, empregado nos
trabalhos precedentes. Nesse dia, realizam-se duas cerimonias: anlodo e afejewe.

Anlodo

edo, pela manha, realiza-se o que se chama anlodo (vamos ao riacho), quando os

novi¢os, homens e mulheres, saem da igbh6 iku. Eles caminham, um atrds do outro,

no estado de entorpecimento do qual falamos anteriormente. Um grande pano
branco, ala, € mantido sobre suas cabecas; estdo todos vestidos de panos esfarrapados e
entram no recinto consagrado a Xangd, onde cada um deles recebe uma jarra contendo
infusdo de folhas dedicadas ao Orixd. Quando saem dali Iyd Xangé e algumas iniciadas ji
antigas colocam sobre a cabeca dos futuros elégiin uma rodilha de fibras, usadas na Africa
como esponjas vegetais. Em cada uma dessas rodilhas foram presos uma fileira de buzios e
um pintainho de alguns dias, amarrado pelos pés. As jarras sdo colocadas por cima lyd
Xangé e suas ajudantes. Elas t€ém o cuidado de colocéd-las trés vezes seguidas, antes de
deixa-las ali. A fila de novigos forma-se de novo e dirige-se, acompanhada pelas mulheres
encarregadas da iniciacdo e por um conjunto formado de atabaques batd ou de cabecas
agbe. Esse pequeno grupo dirige-se a um riacho, ou uma lagoa, situado no meio de uma
floresta sagrada da vizinhanca. Os novicos vao com o corpo inclinado para frente e a cabeca
levantada para manter o equilibrio da jarra. Caminham dancando, seguindo o ritmo dos
atabaques, e de vez em quando esbocam alguns passos mais firmes, com os joelhos
dobrados. Muitas vezes, um elégun de Exu precede o cortejo para que nada de desagraddvel
aconteca. As iniciadoras € 0s novigos sao os unicos a penetrarem na floresta. Os musicos e
as pessoas da escola param e esperam na proximidade. A beira do rio, ou da lagoa, fora
construida uma pequena cabana de folhas de palmeira. No centro, fora cavado um buraco e
coberto com alguns galhos, formando uma grade. A terra retirada da escavagao fora deixada
ao lado, em forma de monticulo. Cada novigo deve ficar de pé um apds outro, em cima da
grade improvisada sobre o buraco, e a jarra é colocada em cima do monticulo. O iniciado é
entdo despido e seus trapos sdo jogados no fundo do buraco. Seu corpo € lavado com a dgua
contida na jarra e esfregado com a rotilha os buzios e o pintainho, que, nao resistindo a esse
tratamento, ndo demora a morrer. Tudo isso é depois jogado no buraco. A operagdo
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consiste, a0 mesmo tempo, num sacrificio de substituicao e de purificacdo das faltas que
tivessem podido manchar o passado dos novigcos. Assim, uma vez purificado, seu corpo é
enxaguado com a dgua do riacho e vestido com um pano branco. Colocam-lhe na cabeca
uma nova rodilha e a jarra contendo gora dgua do riacho. Quando o ultimo dos novicos
terminar essa obrigacdo, tornam a fechar, socando a terra com os pés. O abandono das
roupas velhas, substituidas pelos novos panos brancos, € um simbolo da rejei¢ao do passado
e da passagem para uma vida nova dedicada ao Orixa.

Afejewe

urante o tempo em que os novi¢os foram realizar essa cerimonia de purificacao,

Mogba Xangé e seus auxiliares foram ao local consagrado na véspera, prepara-lo

para a realizacao do batismo de sangue dos nedfitos, afejewe (lavamos com
sangue). Algumas folhas sao colocadas embaixo as esteira, posta no chdo na noite anterior,
e um pilao é emborcado em cima. Um muro de panos € mantido pelos auxiliares ao redor do
local consagrado, para proteger dos olhares indiscretos a parte da cerimonia a ser realizada.
Os novicos sdo levados, um apdés outro, para esse recinto. Estdo no estado de
entorpecimento mental a que ja nos referimos. Cada um deles é amparado e guiado pelas
iniciadoras até o pildao emborcado, onde é sentado e levantado duas vezes para sé
permanecer na terceira. A seus pés sao colocados, sobre uma bandeira de madeira, um edun
ard (machadinha de pedra ou pedra de raio), suporte do axé de Xango, um facdo e um séré
(xeré), chocalho feito com uma cabaca alongada. Os cabelos do iniciado sao raspados e
recolhidos em uma pano branco colocado em seu colo. Sao feitas incisdes no alto do seu
cranio, onde serd colocado, depois, um osu (oxu), do qual falaremos mais adiante. Para cada
novigo sao sacrificados primeiro os animais: galos, pombos, tartarugas, galinhas-d“angola e
caracOis. O sangue € derramado ao mesmo tempo sobre a cabeca do iniciado e sobre a
machadinha de pedra, estabelecendo a ligac@o entre o futuro elégun e Xang6. Os corpos dos
animais decapitados sdo apresentados ao novigo, que chupa um pouco do sangue; pode
acontecer que ele aperte em seus dentes o pescoco do galo com tal for¢a, que arranque um
pedago e mastigue, lentamente, por alguns momentos. Marca-se a cabeca do novico, bem
como 0 peito, as costas, os ombros, as maos e os pés com o sangue dos animais
sacrificados. O ponto culminante da cerimonia de batismo de sangue é aquele em que um
carneiro € sacrificado. Antes de imolar o animal, é costume dar-se-lhe para comer algumas
folhas verdes de cajazeira. Mas, antes, as folhas sio mostradas trés vezes ao carneiro e
tocadas levemente na cabeca do novigo. Da terceira vez, elas lhe sdo mostradas mais
demoradamente e, em geral, o animal comeca a devord-las. Se o carneiro niao as comer ele é
poupado e deverd ser substituido por outro. Logo que ele comeca mastigar as folhas, a
pedra de raio € introduzida a for¢a em sua goela e seu focinho é amarrado fortemente. O
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carneiro €, entdo, degolado e o seu sangue € aparado em uma cabeca e derramada um parte
no ojuibo e outra na cabeca do novico, escorrendo por todo o corpo. Em seguida, com as
penas das aves sacrificadas, cobre-se a cabecga, o rosto e os diversos pontos de seu corpo,
que foram marcados com sangue. O espetdculo € impressionante e lembra um pouco o que
se sabe a respeito dos “Mistérios de Cibele, onde o iniciado, deitado em uma cova, recebia
sobre seu corpo o sangue de um touro ou um carneiro”. A cabeca do animal é separada do
corpo, acima do novigo prostrado sobre o pildao. Acontece entdo que Xangd manifesta sua
aceitacao aos sacrificios e a consagracao do novo elégun, apossando-se dele, “montando”
(gin) nele. O eléguin pega a cabeca do carneiro com as duas maos, aproxima-a de seu rosto
e aperta, entre os dentes, uma das artérias carétidas, para entregar-se, em seguida, a uma
danca alucinante ao som das palmas e dos cantos dos presentes. A cabeca do carneiro,
estreitamente ligada a do elégun, balanca ao ritmo da danca e parece, as vezes, mais viva
que o rosto estupefato do novico. Uma espécie de comunhdo parece estabelecer-se entre
eles, simbolo vivo do sacrificio de substituicdio que acaba de ser consumado. Alguns
momentos depois, 0 novigo senta-se de novo no pildo, descerra os dentes e solta a cabeca do
animal sacrificado. Move-se ainda por uns instantes, fazendo girar o seu tronco e
inclinando-o para frente e para trds. O éxtase atinge seu paroxismo e € logo seguido de um
desfalecimento. O iniciado cai no chado, debatendo-se, e € logo levado para a igb6 ikd. A
reacdo do novigo no batismo de sangue pode-se ser mais calma e sua volta a igh6 iku feita
com mais serenidade. Ele, ou ela, torna-se um omo titun, uma “criancinha”. Ele, ou ela ¢é
guiado por suas iniciadoras que, com solicitude, amparam seus passos ainda hesitantes. O
iniciado continuard nesse estdo, omo titun, durante os dezessete dias de seu internamento na
igb6 ikud. O grupo dos omo titun encontra-se reunido dentro desse recinto. Deverao realizar,
regularmente, suas ablucdes e tomar infusdes vegetais. Passardo seus dias deitados em
esteiras, cobertos de panos brancos. Um osu (oxu) € preso em sua cabega, exatamente no
lugar onde foram feitas as incisoes do dia do batismo de sangue. Este 0si € uma pequena
bola, do tamanho de um ovo de pombo, feita de um aglomerado de folhas reservadas de
Xango, embebidas no sangue dos animais sacrificados, as quais acrescentam-se elementos
de uso constantes nas oferendas: ratos (eku) e peixes (ejd), que simbolizam nog¢des
complementares como terra — dgua, masculinidade - feminilidade, esquerda — direita; pena
de galo das Campinas (aliko); de cuco (agbe); de papagaio (odide); de garca (Iékeléke),
cujo simbolismo € mais dificil de interpretar. Tudo isso € pilado e comprimido para formar
0 OsU, cujo objetivo e sacralizar a cabeca do iniciado. Este serd chamado, a partir dai, adésu,
que significa “aquele que usou um 6su”, prova incontestdvel de sua iniciagao.
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Ijéta ou Ijéfun

terceiro dia da iniciacdo, ijéta, € o dia de efun, quando o corpo do iniciado €

marcado com tracos de giz branco. Nesse dia, realiza-se a primeira aparicio em

publico dos omo titun. Eles vao todos até o riacho, na floresta sagrada, levada por
seus iniciadores. Sua atitude, de completa submissao, revela que eles passaram a um estado
de criancas de tenra idade. Andam guiados, quase que colados atrds dos iniciadores,
enrolados no mesmo pano branco, como criancinhas nas costas da mae. Voltam para a igh6
iku, logo saindo novamente com a cabeca e o corpo enfeitados com riscos e pontos brancos
tracados com giz (efun), sinal de respeito por Obatald, criador dos seres humanos. Os omo
titun dao trés voltas pela praca, com passos incertos, e sdo levados de novo ao local de seu
1solamento.

Tjéje

sétimo dia, ijéje, € o dia do waje, no qual a cabe¢a dos omo titun € pintada de azul-

anil (aro), com acréscimo de desenhos feitos com osun (ossum), um pé vermelho

extraido da casca de uma drvore. O terceiro e o sétimo dia caem no dia semana
ioruba dedicado a ifa.

Ijétadogiin

o décimo sétimo dia, ijétadogun, quinto dia dedicado a Xangdé desde o comeco

iniciacdo, chega finalmente o0 momento em que o omo titun torna-se um elégun e

passard a usar um novo nome. Esse dia é marcado por duas cerimdnias: a da
escolha do novo nome e a da reaprendizagem das atividades da vida didria.

Procura do odu

e manhd cedinho, cada um dos omo titun € levado separadamente ao local
consagrado a esse deus. O iniciado € sentado sobre um pano branco, de costas para
0 oju Xango, e entre suas pernas estiradas coloca-se um edun ard, o mesmo que
serviu para a sua consagracao ao deus no dia de orosise. iyé Xango pergunta-lhe: “Procuras
o poder do Orixa ou dinheiro?” O candidato responde: “E o poder do Orixa que eu quero”.
Em suas mios juntas, ele recebe da Iyd Xangé dezesseis biizios, com os quais fard a
adivinhacdao. O omo titun esfrega os buizios nas maos, com elas aponta para os quatro
pontos cardeais, para o alto e para o chao, toca-se vezes na testa e joga-se sobre 0 pano,
entre suas pernas. lyd Xangé examina a posi¢ido dos bizios, contando os abertos e os
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fechados, e em voz alta anuncia o resultado, provocando comentérios dos espectadores. Os
buzios sao lancados duas vezes para determinar o odu, ou o signo, que de agora em diante
governard a vida do iniciado. Um deles obteve duas vezes o niimero 6, Obara, que designa
Xangd, e foi felicitado por todos os presentes, pois, como veremos mais adiante, esse
resultado deu-lhe um nome prestigioso.

Reaprendizagem das atividades da vida cotidiana

racas a determinac¢do do seu odu, os iniciados encontram uma identidade, uma

personalidade, mas falta-lhes ainda reaprender os gestos e as atividades da vida

cotidiana. Eles sao considerados como tendo esquecido tudo de sua vida anterior, a
que precedeu os dezessete dias passados na igb6 ik, a “floresta da morte”. Os dezoito
iniciados sdo divididos em dois grupos: rapazes e mocas. Os primeiros, cercados por seus
instrutores, imitam a partida para o campo, com uma enxada no ombro e um cesta na
cabeca. Fazem gestos de cultivar a terra, de semear o milho ou subir no tronco de uma
arvore para cortar cachos de dendé. Aos primeiros golpes de facao dados carocos de dendé
e grita com uma falsa admiragdo: “Ah! Que belo cacho acaba de tirar!” As mogas fingem 1r
buscar dgua no riacho com uma cuia ou um pote na cabeca ou ir apanhar lenha no mato. Os
dois grupos voltam ao terreiro a0 mesmo tempo e simulam ir ao mercado, vender e
comprar; depois, a volta d casa para acender o fogo, cozinhar, etc. Todos os gestos da vida
reencontrada sdo executados em uma atmosfera de humor e de alegre descontragdao depois
do longo periodo de recolhimento, de resignacdo e de langor passado na igbd iku.
Aproxima-se o fim da iniciacdao. Colocam-se esteiras no chao, diante do local consagrado a
Xango. Os novos adésu estdo sentados entre as pernas estiradas de seus iniciadores,
postados atrds deles. A Iy Xangé pronuncia um longo discurso, meio sério engragado, e
faz uma série de recomendagoes. Associando o gesto a palavra, esbarra o pé em um iniciado
sentado a sua frente, puxa-lhe a orelha, toca-lhe a testa declarando: “Se alguém te der um
pontapé, te puxar as orelhas ou te der pancadas na testa, por descuido ou acidente, nao
precisas dizer nada, mas se exagerar e o fizer de propésito, € preciso que te vingues”. Em
seguida, ela diz. “Se alguém a noite passasse com uma lampada acesa atras de ti1...”. Essa
possibilidade sugerida pela Iy Xangé teria como consequéncia deixar que o iniciado visse
sua sombra (0jiji), que abriga seu émi que €, a0 mesmo tempo, seu sopro, sua alma, seu
espirito e seu principio vital; isso constituiria um ato repreensivel, feito com intencdes
hostis. Uma das iniciadoras gritou horrorizada quando ouviu evocar um tal sacrilégio e
rolou pelo chdo, arrastando consigo, por contdgio, todos os outros addsu e seus iniciadores.
Depois dessa cena de confusao, eles foram levantados e sentados novamente. Todos eles,
inclusive os iniciadores, tinham o ar entorpecido que acompanha os transes de possessao.
Passada essa grande comocgdo, realizaram-se casamentos simulados. Meninos € meninas
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foram escolhidos, entre os assistentes, para desempenhar o papel de marido ou de mulher
aos adosu. As pernas de cada casal foram cruzadas em sinal de unido e novas
recomendacoes foram feitas: “Uma mulher pertencente ao culto de Xangd pode ter relagcoes
com um homem que ndo segue 0 mesmo culto, mas ndo com um homem que faga parte do
Egbe Xango”, e a iniciadora enumerou assim uma série de obrigacdes e de proibi¢coes que
decorriam de sua admissao ao culto do deus. Em seguida, ela ensina aos “recém-casados” a
cuidarem um do outro oferecendo-se mutuamente de comer. A Iyd Xangé comunicou
depois a cada um dos novos elégun 0 nome que usaria a partir daquele momento. O que
achara por duas vezes o sinal de Obara recebeu o nome de Obadiméji, ou seja, “o rei torna-
se dois, ele € duplo, ele € re1 de dia e ele ¢ re1 de noite”. Este nome glorioso foi recebido
com o aplauso dos presentes. A partir daquele momento, pronunciar o antigo nome dos
iniciados tornar-se-ia um ato sacrilego, que consistiria em chamar um vivo pelo nome de
um morto e, assim, implicitamente, desejar-lhe a morte. Para terminar a descricio das
cerimbnias de iniciacio na Africa, chamamos a atencdo para as cerimonias de ressurrei¢io
dos futuros, sacerdotes do vodun fon Sapata-Ainon, correspondente a Sanponnd-Obaltiayé
dos iorubds. Embora observada em Abomey, em pleno territério fon no ex-Daomé, essa
cerimOnia permanece ligada ao grupo de pessoas que falam o iorubd, pois os futuros
Sapatasi usam. Durante todo o periodo de iniciacdo, o nome de anagénu (os nagos), € a
lingua por eles falada durante todo o periodo de sua reclusdo é o iorubd arcaico, ainda
falado pelos and, também chamados ife, estabelecidos na regidao de Atakpamé, no Togo.
Essa cerimdnia, da qual ja publicamos as fotografias em outras obras, marca a ruptura do
novi¢o com seu passado, através de morte simbdlica, e seu nascimento para uma nova vida
consagrada a Sapata. Uma ou duas semanas durante uma sessdo de dancas e cantos diante
do templo de Sapata, os futuros Sapatasi cairam no chdo, com o corpo retesado, como em
estado de catalepsia, morto, como se diz, pelo vodun Sapata. Os corpos foram logo cobertos
com panos e levados para o interior do templo. As cerimdnias de ressurreicao realizavam-se
no préprio local onde os novicos cairam. Um publico numeroso estava reunido e os
tocadores de atabaque estavam instalados no centro do terreiro sob uma drvore frondosa.
Aproximadamente as quatro horas da tarde, o Sapatanon, “o grande sacerdote de Sapata”, e
trés dignitarios do templo vieram desenhar no chdo um grande retingulo, derramando,
sucessivamente cada um deles, rastros: amarelo, de farinha de milho misturada com azeite-
de-dendé (veve); branco, de farinha de milho; preto, de pé de carvao vegetal; e, por fim,
milho e feijao misturados. Uma esteira de manchas negras, vermelhas e brancas foi trazida e
estendida acima dos sacerdotes que realizavam um sacrificio de substitui¢ao, oferecendo
galos a terra para que ela concordasse em devolver a vida aqueles pelos quais se realizava a
cerimonia. Depois de ter sido levantada e colocada sete vezes no chdo, a esteira foi
estendida no centro do espago delimitado pelos tragos coloridos. As jarras contendo infusao
de folhas foram trazidas. Os “cadaveres” também foram trazidos para fora do templo, um a
um, enrolados em um pano, de cor verde e costurado como uma mortalha. O corpo foi
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deitado sobre a esteira, abundantemente borrifado com o liquido das jarras, e a mortalha foi
enfim descosturada. Uma grande folha foi colocada sobre o rosto do novigo; o corpo
apareceu, deitado do lado esquerdo, com a pele esverdeada pela tintura do pano desbotado.
Alguns vermes mexiam-se sobre o corpo, mas alguns descrentes afirmavam que eram
provenientes de galos mortos que teriam feito companhia ao “cadaver” em sua mortalha.
Mulheres ajoelhadas massageavam e lavavam o corpo com o liquido contido nas jarras.
Sapatonon afastou-se alguns passos e chamou sete vezes o “morto” pelo seu novo nome.
Quando se ouviu o ultimo apelo, o corpo comecou a tremer e a agitar-se, ressuscitando
diante da assisténcia que aplaudia e manifestava sua alegria pela vinda ao mundo de um
novo anagonu.

Iniciacao no Novo Mundo

o novo mundo, como na Africa, todas as pessoas que procuram a prote¢io dos

Orixds ndo entram, obrigatoriamente, em transe de possessao, da mesma maneira

que nem todos os catélicos ou protestantes tornam-se padres ou pastores. O transe
de possessao € uma forma de comunhdo entre o crente e o seu deus, nao sendo dada a todo
mundo a faculdade de experimenta-la. Os que sao chamados a tornar-se filhos ou Filhas de
santo devem passar por um periodo denominado impropriamente “iniciagdo”. Dizemos
impropriamente, pois ndo lhes sdo revelados segredos. Fazem-lhes reencontrar um certo
comportamento, aquele atribuido a seu deus. A iniciagio ndo se faz no plano do
conhecimento intelectual, consciente e aprendido, mas em nivel mais escondido, que vem
da hereditariedade adormecida, do inconsciente, do informulado. Todos os seres humanos
possuem, em potencial, numerosas tendéncias e faculdades que ficam em estado de vigilia.
As experiéncias vividas por um individuo, o exemplo dos mais velhos, os principios
inculcados pela educacio, a censura do meio social, fazem com que apenas algumas dessas
tendéncias e faculdades possam expandir-se, resultando daf a criacdo de uma personalidade
aparente, diferente daquela que ele poderia ter tido, se o acaso o tivesse colocado num meio
onde os valores morais e os principios admitidos tivessem sido diferentes. A iniciagcdo
consiste em suscitar, ou melhor, em ressuscitar no novico, em certas circunstincias,
aspectos dessa personalidade escondida; aqueles correspondentes a personalidade do
ancestral divinizado, presente nele em estado latente (mesmo sendo s6 em razido dos genes
herdados), inibidos e alienados pelas circunstincias da existéncia levada por ele até essa
data. A menos que se trate de um arquétipo de comportamento, reprimido até essa data. A
menos que se trate de um arquétipo de comportamento, reprimido até entdo, que possa se
exprimir num transe de libertacao. Durante o periodo de iniciacdo é mergulhado num estado
de entorpecimento e de ddcil sugestibilidade, causado, em parte, por ablugdes e beberagens
de infusdes preparadas com certas folhas. Sua memoria parece momentaneamente lavada
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das lembrancas de sua vida anterior. Nesse estado de vacuidade e de disponibilidade, a
identidade e o comportamento do orixd podem se instalar livremente, sem obstdculos, e
tornar-se-lhe familiar. Mais tarde, como veremos um pouco adiante, depois de realizada a
iniciacdo, a pessoa reencontrard a sua antiga personalidade e esquecerd, no estado normal,
tudo o que se passou durante o periodo de iniciagc@o, continuando, porém, sensibilizada no
seu inconsciente aos ritmos dos atabaques particulares a seu Orixd. Estes agirdo como o0s
estimulos de um reflexo condicionados tenderdao a fazé-la cair em transe, sucumbindo ao
apelo de seu deus. Em outros termos, tais apelos incitam-na a exteriorizar um arquétipo de
comportamento conforme as suas aspiracoes reprimidas. No primeiro estigio de suas
relagdes com a seita, o futuro iniciado é chamado de abian. E necessério que passe ainda
pela prova de ter recebido o apelo de um Orixd e de ter tido o afa de cair em transe (“bolar”
¢ o0 termo).

CERIMONIAS
Ceriménias da Africa

s cerimOnias celebradas para os Orixds sao acompanhadas de oferendas e

sacrificios. Geralmente, o Orixd manifesta sua aceitacdo encarnando-se em um de

seus elégun. Veremos nos capitulos seguintes que as entradas em transe durante as
cerimOnias tomam caracteristicas diferentes de acordo com o Orixd festejado. Para Xango,
ela se realiza em épocas afastadas uma das outras e ele s6 se manifesta num dos seus muitos
elégun presentes, estando, porém todos suscetiveis de serem possuidos pelo deus. Esse
transe, uma vez iniciado, € de longa duracédo (cinco, nove ou dezessete dias) e manifesta-se
geralmente no momento do sacrificio de um carneiro. O transe de Ogum, Observados na
regiao de Holi, realiza-se praticamente a cada quatro dia, isto €, a cada semana de ioruba, no
dia que lhe € consagrado. O deus se manifesta em seu elégun, sempre o mesmo, e durante
um curto espaco de tempo, de vinte minutos a uma hora. O transe é provocado pelos ritmos
dos tambores, apés as oferendas e sacrificios. Nos capitulos seguintes serdo dadas a s
descrigoes dessas cerimonias. Em outras obras, relatamos uma festa para Ogtin Edeyi, em
[lodd, na regido de Holi, Houve transe de muitos Orixds, embora as oferendas tenham sido
feitas para um deles. Todos esse deuses possuiam seus elégun respectivos s6 ao ouvirem as
chamadas ritmadas dos tambores, prépria para cada um deles. Naquele dia, viu-se ali uma
série de elégun fazer evolugdes diante do templo de Ogin Edeyi, trazendo objetos
simbélicos de seus deuses: Ogtin, deus dos ferreiros e dos guerreiros, trazia dois sinos de
ferro e um facdo, Xango, o trovao, brandia seu machado de dois gumes; e sua esposa, Oya,
divindade das tempestades, agitava um leque de couro; Ode, deus dos cagadores, trazia um
facdo e bastoes de caga; Odﬁa-On’sﬁélé, todo de branco, apoiava-se em um cajado de
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estanho, metal que lhe € consagrado. Os elégun faziam evolucoes, dancavam, dialogavam e
cada um deles comportavam-se de maneira diferente, de acordo com as caracteristicas de
seu Orixd. Eles se mantinham em atividade ao som dos ritmos dos tambores, exatamente
COmo ocorre nas cerimonias para os mesmos orixas no Brasil ou em Cuba.

Cerimonias no novo Mundo

Terreiros de Candomblé no Brasil

a Bahia, no inicio do século, os terreiros dedicados ao culto dos Orixds eram

frequentemente instalados longe do centro da cidade. Com o crescimento da

populacio e a extensdo tomada pelos novos bairros, eles progressivamente
encontravam-se incluidos na zona urbana. Esses terreiros sao geralmente compostos de uma
constru¢do, denominado barracao, com grande sala para as dancas e cerimoniais publicas,
de uma série de casas, onde sdo instalados os pejis, consagrados aos diversos orixds, e de
casas destinadas a residéncia das pessoas que fazem parte do Candomblé. A
responsabilidade do culto repousa sobre o pai ou a mae de santo, correspondentes aos
nomes de origem ioruba, babalorixd ou ialorixd. Sdo chamados também de zelador ou
zeladora, termos equivalentes aos de babalaxé ou ialaxé, pai ou mae encarregados de cuidar
do axé, do poder do Orixa. Os pais ou as maes de santo sdo assistidos por pais ou maes
pequenos, babd ou ia kekeré, e por toda uma série de ajudantes, com papeis e atividades
diversos e definidos. Assinalamos a dagan, que, antes das ceriménias publicas, encarrega-
se, com a ajuda de iamor0, do padé ou despacho de Exu, do qual falaremos mais adiante; a
iatebexé, que assiste o pai ou a mae de santo na dire¢cao da sequéncia dos céanticos dos
orixds, no decorrer das cerimonias publicas; a iabass€, que supervisiona a preparacdo das
comidas destinadas aos deuses e aos seres humanos; as ekedis, que sdo encarregadas de
cuidar dos iaos logo que estes entram em transe; o sarepebé, que leva as mensagens para a
sociedade do terreiro. Encontramos anda o alabé, chefe dos tocadores de atabaques. Certos
dignitdrios chamados ogas nao t€ém funcdes religiosas especiais, mas ajudam materialmente
o terreiro e contribuem para protegé-lo. Formam uma sociedade civil de ajuda mutua,
colocada sob a invocacdao de um santo catélico. Alguns ogas levam o titulo prestigioso de
obd, no Terreiro Axé Opd Afonjd, e o titulo de mangbd, no Axé Opd Aganji, como
lembranca de acontecimentos que, na Africa, deram nascimento ao culto de Xangd. Existem
enfim as 1ads, “mulheres” dos Orixds, que sdo os filhos e as filhas de santo. Nos dias de
cerimOnia publica, chamada de xiré dos Orixas (a festa, a distracdao dos Orixds), o barracdo
¢ decorado com guirlandas de papel, nas cores do deus festejado, o chao € cuidadosamente
varrido, salpicado de perfumadas folhas de pitanga, e grandes palmas atadas com fitas
decoram as paredes. O pai ou a mae-de-santo, cercados por seus ajudantes, fica sentado
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proximo dos atabaques, que sdao colocados sobre um pequeno estrado enquadrado por
palmas trancadas. Os ogas sao instalados em cadeira ornamentadas e marcadas com seus
nomes, onde s6 eles tem o direito de se sentarem; os visitantes importantes sentam em
bancos e cadeiras e o resto do publico fica dividido em dois grupos, homens de um lado e
mulheres do outro, todos separados da parte central do barracdo, onde dancam os filhos e
filhas-de-santo. Antigamente, o piso do barracdo devia ser de terra batida, e os iads
dangcavam descalgos a fim de que o contato com a terra e o mundo do além, onde residem
os Orixads, fosse mais direto. Por razdes de prestigio, o piso do barracdo € atualmente de
cimento e, algumas vezes, recoberto com assoalho de madeira. No inicio da festa, trés
atabaques de tamanhos diferentes, denominados run, rumpi e I€, acompanhados por um sino
de percussdo, o agogd, tocam apelos ritmados as diversas divindades. Esses atabaques
apresentam uma forma conica e sdo feitos com uma unica pele, fixada e esticada por um
sistema de cravelhos para os nagds e os géges, e por cunhas de madeira para os tambores
ngomas, de origem congolesa e angolana. Tais instrumentos foram batizados e, de vez em
quando, € preciso manter sua for¢a (axé), por meio de oferendas e sacrificios. Os atabaques
desempenham um duplo papel, essencial nas cerimonias: o de chamar os Orixds no inicio
do ritual, e quando os transes de possessdo se realizarem, o de transmitir as mensagens dos
deuses. Somente o alabé e seus auxiliares, que tiveram uma iniciagdo, tem o direito de toca-
los. Nos dias de festa, os atabaques sdao envolvidos por largas tiras de pano, nas cores do
Orix4 invocado. Durante as cerimonias, eles saidam, com um ritmo especial, a chegada dos
membros mais importantes da seita e estes vém curvar-se e tocar respeitosamente o chao,
em frente da orquestra, antes mesmo de saldar o pai ou mae-de-santo do terreiro. No caso
de um desses atabaques ser derrubado ou cair no chdo durante uma cerimdnia, esta é
interrompida por alguns instantes, em sinal de contri¢ao. O uso da bata, utilizando no culto
de Xangd na Africa, perdeu-se no Brasil, mas foi mantido Cuba. Os ritmos bata sido ainda
conhecidos por este nome na Bahia. Acontece 0 mesmo com o ritmo denominado ibi ,
dedicado a Oxal4, que na Africa é batido sobre tambores conhecidos como igbin. Outros
ritmos, como, por exemplo, o ijexd, sdo tocados em certos terreiros sobre os ill, pequenos
tambores cilindricos com duas peles ligadas uma a outra, durante os cultos de Oxum,
Ogum, Oxald e Logunedé. Durante os toques de chamada, feitos no inicio da cerimdnia, os
atabaques sido batidos sem o acompanhamento de dancgas e cantos, o que contribui para
realgar, gracas a essa auséncia de elementos melddicos, a pureza de ritmo associada a cada
Orix4. Em lugar de ritmos, podemos chamélos “ideofones ou locugées musicais”, segundo a
defini¢do de Fernando Ortiz. O elemento melddico das musicas africanas destaca-se, no
decorrer das cerimdnias privadas, no momento dos sacrificios, oferendas e louvores
dirigidos as divindades diante dos péjis. Sao cantos sem acompanhamento de tambores,
ficando o ritmo ligeiramente acompanhado por palmas. A melodia € rigorosamente
submetida as acentuacOes tonais da linguagem ioruba. Os dois elementos, o ritmo e
melodia, encontram-se associados no decorrer do xiré, quando os sons dos atabaques sdao
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acompanhados por cantos. Antes de comecar o xiré dos Orixas no barracao, faz-se sempre o
padé, palavra que significa “encontro” em 1oruba; um encontro, principalmente com Exu, o
mensageiro dos ouros deuses, para acalma-lo e dele obter a promessa de nao perturbar a boa
ordem da cerimdnia que se aproxima. Nos terreiros de origem kétu, o padé se apresenta de
duas maneiras: pode consistir em alguns canticos em honra a Exu e em oferendas de farofa
amarela, de cachaca e azeite-de-dendé, depositados fora do barracio ao ter inicio o xiré. O
padé pode, também, tomar uma forma mais elaborada quando houver um sacrificio de um
animal de quatro patas — carneiro, cabra, bode, tartaruga — acompanhado de animais de duas
patas — galo e pombos -, bem cedo ao amanhecer. O padé, nesses casos, faz-se a tarde,
algumas horas antes do xiré. Trata-se, entdao, de uma cerimOnia completa em si mesma e
que escapa aos limites dessa obra. Ndo se tratam mais de Orixds, salvo no que se refere a
Exu. Faremos uma breve descricio dessa manifestacdo, pois ela pertence ao dominio da
evocacdo de defuntos ancestrais e das bruxas e ndo do culto aos deuses africanos
propriamente ditos. Este padé é em principio, acessivel apenas aos membros do terreiro. As
oferendas ficam reunidas no centro do barracao: alguns recipientes contendo farofa amarela,
cachaga, azeite-de-dendé e acacgd. A dagan ajoelha-se e arruma as oferendas, de acordo com
os canticos, em pequenas por¢oes dentro de uma cabaca entregam, entregando-a a iamord,
que danca em torno dela e leva-a para fora do barracao. Os iads ficam ajoelhados, o corpo
inclinado para frente, com a cabeca pousada para frente sobre os punhos fechados,
colocados um por cima do outro. O pai ou a mae-de-santo entoa 0s canticos, que sao
repetidos em coro pelo conjunto de filhos e filhas-de-santo. Exu é saudado como preludio a
uma série de cantos e louvores dirigidos sucessivamente aos “essas”, fundadores dos
primeiros terreiros kéto na Bahia: Essa Assikd, Essa Obitikd, Essd Oburd, que sdao dessa
maneira, devidamente honrados em companhia de quatro outros: Essa Ajadi, Essd Adiro,
Essd Akessan, Essda Akayodé, sobre os quais ndo se conhece muito além dos nomes. Iydmi
Osoronga (minha mie feiticeira), também conhecida por Iyd Agba (velha senhora
respeitdvel), € em seguida saudada para evitar que sua grande suscetibilidade seja ferida e
afastar, assim, a ameaca de uma possivel vinganga. Uma vez terminada essa parte do ritual,
todos se pdem de pé, mios estendidas em forma de saudacdo, enquanto a iamord e as outra
pessoas que tomaram parte ativa no padé dancam por um momento, para honrar a memdria
dos portadores de titulos desaparecidos. Mais tarde, no inicio da noite, comega o xiré. Os
iads comecam por saudar a orquestra e se protestar aos pés do pai ou da mae-de-santo,
executando em seguida, ao som dos atabaques dancas para cada um dos Orixds.
Descrevemos, nos capitulos seguintes, o cardter dessas dancas, ora agressivas, ora
graciosas, ora atormentadas. Para o conjunto dos fies, esses cantos e dangas sdo formas de
saudar as divindades. Para os filhos-de-santo, consagrados a um Orixa determinado, quando
chega a hora de evocar o seu deus, a danca adquire uma expressao mais profunda, mais
pessoal, e os ritmos, pelos quais foram sensibilizados, tornam-se uma chamada do Orixd e
podem provocar-lhe um estado de embriaguez sagrada e de inconsciéncia que os incitam a
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se comportarem como o deus, enquanto vivo. O transe comeca por hesitacoes, passos em
falso, tremedeiras e movimentos desordenados dos iads. Imediatamente, ficam descalgos, as
joias que usam sao retiradas, as calcas dos homens sdao arregacadas até o meio da perna.
Depois de alguns instantes, eles comecam a dancar, possuidos pelos seus deuses, com
expressoes faciais e maneiras de andar totalmente modificadas. Os Orixds sdo recebidos
com gritos e louvores e, em seguida, fazem a saudacado aos atabaques, ao Pai ou a mae-de-
santo, aos ogas do terreiro, sendo, finalmente, levados pelas ekédis ao peji do seu deus. Os
1a0s vestem-se, entdo, com roupas caracteristicas de seus orixds e recebem suas armas e seu
objetos simbodlicos. Uma vez convenientemente vestidos, todos os Orixds encarnados
voltam em grupo ao barracao, onde comecam a dancar diante a uma assisténcia recolhida.
Xangd “pavoneia-se” majestosamente; Oxum requebra-se; Oxossi corre, perseguindo a
caca; Ogum guerreia; Oxalufa, enfraquecido e curvado pelo peso dos anos, arrasta-se mais
do que anda, apoiado no seu “opaxord”. Ha vdrias sutilezas sobre essas entradas em transe
que se inspiram em detalhes indicados nas lendas dos deuses. Se a festa é para Xango,
pode-se aguardar a sua volta momentanea a terra, acompanhado por suas mulheres: Oxum,
Oid-lansd e Oba; eventualmente, seu irmdo mais velho, Dada-Ajaka, participa dessa
cerimOnia. Mais raramente, aparecem Oxald ou Nana Buruku. Se a cerimonia destina-se a
Ogum, Oxossi também estard presente, sendo provdvel o comparecimento de Oid-lansa,
frequentemente em briga, a golpes de sabre, com Ogum. Se a festejada for Oxum, Xangd
estard presente, podendo Oxossi também comparecer, como lembrangas de suas aventuras
passadas. Isso tende a confirmar o que Bastide escrevia a respeito do transe de possessao,
que “o transe nao € apenas um simples reflexo condicionado respondendo automaticamente
a um estimulo”. O estimulo, nessa circunstancia, seria um determinado ritmo que
sensibilizou o 1ad no decorrer de sua iniciacdo. Existia um controle da comunidade, da qual
faziam parte os Orixds, que os obrigaria a levar em conta o cardter cas relacoes que existiam
entre eles. Isso é vdlido, quer se trate de lacos hereditdrios ou de manifestacdes de
arquétipos, que tal modo torna-se rigoroso o conformismo do iad possuido pelo
comportamento convencional esperado pelo deus modelo. A diferenca entre as cerimonias
para os Orixds na Africa e no Novo Mudo decorre, sobretudo, de que, na primeira, invoca-
se um s6 Orixd durante uma festa celebrada em um templo reservada para ele, enquanto no
Novo Mundo virios Orixds sdo chamados em um mesmo terreiro durante uma mesma festa.
E ainda na Africa tal cerimdnia é celebrada geralmente pela coletividade familiar e um s6
eléguin € normalmente possuido. No Novo Mundo, ndo existindo essa coletividade familiar,
o Orixa tornou-se um cardter individual e acontece que, durante uma mesma festa, varios
iads sdo possuidos pelo mesmo Orixd, para satisfacdo propria e de todos aqueles que
cultuam esse Orixa.
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EXU ELEGBARA (ESU ou ELEGBARA)
Esii na Africa

xu € um Orixd ou um ebora de multiplos e contraditérios aspectos, o que torna dificil

defini-lo de maneira coerente. De carater irascivel, ele gosta de suscitar dissensoes e

disputas, de provocar acidentes e calamidades publicas e privadas. E astucioso,
grosseiro, vaidoso, indecente, a tal ponto que os primeiros missiondrios, assustados com
essas caracteristicas, compram-no ao diabo, dele fazendo o simbolo de tudo o que é
maldade, perversidade, abjecao, 6dio, em oposicao a bondade, a pureza, a elevacdao e ao
amor de Deus. Entretanto, exu possui o seu lado bom e, se ele € tratado com consideragao,
reage favoravelmente, mostrando-se servigal e prestativo. Se, pelo contrario, as pessoas se
esquecerem de lhe oferecerem sacrificios e oferendas, podem esperar todas as catdstrofes
Exu revela-se, talvez, dessa maneira o mais humano dos Orixds, nem completamente mau,
nem completamente bom. Ele tem as qualidades dos seus defeitos, pois é dinamico e jovial,
constituindo-se, assim, um Orixd protetor, havendo mesmo pessoas na Africa que usam
orgulhosamente nomes como Esubiyii (concebido por Exu ou Exu merece ser adorado).
Como personagem histérico, Exu teria sido um dos companheiros de Odudua, quando da
sua chegada a Ifé, e chamava-se Esii Obasin. Tornou-se, mais tarde, um dos assistentes de
Orunmild, que preside a adivinhag@o pelo sistema de Ifa. Segundo Epega, Exu tornou-se rei
Kéto sob o nome de Esii Aldkétu. E Exu que supervisiona as atividades do mercado do rei
em cada cidade: o de Oy6 é chamado Esu Akesan. Como Orixd, diz-se que ele veio ao
mundo com um porrete, chamado 0go, que teria a propriedade de transporta-lo, em algumas
horas, a centenas de quilometros e de atrair, por um poder magnético, objetos situados a
distancias igualmente grandes. Exu € o guardido dos templos, das casas, das cidades e das
pessoas. E também ele que serve de intermedidrio entre os homens e os deuses. Por essa
razao € que nada se faz sem ele e sem que oferendas lhe sejam feitas, antes e qualquer outro
Orixd, para neutralizar suas tendéncias a provocar mal-entendidos entre os seres humanos e
em suas relagoes com os deuses e, até mesmo, dos deuses entre si. Exu teve numerosas
brigas com os outros Orixds, nem sempre saindo vencedor. Certas lendas nos contam seus
sucessos e seus reveses nas suas relacoes com Oxald, ao qual fez passar alguns maus
momentos, em vinganca por ndo haver recebido certas oferendas, quando Oxala foi enviado
por Olodumaré, o deus supremo, para criar o mundo. Exu provocou-lhe uma sede tdo
intensa que Oxald bebeu vinho de palma em excesso, com consequéncias desastrosas, como
veremos. Teremos oportunidade, também, de ver como Exu foi responsavel pelos
transtornos de que o mesmo Oxala foi objeto quando certa vez foi visitar Xangd. Por outro
lado, em lendas publicadas numa outra obra, narra-se que houve uma disputa entre Exu e o
Grande Orixd, para saber qual dos dois era o mais antigo e, em consequéncia, 0 mais
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respeitavel. Oxald provou sua superioridade durante um combate cheio de peripécias, ao
fim do qual ele apoderou-se da cabacinha que encerra o poder de Exu e Obaluag, foi este
ultimo que saiu igualmente vencedor. O lado malfazejo de Exu € evidenciado nas seguintes
histérias: Uma delas, bastante conhecida e da qual existem numerosas variagdes, conta
como ele semeou discordia entre dois amigos que estavam trabalhando em campos
vizinhos. Ele colocou um boné vermelho e um lado e branco do outro e passou ao longo de
um caminho que separava os dois campos. Ao fim de alguns instantes, um dos amigos fez
alusdo a um homem de boné vermelho; o outro retrucou que o boné era branco e o primeiro
voltou a insistir, mantendo a sua afirmacdo; o segundo permaneceu firme na retificacao.
Como ambos eram de boa fé, apegavam-se a seus pontos de vista, sustentando-os com ardor
e, logo depois, com célera. Acabaram lutando corpo a corpo e mataram-se um ao outro.
Uma outra lenda mostra Exu mais maquiavélico ainda. Ele foi procurar uma rainha
abandonada jd hd algum tempo por seu marido e lhe disse: “Traga-me alguns fios da barba
do rei e corte-os com esta faca. Eu lhe farei um amuleto que lhe trard de volta o seu
marido”. Em seguida, Exu foi a casa do filho da rainha, que era o principe herdeiro. Este
vivia numa residéncia situada fora dos limites do paldcio do rei. O costume assim o
determinava, a fim de prevenir toda tentativa de assassinato de um soberano por um
principe impaciente por subir ao trono. “O rei vai partir para guerra”, disse-lhe ele, e pede o
seu comparecimento esta noite ao paldcio, acompanhada de seus guerreiros. Finalmente,
Exu foi ao rei e disse-lhe: A rainha, magoada pela sua frieza, deseja mata-lo para se vingar.
Cuidado, esta noite. E a noite veio. O rei deitou-se, fingiu dormir e viu, logo depois, a
rainha aproximar um afaca de sua garganta. O que ela queria era cortar um fio da barba do
rei, mas ele julgou que ela desejava assassind-lo. O rei desarmou-a e ambos lutaram,
fazendo grande algazarra. O principe, que chegava ao paldcio com seus guerreiros, escutou
grito nos aposentos do rei e correu para la. Vendo o rei com a uma faca na mao, o principe
pensou que ele queria matar sua mae. Por seu lado, o rei, ao ver o filho penetrar nos seus
aposentos, no meio da noite, armado e seguido por seus guerreiros, acreditou que eles
desejavam assassina-lo. Gritou por socorro. A sua guarda acudiu e houve entdao uma grande
luta, seguida de massacre generalizado. Uma histéria mais simples mostra a atividade de
Exu na vida cotidiana: uma mulher se encontra no mercado vendendo os seus produtos. Exu
poe fogo na sua casa, ela corre para 14, abandonando seu negécio. A mulher chega tarde, a
casa estd queimada e, durante esse tempo, um ladrao levou as suas mercadorias. Nada disso
teria acontecido — nem os amigos teriam brigado, nem o rei e o principe teriam se
massacrado, nem a vendedora teria se arruinado — se tivessem feito a Exu as oferendas e os
sacrificios usuais. O lugar consagrado a Exu entre os iorubds € constituido de um pedaco
de pedra porosa, chamada Yangi, ou por um monticulo de terra grosseiramente modelado
na forma humana, com olhos, nariz e boca assinalados com buzios, ou entio ele é
representado por uma estitua, enfeitada com fieiras de buzios, tendo em suas maos
pequenas cabacas (add), contendo os p6s por ele utilizados em seus trabalhos. Seus cabelos
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sao presos numa longa tranga, que cai para tras e forma, em cima, uma crista para esconder
a lamina de faca que 1€ tem no alto do cranio. Isso, por sinal, é dito em uma de suas
saudacoes:

“Sinso abe ko 16ri ertt”
(A lamina (sobre a cabeca) € afiada, ele ndo tem (pois) cabeca para carregar fardos)

A Exu sdo oferecidos bodes e galos, pretos de preferéncia, e prato cozidos em azeite-de-
dendé (epo), porém nunca se lhe deve oferecer o 6leo branco (adi), que é extraido das
améndoas contidas nos carogos do dendé. Este adi tem a reputagdo de ser “cheio de
violéncia e de colera”. Dizem que uma boa maneira de se vingar de um inimigo consiste em
derramar sobre a estdtua de Exu esse 6leo, fervendo de preferéncia, declarando em voz alta
que essa oferenda € feita pela pessoa desprezada. Exu ndo deixaria entdao de lhe pregar uma
peca! Os elégiin de Exu participam das cerimoOnias celebradas para os outros Orixds. Alguns
acompanham Xango e traz nas costas uma tralha curiosa, onde se encontram, em desordem,
duas ou trés estatuetas de Exu, fieiras de buzios, pentes, espelhos e as indispensdveis
cabacinhas ad6, contendo os elementos de seu poder. Outros, chamados olipona,
participam das cerimOnias que se realizam a cada quatro dias, para Ogum, na regido de
Holi. No decorrer de suas dangas, trazem sempre na mao um 0go, bastdao de forma falica.
Exu pode fazer coisas extraordindrias que se exprime nos seus oriki, os louvores
tradicionais:

“Exu faz o erro virar acerto e o acerto virar erro

E numa peneira que ele transporta o azeite que compra no mercado; e o azeite nio escorre
dessa estranha vasilha

Ele matou um passaro ontem, com uma pedra que somente hoje atirou. Se ele se zanga, pisa
nessa pedra e ela poe-se a sangrar

Aborrecido, ele senta-se na pele de uma formiga

Sentado, sua cabeca bate no teto; de pé, ndo atinge nem mesmo a altura do fogareiro”

Légba

ntre os fon do ex-Daomé, Esii Légbdra tem o nome de Légba. Ele é representado por
um monticulo de terra em forma de homem acocorado, ornado com um falo de
tamanho respeitdvel. Esse detalhe deu motivo a observacdes escandalizadas, ou
divertidas, de numerosos viajantes antigos e fizeram-no passar, erradamente, pelo deus da
fornica¢ao. Esse falo ereto nada mais é do que a afirmacdo de seu cardter truculento,
atrevido e sem-vergonha e de seu desejo de chocar o decoro. Os Légba, guardides dos
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templos de Hevioso, vodun do trovdo, e de sapata, vodun equivalente a Sanponnd dos
iorubds, manifestam-se através de légbasi, equivalentes a Olupona, durante as cerimonias
celebradas para esse vodun. Os légbasi vestem-se com uma saia de rafia tinturada de roxo e
usam a tiracolo inimeros colares de buzios. Debaixo da sua saia traz, disfarcado, um
volumoso falo de madeira que levantam, de vez em quando, com mimicas eréticas. Além
disso, tém na mao uma espécie de espanta-moscas, Roxo, semelhante a um espanador, no
qual esta escondido um bastao em forma de falo, que eles agitam, de maneira engragcada, na
cara das pessoas presentes, particularmente sob o nariz dos turistas, pois os légbasi nao
deixam de observar seus sentimentos ambivalente diante dessas exibigoes.

Exu no Novo Mundo

o Brasil, como em Cuba, Exu foi sincretizado com o Diabo. Nao inspira, porém,

grande terror, pois sabe-se que, quando tratado convenientemente, ele trabalha para

o bem, quer dizer, pode ser enviado para fazer mal as pessoas mds ou aquelas que
nos prejudicam ou, ainda, aquelas que nos causam ressentimentos. Chamam-no,
familiarmente, o “Compadre” ou o “Homem das Encruzilhadas”, pois é nesses lugares que
se depositam, de preferéncia, as oferendas que lhe sao destinadas. Poucas pessoas lhe sdo
abertamente consagradas em razdo desse suposto sincretismo com o Diabo. A tendéncia,
logo que ele se manifesta, ¢ de acalma-lo, de fixa-lo, oferecendo-lhe sacrificios e
procedendo a iniciacdo da pessoa interessada em proveito de seu irmdao Ogum, com o qual
Exu divide um cardter violento e arrebatado. O lugar consagrado a Exu é, geralmente, ao ar
livre ou no interior de uma pequena choupana isolada ou, ainda, atrds da porta da casa. E
simbolizado por um tridente de ferro, plantado sobre um monticulo de terra e, algumas
vezes, por uma imagem, igualmente de ferro, representando o Diabo brandindo o tridente.
A segunda-feira € o dia da semana consagrado a ele. As pessoas que procuram a sua
protecao usam colares de contas pretas e vermelhas. As oferendas, de animais e comida,
como na Africa, sdo-lhe apresentadas antes das dos outros Orixds. Diz-se na Bahia que
existem vinte ¢ um Exus, segundo uns, e apenas sete, segundo outros. Alguns dos seus
nomes podem passar por apelidos, outros parecem ser letras dos canticos ou féormulas de
louvores. Eis alguns:

Exu-Elegbd ou Exu-Elegbara e seus possiveis derivados:
Exu-Bard ou Exu-Ibara,

Exu-Alaketo,

Exu-Laalu,

Exu-Jeto,

Exu-Akessan,
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Exu-Lona,
Exu-Agbo,
Exu-Lardye,
Exu-Inan,
Exu-Odora,
Exu-Tiriri

Assinalamos anteriormente que, antes de realizar o xiré dos Orixds, faz-se, na Bahia, o
padé, palavra que, como vimos, significa em iorubd encontro ou reuniao, durante a qual Exu
¢ chamado, saudado, cumprimentado e enviado ao além com uma dupla intengao: convocar
os outros deuses para a festa e, ao mesmo tempo, afastd-lo para que nao perturbe a boa
ordem da cerimdnia com um dos seus golpes de mau gosto.

Arquétipo

arquétipo de Exu é muito comum em nossa sociedade, onde proliferam pessoas

com cardter ambivalente, a0 mesmo tempo boas e mds, porém com inclinaciao para

a maldade, o desatino, a obscenidade, a depravagdo e a corrupc¢ao. Pessoas que tém
a arte de inspirar confianca e dela abusar, mas que apresentam, em contrapartida, a
faculdade de inteligente compreensdao dos problemas dos outros e a de dar ponderados
conselhos, com tanto mais zelo quanto maior a recompensa esperada. As cogitagcoes
intelectuais enganadoras e as intrigas politicas lhes convém particularmente e sdo, para elas,
garantias de sucesso na vida.

OGUM (OGUN)

Ogtin na Africa

gum, como personagem histérico, teria sido o filho mais velho de Odudua, o

fundador do Ifé. Era um temivel guerreiro que brigava sem cessar contra 0s reinos

vizinhos. Dessas expedicoes, ele trazia sempre um rico espélio e numerosos
escravos. Guerreou contra a cidade de Ard e a destruiu. Saqueou e devastou muitos outros
Estados e apossou-se da cidade de Ire, matou o rei, ai instalou seu préprio filho no trono e
regressou glorioso, usando ele mesmo o titulo de:

“Onfiré”
(Rei de Ire)
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Por razdes que ignoramos, Ogum nunca teve direito de usar uma coroa (adé), feita com
pequenas contas de vidro e ornada por franjas de micangas, dissimulando o rosto, emblema
da realeza para os iorubas. Foi autorizado a usar um simples diadema, chamado akorod, e
isso lhe valeu ser saudado, até hoje sob os nomes de Ogiin Oniiré e Ogiin Aldakord
inclusive no Novo Mundo, tanto no Brasil como em Cuba, pelos descendentes dos iorubas
trazidos para esses lugares. Ogum teria sido o mais enérgico dos filhos de Odudua e foi ele
que se tornou regente do reino de Ifé quando Odudua ficou temporariamente cego. Ogum
decidiu, depois de numerosos anos ausente de Iré, voltar para visitar seu filho. Infelizmente,
as pessoas celebravam, no dia da sua chegada, uma cerimonia em que os participantes nao
podiam falar sob nenhum pretexto. Ogum tinha fome e sede; viu varios potes de vinho de
palma, mais ignorava que estivessem vazios. Ninguém o havia saudado ou respondido as
suas perguntas. Ele ndo era reconhecido no local por ter ficado ausente por muito tempo.
Ogum, cuja paciéncia € pequena, enfureceu-se com o siléncio geral, por ele considerado
ofensivo. Comegou a quebrar com golpes de sabre os potes e, logo depois, sem poder se
conter, passou a cortar as cabecas das pessoas mais proximas, até que seu filho apareceu,
oferecendo-lhe as suas comidas prediletas, como cdes e caramujos, feijao regado com
azeite-de-dendé e potes de vinho de palma. Enquanto saciava sua fome e sua sede, os
habitantes de Ire cantavam louvores onde ndo faltavam a mencdo a Ogiinjajd, que vem da
frase:

“Ogﬁn je aja”
(Ogum come cachorro)

O que lhe valeu o nome de Ogtnja. Satisfeito e acalmado Ogum lamentou seus atos de
violéncia e declarou que jd vivera bastante. Baixou a ponta de seu sabre em direcao ao chao
e desapareceu pela terra adentro com uma barulheira assustadora. Antes de desaparecer,
entretanto, ele pronunciou algumas palavras. A essas palavras, ditas durante uma batalha,
Ogum aparece imediatamente em socorro daquele que o invocou. Porém elas ndo podem ser
usadas em outras circunstancias, pois, se nao enconftra inimigos diante de si, é sobre o
imprudente que Ogum se lancard. Como Orixd, Ogum € o deus do ferro, dos ferreiros e de
todos aqueles que utilizam esse material: agricultores, cagcadores, acougueiros, barbeiros,
marceneiros, carpinteiros, escultores. Desde o inicio do século, os mecanicos, os condutores
de automoveis ou de trens, os reparadores de velocipedes e de mdquinas de costura vieram
juntar-se ao grupo de seus fiéis. Ogum € unico, mas, em Ire, diz-se que ele € composto de
sete partes. Ogiin méjeje 160de Ire, frase que faz alusdo as sete aldeias, hoje desaparecidas,
que existiam em volta de Ire. O nimero 7 €, pois, associado a Ogum e ele € representado,
nos lugares que lhe sao consagrados, por instrumentos de ferro, em nimero de sete, catorze
ou vinte e um, pendurados numa haste horizontal, também de ferro: lanca, espada, enxada,
torqués, facdo, ponta de flecha e enxd, simbolos de suas atividades. Uma histéria de Ifa,
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publicada em outra obra, explica como o nimero 7 foi relacionado a Ogum e o nimero 9 a
Oid-lansa. Conta a lenda: Oid era companheira de Ogum antes de se tornar a mulher de
Xangd. Ela ajudava o deus dos ferreiros nos seus trabalhos; carregava docilmente seus
instrumentos, da casa a oficina, e af ele manejava o fole para ativar o fogo da forja. Um dia,
Ogum ofereceu a Oid uma vara de ferro, semelhante a uma de sua propriedade, e que tinha
o dom de dividir em sete partes os homens e em nove as mulheres que por ela fossem
tocados no decorrer de uma briga. Xangd gostava de vir sentar-se a forja a fim de apreciar
Ogum bater o ferro e, frequentemente, lancava olhares Oid; esta, por seu lado, também o
olhava furtivamente. Xang0 era muito elegante, muito elegante mesmo, afirmava o contador
da historia. Seus cabelos eram trangados como os de uma mulher e usava brincos, colares e
pulseiras. Sua imponéncia e seu poder impressionaram Oid. Aconteceu, entao, o que era de
se esperar: um belo dia ela fugiu com ele. Ogum langou-se a sua persegui¢ao, encontrou 0s
fugitivos e brandiu sua vara mdgica. Oid fez o mesmo e eles se tocaram a0 mesmo tempo.
E, assim Ogum foi dividido em sete partes e Oid em nove, recebendo ele o nome de Ogiin
Mejé e ela o de lansa, cuja origem vem de Iyamésan a mae (transformada em) nove. Ogum
¢ também representado por franjas de folhas de dendezeiros devidamente desfiadas,
chamadas mariwo. Elas serviam de vestimenta aos Igbd Imole, os duzentos deuses da
direita, dos quais fala Epega, aqueles que, tendo se conduzido mal, foram destruidos por
Olodumaré, com exce¢ao de Ogum, que se tornou assim o guia, o condutor dos Irun Imole,
os quatrocentos deuses da esquerda, os tnicos, segundo ainda Epega, de que se pode falar
sem perigo. Esses mariwo, pendurados acima das portas e janelas de uma casa ou a entrada
dos caminhos, representam prote¢dao, barreiras contra as mds influéncias. Os lugares
consagrados a Ogum ficam ao ar livre, na entrada dos paldcios dos reis € nos mercados.
Estao presentes também na entrada nos templos de outros Orixds. Sdo geralmente pedras
em forma de bigorna colocadas perto de uma grande drvore, araba ou protegidas por uma
cerca de plantas nativas chamadas perégun ou de akoro. Nesses locais, periodicamente,
realizam-se sacrificios de cachorros e galos, acompanhados de oferendas de vinho de palma
e pratos de feijao e inhame cozidos e regados com azeite-de-dendé. O culto de Ogum ¢é
bastante difundido no conjunto dos territérios de lingua ioruba e em certos paises vizinhos,
géges, como o ex-Daomé e o Togo, onde é chamado de Gun. Ogum é, provavelmente, o
deus ioruba mais respeitado e temido. Tomd-lo como testemunha no decorrer de uma
discussao, tocando com ponta da lingua a lamina de uma faca, ou um objeto de ferro, € sinal
de sinceridade absoluta. Um juramento feito evocando-se o nome de Ogum € o mais solene
e digno de fé que se possa imaginar, compardvel aquele que faria um cristao sobre a Biblia
ou um mul¢umano sobre o Cordo. A vida amorosa de Ogum foi muito agitada. Ele foi o
primeiro marido de Oid, aquela que se tornaria mais tarde mulher de Xang6. Teve, também
relacoes com Oxum antes que ela fosse viver com Oxossi e com Xang6. E também com
Ob4, a terceira mulher de Xangd, e Eléfunlésunléri, aquela que pinta sua cabeca com pos
brancos e vermelhos, a mulher de Orisa Oko. Teve numerosas aventuras galantes durante
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suas guerras, tornando-se, assim, pai de diversos Orixds, como Oxossi e Oranian. A
importancia de Ogum vem do fato de ser ele um dos mais antigos dos deuses iorubas e,
também, em virtude da sua ligacdo com os metais e aqueles que os utilizam. Sem sua
permissao e sua protecdao, nenhum dos trabalhos e atividades tteis e proveitosas seriam
possiveis. Ele €, entdo e sempre, o primeiro e abre o caminho para os outros Orixas.
Entretanto, certos deuses mais antigos que Ogum, ou origindrios de paises vizinhos aos
iorubas, ndo aceitam de bom grado essa primazia assumida por Ogum, o que deu origem a
conflitos entre ele e Obaluaé e Nana Buruku, dos quais falaremos mais adiante. Os oriki de
Ogum demonstram seu carater aterrador e violento:

“Ogum que, tendo agua em casa, lava-se com sangue

Os prazeres de Ogum sdo os combates e as lutas

Ogum come cachorro e bebe vinho de palma

Ogum, o violento guerreiro,

O homem louco com musculos de aco,

O terrivel ebora que se morde a si proprio sem piedade.

Ogum que come vermes sem vomitar

Ogum que corta qualquer um em pedagos mais ou menos grandes
Ogum que usa um chapéu coberto de sangue

Ogum, tu és o0 medo na floresta o temor dos cacadores

Ele mata o marido no fogo e a mulher no fogareiro

Ele mata o ladrdo e o proprietdrio da coisa roubada

Ele mata o proprietdrio da coisa roubada e aquele que critica esta acao
Ele mata aquele que vende um saco de palha e aquele que o comprar™.

Mas os guerreiros, mesmo 0s valorosos, tém algumas vezes momentos de fraqueza. Uma
lenda africana nos conta como Ogum, voltando de uma guerra, em companhia de sua
mulher, deixa-se atemorizar pelo coaxar das ras, e como ele cortou a cabe¢a de sua mulher,
que o havia humilhado contando essa aventura em publico. Essa mesma lenda foi publicada
por Lydia Cabrera, que a recolheu em Cuba.

Cerimoénias para Ogum

erimonias dignas de serem mencionadas celebravam-se com regularidade na regiao
de Ahori (no lado nigeriano) ou Holi (no lado daomeano), realizavam-se todas no
dia da semana ioruba dedicado a Ogum, ou seja, de quatro em quatro dias. Os Ose
nla (grandes domingos) alternavam se com os Ose kékeré (pequenos domingos); os
primeiros tinham mais esplendor que os outros. Esta regido Ahori-Holi ficava relativamente
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preservada da acdo civilizadora das administracdes coloniais e daquelas que as sucederam.
A estrada que atravessa Holi, ligando Kéto ao sul de ex-Daomé, sé foi aberta em 1953, em
virtude da natureza pantanosa de algumas partes dessa regido, ou seja, apenas sete anos
antes da independéncia desses paises. Citamos, a seguir, alguns dos numerosos templos de
Ogum nessas passagens:

Ogun Igiri em Adja Were,

Ogun Edeyi em Ilodo,

Ogun Ond6 em Pobé em Igbé-Isso e em Irokonyi,
Ogtn Igboigbo em Ixedé,

Ogun Elénjo em Ibanion e em Modogan,

Ogtin Agbo em Ixapo,

Ogun Olope em Ixedé Ije,

Ogun Abesan em Ibanigbe Fuditi

Trata-se de um s6 e unico Ogum, cujo segundo nome designa ou o lugar de origem, como
Ondo, ou o nome do fundador, ou, ainda, o nome de uma divindade como no ultimo da
relagcdo, para qual ele serve de guardidao. O aspecto desses templos era notdvel. Situados,
geralmente, em lugares calmos e isolados, no meio de uma clareira cercada de arvores
frondosas. Apresentavam a forma semelhante a de uma cabana redonda, com telhado conico
e pontiagudo, precedidos por uma galeria ornada com pilastras esculpidas. Construidos com
materiais locais: engradamento de madeira, telhado de palha ou de folhas de palmeira
trancadas, paredes feitas de bambu. Os templos dedicados a Oglin Ondd eram de estilo
diferente. Todos eles tinham em comum o telhado de cumeeira alta, com duas dguas
descendo quase até o chao. Vistos de frente, pareciam uma muralha elevada, tendo, ao nivel
do solo, uma entrada cuja verga era tao baixa que s6 se podia penetrar no interior do templo
curvando-se muito, de maneira respeitosa, ou entao rastejando-se com apoio dos cotovelos e
joelhos. O templo de Igbo-Isso, apresentado neste trabalho, perto de Aba, conservou essas
caracteristicas. O de Podé, que conhecemos em 1936, era um edificio majestoso com
telhados de palha, alto e pontudo, mas, infelizmente, catélicos zelosos, estimulados pelos
sermdes “incendiarios” de um reverendo missiondrio que, do pulpito, esbravejava sempre
contra as religides pagas, julgaram por bem “ajudar a providéncia” ateando fogo ao templo
de Ond6 numa noite de verdao. Foi uma bela fogueira cuja consequéncia foi a reconstrugcao
do templo, com material a prova de fogo, coberto por um telhado de zinco ondulado,
semelhante a um galpao ou um galinheiro. Para dar graca ao conjunto e, a0 mesmo tempo,
amedrontar os incendidrios, desenharam, acima da porta, dois leopardos mostrando todas as
suas garras. As cerimdnias Ose nla, em Ogtin Ondo, realiza-se numa grande praca, de cerca
de cem metros de comprimento por trinta de largura, que era antigamente, uma clareira no
meio de uma floresta. Com o tempo essa floresta ficou reduzida a uma estreita faixa de
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arvores, formando uma cortina mediocre entre o recinto sagrado e a cidade. O templo de
Ond¢6 esta situado em um dos lados maiores do retangulo. Defronte, encontra-se outro
templo menor e circular, dedicado a Are, e no fundo, onde devia ser antigamente a entrada
da clareira, um templo igualmente circular, de Esii Elegbara. Este conjunto se completa por
dois pequenos cercados quadrados, de cinquenta centimetros de lado, chamados idomosun.
Num deles, no comeco da cerimonia, colocam-se o osun de cada um dos principais
dignitdrios; o outro € reservado ao osun de Oliponahd ainda, em diversos locais, troncos de
arvores deitados no chao, servindo de assento aos diversos participantes da cerimonia. Os
principais oficiantes do culto de Ogtin Ondé sio:

Alaasé, responsavel pelo axé do Orixd. Ele ndo entra em transe e seu papel é semelhante ao
dos Mogba Sangé, do qual trataremos mais adiante. Aldasé era antigamente o chefe
religioso mais 1mp0rtante da comunidade e €, ainda, saudado com um titulo de Kabiyesi,
reservado aos reis. Ele senta-se durante a cerimdnia ao lado do templo de Ogiin Ondé6

Saba que € assistente de Aldasé, entra em transe de possessao por Ogun Ondé durante o osé

Okere, assistente de Saba; sdo dois em geral, e ambos sdo possuidos (montados por gun)
por Ogiin Ondé. Se sentam lado a lado, perto do idomosum

Isa, que cuida de Are e toma lugar perto do seu templo, € durante a cerimonia possuido por
esta divindade

Oldpona, que se ocupa de Exu e senta-se perto do seu templo, € por ele possuido por ele
muitas vezes, ¢ acompanhado por um Oldpona de um outro templo de Ogtin, vindo de
alguma cidade vizinha.

Ha4 ainda cerca de outros vinte oldye, portadores de titulos, que ndo entram em transe e t€m,
cada um deles, seu lugar reservado, de onde assistem a cerimdnia e dela participam. Entre
eles hd os egbenld, os soldados de Ogum, armados com grandes facoes e longos bastoes.
Duas mulheres consagradas a Didta, nome dado na regido a Orisadld, sentam-se perto dos
Okere, mas permanecem como meras espectadoras e contentam-se em bater em
instrumentos de ferro, em sinal de respeitosa aten¢@o, nos momentos mais solenes. Ha ainda
as 1yawo (iads) de Ondo, que cantam em seu louvor. Ao lado do templo de Are instala-se o
conjunto, composto de trés atabaques e um agogd. Os atabaques sdao: uma aposi, pequeno
tambor em terracota; um ogidan, tambor alongado colocado rente ao chao; e o kele,
pequeno tambor com pés. Os participantes do osé de Ogin Ondé chegam de manha
cedinho. Aldasé, Saba, os Okere, Isa ou os Olipona vestem-se com um pano colorido,
amarrado no ombro direito. Tém na cabe¢a um gorro de palha pontudo, enfeitado com
grandes penas de galo e penas vermelhas da cauda de papagaios. Os pulsos sdo ornados
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com numerosas pulseiras de contas de vidro de diversas cores. Eles trazem numa das maos
seus osun de ferro que vao colocar no idomosun. Na outra mdo, tem um facido e dois
grandes chocalhos (aaja), que sao batidos um no outro enquanto caminham. Olupona traz
ainda um ogo, bastdao esculpido de forma félica. Todos vao se sentar em seus respectivos
lugares, com ar severo e recolhido. As iyawo de Ogun Ondé em seguida trazendo oferendas
de alimentos para as divindades: Ogtin Ond6, Are e Esii. As grandes gamelas sio colocadas
nas portas dos trés templos. Saba, ajudado pelos Okere, Isa e os Oltipona levantam-se com a
cabeca descoberta, deixando seus gorros, aaja e facoes em seus respectivos lugares e entram
em atividade, nos seus templos respectivos, colocados ali uma parte das oferendas
preparadas com inhame e feijao, regadas com azeite-de-dendé€. Poem uma porcao desses
alimentos em seus osun para que os antigos titulares do posto, atualmente ocupados por
eles, participem também da festa. Em seguida, fazem oferendas de divindade para
divindade e para os diversos oldye. Isso provoca uma série de idas e vindas em que cada
divindade recebe, em troca de seus donativos, um contra donativodos dois outros. Resulta
desses intercambios uma refeicdo comunitdria em que participam todos os espectadores do
ose. Os oficiantes do culto consultam as divindades utilizando nozes de cola para
verificarem se os deuses estdo satisfeitos, em seguida alguns dos dignitdrios vao se reunir
em um local que era outrora uma clareira adjacente, para deliberarem e comentarem o
resultado das consultas. Ao cabo de certo tempo, voltam e sentam-se nos lugares que lhe
sao reservados. Um periodo de calma sucede a toda essa agitacdo, apds o que, 0s musicos
entram em a¢ao. Executam uma série de invocacdes. Aldposi bate alguns compassos em seu
tambor aposi, que estd preso entre seus joelhos; Ologidan, cavalgando seu instrumento
ogidan colocado no chdo, o acompanha. Esses dois tambores formam um conjunto falante,
emitem sons ondulados, de acordo com a pressao mais ou menos intensa de uma das maos
do executante sobre os couros dos tambores, invocando os deuses. O terceiro tambor, kele,
esti no chao, diante de Onikele, que nele bate com duas varetas numa cadéncia
extremamente rdpida. Vez por outra ele € substituido por um dos seus assistentes, que
mantém o ritmo, com a mesma cadéncia acelerada, criando com seu tom agudo uma
atmosfera de tensdo nervosa que, em certos momentos, torna-se quase insuportivel. O
conjunto toca assim, por periodos interrompidos por curtos e repentinos momentos de
siléncio. Essas interrup¢oes contribuem para criar uma sensacdo de ansiosa expectativa. Na
sétima vez, os Olipona dao um grito estridente. A expressao de seus rostos transforma-se.
Pdem gorro pontudo, pegam seus aaja e seus ogo, com eles tocam trés vezes o chio e
levantam-se de um salto. Seus gritos sdo retomados por Saba, pelos dois Okere, sentados
lado a lado, e por Isa. Enquanto os atabaques fazem suas chamadas, todos passam pelas
mesmas fases de tensdo e de concentragcdo progressivas. Apertam nervosamente suas maos,
com os dedos entrelagados, seus musculos se contraem, baixam a cabega, fazem a testa e
cerram os dentes. Sdo, entdo, possuidos respectivamente por Esii, Ogiin Ond6 e Are. Cada
um deles dd um grito estridente e levanta-se de um sé impulso, saltando muito alto, e vao,
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apressadamente, reunir-se diante do templo de Ogtin Ondé. A expressio dos rostos mudou
de novo. Agora estao com um ar descontraido, folgazao e vagamente alegre, balancando a
cabeca e resmungando frases inacabadas. Caminham com passos irregulares,
desajeitadamente, levantando muito os pés. Quando param, eles se estremecem e oscilam
para frente e para trds, bem devagar. O conjunto toca sem parar, mas em surdina. Os elégun,
possuidos pelos deuses, com Olupona a frente, partem em fila e correm ofegantes, com o
corpo inclinado para frente e arrastando os pés. Vao em direcdao a entrada da clareira e a
outros lugares, parando um momento agitado seus aaja, saidam os quatro cantos do mundo.
Em seguida, vio cumprimentar Aldasé, que esta sentado perto do templo de Ogtin Ondé.
Aproximam-se um a um, passam cuidadosamente seus aaja e seu facao para a mao direita e
com a esquerda apertam a de Alaasé, sacudindo-a com forca. Tocam trés vezes o chao com
seus aaja, entrechocam-nos com forca e regularidade e executam, assim uma verdadeira
musica de ferreiros que lembra o som do martelo batendo sobre uma bigorna. Formulam,
com voz de falsete votos de prosperidade e de felicidade. Vao em seguida saudar da mesma
forma todos os dignitdrios, os tocadores de atabaques, os egbenld e os iyawé de Ogtin
Ondé6. O ritmo da musica transforma-se e torna-se cada vez mais rdpido. Os elégun
comecam entao a dangar, lado a lado, como numa quadrilha e seguindo, cuidadosamente o
compasso marcado pela musica, indo do templo de Ondé ao de Are. Recuando, voltam ao
ponto de partida e continuam dancando durante um bom tempo, um pouco pesadamente e
em diversas direcoes, marcando seus movimentos com o som de sinos entrechocados. A
musica para e os elégun também. Passam a caminhar de um lado para o outro, com passos
ora apressados, ora indolentes, mas sempre desajeitados e hesitantes. Eles profetizam,
cantarolam e alternadamente sorriem ou ficam carrancudos; levantam as sobrancelhas,
arregalam os olhos ou, com ar beato, exprimem votos aos presentes. Por fim, vdo se sentar
em seu lugar habitual, resignadamente, com a cabeca baixa e o queixo encostado no peito.
Por instantes sdo agitados por tremores, mas pouco a pouco, voltam a si e retomam sua
expressdao e comportamentos habituais. Para os fon do Daomé, Gun desempenha o mesmo
papel que Ogun dos iorubas, mas como Odudua, é desconhecido em Abomey. Gun, ai, é
considerado o filho de Lisa e Mawu, versao fon de Orisailda e Yemowo. Maximilien
Quénum o compara a Legba e assinala sua presenca diante das forjas. Christian Merlo
indica que todos os templos tém seu Gun, cuja virtude € fortificar o vodun.

Ogum no Novo Mundo

gum no Brasil € conhecido, sobretudo como deus dos guerreiros. Perdeu sua
posicao de protetor dos agricultores, pois os escravos, nos séculos anteriores, nao
possuiam interesse pessoal na abundédncia e na qualidade das colheitas e, sendo
assim, nao procuravam sua protecao neste dominio. Isso explica, igualmente, pouco a pouco

Pdginald7



Os Orixds

Pierre Verger

ue os iorubas, escravos no Brasil, deram ao Orisa Oko, cujo culto continuou popular na
Africa. Como deus dos cacadores, Ogum foi substituido por Oxossi, trazido a Bahia pélos
africanos de Keéto, fundadores dos primeiros candomblés desta cidade. Ogum recebe na
Bahia sete nomes proximos daqueles com os quais ele é designado na Africa. Existem
algumas variacoes nas listas dadas pelas pessoas interrogadas, mas 0s nomes mais
frequentemente mencionados parecem ser:

Ogum Oniré,
Ogum Akord,
Ogum Alagbedg,
Ogunja,

Ogum Meje,
Ogum Omini,
Ogum Wari.

As pessoas consagradas a Ogum usam colares de contas de vidro azul-escuro e, algumas
vezes, verde. Terca feira é o dia da semana que lhe é consagrado. Como na Africa ele é
representado por sete instrumentos de ferro, pendurados em uma haste do mesmo metal, e
por franjas de folhas de dendezeiro desfiadas, chamadas mariwo. Seu nome é sempre
mencionado por ocasido de sacrificios dedicados aos diversos Orixds no momento em que a
cabega do animal é decepada com uma faca — da qual ele é o senhor. E também o primeiro a
ser saudado depois que Exu € despachado. Quando Ogum se manifesta no corpo em transe
de seus iniciados, danga com ar marcial, agitando sua espada e procurando um adversario
para golpear. E, entio, saudado com grito:

“Ogum 1eee!”

(Ola Ogum)

E sempre Ogum quem desfila na frente, “abrindo caminho” para os outros Orixds, quando
eles entram no barracdo nos dias de festa, manifestados e vestidos com suas roupas
simbdlicas. Na Bahia, Ogum foi sincretizado com Santo Antonio de Paddua. Expressamos ja
num capitulo precedente nossa surpresa a respeito da aproximacao do deus ioruba e esse
santo, geralmente representado com um ar doce a envolvente, bem como a propésito das
surpreendentes honras militares que lhe foram concedidas. No Rio de Janeiro, é com Sao
Jorge que Ogum foi associado, o que € mais compreensivel, pois ele € representado em suas
imagens como um valente guerreiro, vestido com uma brilhante armadura, montado em um
fogoso cavalo, as curvetas, e armado com uma langa com a qual ele transpassa um dragao
encolerizado. Em Cuba, Ogum € sincretizado com Sdo Jodo Batista e Sdo Pedro. No Haiti,
“a familia dos Ogous engloba o conjunto dos loas nagds, os Orixds iorubas”. Encontra-se ai:
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O pai e chefe dos Ogous, Papa Ogou, sincretizado com Sao Tiago Maior,

Ogou Ferraille, sincretizado com Sao Felipe,

Ogou Olisha (Obatald) sincretizado com Sao Raimuido,

Ogou Balinjo (que existe na Africa em Dassa Zumé), sincretizando com Sao Tiago Menor
ou Sao José,

Ogou Djamsan (Iansa-Oid) e Ossange (Ossain) fazem parte da mesma familia dos Ogous,
mas nao sabemos com que santos eles sdo sincretizados,

Ogou Chango (Xang0), que, sob influéncia de Cuba, foi sincretizado com santa Barbara

Arquétipo

arquétipo de Ogum € o das pessoas violentas, briguentas e impulsivas, incapazes

de perdoarem as ofensas de que foram vitimas. Das pessoas que perseguem

energeticamente seus objetivos e ndo se desencorajam facilmente. Daquelas que
nos momentos dificeis triunfam onde qualquer outro teria abandonado o combate e perdido
toda a esperanca. Das pessoas que possuem humor mutdvel, passando por furiosos acessos
de raiva ao mais tranquilo dos comportamentos. Finalmente, é o arquétipo das pessoas
impetuosas e arrogantes, daquelas que se arriscam a melindrar os outros por uma certa falta
de discricao quando lhe prestam servigos, mas que, devido a sinceridade e fraqueza de suas
intengoes, tornam-se dificeis de serem odiadas.

0XOSSI (0S00SI)
Osoosi na Africa

xossi, 0o deus dos cagadores, teria sido o irmao cagula ou filho de Ogum. Sua

importancia deve-se a diversos fatores. O primeiro é de ordem material, pois, como

Ogum, ele protege os cagadores, torna suas expedi¢coes eficazes, delas resultando
caca abundante. O segundo € de ordem médica, pois os cacadores passam grande parte do
seu tempo na floresta, estando em contato frequente com Ossain, divindade das folhas
terapéuticas e liturgicas, e aprendem com ele parte do seu saber. O terceiro ¢ de ordem
social, pois normalmente ¢ um cacador que, durante suas expedicdes, descobre um lugar
favordvel a instalacdo de uma nova ro¢a ou de um vilarejo. Torna-se assim o primeiro
ocupante do lugar e senhor da terra (onile), com autoridade sobre os habitantes que ai
venham a se instalar posteriormente. O quarto € de ordem administrativa e policial, pois
antigamente os cacadores (ode) eram tnicos a possuir armas no vilarejo, servindo também
de guardas-noturnos (0so). Uma lenda explica com surgiu o nome:
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“Oso0s1”, derivado de Osowusi
(O guarda noturno € popular)

Olofin Odudua, rei de Ifé, celebrava a festa dos novos inhames, um ritual indispensavel no
inicio da colheita, antes do qué, ninguém podia comer desses inhames. Chegado o dia, uma
grande multiddo reuniu-se no pdtio do paldcio real. Olofin estava sentado em grande estilo,
magnificamente vestido, cercado de suas mulheres e de seus ministros, enquanto os
escravos o abanavam e espantavam as moscas, os tambores batiam e louvores eram
entoados para saudd-lo. As pessoas reunidas conversavam e festejavam alegremente,
comendo dos novos inhames e bebendo vinho de palma. Subitamente um pdssaro
gigantesco voou sobre a festa, vindo pousar sobre o teto do prédio central do paldcio. Esse
passaro malvado fora enviado pelas feiticeiras, as Iyami Osoronga, chamadas também as
Eleye, isto é, as proprietdrias dos pdssaros, pois elas utilizam-nos para realizar seus nefastos
trabalhos. A confusdo e o desespero tomam conta da multidao. Decidiram, entdo, trazer
sucessivamente Oxotogun, o cacador das vinte flechas, de Ido; Oxotogi, o cacador das
quarenta flechas, de Moré; Oxotadotd, o cacador das cinquenta flechas, de Ilaré, e
finalmente Oxotokanxox0, o cacador de uma s6 flecha, de Irema. Os trés primeiros muitos
seguro de si e uns tanto fanfarroes, fracassaram em suas tentativas de atingir o pdssaro,
apesar do tamanho deste e da habilidade dos atiradores. Chegada a vez de Oxotokanxoxd,
filho unico, sua mae foi rapidamente consultar um babalaé que lhe declarou: “Seu filho esta
a um passo da morte ou da riqueza. Faca uma oferenda e a morte tornar-se-a riqueza”. Ela
foi colocar na estrada uma galinha, que havia sacrificado, abrindo-lhe o peito, como
deveriam ser feitas as oferendas as feiticeiras, e dizendo trés vezes: “Quero o peito do
passaro receba esta oferenda”. Foi no momento preciso que seu filho langava sua unica
flecha. O pdssaro relaxou o encanto que o protegia, para que a oferenda chegasse ao seu
peito, mas foi a flecha de Oxotokanxoxd que o atingiu profundamente. O pdssaro caiu
pesadamente, se debateu e morreu. Todo mundo comecou a dangar e cantar:

“Ox0 (0Os0) € popular! Ox6 € popular!
Oxowussi (Osowusi)!

Oxowussi!! Oxowussi!!”

Com o tempo Osowusi transformou-se em Oso0si.
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Oxossi no Novo Mundo

culto de Oxossi encontra-se quase extinto na Africa, mas bastante difundido no

Novo Mundo, tanto em Cuba como no Brasil. Na Bahia chega-se mesmo a dizer

que ele foi rei de Kéto, onde outrora era cultuado. Isso explica, talvez, pelo fato de
este pais ter sido completamente destruido e saqueado pelas tropas do rei Daomé, no século
passado, e seus habitantes, inclusive os iniciados de Oxossi, foram vendidos como escravos
para o Brasil e Cuba. Esses africanos trouxeram consigo o conhecimento do ritual de
celebracdo desse culto. Chegou-se a tal ponto que, embora extinto ainda em Kéto os locais
onde Oxossi recebia outrora referendas e sacrificios, jd ndo existiam atualmente pessoas que
saibam ou desejem cultua-lo. No Brasil, seus numerosos iniciados usam colares de contas
azul-esverdeadas e quinta-feira € o dia da semana que lhe € consagrado. Seu simbolo é,
como na Africa, um arco e flecha em ferro forjado. Sacrificam-lhe porcos e sio lhe
oferecidos pratos de feijao preto ou fradinho com eran patere (mitudos de carne). Oxossi é
sincretizado na Bahia com Sao Jorge e com Sao Sebastido no Rio de Janeiro, enquanto em
Cuba ele é Sao Noberto. No decorrer do xiré dos Orixds, ele segura em uma das maos um
arco e flecha, seus simbolos, € na outra um “erukeré” (espanta moscas), insignia de
dignidade dos reis da Africa e que lembra ter sido ele rei de Ketd. Suas dancas imitam a
caca, a perseguicao do animal e o atirar da flecha. Oxossi € saudado com o grito “Oké!”.
Conta-se no Brasil que Oxossi era irmao de Ogum e de Exu, todos os trés filhos de lemanjd.
Exu era indisciplinado e insolente com sua mae e por isso ela 0 mandou embora. Os outros
dois se conduziam melhor. Ogum trabalhava no campo e Oxossi cacava na floresta das
vizinhangas, de modo que a casa estava sempre abastecida de produtos agricolas e de caca.
Iemanj4, no entanto, ainda inquieta resolveu consultar um babalad. Este lhe aconselhou a
proibir que Oxossi saisse a caga, pois se arriscava a encontrar Ossain, aquele que detém o
poder das plantas e que vivia nas profundezas da floresta. Oxossi ficaria exposto a um
feitico de Ossain para obrigd-lo a permanecer em sua companhia. lemanja exigiu, entdo,
que Oxossi renunciasse as suas atividades de cacador. Este, porém de personalidade
independente, continuou suas incursoes a floresta. Ele partia com outros cagadores, e como
sempre faziam, uma vez chegados juntos a uma grande arvore (ir6ko), separavam-se,
prosseguindo isoladamente, e voltavam a se encontrar no fim do dia e no mesmo lugar.
Certa tarde, Oxossi ndo voltou para o reencontro, nem respondeu aos apelos dos outros
cagadores. Ele havia encontrado Ossain e este lhe dera para beber uma pocao onde foram
maceradas certas folhas, como a amtinimuye, cujo nome significa “apossa-se de uma pessoa
e de sua mteligéncia”, o que provocou Oxossi uma amnésia. Ele ndo sabia mas quem era
nem onde morava. Ficou, entdo, vivendo na mata com Ossain, como predissera o babalad.
Ogum inquieto com a auséncia do irmdo partiu a sua procura, encontrando-o nas
profundezas da floresta. Ele o trouxe de volta, mas Ilemanjd ndo quis mas receber o filho
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desobediente. Ogum, revoltado pela intransigéncia materna, recusou-se a continuar em casa
(€ por isso que o lugar consagrado a Ogum estd sempre instalado ao ar livre). Oxossi voltou
para a companhia de Ossain, e lemanjd, desesperada por ter perdido seus filhos,
transformou-se em um rio, chamado Oguin (ndo confundir com Ogiin, o Orix4). O narrador
desta lenda chamou a atengédo para o fato de que “esses quatro deuses iorubas — Exu,
Ogum, Oxossi e Ossain — sdo igualmente simbolizados por objetos de ferro forjado e
vivem ao ar livre”.

Arquétipo

arquétipo de Oxossi é o das pessoas espertas, rdpidas, sempre alerta e em

movimento. Sdo pessoas cheias de iniciativas e sempre em vias de novas

descobertas ou de novas atividades. Tém o senso de responsabilidade e dos
cuidados para com a familia. Sao generosas, hospitaleiras e amigas da ordem, mas gostam
muito mudar de residéncia e de achar novo meios de existéncia em detrimento, algumas
vezes, de uma vida doméstica harmoniosa e calma.

Outros deuses de caca

Orelueré (Oreliiéré)

lém de Ogum e Oxossi, existem outros deuses da caca entre os iorubas, citemos

Ore ou Orelueré, que, segundo alguns, teria sido um dos dezesseis companheiros de

Odudua na ocasiao de sua chegada a Ifé. Segundo outros, ele teria sido um dos
chefes dos igbds, juntamente com Orixald, para opor uma forte resisténcia aos invasores.

Inlé (Erinle)

m [jexd, onde passa um rio chamado Erinle, hd um deus da caca com o mesmo

nome. Seu templo principal é em Ilobu, onde, segundo onde Ulli Beier, dois cultos

teriam se misturado: o culto do rio e do cagador de elefantes, que, em diversas
ocasioes, viera ajudar os habitantes de [lobu a combater seus adversarios. Seu simbolo, de
ferro forjado,é um pdssaro fixo sobre uma haste central, circundada por dezesseis outra
hastes sobre as quais se encontra também um pdssaro. O culto de Erinle realiza-se as
margens de diversos lugares profundos (ibu) do rio. Cada um desses lugares recebe um
nome, mas € sempre Erinle que é adorado sob todos esses nomes. Ele recebe oferendas de
acarajé, de inhames, bananas, milhos, feijao assado, tudo regado com azeite-de-dendé. No
Brasil e em Cuba € conhecido com o nome de Inlé.
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Ibualama (Ibuialamo)

m desses lugares profundos de Erinle dos quais falamos acima Ibualamo

(Ibualama). Ele tem uma certa notoriedade e é objeto de um culto praticado no

Novo Mundo, principalmente na Bahia, onde, durante as dangas, ele traz nas maos
o simbolo de Oxossi, o arco e flecha de ferro, assim como uma espécie de chicote (bilala),
com o qual ele se fustiga a si mesmo.

Logunedé (Logunede)

rinle teria tido, com Oxum Ipondd, um filho chamado Logunedé, cujo culto se faz

ainda, mas raramente, em l[lexd, onde parece estar em vias de extin¢cdo. No Brasil,

tanto na Bahia como no Rio de Janeiro, Logunedé tem, entretanto, numerosos
adeptos. Esse deus tem por particularidade viver seis meses do ano sobre a terra, comendo
caca, € 0s outros seis meses, sob as dguas de um rio, comendo peixe. Ele seria também,
alternadamente do sexo masculino, durante seis meses, € do sexo feminino durante os
outros seis meses. Esse deus, segundo se conta na Africa, tem aversio por roupas vermelhas
ou marrons. Nenhum dos seus adeptos ousaria utilizar essas cores no seu vestudrio. O azul
turquesa, entretanto parece ter sua aprovacio. E sincretizado na Bahia com Sio Expedito.

OSSAIN (OSANYIN)
Osanyin na Africa

ssain € a divindade das plantas medicinais e litirgicas. A sua importancia é

fundamental, pois nenhuma ceriménia pode ser feita sem a sua presenca, sendo ele

o detentor do asé imprescindivel até mesmo aos préprios deuses. O nome das
plantas, a sua utilizacdo e as palavras (ofo), cuja forca desperta seus poderes, sdo os
elementos mais secretos do ritual no culto aos deuses iorubds. O simbolo de Ossain € uma
haste de ferro, tendo, na extremidade superior, um passaro em ferro forjado; esta mesma
haste € cercada por seis outras dirigidas em leque para o alto. Uma histéria de Ifd nos ensina
como “o pdssaro € a representacao do poder de Ossain. E o seu mensageiro que vai a toda
parte, volta e se empoleira sobre a cabeca de Ossain para lhe fazer o seu relato”. Esse
simbolismo do pdssaro é bem conhecido das feiticeiras, aquelas frequentemente chamadas
de “Elyw” (proprietarias do passaro-poder). Cada divindade tem as suas ervas e folhas
particulares, dotadas de virtudes, de acordo com a personalidade do deus. Lydia Cabrera
publicou uma lenda interessante, difundida em cuba, sobre a reparticdo das folhas entre as
diversas divindades. Ossain havia recebido de Oloduramaré o segredo das ervas. Estas eram
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de sua propriedade e ele nao as dava a ninguém, até o dia em que Xango se queixou a sua
mulher, Oid-lansa, senhora dos ventos, de que somente Ossain conhecia o segredo de cada
uma dessas folhas e que os outros deuses estavam no mundo sem possuir nenhuma planta.
Oid levantou suas saias e agitou-as impetuosamente. Um vento violento comecou a soprar.
Ossain guardava o segredo das ervas numa cabacga pendurada num galho de drvore. Quando
viu que o vento havia soltado a cabaca e que esta tinha se quebrado ao bater no chao, ele
gritou:

“Ewé Ol Ewé O!”
(Oh! As folhas! Oh! As folhas!)

Mas ndo pode impedir que os deuses as pegassem e as repartissem entre si. A colheita das
folhas deve ser feita com extremo cuidado, sempre em lugar selvagem, onde as plantas
crescem livremente. Aquelas cultivadas nos jardins devem ser desprezadas porque Ossain
vive na floresta, em companhia de Aroni, um andozinho, comparivel ao saci-pereré, que
tem uma unica perna e, segundo se diz no Brasil, fuma permanentemente um cachimbo
feito de casca de caracol enfiado num talo oco cheio de suas folhas favoritas. Por causa
dessa unido com Aroni, Ossain é saudado com a seguinte frase: “Hola! Proprietario de uma
Unica perna que come o proprietario de duas pernas!” alusdo as oferendas de galos e
pombos que possuem duas patas, feitas a Ossain Aroni, que possui apenas uma perna. Os
Ol6osanyin, adeptos de Ossain, sao também chamados Oniisegun, curandeiros, em virtude
de suas atividades no dominio das plantas medicinais. Quando eles vao colher as plantas
para seus trabalhos, devem fazé-lo em estado de pureza, abstendo-se de relagdes sexuais na
noite precedente, e indo a floresta, durante a madrugada, sem dirigir palavra a ninguém.
Além disso, devem ter cuidado em deixar no chdo uma oferenda em dinheiro, logo que
cheguem ao local da colheita. Ossain estd estreitamente ligado a Orunmild, o senhor das
adivinhacoes. Estas relacdes, hoje cordiais e de franca colaboragdo, atravessaram no
passado periodos de rivalidade. Algumas lendas refletem as lutas pela primazia e pelo
prestigio entre os adivinhos babalads e os curandeiros onixegum. Como essas histdrias sao
transmitidas através das geracoes pelos babalads, ndo € de estranhar que tendam a glorificar
mais Orunmild, e em consequéncia eles mesmos, do que Ossain e os curandeiros. Segundo
uma lenda recolhida por Bernard Maupoil, quando Orunmild veio ao mundo, pediu um
escravo para lavrar seu campo; compraram-lhe um no mercado; era Ossain. Na hora de
comegcar seu trabalho, Ossain percebeu que ia cortar esta erva, pois € muito util. A segunda
curava dores de cabeca. Recusou-se também a destrui-la. A terceira suprimia as célicas. Na
verdade, disse ele, ndo posso arrancar ervas tao necessdrias. Orunmild, tomando
conhecimento da conduta de seu escravo, demonstrou desejo de ver essas ervas, que ele se
recusava a cortar e que tinha grande valor, pois contribuiam para manter o corpo em boa
satde. Decidiu, entdo, que Ossain ficaria perto dele para explicar-lhe as virtudes das
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plantas, das folhas e das ervas, mantendo-o sempre ao seu lado na hora das consultas. Uma
outra histéria de Ifd nos diz que,se é Ossain que conhece o uso medicinal das plantas, é,
entretanto, a Orunmild que cabe o mérito de haver conferido nomes a essas mesmas plantas.
Os poderes de cada planta de cada estao em estreita ligacio com o seu nome e sio
despertados por palavras obrigatoriamente pronunciadas no momento de seu uso. Essas
palavras sdo indicadas pelos adivinhos aos curandeiros, fato este que dd aos primeiros uma
posicdo de supremacia sobre os segundos. Essa superioridade é afirmada numa outra lenda,
onde “Oferenda”, filho de Orunmild, compete com “Remedio”, filho de Ossain. Gragas a
um artificio mmaginado por Orunmild, seu filho “Oferenda” é declarado vencedor de
“Remeédio” para mostrar que o poder dos babalads é superior ao dos curandeiros. Os
babalads afirmam assim que, sem o poder liberador da palavra, as plantas nao exerceriam a
acao curativa que possuem em estado potencial. Ossain € origindrio de Irdo, atualmente na
Nigéria, perto da fronteira com o ex-Daomé. Ele ndo fez parte dos dezesseis companheiros
de Odudua, quando de sua chegada a Ifé. O papel de curandeiro é assumido ai por Elésje.
Na Africa, os curandeiros, chamados Olédsanyin, ndo entram em transe de possessio. Eles
adquirem a ciéncia do uso das plantas ap6s uma longa aprendizagem.

Ossain no Novo Mundo

o Brasil, as pessoas dedicadas a Ossain usam colares de contas verdes e brancas.

Sabado € o dia consagrado a ele e as oferendas que lhe sdo feitas compdem-se de

bodes, galos e pombos. Seu iads, ao contririo daqueles de Africa, entram em
transe, mas nem sempre possuem conhecimento profundo sobre as virtudes das plantas.
Quando eles dan¢am, trazem nas maos o mesmo simbolo de ferro forjado, cuja descricao ja
foi feita anteriormente. O ritmo dos cantos e das dancas de Ossain € particularmente rdpido,
saltitante e ofegante. Sauda-se o deus das folhas e das ervas gritando-se:

“Bwé O1”
(Oh! As folhas!)

Arquétipo

arquétipo de Ossain € o das pessoas de cardter equilibrado, capazes de controlar
seus sentimentos e emogoes. Daquelas que ndo deixam suas simpatias e antipatias
intervirem nas suas decisoes ou influenciarem as suas opinioes sobre pessoas e
acontecimentos. E o arquétipo dos individuos cuja extraordindria reserva de energia
criadora e resisténcia passiva ajuda-os a atingir os objetivos que fixaram. Daqueles que ndo
tem uma concepcdo estreita e um sentido convencional da moral e da justica. Enfim,
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daquelas pessoas cujos julgamentos sobre os homens e as coisas sao menos fundados sobre
as no¢oes de bem e de mal do que sobre as de eficiéncia.

ORUNMILA (ORUNMILA)

runmila € na tradigdo de Ifé o primeiro companheiro e “Chefe Conselhewro” de

Odudua quando de sua chegada a Ifé. Outras fontes dizem que ele estava instalado

em um lugar chamado Oke Igeti antes de vir fixar-se em Oke Itase. Uma colina em
Ifé onde mora Araba, a mais autoridade em matéria de adivinhagdo, pelo sistema chamado
Ifa. Orunmild é também chamado Agbonrmregun ou Ela. E o testemunho do destino das
pessoas e, por esta razio, é chamado Eléeri Ipin. Apesar de suas altas posicoes, Orunmild e
Olodumaré, o deus supremo, consultam Ifd em certas cerimdnias, para saberem o que lhes
reserva o destino. Os babalads, “pais do segredo”, sdao os porta-vozes de Orunmild, que nao
€ Orixd nem ebora. A iniciagcdo de um babalad ndo comporta a perda momentanea de
consciéncia que acompanha a dos Orixds. Nao se trata de ressuscitar no inconsciente do
babalaé o “eu perdido”, correspondente a personalidade do ancestral divinizado. E uma
iniciacdo totalmente intelectual. Ele deve passar por um longo periodo de aprendizagem de
conhecimentos precisos em que a memoria, principalmente, entra em jogo. Precisa aprender
uma quantidade enorme de histérias e de lendas antigas, classificadas nos duzentos e
cinquenta e seis odu ou signos de Ifd, cujo conjunto forma uma espécie de enciclopédia oral
dos conhecimentos tradicionais do povo de lingua ioruba. Todo individuo nasceu ligado a
um desses duzentos e cinquenta e seis odi. No momento do nascimento de uma crianga, os
pais pedem ao babalad para indicar a que odu a crianga estd ligada. O odu dd a conhecer a
identidade profunda de cada pessoa, serve-lhe de guia na vida, revela-lhe o Orixd particular,
ao qual ela deve eventualmente ser dedicada, além do da familia, e di-lhe outras indicacoes
que a ajudardao a comportar-se com seguranca e sucesso na vida. Orunmila € consultado em
caso de duvida, quando as pessoas tem uma decisdo importante a tomar a respeito de uma
viagem, de um casamento, de uma compra ou venda, ou ainda por aquelas que procuram
determinar a causa de uma doenca. Dois sistemas permitem ao babalad encontrar o signo de
Ifa que esta sendo procurado, chave do problema que lhe apresenta o consulente. Um deles
¢ bastante elaborado, manipula-se de acordo com certas regras, dezesseis carogos dos frutos
do dendezeiro, os ikin Ifd; o outro € mais simples e consiste em utilizar um opele Ifd, uma
corrente onde estdo enfiadas oito metades de carogo de certa fruta. Uma vez determinado o
odu desses processos, a resposta a ser dada ao consulente é encontrada pelo babalad
interpretando o contexto das histérias tradicionais, correspondentes a esse odu. Orunmild,
embora nio sendo um Orixd, participa muitas vezes de Ifa, da vida, e das aventuras dos
deuses iorubds. Conta-se que ele teve relagoes amorosas com um certo numero de
divindades, como Iemanja, Ajé a riqueza, filha de Olékun, Oxum e muitas outras mulheres,
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entre as quais podemos citar: Osumiléyo e Apetebi, que € o titulo usado pela mulher fazer a
adivinhacao. Ha ainda sua mulher Odu, cujo simbolo € Igbadu, a cabaca de Odu, da qual
falamos em outra publicacdo. Ha outros sistemas de adivinhacao derivado do sistema de Ifa,
porém sem ligacdo com Orunmild. Em um deles, Utilizam-se dezesseis buzios e é Exu
quem da as respostas; num outros sao usados as quatro partes de uma noz de cola e € Orixa
que responde diretamente as perguntas do consulente.

ORANIAN (ORANMIYAN)
\

ranmiyan (Oranian) foi o filho mais novo de Odudua e tornou-se o mais poderoso

de todos eles; aquele cuja fama era a maior em toda a nacdo iorubd. Tornou-se

famoso como cagador desde a juventude e, em seguida, pelas grandes, numerosas e
proveitosas conquistas que realizou. Foi o fundador do reino de Oy6. Uma de suas
mulheres, Torosi, filha de Elempe, o rei da Nagdo Tapa (ou Nupé), foi a mae de Xangd, que
mais tarde, subiu ao trono de Oy6. Oranian instalou um outro filho seu. Eweka, como rei
em Benim, tornando-se ele préprio Odni de Ifé. Oranian foi concebido em condi¢des muito
singulares, que, sem duvida, espantariam os geneticistas modernos. Uma lenda relata Omo
Ogum, durante uma de suas expedigdes guerreiras, conquistou a cidade de Ogatin,
saqueou-a e trouxe um espoélio importante. Uma prisioneira e rara beleza chamada Lakanjé
agradou-lhe tanto que ele ndo respeitou sua virtude. Mais tarde, quando Odudua, pai de
Ogum, a viu, ficou perturbado, desejou-a por sua vez e fez dela uma de suas mulheres.
Ogum, amedrontado, ndo ousou revelar a seu pai o que se passara entre ele a bela
prisioneira. Nove meses mais tarde. Oranian nascia. Seu corpo era verticalmente dividido
em duas cores. Era preto de um lado, pois Ogum tinha a pele escura do outro, como
Odudua, que tinha a pele muito clara. Essa caracteristica de Oranian € representada todos os
anos em Ifé, por ocasidao da festa de Olojo, quando o corpo dos servidores do Ooni é
pintado de preto e branco. Eles acompanham Ooni de seu paldcio até Oké Mogin, a colina
onde se ergue um mondlito consagrado a Ogum. Essa grande pedra é cercada de mariwo
ope, franjas de palmeiras desfiadas, e, nesse dia, os sacrificios de cdo e galo sdo ai
pendurados. Odni chega vestido suntuosamente, tendo na cabega a coroa de odiidua, E uma
das raras ocasioes, talvez mesmo a tinica do ano, em que ele a usa publicamente, fora do
paldcio. Chegando diante da pedra de Ogum, ele cruza por um instante sua espada com
Osogun, chefe do culto de Ogum em Ifé, em sinal de alianca, apesar do desprazer
experimentado por Odudua quando descobriu que ndo era o tnico pai de Oranian. Oranian,
como jd dissemos, foi o fundador da dinastia dos reis de Oy6. O mito da cria¢cao do mundo
tal como € contado em Oy¢ atribui-lhe esse ato e ndao a Odudua. Estes dois personagem sdo
os fundadores das respectivas linhagem reais de Oy6 e de Ifé, o que bem demonstra que o
mito da cria¢do do mundo €, de uma lado e outro, o reflexo da lenha histérica da origem das
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dinastias que dominam nesses dois reinos. A supremacia estabelecida por Oranian sobre
seus irmaos nos € narrada em uma lenda recolhida no século passado Oy6: No comeco, a
terra ndo existia. No alto era o céu, embaixo era a d4gua e nenhum ser animava nem o céu
nem a agua. Ora, o todo poderoso Olodumaré, o senhor e o pai de todas as coisas criou,
inicialmente, sete principes coroados. Em seguida sete sacos nos quais havia buzios,
pérolas, tecidos e outras riquezas. Criou uma galinha e vinte e uma barras de ferro. Criou,
ainda, destro de um pano preto, um pacote volumoso cujo contetdo era desconhecido. E,
finalmente, uma corrente de ferro muito comprida, na qual prendeu os tesouros e os sete
principes. Depois, deixou cair tudo do alto do céu. No limite do vazio s6 havia dgua.
Olodumaré, do alto de sua morada divina, jogou uma semente que caiu na dgua. Logo, uma
enorme palmeira cresceu até os principes, oferecendo-lhe um abrigo grande e seguro, entre
as suas palmas. Os principes se refugiaram ali e se instalaram com suas bagagens. Eram
todos principes coroados e consequentemente, todos queriam comandar. Resolveram
separar-se. Os nomes desses sete principes eram:

Oléwu, que se tornou rei do Egba,

Onisabe, que se tornou rei de Savé,

Orangun, que reinou em lla,

Obni, que foi soberano de Ifé,

Ajero, que se tornou rei de [jerd

Aldkétu, que reinou em Kéto

E o tltimo criado, o mais jovem, Oranmiyan, que se tornou rei de Oyé.

Antes de se separarem para seguirem seus destinos, os sete principes decidiram repartir
entre eles a soma dos tesouros e das provisdes que o todo poderoso lhes havia dado. Os seis
mais velhos pegaram os buzios, as pérolas, os tecidos e tudo o que julgaram precioso ou
bom para comer. Deixaram para o mais moco o pacote de pano preto, as vinte e uma barras
de ferro e a galinha. Os seis principes partiram a descoberta nas folhas de palmeira. Quando
Oranian ficou sozinho, desejou ver o que continha o pacote envolto no pano preto. Abriu-o
e viu uma porcao de substincia preta que ele desconhecia sacudiu entdo o pano e a
substancia preta caiu na dgua e ndao desapareceu. Formou um monticulo. A galinha voou
para pousar em cima. Ali chegando, ela pos-se a ciscar essa matéria preta, que se espalhou
para longe. E o monticulo se ampliou e ocupou o lugar da dgua. Eis ai como nasceu a terra.
Oranian apresou-se em descer para o dominio, assim formado pela substancia negra, e
tomou posse da terra. Por sua vez, os outros seis principes desceram da palmeira. Quiseram
tomar a terra de Oranian, como ja lhe haviam tomado, na palmeira, sua parte dos buzios,
das pérolas, dos tecidos e dos alimentos. Mas Oranian tinha armas; suas vinte e uma barras
de ferro haviam se transformado em lancgas, dardos, fechas e machados. Com a mao direita,
ele brandia uma longa espada, e lhes dizia: “Esta terra é s6 minha. L4 em cima, quando me
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roubaram, vocés me deixaram apenas esta terra e este ferro. A terra cresceu e o ferro
também; com ele defenderei a minha terra! Vou matar todos vocés”. Os seis principes
pediram cleméncia, rastejaram aos pés de Oranian, suplicantes. Pediram-lhe que cedesse
uma parte de sua terra para que pudessem viver, e continuar principes. Oranian poupou-lhes
a vida e deu-lhes uma parte da terra. Exigiu apenas uma condicdo: esses principes e seus
descendentes deveriam permanecer sempre seus suditos e de seus descendentes; deveriam,
todo ano, vir presta-lhe homenagem e pagar os impostos na sua cidade principal, para
demonstrar e lembrar que eles tinham recebido, por condescendéncia, a vida e sua parte de
terra. Eis ai como Oranian tornou-se rei de Oy6 e soberano da Nagdo iorubd e de toda a
terra. Porém, Ifé reivindica a preponderancia sobre Oyé. E em Ifé que estd guardado o sabre
de Oranian, chamado “sabre da justiga”, que os reis de Oyo devem segurar nas maos
durante as cerimOnias de entronizacao, para garantir sua futura autoridade. Véem-se ainda
em Ifé duas outras reliquias de Oranian: um grande monélito, o Opd Oranmiyan, seu
escudo.

OIA-AINSA (OYA YANSAN)
Oya Ydnsan na Africa

ya (0Oid) € a divindade dos ventos, das tempestades e do rio Niger que, em ioruba,

chama-se Odo Oya. Foi a primeira mulher de Xangd e tinha um temperamento

ardente e impetuoso. Conta uma lenda que Xangd enviou-a em missao na terra dos
baribas, a fim de buscar um preparado que, uma vez ingerido, lhe permitiria lancar fogo e
chamas pela boca e pelo nariz. Oid, desobedecendo as instru¢des do esposo, experimentou
esse preparado, tornando-se também capaz de cuspir fogo, para grande desgosto de Xango,
que desejava guardar sé para si esse terrivel poder. Oia foi, no entanto, a unica das mulheres
de Xangd que, ao final do seu reinado, segui-o na sua fuga para Tapa. E, quando Xangd
recolheu-se para baixo da terra em Kosso, ela fez o mesmo em Ird. Antes de se mulher de
Xang0, Oia tinha vivido com Ogum. Vimos, em capitulos precedentes, como a aparéncia do
deus do ferro e dos ferreiros causou-lhe menos efeito que a elegancia, o garbo e o brilho do
deus do travado. Ela fugiu com Xangd, e Ogum, enfurecido, resolveu enfrentar o seu rival;
mas este ultimo foi a procura de Olodumaré, o deus supremo, para lhe confessar que
perdoasse a afronta. E explicou-lhe: “Vocé, Ogum, é¢ mais velho do que Xangd! Se, como
mais velho, deseja preservar sua dignidade aos olhos de Xango e aos outros Orixds, vocé
nao deve se aborrecer nem brigar; deve renunciar a O1a sem recriminagdes”. Mas Ogum
nao foi sensivel a esse apelo, dirigido aos sentimentos de indulgéncia. Nao se resignou tao
calmamente assim, lancou-se a perseguicao dos fugitivos e, como vimos anteriormente,
trocou golpes de varas méagicas com a mulher infiel. Que foi entdo, dividida em nove partes.
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Este ntimero 9, ligado a Oid, estd na origem de seu nome lansa e encontramos esta
referéncia no ex-Daomé, onde o culto de Oia € feito em Porto Novo sob o nome de Avesan,
no bairro Akron (Lokoro dos Iorubds) e sob o de Abesan, mais ao norte em Baningbé. Esses
nomes teriam por origem a expressao Aborimesan (com nove cabecas), alusdo aos supostos
nove bragos do delta do Niger. Uma outra indicacio da origem desse nome nos é dada pela
lenda da criacdo da roupa de Egungin por Oid. Roupas sob as quais, em certas
circunstancias, os mortos de uma familia voltam a terra a fim de saudar seus descentes. Oid
¢ o unico orixd capaz de enfrentar e de dominar os Egiingun. Oia lamentava-se de nao ter
filhos. Esta triste situa¢@o era consequéncia da ignorancia a respeito das suas proibigoes
alimentares. Embora a carne de cabra lhe fosse recomenda, ela comia a de carneiro. Oid
consultou um babalad, que lhe revelou o seu erro, aconselhando-a a fazer oferendas, entre
as quais deveria haver um tecido vermelho. Este pano, mais tarde, haveria de servir para
confeccionar as vestimentas dos Egtngtn. Tendo cumprido essa obrigacdo, Oid tornou-se
mae de nove criangas, o que se exprime em iorubd pela frase: “Iyd omo mésan” origem de
seu nome [ansd. Quanto ao seu outro nome Oya, hd uma lenda que faz alusdo a sua origem
explicando-a por um jogo de palavras. Nela se conta como uma cidade chamada Ipd esta
ameacada de destruicdo, invadida pelos guerreiros tapds. Para preserva-la foi feita uma
oferenda das roupas do rei dos ip0s. Esse traje era de tal beleza que as galinhas do lugar
puseram-se a cacarejar de surpresa — razao pela qual, diz-se gravemente na lenda, as
galinhas cacarejam até hoje, sempre estdo em presenca de qualquer coisa estranha. Esse
prestigioso traje foi rasgado (ya) em dois para servir para servir de almofada de apoio as
cabacas de oferendas. Apareceu entdo, misteriosamente, uma dgua que se espalhou (ya),
inundando os arredores da cidade e afogando os agressores tapas. Quando os habitantes de
Ip6 procuraram um nome para este rio que surgiu e se espalhou, ya, quando as roupas foram
rasgadas, ya, decidiram chamd-lo Odo Oya. Existe uma lenda, conhecida na Africa e no
Brasil, que explica de que maneira os chifres de bufalo vieram a ser utilizados no ritual do
culto de Oid-lansda: Ogum foi cacar na floresta. Colocando-se a espreita, percebeu um
bufalo que vinha em sua direcdo. Preparava-se para matd-lo quando o animal, parando
subitamente, retirou sua pele. Uma linda mulher apareceu diante de seus olhos. Era Oia-
Iansa. Ela escondeu a pele num formigueiro e dirigiu-se ao mercado da cidade vizinha.
Ogum apossou-se do despojo, escondendo-o no fundo de um depdsito de milho, ao lado de
sua casa, indo, em seguida, ao mercado fazer a corte a mulher-bufalo. Ele chegou a pedi-la
em casamento, mas Oid recusou inicialmente. Entretanto, ela acabou aceitou, quando, de
volta a floresta, ndo mais achou a sua pele. Oid recomendou ao cagador nido contar a
ninguém que, na realidade, ela era um animal. Viveram bem durante alguns anos. Ela teve
nove criancas, o que provocou o citime das outras esposas de Ogum. Estas, porém,
conseguiram descobrir o segredo da aparicado da nova mulher. Logo que o marido se
ausentou, elas comecaram a cantar:
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“Mada je, mda um, awo re nbe ninu aka”
(Voce pode beber e comer (e exibir sua beleza), mas a sua pele estd no deposito (vocé € um
animal).

Oia compreendeu a alusdo; encontrando a sua pele, vestiu-a e voltando a forma de bufalo,
matou as mulheres ciumentas. Em seguida, deixaram os seus chifres com os filhos, dizendo-
lhes: Em caso de necessidade, batam um contra o outro, e eu virei imediatamente em vosso
socorro. E por essa razio que chifres de bifalos sdo sempre colocados nos locais
consagrados a Oia-lansa. Tivemos oportunidade de ouvir essa historia na Bahia, narrada por
Pai Cosme, um velho Pai de santo, hoje falecido. Ele pronunciava com perfeita correcio a
frase iorubd citada acima. Os oriki dirigidos a lansa descrevem-na bastante bem:

“O1a, mulher corajosa que, 0s acordar, empunhou um sabre
Oid, mulher de Xango

0i4, cujo marido é vermelho

Oi4, que embeleza seus pés com p6 vermelho

Oi4d, que morre corajosamente com seu marido

0i4, vento da morte

Oi4, ventania que balanca as folhas das drvores por toda parte
Oi4, a unica que pode segurar os chifres de um bufalo”.

Oid-lansa no Novo Mundo

s pessoas dedicadas a lansd, nome sob o qual ela é mais conhecida no Brasil, usam

colares de contas de vidro grend. A quarta-feira € o dia da semana consagrado a ela,

o mesmo dia de Xangd, seu marido. Seus simbolos sdo como na Africa: os chifres
de bufalo e um alfanje, colocados sobre seu peji. Ela recebe sacrificios de cabras e
oferendas de acarajés (akara na Africa). Ela detesta abbora e a carne de carneiro lhe é
proibida. Quando se manifesta sobre um dos iniciados, ela estd adornada com uma coroa
semelhante a dos reis africanos, cujas franjas de contas escondem o seu rosto. Ela traz um
alfanje em uma das maos e um espanta-moscas feito de cauda de cavalo na outra. Suas
dangas sdo guerreiras e, se Ogum estd presente, ela se engaja num duelo com ele,
lembranga, sem divida, de suas antigas divergéncias. Ela evoca também, através de seus
movimentos sinuosos e rapidos, as tempestades e os ventos enfurecidos. Seus fiéis saidam-
na gritando: “Epa Hey1 Oya!”. No Brasil, Oia € sincretizada com Santa Barbara e, em Cuba,
com Nuestra Sefiona de la Candeldria. Certa [ansas, chamadas Yansan de Igbale, ligadas ao
culto dos mortos, os Egungtin, quando dancam parecem expulsar as almas errantes com
seus bracos largamente abertos e estendidos para a frente.
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Arquétipo

arquétipo de Oid-lansd é o das mulheres audaciosas, poderosas e autoritdrias.

Mulheres que podem ser fiéis e de lealdade absoluta em certas circunstiancias, mas

que, em outros momentos, quando contrariadas em seus projetos e
empreendimentos, deixam-se levar a manifestacoes a mais extrema célera. Mulheres, enfim,
cujo temperamento sensual e voluptuoso pode leva-las a aventuras amorosas extraconjugais
multiplas e freqiientes, sem reserva nem decéncias, o que nao as impede de continuarem
muito ciumentas dos seus maridos, por elas mesmas enganados.

OXUM (OSUN)
Osun na Africa

xum € a divindade do rio de mesmo nome que corre na Nigéria, em Ijexd e Ijebu.

Era, segundo dizem, a segundo mulher de Xangd, tendo vivido antes com Ogum,

Orunmild e Oxossi. As mulheres que desejam ter filhos dirigem-se a Oxum, pois
ela controla a fecundidade, gracas aos lacos mantidos com “Iydmi-Ajé” (Minha Mie
Feiticeira). Sobre este assunto, uma lenda conta que: quando todos os Orixds chegaram a
terra, organizaram reunides onde as mulheres ndo eram admitidas. Oxum ficou aborrecida
por ser posta de lado e nao poder participar de todas as deliberacoes. Para se vingar, tornou
as mulheres estéreis e impediu que as atividades desenvolvidas pelos deuses chegassem a
resultados favoraveis. Desesperados, os orixds dirigiram-se a Olodumaré e explicaram-lhe
que as coisas iam mal sobre a terra, apesar das decisoes que tomavam em suas assembléias.
Olodumaré perguntou se Oxum participava das reunides e os orixds responderam que nao.
Olodumaré explicou-lhes entdo que, sem a presenca de Oxum e do seu poder sobre a
fecundidade, nenhum de seus empreendimentos poderia dar certo. De volta a terra, os
Orixds convidaram Oxum para participar de seus trabalhos, o que ela acabou por aceitar
depois de muito lhe rogarem. Em seguida, as mulheres tornaram-se fecundas e todos os
projetos obtiveram felizes resultados. Oxum é chamada de Iydléode (Iaodé) titulo conferido
a pessoa que ocupa o lugar mais importante entre todas as mulheres da cidade. Além disso,
ela € a rainha de todos os rios e exerce seu poder sobre a dgua doce, sem a qual a vida na
terra seria impossivel. Os seus axés sao constituidos por péras do fundo do rio Oxum, de
joias de cobre e de um pente de tartaruga. O amor de Oxum pelo cobre, 0 metal mais
precioso do pais iorubd nos tempos antigos, € mencionado nas saudagdes que lhe sdo
dirigidas:
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“Mulher elegante que tem joias de cobre macigo
E uma cliente dos mercadores de cobre
Oxum limpa suas joias de cobre antes de limpar seus filhos™.

Numerosos lugares profundos (ibu), entre Igede, onde nasce o rio, e Lke, onde ele desagua
na lagoa, sao os lagais de residéncia de Oxum. Af, ela € adorada sob nomes diferentes e suas
caracteristicas sao distintas uma das outras. Encontramos:

Yeyée Odo perto da nascente do rio,

Osun Tjumid Rainha de todas as Oxuns e que, como a que vem a seguir, esti em estreita
ligagdo com as bruxas Tyami-Aje,

Osun Ayila ou Osun Iyanla a avo, que foi a mulher de Ogum,

Osun Osogbo cuja fama é grande por ajudar as mulheres a ter filhos,

Osun Apara a mais jovem de todas, de génio guerreiro,

Osun Abalu a mais velha de todas,

Osun Ajagira muito guerreira,

Yeyé Oga velha e brigona,

Yeyé Oloko que vive na floresta,

Yeyé Ipeti,

Yeyé Morin ou Iberin feminina e elegante,

Yeyé Kare muito guerreira,

Yeyé Onira guerreira,

Yeyé Oke muito guerrelra

Osun Popolékun cujo culto é realizado préximo a lagoa e que, diz-se no Brasil, ndo sobe 2
cabega das pessoas.

Sobre Osun Ayild, também chamada de Osun Iydnld, a avé, diz-se que era uma mulher
poderosa e guerreira, que ajudava Ogum Alagbedé, seu esposo, na forja, da mesma maneira
que Oid. Ogum forjava e, quando o ferro comecava a esfriar, ele o colocava no fogo,
aticado por Oxum que fazia funcionar os foles em cadéncia. O barulho que eles faziam,
kutu, kutu, kutu, era ritmado e parecia que Oxum tocava um instrumento de musica. Um
Egungutin que passava pela rua se pds a dancar, inspirado pelo som que provinha dos foles.
Os passantes maravilhados testemunharam seu contentamento oferecendo dinheiro. Muito
honestamente. Egiingtin entregou metade da soma recolhida a Oxum, a avo, o que lhe valeu
ser denominada de: “Tocadora de muisica num fole para fazer dancar Eglingtin. Proprietdria
do fole que sussurra como a chuva, e cuja tosse ressoa como wrra o elefante”. Segundo
Epega, os reis Awaujale de [jebu-Eré, em Eriti, e de [jebu-Odé, em Ijebu, saidam Oxum
dizendo: “Minha Mae”. Lacos muito estreitos existem entre Oxum e os reis de Oxogbd.
Neste lugar, a festa anual das oferendas a Oxum é uma comemoracio pela chegada de Laro,
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fundador da dinastia, as margens deste rio cujas dguas correm permanentemente. Laro,
depois de muitas atribulagcdes, achando o local favoravel ao estabelecimento de uma cidade,
ai se fixou com a sua gente. Alguma dias depois de sua chegada, uma de suas filhas foi
banhar-se no rio e desapareceu sob as dguas. Reapareceu no dia seguinte, soberbamente
vestida, declarando ter sido muito bem acolhida pela divindade do rio. Laro, para
demonstrar a sua gratiddo, dedicou-lhe oferendas. Numerosos peixes, mensageiros da
divindade, vieram comer, em sinal de aceitacdo, as comidas que Laro havia jogado nas
aguas. Um grande peixe, que nadava proximo ao local onde este se encontrava, cuspiu-lhe
agua. Laro recolheu esta dgua numa cabacga e bebeu, fazendo assim um pacto de alianca
com o rio. Estendeu as duas mdos para frente e o grande peixe saltou sobre elas. Laro
recebeu o titulo de At66ja — contracao da frase ioruba:

“A téwo gbda eja”
(Ele estende as maos e recebe o peixe), e declarou:

“Osun gbo”
(Oxum estd em estado de maturidade)

Suas dguas serdo sempre abundantes. Essa foi a origem do nome da cidade de Oxogbd. No
dia da festa anual, Atddja vai solenemente até as margens do rio. Tem a cabeca coberta por
uma coroa monumental feita com pequenas micangas reunidas e é vestido com pesada
roupa de veludo. Anda com calma e gravidade, rodeado por suas mulheres e seus
dignitédrios. Nessa procissdo anual, uma de suas filhas leva a cabaca contendo os objetos
sagrados de Oxum. E a Arugbd Osun (aquele que leva a cabaca de Oxum). Ela representa a
moga que outrora desapareceu no rio. Sua pessoa € sagrada, e o préprio rei inclina-se a sua
frente. Depois que atinge a idade da puberdade, ela nao pode mais preencher essa funcao.
Mas, pela graga de Oxum, a descendéncia de Atddja € sempre numerosa, nio faltando, pois,
a possibilidade de se encontrar uma Arugba Osun dlspomvel Atadja senta-se numa clareira
e acolhe as pessoas que vém assistir a cerimonia. Os reis e os chefes das cidades vizinhas
estdo todos presentes ou enviam representantes. As delegacdes chegam, uma apds outra,
acompanhadas de musicos. Trocas de saudagoes, prosternacoes e dancas sucedem-se como
formas de cortesia reciprocas, com animacao crescente. Ao final da manha, atidja,
acompanhado do seu povo e dos seus hdspedes, aproxima-se do rio e ai manda lancar
oferendas e comidas, no mesmo lugar onde Laro o fizera outrora. Os peixes as disputam sob
o olhar atento das sacerdotisas de Oxum. A seguir, Atddja dirige-se até as proximidades de
um pequeno templo vizinho e senta-se sobre a pedra — Okiita Laro -, onde seu ancestral
Laro havia repousado em outros tempos. A adivinhagdo € feita para saber se Oxum estd
satisfeita e se ela tem vontades a exprimir. Atidja volta em seguida para a clareira, onde
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recebe e trata seus convidados com uma generosidade digna da reputacio de Oxum, a
rainha de todos os rios.

Oxum no Novo Mundo

o Brasil e em Cuba, os adeptos de Oxum usam colares de contas de vidro de cor
amarelo-ouro e numerosos braceletes de latdo. O dia da semana consagrado a ela é
o sdbado e € saudada, como na Africa, pela expressao:

“Dre Yeye ol I1”

(Chamemos a benevoléncia da Mae)

E recomenddvel fazer sacrificios de cabras a Oxum e oferecer-lhe prato de mulukun
(mistura de cebolas, feijao-fradinho, sal e camardes) e de adum (farinha de milho misturada
com mel de abelha e azeite doce). A sua danca lembra o comportamento de uma mulher
vaidosa e sedutora que vai ao rio se banhar, enfeita-se com colares, agita os bracos para
fazer tilintar seus braceletes, abana-se graciosamente e contempla-se com satisfacdo num
espelho. O ritmo que acompanha as suas dancas denomina-se “1jexa”, nome de uma regiao
da Africa, por onde corre o rio Oxum. No Brasil, ela € sincretizada com Nossa Senhora das
Candeias, na Bahia, e Nossa Senhora dos Prazeres, no Cuba ela o é com Nuestra Sefiora de
la Caridad Del Cobre.

Arquétipo

arquétipo de Oxum € o das mulheres graciosas e elegantes, com paixao pelas joias,

perfumes e vestimentas caras. Das mulheres que sdao simbolos do charme e da

beleza. Voluptuosas e sensuais, porém mais reservadas que Oid. Elas evitam chocar
a opinido publica, a qual dao grande importincia. Sob sua aparéncia graciosa e sedutora
esconde uma vontade muito forte e um grande desejo de ascensao social.

OBA

bd, divindade do rio de mesmo nome, foi a terceira mulher de Xang6. Como as
duas primeiras, Oid e Oxum, ela foi também mulher de Ogum segundo uma lenda
de Ifa: Obd era um Orixd feminino muito enérgico e fisicamente mais forte que
muitos Orixds masculinos. Ela desafiara e vencera na luta, sucessivamente, Oxald, Xang6 e
Orunmild. Chegada a vez de Ogum, aconselhado por um babalad, ele preparou uma
oferenda de espigas de milho e quiabo. Amassado tudo num pildo, obtendo uma pasta

Pdginal6s



Os Orixds

Pierre Verger

escorregadia, que espalhou pelo chao, no lugar onde aconteceria a luta. Chegado o
momento, Obd, que fora atraida até o lugar previsto, escorregou sobre a mistura,
aproveitando-se Ogum para derrubd-la e possui-la no ato. Mais tarde, quando Oba se tornou
a terceira mulher de Xango, uma grande rivalidade nao demorou a surgir entre ela e Oxum.
Esta era jovem e elegante; Oba era mais velha e usava roupas fora de moda, fato que nem
chegava a se dar conta, pois pretendia monopolizar o amor de Xangd. Com este objetivo,
sabendo o quanto Xangd era guloso, procurava sempre surpreender os segredos das receitas
de cozinha utilizadas por Oxum, a fim de preparar as comidas de Xangd. Oxum, irritada,
decidiu pregar-lhe uma peca e, um belo dia, pediu-lhe que viesse assistir, um pouco mais
tarde, a preparacdo de terminado prato que, segundo lhe disse Oxum maliciosamente,
realizava maravilhas junto a Xang0, o esposo comum. Obd apareceu na hora indicada.
Oxum, tendo a cabec¢a atada por um pano que lhe escondia as orelhas, cozinhava uma sopa
na qual boiavam dois cogumelos. Oxum mostrou-os a sua rival, dizendo-lhe que havia
cortado as proprias orelhas, colocando-as para ferver na panela, a fim de preparar o prato
predileto de Xango. Este, chegando logo, tomou a sopa com apetite e deleite e retirou-se,
gentil e apressando, em companhia de Oxum, Na semana seguinte, era a vez de Oba cuidar
de Xangd. Ela decidiu por em pratica a receita maravilhosa: cortou uma de suas orelhas e
cozinhou-a numa sopa destinada a seu marido. Este ndo demonstrou nenhum prazer em vé-
la com a orelha decepada e achou repugnante o prato que ela lhe serviu. Oxum apareceu,
neste momento, retirou seu lengco e mostrou que suas que suas orelhas jamais haviam sido
cortadas nem devoradas por Xang6. Comecou, entdo, a cagoar da pobre Obd, que furiosa,
precipitou-se sobre sua rival. Seguiu-se uma luta corporal entre elas. Xangd, irritado, fez
explodir o seu furor. Oxum e Obd, apavoradas, fugiram e se transformaram nos rios que
levam seus nomes. No local de confluéncia dos dois cursos de dgua, as ondas tornam-se
muito agitado em consequéncia da disputa entre as duas divindades. Conta-se ainda, sobre
Ob4, uma lenda por vezes atribuida a Oxum, baseada num jogo de palavras: O rei de Owu,
partindo em expedi¢dao guerreira, teve de atravessar o rio Ob4a com seu exército. O rio
estava em periodo de enchente e as dguas tao tumultuadas que ndo podiam ser atravessadas.
O rei fez, entdo uma promessa solene, embora mal formulada. Ele declarou: “Oba, deixe
passar meu exército, eu lhe imploro; faca baixar o nivel das suas dguas e, se sair vitorioso
da guerra, eu lhe oferecerei uma nkam rere (boa coisa)”. Ora, ele tinha por mulher uma filha
do rei de Ibadan que levava o nome de Nkam. As dguas baixaram, o rei atravessou o rio €
venceu a guerra. Regressou com um saque considerdvel. Chegando préximo ao rio Oba, ele
o encontrou novamente em periodo e cheia. O rei ofereceu-lhe todas as nkam rere: tecidos,
buzios, bois e comidas, mas o rio rejeitou todos estes dons. Era Nkam, a mulher do rei, que
ele exigia. Como o rei de Owu era obrigado a passar, teve que lancar Nkam as dguas. Mas
ela estava gravida e pariu no fundo do rio. Este rejeitou o recém-nascido, declarando que
somente Nkam lhe tinha sido prometida. As dguas baixaram e o rei voltou triste aos seus
dominios, seguido pelo seu exército. O rei de Ibadan tomou conhecimento do ocorrido,
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Indignado, declarou ndo haver dado sua filha em casamento para que ela servisse de
oferenda a um rio. Fez a guerra a seu genro, venceu-o e o expulsou de seu pais.

Obd no Novo Mundo

o Brasil, assim que Obd aparece num candomblé manifestada em uma de suas

iniciadas, ata-se um turbante em sua cabeca a fim de esconder uma de suas orelhas,

como recordacdo da lenda ji narrada. Se Oxum manifesta-se no momento, a
tradicao exige que energicamente para separd-las. A danca de Oba é guerreira: ela brande
um sabre com uma das maos e leva um escudo na outra. Suas oferendas consistem em
cabras, patos e galinhas d“angola. Ela € sincretizada com Santa Catarina, mas, como
existem muitas com este nome, nao se sabe ao certo se trata de Santa Catarina de
Alexandria, de Bolonha, de Génova ou de Siena.

Arquétipo

arquétipo de Obd € o das mulheres valorosas e incompreendidas. Suas tendéncias

um pouco viris fazem-nas frequentemente voltar-se para o feminismo ativo. As

suas atitudes militantes e agressivas sao consequéncias de experiéncias infelizes ou
amargas por elas vividas. Os seus insucessos devem-se, frequentemente, a um ciime um
tanto morbido. Entretanto, encontram geralmente compensacio para as frustracoes sofridas
em sucessos matérias, onde a sua avidez de ganho e o cuidado de nada perder dos seus bens
tornam-se garantias de sucesso.

IEMANJA (YEMOJA)
Yemojd na f(frica
emanjd, cujo nome deriva de:

“Yeyé omo eja”
(Mae cujos filhos sdo peixe)

E o Orix4 dos egbd, uma Nacdo iorubé estabelecida outrora na regido entre Ifé e Ibadan,
onde existe ainda o rio Yemoja. As guerras entre nagOes iorubas levaram os egba a emigrar
na direcdo oeste, para Abeokutd, no inicio do século XIX. Evidentemente, nao lhes foi
possivel levar o rio, mas, em contrapartida, transportaram consigo os objetos sagrados,
suportes do asé da divindade, e o rio Ogiin, que atravessa a regido, tornou-se, a partir de
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entdo, a nova morada de Iemanja. Este rio Ogiin ndo deve, entretanto, ser confundido com
Ogtin, o deus do ferro e dos ferreiros, contrariamente 2 opinido de numerosos autores que
escreveram sobre o assunto no fim do século passado. Nao nos deteremos nas extravagantes
hipéteses do Padre Baudin, retomadas com entusiasmo pelo Tenente-Coronel Ellis e outros
autores. Daremos, porém, em notas um resumo destes textos. O principal templo de lemanja
estd localizado em Ibard, um bairro de Abeokutd. Os fiéis desta divindade vao todos os anos
buscar a dgua sagrada para lavar os axés, ndo no rio Ogiin, mas numa fonte de um dos seus
afluentes, o rio Lakaxa. Esta dgua € recolhida em jarras, transportada numa procissao
seguida por pessoas que carregam esculturas de madeira (¢re) e um conjunto de tambores.
O cortejo na volta vai saudar as pessoas importantes do bairro, comecando por Olubara, o
rei de Ibard. lemanjd seria a filha de Ol6okun, deus (em Benim) ou deusa (em Ifé) do mar.
Numa histéria de If4, ela aparece casada pela primeira vez com Orunmild, senhor das
adivinhacdes, depois com Olofin, rei, com o qual teve dez filhos, cujos nomes enigmadticos
parecem corresponder a outros Orixds. Dois deles sdo facilmente identificados:

“Osumare ¢go béjirin fonna diwé”
(O arco iris que se desloca com a chuva e guarda o fogo nos seus punhos) e

“Arira gagaga ti i béjirin timo eji”
(O trovao que se desloca com a chuva e revela seus segredos)

Essas denominagoes representam, respectivamente, Oxumaré e Xango. Iemanja, cansada de
sua permanéncia em [fé, foge mais tarde em direcdo ao Oeste. Outrora, Olookun lhe havia
dado, por medida de precaucdo, uma garrafa contendo um preparado, pois “ndo se sabe
jamais o que pode acontecer amanhd”, com a recomendacao de quebra-la no chdao em caso
de extremo. E assim, Iemanjd foi instalar-se no entardecer da Terra, o Oeste. Olofin-
Odudua, rei de Ifé, lancou seu exército a procura da sua mulher. Cercada, lemanjd, em vez
de se deixar prender e ser conduzida de volta a Ifé, quebrou a garrafa, segundo as instrugdes
recebidas. Um rio criou-se na mesma hora, levando-a para Okun, 0 oceano, lugar de
residéncia de Oléokun (Olokum). [emanjd tem diversos nomes, relativos, como no caso de
Oxum, aos diferentes lugares profundos (ibu) do rio. Ela € representada nas imagens com o
aspecto de uma matrona, de seios volumosos, simbolo de maternidade fecunda e nutritiva.
Esta particularidade de possuir seios mais majestosos — ou somente um deles, segundo outra
lenda — foi origem de desentendimentos com seu marido, embora ela ja o houvesse
honestamente prevenido antes do casamento que ndo toleraria a minima alusdo
desagradavel ou ironica a esse respeito. Tudo ia muito bem e o casal feliz. Uma noite,
porém, o marido havia se embriagado com vinho de palma e, ndo mais podendo controlar as
suas palavras, fez comentdrios sobre seu seio volumosos. Tomada de célera, Iemanja bateu
com o0 pé no chdo e transformou-se num rio a fim de voltar para Ol6okun, como na lenda
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precedente. lemanja recebe sacrificios de carneiros e oferendas de pratos preparados a base
de milho. As saudacoes a lemanja sdo bastante interessantes, pois fazem referéncias as suas
caracteristicas fisicas e morais:

“Rainha das aguas que vem da casa de Olokum
Ela usa, no mercado, um vestido de contas

Ela espera orgulhosamente sentada, diante do rei
Rainha que vive nas profundezas das dguas

Ela anda a volta da cidade

Insatisfeita, derruba as pontes

Ela € proprietdria de um fuzil de cobre

Nossa mae de seios chorosos”

Iemanja no Novo Mundo

emanjd ¢ uma divindade muito popular no Brasil e em Cuba. Seu axé € assentado sobre

pedras marinhas e conchas, guardadas numa porcelana azul. O sibado € o dia da semana

que lhe é consagrado, juntamente com outras divindades femininas. Seus adeptos usam
colares de contas de vidro transparentes e vestem-se, de preferéncia, de azul-claro. Fazem-
lhe oferendas de carneiro, pato e pratos preparados a base de milho branco, azeite, sal e
cebola. Na danca, suas ia6s imitam o movimento das ondas, flexionando o corpo e
executando curiosos movimentos com as maos, levadas alternadamente a teste e a nuca,
cujo simbolismo ndo chegamos a identificar. Manifestada em suas iads, lemanja segura um
abano de metal branco e é saudade com gritos de:

“Odo Iyal!l”
(Mae do rio)

Diz-se na Bahia que ha sete Ilemanjas:

Iemowd que na Africa é a mulher de Oxal4,

[amassé mae de Xango,

Eua (Yewa) rio que na Africa corre paralelo ao rio Ogin e que frequentemente é
confundido com Iemanja em certas lendas,

Olossa a lagoa africana na qual desdguam os rios,

Iemanja Ogonté casada com Ogum Alagbedé,

Iemanja Assaba ela manca e estd sempre fiando algodao,

Iemanjd Assessu muito voluntariosa e respeitavel.
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Em Cuba, Lydia Cabrera dd sete nomes igualmente, especificando bem que apenas uma
Iemanjd existe, a qual se chega por sete caminhos. Seu nome indica o lugar onde ela se
encontra. De Olokum nasceram:

Yemaya Awoy6 a maior e a mais velha de todas. E aquela que usa os trajes mais ricos e se
protege com sete andguas para fazer a guerra e defender seus filhos. Ela vive distante no
mar e repousa na lagoa; come carneiro e, quando sai a passeio, usa as joias de Olokum e
coroa-se com Oxumaré, o arco-iris

Yemaya Ogunte é azul-clara e vive nos arrecifes préximos da praia. E a guardia de Olokum.
Sob este nome ela é a mulher de Ogum, deus da guerra; ¢ uma amazona terrivel, que traz,
pendurado na cintura, um facdo e outros instrumentos de ferro de Ogum. Ela € severa,
rancorosa e violenta; detesta pato e adora carneiro

Yemaya Maylewo ou Maleleo vive no mato, num lago ou numa fonte inesgotavel, gracas a
sua presenca. Como Oxum, ela tem relacio com as feiticeiras. Timida e reservada;
incomoda-se quando se toca o rosto de sua iad e retira-se da festa

Yemaya Asaba cujo olhar é insustentdvel. E muito altiva e escura apenas, virando-se de
costa ou inclinando-se ligeiramente de perfil; é perigosa e voluntariosa. Usa uma corrente
de prata no tornozelo. Ela foi a mulher de Orunmild que escutou suas opinides com
respeito, apesar de ter utilizado os instrumentos da adivinhacgdo, quando ele esteve ausente.
Indignado Orunmild expulsou-a momentaneamente.

Yemaya Konla ou Akura vive na espuma da ressaca da maré, envolta numa vestimenta de
algas e lodo

Yemaya Apara vive na dgua doce, na confluéncia de dois rios, onde se encontra com sua
irmda Oxum. Ela danca alegremente e com bons modos; cuida dos doentes e prepara
remédios

Yemaya Asesu mensageira de Olokum. Vive em dgua agitada e suja; € muito séria, come
pato e €, também, muito lenta para atender aos pedidos de seus fiéis. Ela esquece o que se
lhe pede e pde-se a contar meticulosamente as penas do pato que lhe foi sacrificado. Se
enganar nos seus cdlculos, recomeca essa operagao que se prolonga indefinidamente.

No Brasil, lemanja € sincretizada com Nossa Senhora da Imaculada Conceicao, festejada no
dia 8 de dezembro, e, em cuba, com a Santa Virgem de Regla, festejada no dia 8 de
setembro. Nesses dois paises ela é mais ligada as dguas salgadas, porém, as pessoas fazem
abstracdo, na Bahia, do sincretismo que liga Oxum a Nossa Senhora das Candeias, festejada
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no dia 2 de fevereiro, pois € nesta data que se organiza um solene presente para lemanja.
Isso mostra que o sincretismo entre os deuses africanos e os santos da Igreja Catdlica nao é
de uma rigidez e de um rigor absoluto. A festa do dia 2 de fevereiro € uma das mais
populares do ano, atraindo a praia do Rio Vermelho uma multiddo imensa de fiéis e de
admiradores de Mae das Aguas. Iemanji é frequentemente representada sob a forma
latinizada de uma sereia, com longos cabelos soltos ao vento. Chamam-na, também, Dona
Janaina ou, mesmo, Princesa ou Rainha do Mar. Neste dia, longas filas se formam diante da
porta da pequena casa construida sobre um promontério, dominando a praia, no local onde,
nos outros dias do ano, os pescadores vém pesar os peixes apanhados durante o dia. Uma
cesta imensa foi instalada de manha, logo cedo, e comega entdao um longo desfile de pessoas
de todas as origens e de todos os meio sociais, trazendo ramos de flores frescas ou
artificiais, pratos de comidas feitas com capricho, frascos de perfumes, sabonetes
embrulhados em papel transparente, bonecas, cortes de tecidos e outros presentes
agraddveis a uma mulher bonita e vaidosa. Carta e suplicas nao faltam, nem presentes em
dinheiro, assim como colares e pulseiras. Tudo € arrumado dentro da cesta, até que, no final
da tarde, ela esta totalmente cheia com as oferendas, as flores colocadas por cima. O
presente para lemanja, transformado numa imensa corbelha florida, € retirado com esfor¢o
da pequena casa e levado, em alegre procissdo, até a praia, onde é colocado num saveiro. O
entusiasmo da multidao chega ao seu maximo; ndo se escutam sendo gritos alegres,
saudacoes e Iemanjd e votos de prosperidade futura. Uma parte da assisténcia embarca dos
saveiros, barcos e lanchas a motor. A flotilha dirige-se para o alto-mar, onde as cestas sao
depositadas sobre as ondas. Segundo a tradicio, para que as oferendas sejam aceitas, elas
devem mergulhar até o fundo, sinal da aprovacdo de Iemanjd. Se elas boiarem e forem
devolvidas a praia, € sinal de recusa, para grande tristeza e decep¢dao dos admiradores da
divindade. No Rio de Janeiro, em Santos e Porto Alegre, o culto de lemanja é muito intenso
durante a ultima noite do ano, quando centenas de milhares de adeptos vao, cerca de meia-
noite, acender velas ao longo das praias e jogar flores e presentes no mar. Sdo seguidores de
uma religido nova chamada umbanda, uma mistura entre as religides africanas, o
espiritismo de Alain Kardec e outras elaboragoes filoséfico-religiosas de tendéncias
universalistas. Esse movimento espiritual conhece, no Brasil e em vérios outros paises das
Américas, um sucesso espetacular. Seus adeptos tomaram Iemanja como a personificacao
do bem e da maternidade austera e protetora. Ela é representada como uma espécie de fada,
com a pele cor de alabastro, vestida numa longa tinica, bem ampla, de musselina branca
com uma longa cauda enfeitada de estrelas douradas; surgindo das dguas, com seus longos
cabelos pretos esvoagando ao vento, coroada com um diadema feito de pérola, tendo no alto
uma estrela-do-mar. Rosas brancas e estrelas douradas, desprendidas de sua cauda, flutuam
suavemente no marulho das ondas. lemanjd aparece magra e esbelta, com pequenos seios e
o corpo imponentemente encurvado. Estamos bem longe da Iemanja “matrona de seios
volumosos™. H4 alguns anos, um zeloso padre cat6lico organizou uma procissao noturna de
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Nossa Senhora, ao longo das praias do Rio de Janeiro no dia 31 de Dezembro. Seu intuito
era o de atrair os mais catolicos, entre os devotos de Iemanjd, para uma missa noturna em
sua igreja. Porém, os resultados dessa iniciativa foram bem diferentes do que ele esperava.
As pessoas reunidas nas praias voltam-se respeitosamente para a procissao, ajoelharam-se,
persignaram-se, mas, logo que ela se afastou, voltaram-se novamente para o mar,
continuando sua devo¢do a lemanjd, persuadida de terem assistido a prova do sincretismo
entre ela e Nossa Senhora, pois a imagem desta tltima estava presente ao longo da praia no
momento em que eles a chamavam, por seu nome africano, em suas preces. Em Cuba,
Yemaya € conhecida pelo nome de Virgem de Regla. Sua festa, em 8 de setembro, dia da
Natividade de Nossa de Nossa Senhora, atrai sempre uma grande multidao, composta na
sua maioria de pessoa da santeria, que nesse dia vém demonstrar sua fé catélica e sua
devocdo a Yemaya. No bairro de Regla, um subtirbio de Havana, perto da igreja, hd dois
cabildos, irmandades religiosas, cat6licas compostas de descendente de africanos lucumi
(iorubd). O saldo nobre dessas associacOes abriga ostensivamente um altar magnificamente
enfeitado, onde figuram as imagens dos santos catdlicos sincretizados com os Orixas
lucumi. Os que mais se destacam sao:

Virgen de Regla: Yemaya,
Virgen de la Merced: Orixald,

Virgen de la Caridad Del Cobre: Oxum,
Santa Barbara: Xango.

Os lugares consagrados aos Orixds africanos sdo instalados mais discretamente em uma sala
contigua, reservada exclusivamente aos membros do cabildo. Na véspera do dia 8 de
setembro, sao oferecidos sacrificios de animais aos orixds e acendem-se velas diante do
altar catdlico. Lydia Cabrera escreve que “depois dessa vigilia noturna, todo mundo vai
assistir 2 missa na Igreja de Regla e as imagens que enfeitam o altar do cabildo vao, pela
manha cedinho em procissao, visitar a Virgen de Regla no interior da sua igreja. O cortejo €
recebido pelo pdroco, que o acompanha de volta a porta”. Até aqui, salvaram-se a aparéncia
catolica da festa. “Mas um conjunto de trés atabaques bata espera as quatro santas a saida e
¢ ao som de instrumentos musicais africanos e de cantos em lucumi que a procissao segue
sua marcha”. Como as pessoas que levam os andores marcam o ritmo da musica, as santas
imagens parecem desfilar dan¢ando pelas ruas do bairro, inclinando-se e levantando-se em
unissono com a multidao. “A procissédo vai até a praia, onde aqueles que tomam parte nessa
cerimOnia entregam-se a um ato de purificacao, bebendo trés goles dessa dgua salgada, e
com ela borrifam o rosto e os bragos. A procissao continua seu percurso, dancando ao som
dos batd, e vai visitar diversas autoridades civis, depois os mortos e 0s antepassados que
descansam no cemitério. Para diante de todas as casas, muito numerosas nesse bairro, onde
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ha um altar da Virgen de Regla. Esse passeio, que € uma danga ininterrupta, s6 acaba ao
anoitecer”.

OXUMARE (OSUMARE)
Osumaré na Africa

xumaré € a serpente-arco-iris; suas fungdes sdao multiplas. Diz-se que ele € um

servidor de Xango6 e que seu trabalho consiste em recolher a dgua caida sobre a

terra, durante a chuva, e leva-la de volta as nuvens, mas achamos nesta defini¢ao
um certo tom educativo e descritivo dos fenomenos da natureza para escolas primadrias
ocidentais. Oxumaré é a mobilidade e a atividade. Uma de suas obrigacoes € a de dirigir as
forcas que produzem o movimento. Ele é o senhor de tudo o que € alongado. O cordao
umbilical, que esta sob seu controle, € enterrado, geralmente com a placenta, sob uma
palmeira que se torna propriedade do recém-nascido, cuja saide dependerd da boa
conservacao dessa drvore. Ele € o simbolo da continuidade e da permanéncia e, algumas
vezes, € representado por uma serpente que se enrosca e morde a propria cauda. Enrola-se
em volta da terra para impedi-la de se desagregar. Se perdesse as forcas, isso seria o fim do
mundo. Eis ai uma excelente razao para nao se negligenciar as suas oferendas. Oxumaré €,
ao mesmo tempo, macho e fémea. Esta dupla natureza aparece nas cores vermelha e azul
que cercam o arco-iris. Ele representa também a riqueza, um dos beneficios mais apreciados
no mundo dos iorubds. Certas lendas de Ifa contam que ele era, outrora, um babalad “filho
do proprietdrio da estola de cores brilhantes”. Comecou a vida com um longo periodo de
mediocridade e mereceu, por essa razdo, o desprezo de seus contemporaneos. Sua chegada
final a gloria e ao poder € simbolizada pelo arco-iris, que, quando aparece, faz as pessoas
exclamarem: “Ora, ora, eis Oxumaré!” Isso mostra que ele € universalmente conhecido e,
como a presenca do arco-iris impede que a chuva caia, demonstra também a sua forca. Uma
outra lenda conta que este mesmo babalad Oxumaré vivia duramente explorado por Olofin,
o rei de Ifé, seu principal cliente. Consultava-lhe a sorte de quatro em quatro dias, mas o rei
remunerava seus servicos com extrema parcimonia € Oxumaré viva num estado de
semipentria. Felizmente para ele, foi chamado por Olokum, rainha de um reino vizinho,
cujo o filho sofria de um mal estranho: ndo conseguia se manter em suas proprias pernas,
tinha crises, nesses momentos, rolava sobre as cinzas ardentes do fogareiro. Oxumaré curou
a crianga e voltou a Ifé repleto de presentes, vestido com riquissima vestimenta do mais
belo azul. Olofin, espantado por este repentino esplendor e lastimando sua avareza passada,
rivalizou em generosidade com Olokum, dano também a Oxumaré presentes de valor e
oferecendo-lhe uma roupa de uma bela cor vermelha. Oxumaré ficou rico, respeitdvel e
respeitando, sem imaginar que tempos melhores ainda o esperavam. Olodumaré , o deus
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supremo, sofria da vista e mandou chamar Oxumaré; uma vez curado por seus cuidados
recusou-se se separar dele. Desde essa época, Oxumaré reside no céu e sé de tempos e
tempos tem autorizagdo de pisar na terra. Nessas ocasides, os seres humanos tornam-se
ricos e felizes. O lugar de origem desse Orixd, como Obaluaé e Nana Buruku, seria em
Mahi no ex-Daomé, onde ¢ chamado Dan. As contas azuis, segi para os iorubds, sdao af
chamada Danni (excremento de serpente) na lingua fon. Segundo a tradi¢do, essas contas
sao encontradas sob a terra, onde elas teriam sido evacuadas pelas serpentes; diz-se que elas
tém um valor igual ao préprio peso em ouro. Dan desempenha, entre os mahi e os fon, um
papel mais importante que Oxumaré para os iorubds, como divindade que traz a riqueza aos
homens. O Orixa da riqueza é chamado Aje Saluga na regiao de Ifé, onde se diz que chegou
entre os dezesseis companheiros de Odudua. Ele € simbolizado por uma grande concha. Os
oriki de Oxumaré sao bastante descritivos:

“Oxumare fica no céu

Controla a chuva que cai sobre a terra.

Chega a floresta e respira como o vento.

Pai venha até nos para que cresgamos e tenhamos longa vida”

Oxumaré no Novo Mundo

o Brasil, as pessoas dedicadas a Oxumaré usam colares de contas de vidro amarelas

e verdes; a terca-feira € o dia da semana consagrado a ele. Seus iniciados usam

braja, longos colares de buzios, enfiados de maneira a parecer escamas de serpente,
e trazem na mao um ebiri, espécie de vassoura feita com nervuras das folhas de palmeira.
Outras vezes seguram também uma serpente de ferro forjado. Durante suas dancas, seus
iads apontam alternadamente para o céu e para a terra. As pessoas gritam “Aoboboi!!!” para
sauda-lo. A Oxumaré sao feitas oferendas de patos e pratos de comida onde se misturam
feijao, milho e camardes cozidos no azeite-de-dendé. Na Bahia, Oxumaré € sincretizado
com Sdo Bartolomeu, festejam-no numa pequena cidade dos arredores que leva seu nome.
Seus fiéis ai se encontram, no dia 24 de agosto, a fim de se banharem numa cascata coberta
por uma neblina imida, onde o sol faz brilhar, permanentemente, o arco-iris de Oxumaré.

Arquétipo

xumaré € o arquétipo das pessoas que desejam ser ricas; das pessoas pacientes e
perseverantes nos seus empreendimentos e que nao medem sacrificios para atingir
seus objetivos. Suas tendéncias a duplicidade podem ser atribuidas a natureza
andrégina de seu deus. Com o sucesso tornam-se facilmente orgulhosas e pomposas e
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gostam de demonstrar sua grandeza recente. Nao deixam de possuir certa generosidade e
ndo se negam a estender a mao em socorro aquele que dela necessitam.

OBALUAE (OMOLU/XAPANA/OBALUAYE/SANPONNA)
Obaliiayé na Africa

baluayé (Rei Dono da Terra) ou Omolu (Filho do Senhor) sao os nomes geralmente

dados a Sanponnd, deus da varfola e das doengas contagiosas, cujo nome € perigoso

ser pronunciado. Melhor definindo, ele é aquele que pune os malfeitores e
insolentes enviando-lhes a variola. O culto a Obaluaé, assim como o de Nana Buruku, do
qual trataremos no proximo capitulo, parece fazer parte de sistemas religiosos pré-Odudua.
Nem um nem outro consta da lista dos companheiros de Odudua quando de sua chegada a
Ifé, mas algumas lendas de Ifd dizem que Obaluaé estava jd instalado em Oke Itase antes da
chegada de Orunmild, que fazia parte daquele grupo. A antiguidade dos cultos de Obaluaé e
Nana Buruku, freqilentemente confundidos em certas partes da Africa, é indicada por um
detalhe do ritual dos sacrificios de animais que lhe sdo feitos. Esse ritual é realizado sem o
emprego de instrumentos de ferro, indicando que essas duas divindades faziam parte de
uma civilizacdo anterior a Idade do Ferro e a chegada de Ogum (que veio com Odudua).
Algumas lendas falam de Obaluaé e Nana Buruku contra Ogum. Os primeiros recusam-se a
reconhecer a antiguidade do deus do ferro como sendo anterior a deles préprios e, em
conseqiiéncia, de servir-se do ferroem suas atividades. Essa disputa entre divindades
poderia ser interpretada como o choque de religides pertencentes a civilizagoes diferentes,
sucessivamente instaladas no mesmo lugar e datando de periodos respectivamente
anteriores e posteriores a Idade do Ferro. Poderia também ser consequéncia da diferenca de
origem de povos vindos, uns do leste, com Odudua, e outros do oeste, anteriores a esse
acontecimento. O lugar de origem de Obaluaé € incerto, mas ha grandes possibilidades de
que tenha sido em territrio tapa (ou nupé€). Se essa nao € sua origem, seria pelo menos um
ponto de divisdao de crenca. Frobenius escrevia que lhe fora dito em Ibadan que Xapana
tinha sido, antigamente, rei dos tapas. Uma outra lenda de Ifd confirma essa ultima
suposicdo: Obaluaé era origindrio de Empé (Tapd) e havia levado seus guerreiros em
expedicio aos quatro cantos da terra. Uma ferida feita por suas flechas tornava as pessoas
cegas, surdas ou mancas. Obaluaé-Xapana chegou assim no territério mahi no norte do
Daomé, batendo e dizimando seus inimigos, e pds-se a massacrar € a destruir tudo o que
encontrava a sua frente. Os mahis, porém, tendo consultado um babalad, aprenderam como
acalmar Xapana com oferendas de pipocas. Assim, tranquilizado pelas atencdes recebidas,
Xapana mandou-os um paldcio onde ele passaria a morar, ndo mais voltando ao pais Empé.
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O Mahi prosperou e tudo se acalmou. Apesar dessa escolha, Xapana continua a ser saudado
como:

“Kabiyesi Olutapa Lempé”
(Rei de Nupé em pais Empg)

O culto de Sapata, a versao fon de Xapana, teria seu lugar de difusdo na regido mahi, na
aldeia chamada Pingini Vedji, perto de Dassa Zumé, porém trazido pelos nagods. Essa
tradicdo € confirmada em Savalu, também na regiao mahi, onde Sapata Agbosu do bairro
Bla, chefe dos Sapata da regido, foi trazido, segundo dizem, ao templo de Ahosu Soha, o
fundador, ou, mais exatamente, o conquistador do lugar que foi o ponto terminal de seu
movimento migratério para o norte, migracio empreendida para se afastar das regioes
destruidas pelas campanhas dos reis de Abomey contra seu vizinhos do leste. Ahosu Soha,
durante seu percurso, encontrou em Damé, no rio Weme, os kadjanu, nagds origindrios da
regiao do Egbadd, que se dirigiam também para o norte e se juntaram a ele para
estabelecerem-se em Savalu com seu deus Agbosu. As origens nag6-iorubdas do vodum
Sapata sdo atestadas pelo fato de que, durante sua iniciacdo, os futuros sapatasi, pessoas
dedicadas a Sapata, sdo chamados anagonu (anago ou nagd) e que a lingua usada no ritual
de iniciacdo e nas oragdes € o ioruba primitivo, ainda falado diariamente pelos Ana.
Pesquisas feitas a respeito de Sapata-Ainon (Dono da Terra) entre os fon ajudam a
compreender as relacoes de “Sanponnd-Obaltayé” (Rei Dono da Terra) para os iorubds,
com Nana Buruku, considerada sua mae, no Brasil. Em Abomey, conta-se que Nand Bukuu
ou Buruku) era mae de um casal: Kohosu e sua mulher Nyohwe Ananu, que sido os pais de
todos os sapata, senhores de muitas doengas temiveis de que falamos em outro trabalho. O
culto de Sapata-Ainon, o Dono da Terra, conheceu em Abomey altos e baixos e tive
disputas com a dinastia dos aladahonu, reis do Daomé. Estes usavam alguns dos titulos
gloriosos de Sapata, tais como: Ainon (Senhor da Terra) ou Jehosu (Rei das Pérolas). Os
Sapatanon, chefes desse culto, foram varias vezes expulsos do reino de Abomey. Em Dassa
Zumé, nos foi contada uma histéria sobre a origem de Sapata-Sanponna: Um cagador
Molusi (iniciado de Omolu) viu passar no mato um antilope (agbanlin). Tentou mata-lo,
mas o animal levantou uma de suas patas dianteiras e anoiteceu em pleno dia. Pouco depois,
a claridade voltou e o cacador viu-se na presenca de um Aziza (Aroni em ioruba), que
declarou ter intencdo de dar-lhe um talisma poderoso para que ele colocasse sob um
monticulo de terra que deveria ser erguido defronte da sua casa. Deu-lhe também um apito,
com o qual poderia chamd-lo em caso de necessidade. Sete dias depois, uma epidemia de
variola comegou a assolar a regiao. O Molusi voltou a floresta e soprou o apito. Aziza
apareceu e disse-lhe que aquilo que lhe dera era o poder de Sapata e que era preciso
construir para ele um templo e todo mundo deveria, doravante, obedecer ao Molusi. Foi
assim que Sapata instalou-se em Pingini Vedji. As proibi¢oes em relagdo a Sapata sdao o
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agbalin, a galinha-d’ angola (sonu), um peixe chamado sosogulo, cujas espinhas sao
atravessadas, e o carneiro. As oferendas indicadas sdo os cabritos, galos, feijao e inhame.
Mas, voltando ao culto de Xapana-Obaluaé, haveria, segundo Frobenius, dois Xapana: o
que ja foi referido, de origem tapd, que ele chama de Sanponna-Airo, e o outro, que teria
ido a Oy6, vindo do Daomé, que ele chama de Sanponnd-Boku, aproximando-o assim de
Nana Buruku; o que testemunharia os lagcos existentes entre Obaluaé e Nana Buruku. Existe
uma confusdao muito grande a respeito de Sanponnd Obaluayé, Omolu e Molu, que se
misturam em alguns lugares e, em outros, sdo deuses distintos. O que dificulta o problema
vem do fato de que Nana Buruku é igualmente confundida com eles. Para ndo tornar muito
extenso este texto, damos em notas algumas dessas variacoes. De sua leitura conclui-se que:
ou assistimos na Africa a um sincretismo entre duas divindades vindas uma do leste,
Sanponnd-Obaltayé (Nand-Buruku), e outra do oeste, Omolu-Molu (Nand-Brukung), que se
juntaram e tomaram o cardter Unico de Kéto; ou entdo, tratar-se-ia de uma divindade tnica,
trazida por migracoes leste-oeste, como as dos Ga, que foram de Benim para regiao de
Accra, durante o reino de Udagbede, no fim do século XII e levada depois para seu lugar de
origem, com um novo nome que, no inicio, era apenas um epiteto. Retornaremos a esse
assunto no proximo capitulo. Eis alguns oriki de Xapana, sob o nome de Omolu, recolhidos
em Kéto e Abeokuta:

“Meu pay, filho de Savé Opara.

Meu pai que danga sobre o dinheiro.

Ele dorme sobre o dinheiro e mede suas pérolas em caldeirdes.
Cacador negro que cobre o corpo com palha da costa,

Nao encontrei outros orixds que facam, com ele,

uma roupa de pele adornada com pequenas cabagas.

Nao queremos falar (mal) de alguém que mata e come gente.
Veremos voltar, na estrada do campo, o caddver inchado
daqueles que insultam Omulu.

Ninguém deve sair sozinho ao meio-dia”.

Essa ultima saudacdo € uma alusdao ao nome de Olodé, proprietdrio do exterior (o que esta

fora das casas), dando a Omolu e a sua presenca habitual nas ruas, em horas de sol intenso,
ao meio-dia e o perigo que podem correr as pessoas desprovidas de talismas protetores.
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Cerimonias para Obaluaé

ma parte das cerimdnias para Obaluaé, em Ifanhim, passa-se no mercado. Isso se

justifica pela presenca, neste local, de um de seus templos, que tem a mesma forma

das barracas do mercado, isto €: quatro pilastras e um simples telhado, onde o lugar
consagrado ao deus € coberto por uma grande panela de barro emborcada. Nos dias de festa,
depois de passarem pelo riacho sagrado, os fiéis chegam cedo pela manha e em grupo,
vindos do templo principal. O axé de Obaluaé € trazido por uma mulher em transe que
caminha com passos incertos, seguida por aquelas que levam as gamelas com alimentos.
Um elégiin possuido pelo deus a acompanha. Seu corpo foi todo salpicado, dos pés a
cabeca, com pé vermelho, osun. Ele estd envolto num grande pano vermelho, bordado de
buzios, que cobre sua cabeca e esconde metade do seu rosto. O cortejo se dirige ao pequeno
templo do mercado e coloca, ao lado da panela de barro, duas lancas de madeira esculpida e
colorida, os oko de Obaluaé. O elégun danca por um instante ao som de um conjunto de trés
atabaques, diante dos seus fiéis que se prostram com a cabeca no chdo. Os iniciados t€m
toda a cabeca recém-raspada, exceto um pequeno tufo na frente. Realiza-se, em seguida,
uma refeicdo comum e, no fim do dia, forma-se novamente o cortejo, voltando ao templo
principal, longe dos olhares indiscretos dos nao iniciados. Durante o periodo de iniciagdo,
os novos seguidores de Obaluaé sdao pintados com pontos e riscos brancos nos sete
primeiros dias, como durante a iniciacdao dos elégin de Xangd, descrita no inicio desse
trabalho. E interessante constatar que esse costume continua a ser fielmente observado no
Novo Mundo. Tivemos oportunidade de assistir a belissimas ceriménias num lugar
chamado Isaba, no Holi do ex- Daomé, em 1953, uma época em que o modo de vista nessa
regidao estava ainda preservado dos “beneficios” das civilizagdes estrangeiras. Foi pouco
antes de ser aberta a estrada Pobé-Kéto nessa regido pantanosa, onde até entao nenhum leito
de estrada carrocavel havia resistido as estacdes chuvosas. Essas festas realizavam-se em
um templo de Xapana, que tinham o nome de um rio, Idi. Esse rio corria perto desse local,
na regidao ahori, do lado nigeriano da fronteira. O templo consistia em um grande cercado
rustico, feito de estacas fincadas no chdo, delimitando, em plena floresta, o espago
consagrado ao deus da variola. No centro, encontrava-se um monticulo de terra, sobre o
qual havia uma panela de barro (ajere), cujo fundo, cheio de orificios, lembra as cicatrizes
deixadas pela variola, simbolizando a acdo do Rei Dono da Terra contra os malfeitores e os
insolentes. Duas cabanas de estilo holi estavam situadas uma defronte a outra nas duas
extremidades. Eram choupanas concebidas para o clima dessa regiao com paredes de
bambu e telhados de palha. Além delas, havia um grande abrigo, sem paredes nem cercas,
que servia como local de reunido, cozinha, abrigo contra as intempéries ou dormitério para
as pessoas que vinham tomar parte na festa. Voltando a cerimdnia, ela tinha por objetivo
mostrar as primeiras dancas dos iniciados em publico. Na noite da véspera, houve um aisun
(ndo dormir). Por volta das oito horas da noite, os participantes do culto de Obaluaé
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estavam reunidos no grande abrigo, sentados sobre esteiras. Os iniciados estavam deitados
no chdo, com a cabecga raspada, ar ausente, vestido com um pano bordado de buzios e
amarrado no ombro esquerdo. Tinham intimeras pulseiras, feitas de buzios, amarrados ao
redor dos pulsos e dos tornozelos, e traziam a tiracolo longos colares feitos de buzios de
maneira a imitar escamas de cobra, semelhantes aos ja mencionados a Oxumaré, chamados
braja no Brasil. Tinham o rosto, as maos e os pés abundantemente salpicados de p6 vegetal
vermelho, osun. Os atabaques batiam de vez em quando um ritmo vivo e intermitente que
animava alguns dos assistentes a dancarem por alguns instantes. Pequenas lamparinas a
azeite-de-dendé (fitila) iluminavam suavemente a assembléia. A meia-noite, trouxeram uma
taca de barro contendo azeite-de-dendé, na borda da qual colocaram mechas de algodao e
acenderam-nas enquanto as lamparinas eram apagadas. Toda a assembléia sentou-se em
redor e um dos responsaveis pelo culto pos-se a lancar substancias e folhas sobre as chamas,
pronunciando palavras constrangedoras. Suas mados passavam e repassavam por cima do
fogo, que ora brilhava com muito clardo e crepitava queimando aquelas substancias, ora
vacilava, parecendo extinguir-se, mas reavivava-se com novas doses produtos e folhas. A
assisténcia seguia atentamente todas essas operagdes. Entretanto, a chama terminou por
apagar-se. A escuriddo foi total e os assistentes soltam um grito prolongado. Quando as
lamparinas foram novamente acesas, a taca nao estava mais 1. Todo mundo retomou um ar
alegre e aliviado. A cinza, resultante desse trabalho, ia ser misturada as beberagens e aos
banhos rituais dados aos iniciados. Houve uma refeicio acompanhada de bebedeira e as
coisas acalmaram-se um pouco. No dia seguinte pela manha, os iniciados fizeram a
tradicional descia ao riacho para as ablugdes e, no comeco da tarde, realizaram-se as
primeiras dancas em publico. Suas evolugoes eram acompanhadas pelas dos seus
iniciadores e de diversos sacerdotes de Obaluaé, vindos dos templos das aldeias vizinhas.
Os transes manifestavam-se com grandes gestos de bracos, inclinacdes de corpos para
frente e para trds e com uma tal violéncia, que os elégun pareciam estar a ponto de
perderem o equilibrio. Os assistentes vinham logo amparar e abragar seus corpos agitados.
Logo os transes acalmaram-se e foram todos se inclinar diante do monticulo de terra
coberto pelo ajere, e puseram-se novamente a dancar. Podia-se observar o ar trocista e
desligado dos mais velhos, em contraste da expressao concentrada e tensa dos iniciados.
Esses tinham uma vassoura nas maos, chamada a Africa ilewo e no Brasil “xaxara de
Obaluaé”, simbolo da propagacao e da cura das doencgas.

Obaluaé no Novo Mundo

o Brasil e em Cuba, como na Africa, Xapana € prudentemente chamado Obaluaé ou
Omolu. E sincretizado com Sao Roque, na Bahia e em Cuba, e com Sao Sebastiao
no Recife e no Rio de Janeiro. As pessoas que lhe sao consagradas usam dois tipos
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de colares: o lagidiba, feito de pequeninos discos pretos enfiados, ou colar de contas
marrons com listas pretas. Quando o deus se manifesta sobre um de seus iniciados, ele é
acolhido pelo grito “Atoté!™ Seus 1ads dangam inteiramente revestidos de palha da costa. A
cabeca também € coberta por um capuz da mesma palha, cujas franjas recobrem seu rosto.
Em conjunto, parecem pequenos montes de palha, em cuja parte inferior aparecem pernas
cobertas por calcas de renda e, na altura da cintura, maos brandindo um xaxara, espécie de
vassoura feita de nervuras de folhas de palmeira, decorada com buzios, contas e pequenas
cabacas que se supdem conter remédios. Dancam curvados para frente, como que
atormentados por dores, e imitam sofrimento, as coceiras e os tremores de febre. A
orquestra toca para Obaluaé um ritmo particular chamado opanije, significando em ioruba
“ele mata qualquer um e o come”, expressdao que encontramos, anteriormente, nas
saudacdes que lhe sdo dirigidas na Africa. A festa anual de oferendas de comidas chama-se
“Olubajé”, no decorrer da qual lhe sdao apresentados pratos de aberem, milho cozido
enrolado em folhas de bananeira, carne de bode, galos e pipocas. Segunda-feira € o dia da
semana que lhe é consagrado. Neste dia, o chao do adro da Igreja de Sao Lazaro, na Bahia,
€ coberto de pipocas que as pessoas passam em seus proprios corpos para se preservarem de
possiveis doencas contagiosas, associando, assim, numa mesma manifestacio, a sua fé a
forca do deus africano e do santo catélico. As proibi¢des alimentares das pessoas dedicadas
a Obaluaé sio, como na Africa, carne de carneiro, peixe de dgua doce de pele lisa,
caranguejos, banana-prata, jacas, meldes, abdboras e frutos de plantas trepadeiras. Diz que é
filho de Nana Buruku e origindrio, como ela e Oxumaré, do pais Mahi. Os pejis dessas trés
divindades sdo, por esse motivo, reunidos numa mesma cabana, separa das dos outros
Orixas.

Arquétipo

arquétipo de Obaluaé € o das pessoas com tendéncias masoquistas, que gostam de

exibir seus sofrimentos e as tristezas das quais tiram uma satisfacdo intima. Pessoas

que sdo incapazes de se sentirem quando a vida lhes corre tranqiiila. Podem atingir
situacdes materiais invejdveis e rejeitar, um belo dia, todas essas vantagens por causa de
certos escripulos imagindrios. Pessoas que em certos casos sentem-se capazes de se
consagrar ao bem-estar dos outros, fazendo completa abstracao de seus proprios interesses e
necessidades vitais.
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NANA BURUKU (NANA BURUKU/NANA BUKUU/NANA BRUKUNG)

Nand Buruku na Africa

and Buruku ou Nana Bukuku ou Nand Brukung € uma divindade muito antiga. A

drea que abrange o seu culto é muito vasta e parece estender-se de leste, além do

Niger, pelo menos até a regido tapa, a oeste, além do volta, nas regides dos guang,
ao nordeste dos asbanti. No entanto, se o culto de Nana Buruku confunde-se no leste com o
de Xapana Obaluaé-Omolu, dele se afasta completamente no oeste, onde seu nome se
pronuncia Nand Brukung ou simplesmente Brukung. Parece que, segundo as informacoes
publicadas em notas recolhidas em Oyd, Abeohutd, Kéto, Ifanhim, Saketé e Porto Novo, o
Lugar de Procedéncia, nessas regides, sejam Savé. No entanto, este é na realidade o local de
disseminacio desse culto e ndo seu lugar de origem. Em Savé e nas regioes mais a oeste nao
houve essa confusao. Encontramos ai o culto de Nand Bukii, mas também o de vdrias
outras Nanas, ali chamadas Nené, uma das quais seria de origem bariba. Isso lembra que a
antiga dinastia origindria de um filho de Odudua, fundador de Savé, mais tarde abandonou o
trono (para voltar para Ipetumodu, perto de Ifé) e deu lugar a uma nova dinastia vinda de
territério bariba. Por outro lado, € preciso ressaltar que Nand ¢ um termo de deferéncia
empregado na regido de Ashanti para as pessoas idosas e respeitdveis e que esse mesmo
termo significa “mae” para os fon, os ewe e os guang da atual Gana. Todas as pesquisas
feitas a respeito de Nana Buruku em Dassa Zumé, Abomey, Dumé, Tchetti, Bobé, Lugba,
Banté, Djagbala, Kpesi e Atakpamé indicam Siadé ou Schiari, na regido do Adelé do atual
Gana e perto da fronteira do Togo, como destino de peregrinacdo e ndo como lugar de
origem. E dificil saber, no estado atual das pesquisas, quais sdo os lacos existentes entre
todas as divindades cujo nome € precedido de Nana ou Nené. Elas sao chamadas de Inie e
parecem todas desempenhar um papel de deus supremo. Em todos esses templos hd um
assento sagrado salpicado de vermelho, em forma de trono ashanti, reservado a sacerdotisa
de Inie, no qual s6 ela pode tocar. Todos os iniciados ligados ao templo t€ém grandes
bengalas salpicadas de p6 vermelho e, em torno do pescoco, usam cordinhas trancadas
sustentando uma conta achatada de cor verde. O ponto extremo a oeste, até onde nos foi
possivel fazer pesquisas, foi Atakpamé, no Togo, onde hd um templo importante de Nana
Buruku. Ali vivem os and, origindrios de Ifé que teriam deixado, talvez, antes da chegada
de Odudua. Os estudos realizados nao chegaram a uma conclusao: se eles teriam habitado a
regiao de Adeté, antes de se fixarem em Atakpamé, esbo¢cando um movimento de retorno
para o leste, ou entdo se os and, segundo outra hipétese, teriam lutado entre si, por ocasiao
de sua chegada em Atakpamé. Um velho cacador os teria abandonado, indo refugiar-se em
Odum (Odémi), perto de Schiari, sede da divindade Buku ou Brukung. “Ela esta 1a” diz-se
em Atakpamé, “dela, aqui, sO ha representagdes”. De Atakpamé, como de Kpesi, Tchetti,

Pdaginal8l



Os Orixds

Pierre Verger

Dassa Zumé, Savé, Abomey e, provavelmente, Abeokutd, as pessoas cosagradas a Nana
Buruku vao fazer peregrinacio em Schiari, no Adélé. Em Atakpamé forneceram-nos
pormenores a respeito dessas peregrinagoes: “Realizam-se de trés em trés anos e € preciso
fazer trés peregrinacOes sucessivas. Depois disso, suas familias, devendo abster-se de ter
relacdes sexuais. Durante esse periodo, devem suportar certas provocacdes para demonstrar
que sdo dignos de participar da viagem para o Adelé. A peregrinacdo é dirigida pelo
Olibukuu, sacerdote da Bukuu. As familias acompanham os que partem até a aldeia de
Olibissd, vizinha de Atakpamé, onde se despedem. E também ali que as familias vém
esperar a volta dos peregrinos, trés meses mais tarde. Eles partem munidos de grandes
bastoes, de cerca de dois metros de comprimento, e se um dos peregrinos morrer no
caminho, o Olibukuu, ao voltar, devolve o bastao a familia do finado sem nada dizer. Seu
desaparecimento € considerado um castigo aplicado pela divindade, e ndo se pode realizar
cerimonia alguma pelo repouso de sua alma. Ao voltar, cada peregrino deverd ser
acompanhado por uma crianca. Que desempenhard, em seu lugar, as atividades que lhe sdo
proibidas até o fim de sua iniciagdo, por um periodo de seis anos e trés meses, isto &, isto €,
entre a partida da primeira peregrinacao e a volta da terceira. SO algumas familias tém o
direito de participar do culto: od Koko Gberi, os Koko Sale, os Lema, os Lama, Os Modji
que vivem em Atakpamé, Tchetti, Kpesi e Savalu”. Sobre Schiari ou Schiadé, a menos que
seja Siaré ou Siadé, temos informacgdes datadas de 1896, quando o Tenente Conde Zeck,
chefe do posto de Krete-Kratchi e futuro governador do Togo alemdo, dirigiu um
“comando” contra os habitntes de Schiari e deu a conhecer em seu relatorio que “Siadé (ou
Siar€) era antes a capital do pais Atyuti (Adjuti) e a sede do idolo Buruku, conhecido em
regioes mais longinquas por causa de seu poder. Por essa razao, a regidao se chama também,
em Tschi, Buruku obose, isto €, a regiao de Buruku. Para se ter uma idéia do poder que teria
esse idolo, € significativo que os reis do Dagomba, do Ashanti, de Gonya, de Tschautcho
procurassem, sobretudo em periodos de guerras, obter a protecao do idolo por meio de
presentes e de embaixadas. O feiticeiro era o rei da regido e opunha ao governo alemdo uma
resisténcia pacifica... Tive que marchar contra o chefe de Siadé. Ele se sentia em seguranca
na sua residéncia pelo fato de ser ela cercada, por todos os lados, de altas montanhas
dificeis de serem transpostas. Um s6 caminho era praticavel para uma tropa importante:
passava por Odomi, de onde o chefe podia ser prevenido a tempo a tempo, se uma agao
fosse empreendida contra ele. Em 4 de outubro de 1896, conseguiu-se prende-lo através de
uma incursao. Escolhi, partindo de Bismarckburg, outro itinerdrio que sé era utilizado por
comerciantes de borracha extraida nas florestas da regido, passando por Digpelleu, Tshoye,
Aibahomi e uma montanha extraordinariamente escarpada. Assim chegamos a Siadé, sem
que o chefe tivesse sido prevenido de nossa vinda. Ele estava vestido com uma pele de
leopardo, sentado em uma cadeira defronte da casa.Foi preso e amarrado. Em sua casa
encontravam-se duas imagens de idolos feitas em uma barra de ferro afiadas, arrematadas
por um cabo em forma de péra, em material desconhecido. Essas espécies de bengala eram
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fincadas no chdao no momento dos sacrificios, das festas, etc. Varios outros objetos € uma
bengala de madeira comum em cuja extremidade superior foram conservado pequenos
pedacos de galhos, tendo também um acabamento em forma de péra, como nas imagens dos
idolos, porém cobertos de sangue e de penas de galos que sdo, com toda a certeza, vestigios
de sacrificios. De um trabalho sobre o Adjati, datado de 1934, redigido por J.C. Guinness
extraimos algumas informacGes sobre as origens de Brukung que, embora discutivel,
apresentam o interesse de terem sido recolhidas na regido do Adélé, de um informante do
Kotokoli, regido vizinha. No trabalho citado, ha a curiosa indicacio de que na fronteira dos
paises Haussa e Zaberima (Djerma) ha um rio chamado Kwara (Niger) que deu seu nome a
uma cidade situada as suas margens. Em uma gruta, no fundo do rio, vivia outrora um
grande idolo chamado Brukung e com ele viviam sua mulher, seu filho e um homem
chamado Langa, que era o criado de Brukung. Viviam todos juntos na gruta. Na cidade de
Kwara vivia um homem chamado Kondo, um homem bom que era conhecido, mesmo nos
locais mais distantes, pelo nome de Kondo Kwara. Tinha o costume de todos os dias
colocar oferendas de galos e de pito (beberagem) e algumas vezes um carneiro nas margens
do rio Longo vinha pegd-los e os levava para a gruta debaixo ddgua. Um dia, porém, um
grupo de pescadores haussa veio da Nigéria para pescar no rio Kwara. Roubaram as
oferendas ¢ Kondo ficou tdao contrariado que foi para Gbafolo, na regidao Kotokoli, e
instalou-se com sua familia em Dikpileu, a seis ou sete milhas dali. Brukung, por sua vez,
foi viver em uma gruta na floresta proxima de Dikpileu. Kondo soube disso e recomecou a
colocar suas oferendas. Longa reapareceu também, trazendo assentos que fizera na gruta de
Kwara. Mais tarde Kondo reencontrou Brukung. Porém, pouco tempo depois, uma invasao
ashanti obrigou Brukung e os seus a refugiarem-se em Shiari. E interessante constatar que
uma lenda recolhida no extremo oeste da drea de difusao do culto de Nana Buruku faca
alus@o a outra situada no extremo leste dessa mesma drea, falando de Kwara, que € o nome
utilizado para designar o Estado, na Nigéria, onde vivem os tapa. Deve-se ver nessa lenda
uma transposi¢do de antigos fatos histéricos e alusdes as migracoes leste-oeste, de que
falamos no capitulo precedente. Nele evocdvamos a migracdo Ga que foi Benim para
Accra, no reinado de Udagbede no fim do século XIII, com posterior retorno para o leste
provocado pelas guerras do ashanti, Daryll Forde escreve a esse respeito que a regiao entre
o Weme e o Mono foi ocupada por um refluxo de iorubds estabelecidos perto de Mono,
especialmente nas proximidades de Kpesi. A fundacdao de Kpesi parece ter sido muito
antiga, enquanto a das aldeias ao norte de Savalu, fundadas pelos emigrantes que voltavam
para o oeste, data do fim do século XVIII, depois que desapareceu a pressao exercida pelos
ashanti. Em toda a regido dos Itcha de Dassa Zumé e seguindo para o oeste, voltando a
fonte que seria Schiari, encontra-se, nos templos de Nand Brukung, o mesmo objeto
enigmdtico descrito pelo Tenente Conde Zeck, esse cabo em forma de Péra, feito com
material ndo identificado, cujo simbolismo nos escapa. Lembremos que nas regioes do oeste
esse culto € completamente diferente do de Sapata-Xapana-Obaluaé-Omolu, enquanto no
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leste em nenhum templo encontra-se esse estranho cabo em forma de péra e que o culto de
Nand Brukung, muitas vezes, € confundido com o de Xapana-Obaluaé-Omolu. Somos, pois,
levados a pensar que poderia haver duas divindades cujos nomes se assemelhassem e cujos
cultos, porém diferissem sensivelmente. Uma dentre elas teria permanecido independente
no oeste, enquanto a outra teria sido incorporada a um culto local.

Cerimonias para Nana Buruku

populaciao de Tchetti faz parte dos grupos emigrantes de Ifé, em uma época que

antecedeu a chagada de Odudua e que hoje ndo mais fazem parte de um reino

propriamente dito. “Eles se comportam, escreve J. [gué, como populagdes asiladas
e apresentam uma estrutura social pouco desenvolvida, limitada unicamente ao poder
aldedo. Mas, na auséncia de Estado, o impacto das religioes tradicionais ¢ muito forte na
sociedade e sdo precisamente os chefes religiosos que garantem a coesao social”. Tivemos
oportunidade de assistir, em Tchetti, as dancas em honra de Nana Brukung. Na noite
anterior, realizou-se a vigilia. O quadro era impressionante. Algumas pedras grandes,
amontoadas no flanco da colina, avancavam sobre a aldeia. Distinguiam-se, ainda
confusamente, os tons avermelhados dos telhados de palha e da vegetacdao amarelada pela
seca. Anoitecendo, ndo se distinguia mais que a primeira fila dos espectadores, levemente
iluminados pela luz de lampido e pelas chamas ondulantes de uma fogueira. As pessoas
reunidas bebiam muito seketé, cerveja de milho, e sapalo, cerveja de milho miido. Houve
dancas de cardter profano em que os dangarinos executavam alguns passos rdpidos e batiam
os pés, com o corpo inclinado pra frente e os cotovelos jogados bem para trds, em
movimentos vivos e enérgicos. Os cantos tinham um curioso aspecto de uivos em que as
inflexdes das vozes subiam e desciam uma oitava em tempos alternados. Um agogd
destacava o ritmo, baseado em uma alternincia de duas pancadas fortes, seguidas de duas
outras mais fracas. As dancas para Nana Brukung realizaram-se no dia seguinte, ao redor de
uma drvore (odan), um ficus que permaneceu verde, produzindo uma sombra fresca no
meio da aridez geral da paisagem. Os dancarinos, de idade avancada, faziam evolugoes ao
som de tambores apinti e de sinos de percussdo. Tinham a cabeca raspada e, em volta dela,
um circulo foi desenhado com astin. Manchas brancas foram feitas com efun (giz) sobre a
testa e as témporas. Estavam vestidos com uns panos, presos acima do peito ou enrolados a
cintura, deixando os ombros descobertos. Seus bracos e pescoco estavam ornados com
pulseiras e colares. Todos eles traziam na mao um cajado salpicado de vermelho, no alto do
qual fora conservado um pedaco de galho, como os descritos pelo Tenente Conde Zeck em
seu relatério sobre Schiari. A danca consistia num lento desfile dos iniciados de Nana
Brukung e parecia rememorar a peregrinagdo por eles realizada no passado. lam apoiados
em seus batdes, andando um pouco de lado, com passos lentos e circunspectos. Os pés
tocavam o chdo com precaucdo, suas atitudes imitavam a fadiga de uma longa viagem
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através das planicies queimadas pelo sol e os canteiros escarpados das montanhas, a volta
de Schiari. Os cantos, cujas letras sao em iorubd arcaico (and), parecem ser alusoes a essa
provacao:

“Arua nona ko jina, a sin wa nona ko jina”
(Enganaram-me dizendo que nao longe, acompanhem-me, nao € longe)

Elas param, vez por outra, inclinando-se para frente para saudar e depois arqueiam o corpo
para tras. Neste momento, os que assistem a danca vém sustenta-los para evitar que caiam.
Em seguida, dancam com precaucio, a pequenos passos, inclinando-se para a esquerda e
para a direita:

“Oke wa ko rigun, Oke wa yo

Botolé mofo, o ka jodun

Onilé wa nilé, Alejo wa berena

Binie fun mi mo gba, binie tan mi o nko bere”

(Para o alto ndao podemos subir, do alto escorregamos

De volta para casa, nao falar (do que se viu). Vamos celebrar a festa do ano
O proprietdrio da casa estd na casa, o estranho pede caminho

Se Inie me da, eu tomo. Se Inie recusa, eu nao pe¢o)

Algumas vezes os tambores param e iniciados interrompem também a danca. Fazem uma
roda, virada para o centro, e entre as maos fechadas, uma sobre a outra, estreitam seu
cajado, num gesto semelhante ao dos iniciados de Nana Brukung no Brasil. Constatamos
que os oriki para Nana Brukung, colhidos em Kéto e Abeokutd, cidades situadas na regido
leste, descrevem bem as suas diversas caracteristicas definidas para esse culto na regido
oeste.

“Proprietaria de um cajado

Salpicada de vermelho, sua roupa parece coberta de sangue
Orixa que obriga os fon a falar nago

Minha mae era inicialmente da regiao bariba

Agua parada que mata de repente

Ela mata uma cabra sem utilizar a faca”
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Nana Brukung no Novo Mundo

ana Brukung € conhecida no Novo Mundo, tanto no Brasil como em cuba, como a

mie de Obaluaé-Xapani. E sincretizada com Santana no Brasil e com Nossa

Senhora do Carmo ou Santa Teresa em Cuba. Os colares de contas de vidro, usados
por aqueles que sdo consagrados. Sdo na cor branca com lista azuis. Segundo uns, o seu dia
¢ a segunda-feira, justamente com seu filho Obaluaé; segundo outros, € o sdbado, ao lado
das outras divindades das dguas. Seus adeptos dancam com a dignidade que convém a uma
senhora idosa e respeitdvel. Seus movimentos lembram uma andar lento e penoso, apoiado
num bastao imagindrio que os dangarinos, curvados para a frente, parecem puxar para si.
Em certos momentos, viram-se para o centro da roda e colocam seus punhos fechados, um
sobre o outro, parecendo segurar um bastdo, num gesto semelhante ao que vimos em
Tchetti, na Africa. Quando Nana Brukung se manifesta numa de suas iniciadas é saudada
pelos gritos de “Saluba!” Fazem-lhe sacrificios de cabra e galinhas-d“angola, sem utilizar
facas, e oferecem-lhe pratos preparados com quiabos, sem azeite, mas bem temperados. E
considerado a mais antiga das divindades das dgua, ndo das ondas turbulentas do mar, como
Iemanjd, ou das dguas calmas dos rios, dominio de Oxum, mas das Aguas paradas dos lagos
e lamacentas dos pantanos. Estas lembram as dguas primordiais que Odudua ou Oranmiyan
(segundo a tradi¢@o de Ifé ou e Oyo) encontrou no mundo quando criou a terra. Um mito
sugere a existéncia de uma civilizagao onde Nana Brukung (confundida com Yemowo, a
mulher de Orisanld-Oba-Igb) estaria presente antes da chegada de Odiidua, com Ogiin no
seu séquito, impondo a nova civilizagio do ferro hipétese ja sugerida no capitulo
precedente.

Arquétipo

ana Brukung é o arquétipo das pessoas que agem com calma, benevoléncia,

dignidade e gentileza. Das pessoas lentas no cumprimento de seus trabalhos e que

julgaram ter a eternidade a sua frente para acabar seus afazeres. Elas gostam das
criancas e educam-nas, talvez, com excesso de docura e mansidao, pois tém tendéncia a se
comportarem com a indulgéncia das avos. Agem com seguranga e majestade. Suas reagoes
bem-equilibradas e a pertinéncia de suas decisdes mantém-nas sempre no caminho da
sabedoria e da justica.

Pdginal86



Os Orixds

Pierre Verger

XANGO (SANGO)
Sango na Africa

angd, como todos os outros imole (Orixds e ebora), pode ser descrito sob dois

aspectos: historico e divino. Como personagem histérico, Xangd teria sido o

terceiro “Aldafin Oy6” (Rei de Oyo), filho de Oranian e Torosi, a filha de Elempé,
rei dos tapds, aquele que havia firmado uma aliangca com Oranian. Xang0 cresceu no pais de
sua mae, indo instalar-se, mais tarde, em Koso (Kosso), onde os habitantes nao o aceitam
por causa de seu cardter violento e imperioso; mas ele conseguiu, finalmente, impor-se pela
forca. Em seguida, acompanhado pelo seu povo, dirigiu-se para Oyo, onde estabeleceu um
bairro que recebeu o nome de Kossd. Conservou, assim, seu titulo de Oba Koso, que, com o
passar do tempo, veio a fazer parte de seus oriki. Dadd-Ajakd, filho mais velho de Oranian,
irmdo consanguineo de Xangd, reinava entdo em Oy6. Dadd € o nome dado pelos iorubas as
criancas cujos cabelos crescem em tufos que se frisam separadamente. Ele amava as
criangas, a beleza das artes; de cardter calmo e pacifico e ndo tinha a energia que se exigia
de um verdadeiro chefe dessa época. Xangd o destronou e Dadd-Ajakd exilou-se em
Igboho, durante sete anos de reinado de seu meio-irmao. Teve que se contentar, entdo, em
usar uma coroa feita de buzios, chamada adé de baayani. Depois que Xangd deixou Oyé,
Dadé-Ajaka voltou a reinar. Em contraste com a primeira vez, ele se mostrou agora valente
guerreiro, voltou-se contra os parentes da familia materna de Xangd, atacando os tapds.
Frobenius pensava que houvesse dois Xangds de origens diferentes: o mais velho seria
Sang6-Téapa de origem nupé (um outro nome que designa os tapas), tendo o carneiro como
simbolo, 0 mais novo seria Sang6-Mési, de origem borgu (bariba), representado por um
guerreiro montado a cavalo. Porém, parece que Frobenius interpretou mal o que poderia lhe
ter sido dito, pois, se seu Sang6-Tdpa corresponde a Xango, terceiro Aldafin Oyo, nascido
em territério tapa, Sang6-Mési pertencia a uma época posterior ao seu reino. O que poderia
ter provocado o erro de Frobenius €, de um lado, o fato de que existiam os Oyo Mési, os
sete conselheiros principais de Aldafin Oyo (fazedores de reis), e, por outro lado, o povo de
Oy6 tornou-se famoso por sua cavalaria, organizada quatro reinos depois de Ajakd, na
época do Aldafin Onigbogi, o que ndo, impediu, entretanto, que suas tropas fossem batidas
pelos tapas, com os quais as relacdes estavam tensas desde a morte de Xangd. Aldafin
Onigbogi teve que fugir para Gberé€, em territorio bariba, onde ficou em exilio, como, alias
seu sucessor. Mais tarde, quatro outros Aldafin sucessivos viveram em Igboho, perto do
territorio bariba. Esses acontecimentos histéricos, posteriores ao reinado de Xango,
puderam fazer crer na existéncia de um Sang6-Mési-Bariba, quando, na realidade, tratava
de trés sucessores em exilio. Xango, no seu aspecto divino, permanece filho de Oranian,
divinizado, porém, tendo Yamase como mae e trés divindades como esposas: Oid, Oxum e
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Oba. Xango € viril e atrevido, violento e justiceiro; castiga os mentirosos, os ladrdes e os
malfeitosos. Por esse motivo, a morte pelo raio € considerada infamante. Da mesma forma
uma casa atingida pelo raio é uma casa marcada pela célera de Xango. O proprietario deve
pagar pesadas multas aos sacerdotes do Orixd que vem procurar nos escombros os edun ara
(pedras de raio) langados por Xangd e profundamente enterrados no local onde o solo foi
atingido. Esses edun ard (na realidade, machados neoliticos) sao colocados sobre um pilao
de madeira esculpida (odd), consagrado a Xango. Tais pedras sao consideradas emanagdes
de Xang0 e contém o seu asé, o seu poder. O sangue dos animais sacrificados € derramado,
em parte, sobre suas pedras de raio para manter-lhes a forca e o poder. O carneiro, cuja
chifrada tem a rapidez do raio; € o animal cujo sacrificio mais lhe convém. Fazem-lhe
também oferendas de amald, iguaria preparada com farinha de inhame regada com um
molho feito com quiabos. E, no entanto, formalmente proibido oferecer-lhe feijoes brancos
de espécie sesé. Todas as pessoas que lhe sdo consagradas estdo sujeitas & mesma proibicao.
O simbolo de Xangd é o machado de duas laminas estilizado, osé (0xé), que seus elégun
trazem nas maos quando em transe. Lembra o simbolo de Zeus em Creta. Esse oxé parece
ser a estilizacdo de um personagem carregando o fogo sobre a cabeca; este fogo €, ao
mesmo tempo, o duplo machado e lembra, de certa forma, a ceriménia chamada ajere, na
qual os iniciados de Xangd devem carregar na cabeca uma jarra cheia de furos, dentro da
qual queima um fogo vivo. Eles ndao se sentem incomodados por este fardo ardente,
demonstrando, através desta prova, que o transe ndao € simulado. Os iniciados passam, em
seguida, por uma outra prova, chamada akara, durante qual engolem mechas de algodao
embebidas em azeite-de-dendé em combustio. E uma referéncia a lenda, segundo a qual
Xango tinha o poder de escarrar fogo gracas a um talisma que ele mandara Oid-lansa buscar
no territério bariba. Os adeptos de Xangd seguram nas maos um instrumento musical
utilizado apenas por eles, o sere (xer€), feito de uma cabaca alongada e contendo no seu
interior pequenos graos. Convenientemente sacudido durante a recitacdo dos louvores de
Xang0, esse instrumento imita o ruido da chuva. Algumas vezes, os elégun usam também, a
tiracolo, um laba (uma bolsa grande em couro ornamentado), no qual Xangd guardaria seus
edun ard, que se lanca sobre a terra durante as tempestades. Tambores de uma forma
particular, chamados batd, do qual falaremos ainda adiante, sao utilizados para acompanhar
as dancas. Um testemunho da elegancia, do garbo de Xang6 e das suas maneiras galantes,
com as quais seduziu Oid-lansa, a mulher de Ogum, é dado numa histéria do Ifd ja
mencionada num capitulo precedente: Entre os clientes de Ogum, o ferreiro, havia Xango,
que gostava de ser elegante, a ponto de trancar seus cabelos como os de uma mulher. Havia
feito furos nos lobulos de suas orelhas, onde usava sempre argolas. Ele usava colares de
contas. Ele usava braceletes. Que elegancia! Esse homem era igualmente poderoso por seus
talismas. Era guerreiro por profissdo. Nao fazia prisioneiros no decurso de suas batalhas
(matava todos os seus inimigos). Por essa razao, Xangd € saudado: “Rei de Kossd, que age
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com independéncia!” Outras saudacoes que seus fies lhe dirigem tém certa graga e mostram
a sua forte personalidade:

“Ele ri quando vai a casa de Oxum

Ele fica bastante tempo em casa de Oid

Ele usa um grande pano vermelho

Oh! Elefante que caminha com dignidade!

Meu senhor, que cozinha o inhame

com ar que escapa de suas narinas

Meu senhor, que mata seis pessoas com uma s6 pedra de raio
Se franze o nariz, o mentiroso tem medo e foge”

Xangd € o irmdo mais jovem, ndao somente de Dadd-Ajakda como também de Obaluaé.
Entretanto, ao que parece, ndo sdo os vinculos de parentesco que permitem explicar a
ligacdo do deus do trovao e o das doengas contagiosas, mas sim, provaveis origens comuns
em Tapad. Neste lugar, Obaluaé seria mais antigo que Xango, e, por deferéncia para com o
mais velho, em certas cidades como Saketé e Ifanhim sdo sempre feitas oferendas a
Obaluaé na véspera da celebracdo das cerimdnias para Xango.

Cerimonias de Xango

s cerimOnias que descrevemos, precedidas de sacrificios e oferendas, foram

organizadas em Saketé e [fanhim pelos egbe Sangé desses lugares em honra ao seu

orixd. Esses egbe (sociedades) comportam centenas de membros, na sua maioria
elégun, que representam cada um deles, dentro do egbe (organizagdo central), uma das
numerosas familias, cada uma delas tem seu lugar de adoracio em uma das rocas da
redondeza dessas cidades. Quando uma dessas familias organiza uma cerimoOnia de
oferendas ao seu Xangd particular, os membros do egbe vem todos participar da festa. No
fim da colheita realiza-se, nessas regides, uma série ininterrupta de festejos dos quais
participam todos os membros do egbe. Trata-se de reunides onde eles invocam a presenca
de Xangd, cantam e dangam alegremente com ele. Essas comemoracdes tém a duragdo de
cinco, nove ou dezessete dias. Elas comecam e terminam sempre num ijo jakita, o dia
dedicado a Xangd, da semana ioruba de quatro dias. Como na cerimonia de iniciacao, o
comeco dessas festas deve estar o mais préximo possivel do primeiro quarto da lua. Na
noite da véspera realiza-se a aisun (ndo dormir). Em Saketé isso se passa numa grande
praca, diante do templo de Xangd, onde os elégun vao dangar no dia seguinte ao som dos
atabaques bata. O templo é uma pequena casa de dois compartimentos, que se distingue das
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casas vizinhas apenas pelo simbolo de Xangd, o osé, instalado na cumeeira. Os dignitarios
do egbe Sango retinem-se no primeiro compartimento:

Mogba Sango,

Iya Sangé (Iya Egbe),
Bale Sango,

Arupe,

Setiki,

Jagujagun,

Baba Egbe,

Asoju Oba,

Esinla

No segundo compartimento, encontra-se o 0do, o pilao de Xangd, emborcado no chdao. Em
cima dele, coloca-se uma gamela contendo os edun ara, as pedras de raio, e encostados em
sua base estdo os 0sé (0xés) e os sere (xerés). Na parede do fundo, estao pendurados os laba
de couro de que falamos anteriormente. Os membros do egbe Sang6 chegam em pequenos
grupos durante a noite, vindo das rocas e das aldeias dos arredores. Os elégun Sangd, tanto
homens como mulheres, tém os cabelos trangados, numa série de linhas paralelas que vao
da testa até a nuca, onde formam uma franja mais ou menos comprida. Para demonstrar sua
situac@o de iads usam as mesmas vestimentas femininas, bubd, uma blusa, e aso, um pano
usado como saia. Para os homens, isso ndo implica uma perversao ou disfarce, mas uma
maneira de demonstrar sua dependéncia ao deus. Cada um dos membros do egbe Sangé ao
chegar vai prostrar-se diante das pedras de raio colocadas sobre odé6. Essa profunda
saudacdo, dobdle, se faz com uma dignidade e uma graca que a civilizacdo moderna dos
ocidentais perdeu completamente. Essas inclinacdes sao feitas com leveza, facilidade e
naturalidade: o corpo, lentamente dobrando, repousa um momento no chdo, sem medo de se
sujar. A terra é, sucessivamente rocada coma testa, o queixo e os ldbios. Essas saudacdes
sao acompanhadas pelo som dos “xerés”, agitados pelos mogba e pelos elégun ja presentes.
A noite se passa em troca de cumprimentos, comentdrios sobre os acontecimentos surgidos
desde a ultima reunido, a comer e beber alegremente e a dangar, ao som dos atabaques bata,
a volta da drvore situada no meio da pragca. Na manha do primeiro dia, que coincide com ijo
jakuta, do qual ja falamos anteriormente, os membros do egbe descem ao riacho sagrado, a
nlo odd (vamos ao riacho). O cortejo normalmente € precedido por um elégun de Exu
Elegbard, seguido por uma mulher que carrega umas cabacgas contendo oferendas de noz de
cola e de alcool, para o riacho. Chegando a beira d’ agua, os membros do egbe ddo ostra de
um espirito folgazdo, de acordo com o cardter de Xang0, e pode acontecer que um elégin
macho vé banhar-se sozinho, enquanto as mulheres cantam chistosamente:
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“Oko nla ba oji omi je”
(Um grande pénis perturba a superficie da dgua)

Quando o elégun sai da dgua, as mulheres vdao banhar-se por sua vez cantando
ousadamente:

“Oko nse bédlabala. Gboord gbooro okod. Gbanda gbandi obo™
(O pénis € viscoso. Comprido € o pénis. Larga € vagina)

Sdo apenas ditos engracados e alegres, que a moral de forma alguma atinge. Em seguida, é
a volta ao tempo, onde a dgua, trazida do riacho na cabaca, é colocada diante do od6. As
dangas dos elégun tém inicio no comego da tarde. Eles fazem evolucdes pela praga, ao redor
da arvore, junto a qual estdo instalados os trés tocadores de bata. Os homens e mulheres
formam grupos separados; os primeiros na parte exterior da roda, e as mulheres na parte
inferior. Suas dancas seguem o ritmo dos atabaques que batem lentamente no comecgo e
depois mais depressa. As mulheres dancam, a pequenos passos, batendo com os pés, o
corpo inclinado para frente e os bracos caidos molemente. De vez em quando, elas levantam
ligeiramente o busto e inclinam-se de novo. Os homens dancam a passos mais largos e
deslizantes, inclinando e levantando o corpo com mais energia; os bragos leves erguem-se
por momentos com as maos juntas, costa com costa acima da cabeca; em seguida separam-
se, e os bragos descem violentamente, indo estalar sobre o tronco. Todos 0os movimentos
sao executados pelos elégiin a0 mesmo tempo, formando um conjunto perfeito. De vez em
quando, executam passos mais acrobdticos, acocoram-se e levantam novamente, rodopiando
e marcando um compasso de parada nos momentos precisos, indicados pelos pelo ritmo dos
atabaques bata. O ritmo produzido por eles € muito peculiar: nervoso e num tom agudo,
seco e breve, que contribui para dar as dancas dos elégun um cardter vivo e arrebatador, que
estimula os espectadores a marcarem a cadéncia com palmas. Pelo fim da tarde, quando a
animacdo € geral, realiza-se o sacrificio de um carneiro no templo de Xang6. Derramam-se
seu sangue nas pedras de raio. A cabeca do animal é cortada. Iyd Sangé, acompanhada por
um grupo de mulheres, segura a cabeca cortada e, balancando-a da direita par a esquerda, da
volta em torno da praca, passando entre os grupos de elégun, até o momento em que Xango,
proclamado sua aceitagc@o a oferenda, apossa-se de um deles. Um s6 elégun € escolhido por
Xango entre os numerosos iniciados, que estdao todos suscetiveis a serem por ele possuido.
O elégun eleito, homem ou mulher, tornando-se Xangd, toma a cabegca do carneiro
sacrificado, aproxima-a de sua boca, para lamber-lhe o sangue. A entrada em transe é
muitas vezes violenta e o elégun debate-se entre os bracos de seus companheiros que os
sustentam e arrastam-no para o templo. Reina um grande entusiasmo na multidao e entre os
eléglin, que se pdem a girar, correndo ao redor da praga, saltando e girando:
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“Sang6 dé! Sang6 dé!! Kawoo Kabiyesi!”
(Xango esta chegando!! Venham ver (e admirar) o Rei!)

O elégun possuido sai pouco depois do templo, ja calmo e vestido com o traje tradicional de
Xangd. Este traje pode ser descrito como uma espécie de grande avental (bante) feito com
pele de carneiro, coberto de buzios e passando sobre uma porcao de xales (iyeéri) amarrados
na cintura e caindo livremente. E Xang6 de volta a terra. Traz nas mdos um ou dois 0sé.
Avanca lenta e majestosamente através da multiddo, que se inclina a sua passagem. Em
sinal de beng¢do, ao passar, ele impde o 0sé nas costas curvadas. Seguido por um grupo de
eléguin, Xangd danca ao redor da praca, saudando os atabaques ao passar por eles, agitando
seu osé e gritando de vez em quando, com uma voz estridente:

“O ki oooo! O ku oooo!™
(Bom dia! Bom dia!)

Os admiradores de Xangd vém colar dinheiro sobre sua testa molhada de suor e ele
agradece-lhes gritando:

“O se un o! O se un ooo!!!”
(Obrigado! Obrigado!)

O elégun permanecerd possuido por Xangd durante cinco, nove ou dezessete dias, duracio
da cerimOnia, mas ndo permanecerd constantemente comportando-se dessa maneira. O
estado de exaltacdo e de veeméncia enérgicas e autoritarias que Xangd impoe ao seu elégun
€ substituido por um estado de langor, de abatimento e sonoléncia, durante o qual se entrega
a atos de cardter infantil, dito na regido ioruba tinu eru dé (chegado (em seguida) com as
bagagens). A atitude dos que tomam conta dele muda também: respeitosa e temerosa,
quando o eléglin esta possuido por Xangd, torna-se divertida e zombeteira quando ele passa
ao outro estagio. Eles descrevem-no dizendo:

“O se bi asiwere”
(Ele porta-se como um louco)

Durante os cinco, nove ou dezessete dias que dura a possessao do elégun, ele fica sujeito a
essas duas espécies de comportamento. Ele é Xangd! Por vdrias vezes, particularmente nos
momentos de suas apari¢oes em publico. No programa das atividades, consta em geral uma
visita ao mercado, aonde Xangd vai para ser admirado, antes de ir fazer uma visita ao rei do
lugar. Tivemos oportunidades de vé-lo entrar nobremente no paldcio real Saketé, brandindo
seus osé, e sentar-se majestosamente no préprio diva do rei que, por respeito, permanecia de
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pé em sua presenca e o saudava com a cortesia reservada aos mais nobres estrangeiros que
por ali passavam. H4, entretanto uma excecao a essa regra: ¢ em Oyd, onde Xangd foi rei
antigamente. O elégun ndo pode entrar no paldcio ocupado pelo atual Aldafin Oyo, seu
descendente. Este ndo deve inclinar-se diante de ninguém, por ser ele o “Aldyéluwa” (Rei
todo-poderoso), devendo, pois, evitar receber seu antepassado em seu préprio paldcio.
Quando a festa termina, o elégun € levado ao templo de Xangd, onde suas roupas siao
retiradas. Deitam-no em seguida do lado esquerdo e cobrem-no com um pano que é
levantado e agitado para arejar o seu corpo inerte. Iyd Sangé passa sobre ele o pano, da
cabeca aos pés, e fustiga-o com ele, chamando-o pelo seu nome. Ao terceiro apelo o eléguin
levanta-se e senta-se com ar surpreso. Indaga sobre o que passou e por que ele encontra-se
sentado, seminu, no templo de Xango. E tranquilizado e coloca-se diante dele um eko (pasta
de milho) sobre a qual se derrama agua. O elégun, com as maos nas costas, inclina-se e
engole a pasta de milho; depois ele encosta seu rosto no chio, de um lado e depois do outro,
para acalmar Xango, e levanta-se. Alguém toca com a palma da mao o lugar umido onde
estava o eko e cobre-o de terra para apagar o rastro. O elégin inclina-se diante da Iy
Sangb, Mogba e os outros dignitdrios e vai se sentar num canto, com ar perdido e incerto,
até reencontrar sua personalidade antiga, algumas horas mais tarde.

Xango no novo mundo

culto de Xangd € muito popular no Novo Mundo, tanto no Brasil como nas

Antilhas. No Recife, seu nome serve mesmo para designar o conjunto de cultos

africanos praticados no Estado de Pernambuco. Na Bahia, seus fiéis usam colares
de contas vermelhas e brancas, como na Africa. Quarta-feira é o dia da semana consagrado
a ele. Assim que Xangd aparece manifestado em um de seus iniciados, as pessoas o saidam,
gritando:

“Kawo-kabiyesile!!”
(Venham ver o Rei descer sobre a Terra!!)

Os tambores bata ndo sao conhecidos no Brasil, embora ainda o sejam em Cuba, mas os
ritmos batidos para Xangd sdo os mesmos. Sdo ritmos vivos e guerreiros, chamados
tonibobé e alujd, e sdo acompanhados pelos ruidos dos xerés, agitados em unissono. No
decurso de suas dancas, Xangd brande orgulhosamente seu oxé e assim que a cadéncia se
acelera ele faz o gesto de quem vai pegar num labd imagindrio, as pedras de raio, e lanca-las
sobre a terra. O simbolismo de sua danca deixa, a seguir, aparecer seu lado licencioso e
atrevido. No decorrer de certas festas, Xango aparece frente a assisténcia, trazendo sobre a
cabeca um ajeré contendo fogo e comeca a engolir, como na Africa, mechas de algodio
inflamadas. Na Bahia, diz-se que existem doze Xango:
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Dada,

Oba Afonja,
Obalubé,
Ogodo,

Oba Kosso,
Jakutd,
Aganju,
Baru,
Oranian,
Aird Intilé,
Aira Igbonam,
Aird Adjaosi

Reina uma certa confusdo nesta lista, pois Dadd é irmdo de Xangd; Oranian € seu pai, e
Aganju, um de seus sucessores. Também na Bahia acredita-se que Ogodo € origindrio do
territrio tapd, e que segura dois oxés quando danca, sendo o seu edun ard composto de dois
gumes. Os Aird seriam Xangds muito velhos, sempre vestidos de branco e usando contas
azuis (segi) em lugar de corais vermelhos, como os outros Xangds. Ao que parece, teriam
vindo da regidao de Savé. Xang6 foi sincretizado com Sdo Jeronimo no Brasil e com Santa
Barbara em Cuba. Ja assinalamos, anteriormente, o cardter estranho de semelhantes
escolhas. Na Bahia, quando uma festa é celebrada em honra de Dad4, irmao mais velho de
Xangd, a cerimonia toma aspecto de comemoracao histérica, sem que os participantes
saibam, muitas vezes, a historia dos iorubds. O ia6 de Dada vem dancar frente a assisténcia,
tendo na cabeca uma coroa, o adé de baiani. Logo depois, Xangd, possuindo um de seus
iniciados, toma a coroa, colocando-a sobre sua prépria cabeca. Apds ter dancado assim
adornado, por um certo tempo, a coroa € restituida a Dada. Esse elemento do ritual parece
ser uma reconstituicao do destronamento de Dadd-Akajd por Xangd e sua volta ao poder
sete anos mais tarde.

Arquétipo

arquétipo de Xangd € aquele das pessoas voluntariosas e enérgicas, altivas e
conscientes de sua importancia real ou suposta. Das pessoas que podem ser grandes
senhores, corteses, mas que nao toleram a menor contradi¢do, e, nesses casos,
deixam-se possuir por crises de célera, violentas e incontroldveis. Das pessoas sensiveis ao
charme do sexo oposto e que se conduzem com o tato e encanto no decurso das reunides
sociais, mas que podem perder o controle e ultrapassar os limites da decéncia. Enfim, o
arquétipo de Xangd € aquele das pessoas que possuem um elevado sentido da sua prépria
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dignidade e das suas obrigacoes, o que as leva a se comportarem com um misto de
severidade e benevoléncia, segundo o humor do momento, mas sabendo aguardar,
geralmente, um profundo e constante sentimento de justiga.

ORIXALA (OBATALA/OXALA/ORISANLA/OBATALA)

Orisanld ou Obatdld na Africa
\

risanld ou Obatala, “O Grande Orixa” ou “Rei do Pano Branco”, ocupa uma

posi¢do tnica e inconteste do mais importante Orixd e o mais elevado dos deuses

iorubds. Foi o primeiro a ser criado por Olodumaré, o deus supremo. Orisanld-
Obatdld é também chamado Orisa ou Oba-Igho, o Orixd ou o Rei dos Igbds. Tinham um
caréter bastante obstinado e independente o que lhe causava intimeros problemas. Orisanld
foi encarregado por Olodumaré de criar o mundo com o poder de sugerir (aba) e o de
realizar (ase), razdo pela qual é saudado com o titulo de Aldabédlaase. Para cumprir sua
missao, antes da partida, Olodumaré entregou-lhe o “saco da criagdao”. O poder que lhe fora
confiado ndo o dispensava, entretanto, de submeter-se a certas regras e de respeitar diversas
obrigacdes como os outros Orixds. Uma histéria de Ifa nos conta como, em razdao de seu
cardter altivo, ele se recusou a fazer alguns sacrificios e oferendas a Exu, antes de iniciar
sua viagem para criar o mundo. Orisanld pds-se a caminho apoiado num grande cajado de
estanho, seu opd osord ou paxord, o cajado para fazer cerimdnias. No momento de
ultrapassar a porta do Além, encontrou Exu, que entre as suas multiplas obrigagdes, tinha a
de fiscalizar as comunicagdes entre os dois mundos. Exu, descontente com a recusa do
Grande Orixd em fazer as oferendas prescritas, vingou-me fazendo-o sentir uma sede
intensa. Orisanld, para matar sua sede, nio teve outro recurso sendo o de furar, com o seu
paxor0, a casca do tronco de um dendezeiro. Um liquido refrescante dele escorreu: era o
vinho de palma. Ele bebeu-o dvida e abundantemente. Ficou bébado, ndo sabia, mas onde
estava e caiu adormecido. Veio entdo Olofin-Odudua, criado por Olodumaré depois de
Orisanla é o maior rival deste. Vendo o Grande Orixd adormecido, roubou-lhe “o saco da
criagdo”, dirigiu-se a presenca de Olodumaré para mostrar-lhe seu achado e lhe contar em
que estado se encontrava Orisanla. Olodumaré exclamou: “Se ele esta neste estado, v vocé,
Odudua! Va criar o mundo!” Odudua saiu assim do além e se encontrou diante de uma
extensao ilimitada de dgua. Deixou cair a substancia marrom contida no “saco da criagdo”.
Era terra. Formou-se entdo um monticulo que ultrapassou a superficie das dguas. Ai, ele
colocou uma galinha cujos pés tinham cinco garros. Esta comegou a arranhar e a espalhar a
terra sobre a superficie das dguas. Onde ciscava, cobria as dguas, e a terra ia se alargando
cada vez mais, o que o ioruba se diz ile nfe, expressdo que deu origem ao nome da cidade
de ilé Ifé. Odudua af se estabeleceu, seguido pelos outros Orixds, e tornou-se assim o rei da
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terra. Quando Oxald acordou nao mais encontrou ao seu lado o saco da criaciao. Despeitado,
voltou a Olodumaré. Este, com castigo pela sua embriaguez, proibiu ao Grande Orix4,
assim como aos outros de sua familia, os “Orixas funfun”, ou “Orixas brancos”, beber
vinho de palma e mesmo de usar azeite-de-dendé. Confiou-lhe, entretanto, como consolo, a
tarefa de modelar no barro o corpo dos seres humanos, aos quais ele, Olodumaré, insuflaria
a vida. Por essa razdo, Oxald € também chamado de Aldmorere, o “proprietario da boa
argila”. Pos-se a modelar o corpo dos homens, mas niao levava muito a sério a proibicdo de
beber vinho de palma e, nos dias em que se excedia, os homens saiam de suas maos
contrafeitos, deformados, capengas, corcundas.alguns, retirados do forno antes da hora,
saiam mal cozidos e suas cores tornavam-se tristemente palidas: eram albinos. Todas as
pessoas que entravam nessas tristes categorias sao-lhe consagradas e tornam-se adoradoras
de Orixald. Mais tarde, quando Orisanld e Odudua reencontraram-se, eles discutiram e se
bateram com furor. A lembranga dessas discordias € conservada nas histérias de Ifd, das
quais algumas podem ser encontradas em outra obra. As relacdes tempestuosas entre
divindades podem ser consideradas como transposicdo ao dominio religioso de fatos
histéricos antigos. A rivalidade entre os deuses dessas lendas seria a fabulacao de fatos mais
ou menos reais, concernentes a fundacdo da cidade de Ifé, tinha como o “berco da
civilizagéo 1oruba e do resto do mundo”. Obatdla teria sido o rei dos igbds, uma populagdo
instalada perto do lugar que se tornou mais tarde a cidade de Ifé. A referéncia a esse fato
nao se perdeu nas tradicdes orais no Brasil, onde Orixald e frequentemente mencionado nos
cantos como Orixd Igbd ou Baba Igbo, ou Orixd ou o Rei dos ighds. Durante seu reinado,
ele foi vencido por Odudua, que encabecada um exército, fazendo-se acompanhar das
dezesseis personagens, cujos nomes variam segundo os autores. Estes sdo conhecidos pelo
nome de “awon agbagba™ (os antigos). Esses acontecimentos histéricos corresponderiam a
parte do mito onde Orixala foi enviado para criar o mundo (enquanto, na realidade, ele
tornou-se o rei dos igbés) e foi no mito que Odudua tornou-se o rei do mundo, por ter
roubado a Orixala o “saco da criagdo” (enquanto, na realidade, ele destronou Orisanld Oba
Igbod, usurpando-lhe o reino). Odudua teria vindo do leste, no momento das correntes
migratérias causadas por uma invasao berbere no Egito. Esse fato provocou deslocamentos
de populagdes inteiras, expulsando-se progressivamente, umas as outras, em direcao ao
oeste, para terminar em Borgu, também chamada regido dos baribas. Segundo uns, Odudua
teria vindo de uma longinqua regiao do Egito ou mesmo de Meca e, segundo outros, de um
lugar perto de Ifé, chamado Oké-Ora, onde os invasores teriam habitado durante vdrias
geracdes. Nio foi sem resisténcia que Orisanld-Igbd perdeu seu trono. Ele reagiu com
energia e chegou mesmo a expulsar Ododua de seu paldcio, onde ja se encontrava instalado.
Foi ajudado por seus partiddrios, Oreliéré e Obawinni, mas foi uma vitéria de curta
duragdo, pois, por sua vez, foi expulso por Obameri, partidirio de Odudua, e, assim,
Orisanla teve que se refugiar em Ideta-Oko. Obameri instalou-se na estrada que ligava esse
lugar e Ifé para impedir, durante muito tempo, a volta de Orisanl4 a esse lugar. Tendo este
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perdido o seu poder politico, conservou fungdes religiosas e voltou mais tarde para instalar-
se em seu templo em Ideta-Ilé. A coroa de Orisanld-Oba-Igbod, tomada por Odudua, teria
sido conservada até hoje no paldcio do Ooni, rei de Ifé e descendente de Odudua. Essa
coroa, chamada até, é elemento essencial na cerimonia de entroniza¢do de um novo Ooni.
Os sacerdotes de Orisanld desempenham um papel importante nessas ocasides. Eles
participaram de certos ritos, durante os quais eles préprios colocam a coroa na cabega do
novo soberano de Ifé. Este também, antes da sua coroacdo, deveria dirigir-se ao templo de
Orisanld. Durante as festas anuais, celebradas em Ifé para Orisanld, os sacerdotes desse
deus fazem alusio a perda da coroa de Oba-Igbo, lembrando seu antigo poder sobre o pais
antes da chegada de Odudua e da fundag@o de Ifé. Além disso, Odni deve enviar todos os
anos um seu representante a Ideta-Oko, onde residiu Orisanld. O representante deve levar
oferendas e receber instrugdes ou a bengio de Orisanld. Os deuses da familia de Orisanla-
Obatéla, o Orixa ou o Rei do Pano Branco, deveriam ser, sem duivida, os tinicos a serem
chamados Orixds, sendo os outros deuses chamados por seus proprios nomes ou, entdo, sob
a denominagdo maos geral de ebora para os deuses masculinos. O termo “Imole”,
empregado por Epega, abrangeria o conjunto dos deuses iorubds. Essa familia de Orixas
funfun, os Orixds brancos, € daqueles que utilizam o efun (giz branco) para enfeitar o corpo.
Sdo-lhe feitas oferendas de alimentos brancos, como pasta de inhame, milho, caracéis e
limo da costa. O vinho e o azeite, provenientes do dendé, e o sal sdo as principais
interdicoes. As pessoas que lhe sdo consagradas devem sempre se vestir de branco, usar
colares da mesma cor e pulseiras de estanho, chumbo ou marfim. Os Orixds funfun seriam
em nimero de cento e cinquenta e quatro, dos quais citamos alguns nomes:

Orisd Olufon ajigiina koari aquele que grita quando acorda,

Onsa Ogiyan Ewiiléejigbd senhor de Ejigho,

Orisd Obanijita,

Orisd Akire ou Ikiré um valente guerreiro muito rico que transforma em surdo-mudo aquele
que o negligencia,

Orisd Eteko Oba Dugbe outro guerreiro muito ligado a Orisanld,

Onsa Alase ou Oluorogbo que salvou o mundo fazendo chover num periodo de seca,

Onsa Olgjo,

Onsa Aréwi,

Orisd Oniki,

Orisd Onirinja,

Orisd Ajagemo, para o qual, durante sua festa anual em Ede, danca-se e representa-se com
mimicas um combate entre ele e Olunwi, no qual este ultimo sai vencedor e aprisiona seu
adversario. Mas tarde Orisd Ajagemo é libertado e volta triunfante para seu templo Ulli
Beier sugere que nesta representacdo poderia haver uma espécie de reconstituicdo da
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conquista do reino Igbd por Odudua, da derrota de Orixald no plano temporal e de sua
vitoria final no plano espiritual,

Orlsa Jayé em Jayé,

Orisd Rowu em Owu,

~

Orisa Oloba em Oba,

~

Orisa Olaofin em Iwofin,

~

Orisa em Oko,

~

Orisa Eguin em Owu

William Bascom observa que o ritual da adoracao de todos esses Orixds funfun € tao
semelhante que, em alguns casos, € dificil saber se trata de divindades distintas ou
simplesmente de nomes e manifestacdes diferentes de Orisanld. Orisanld-Obatéla é casado
com Yemowo. Suas imagens sao colocadas um ao lado da outra e coberta por tracos e
pontos desenhados com efun, no ilésin, local de adoraciao desse casal no templo de Ideta-
I1é, no bairro de Itapa, em I1é-Ifé. Dizem que Yemowo foi a tnica mulher de Orisanla-
Obatédld. Um caso excepcional de monogamia entre os Orixds e eboras, muito propensos,
como vimos nos capitulos precedentes, a ter aventuras amorosas multiplas e a renovar
facilmente seus votos matrimoniais.

Cerimonias para Orisanld-Obatdld

s ceriménias publicas para Orisanld em I1é-Ifé comemoram acontecimentos

historicos. Antigamente, as festas duravam nove dias e foram posteriormente

reduzidas para cinco. Como estdo em concordancia com a semana ioruba de quatro
dias, comecam e terminam no dia consagrado a Obatdld. Nos dois casos observados,
comecaram no dia imediato ao primeiro quarto da lua, respectivamente, em 13 de janeiro de
1977 e em 1° de fevereiro de 1978. Foram realizados sacrificios de cabras no templo de
Obatdld, no ilésin de Ideta-I1é, onde se encontram as imagens de Obatald-Orisanld e de sua
mulher Yemowo. Uma parte do sangue é derramada sobre as imagens que, em seguida, sao
lavadas com infusdo de folhas colhidas na floresta de Yemowo. Essas folhas sdao de
diferentes variedades, entre as quais figuram as plantas calmantes: odtindin, abamod4,owu,
efinrin, rinrin, teteregun etc. Em seguida, as duas imagens sio enfeitadas com uma série de
tracos e pontos brancos feitos com efun. Os sacerdotes mais importantes, o Obaldle, guarda
de Obatild, e Obaldse, guarda do Orisa Aldse, dangam por muito tempo nesse primeiro dia
ao som dos tambores igbin, préprio do culto de Orisanld. Sdo tambores pequenos e baixos,
apoiados sobre pés, um macho e outro fémea. O ritmo € marcado pelos eru, ferros achatados
em forma de “T”, batidos uns no outro. No dia seguinte, Obaléle e Obaldse fazem ablugoes
com as mesmas infusGes que serviram na véspera para Orisanld e Yemowo; seus corpos sio
igualmente enfeitados com desenhos feitos com efun. As imagens sdo bem enroladas em
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pano branco e levadas, de manha cedinho, em procissao desde Ideta-Il€é até Ideta-Oko.
Todos os ingredientes da oferenda — ibo Orisa — a ser feita sdo levadas até 1a. Essa
oferenda consta de dezesseis caracéis, dezesseis ratos, dezesseis peixes, dezesseis nozes de
cola e limo da costa. O dia serd passado em Ideta-Oko, lembrando o exilio de Orisanld-Oba-
Igbo quando teve de deixar o paldcio de Ifé. No momento da chegada a floresta, faz-se uma
pequena parada diante de uma arvore 1sin, “a que é adorada”, e o cortejo penetra mais
adentro numa vasta clareira, cercada de grandes arvores e margeada de monticulos de terra
que parecem ser ruinas de construcdes antigas. No centro, encontra-se uma espécie de
grande pote emborcado com um pequeno furo a meia altura, através do qual pode-se ver o
cranio de animais sacrificados nos anos anteriores. As imagens sdo desenroladas e
colocadas no chio, de costas para o pote; Orisanld a direita e Yemowo 2 esquerda, como no
ilésin em Ideta-Il€. Todos os participantes sentam-se em siléncio na floresta calma e
sombria. Pouco a pouco a multiddo se amontoa. Os tambores igbin tocam de vez em
quando, acompanhando os cantos e os oriki de Obatdla e Yemowo. Sacrifica-se uma cabra.
Faz-se uma adivinhacdo, com as quatro partes de uma noz de cola, para saber se os deuses
estao satisfeitos. A cabeca do animal € separada do corpo e jogada embaixo do grande pote.
Recomecam os cantos acompanhados pelos tambores. Os sacerdotes dancam. Obaldla, com
ar distante e crispado, estd em transe, possuido por Orisanld. No entrar de ser, dois
mensageiros do Ooni de Ifé chegam e param a entrada da floresta, perto da drvore isin. Traz
da parte de seu senhor, descendente de Ododua, uma cobra como oferenda; antigamente era
um ser humano que deveria ser sacrificado. O animal € levado para uma pequena clareira,
contigua ao local da reunido. J4 quase a noite e a cabe¢a do animal € presa no chao por uma
forquilha. Obaldse, com o rosto tenso e entorpecido pelo transe, danca ao redor da pequena
clareira e faz vdrias idas e vindas ao local onde estdo as imagens dos Orixds. Em seguida,
ele pega um dos ferros eru, em forma de “T” , e com ele bate com forga na cabega da cabra,
matando-a. Molha suas maos no sangue que escorre do corte e vai passa-las na cabega das
imagens de Orisanld e Yemowo. Um ajudante de Obaldse arrasta, com a forquilha, a cabra
abatida, evitando toca-la, e a lan¢a no mato. A multiddo grita:

“Gbaku lo, gbarun lo!!!”
(Leva a morte para longe, leva as doencas para longe)

Em contraste com a primeira cabra sacrificada, cuja carne foi cozida e distribuida para ser
ritualmente comida pelos presentes, em comunhdo com os deuses, a carne da segunda
cabra, que substituiu a vitima humana, nao pode ser tocada nem comida, pois seria atrair
sobre si a morte e as doengas e praticar antropofagia. Terminada a ceriménia desse dia, as
imagens dos deuses sao novamente enroladas nos panos brancos, levadas a Ideta-Il¢é e
reinstaladas no ilésin até o ano seguinte. No ultimo dia, consagrado a Yemowo, os
sacerdotes e seus auxiliares vao a floresta sagrada dessa divindade, a Ita-Yemowo. Levam
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para ali um acento de madeira esculpida, agdi Yemowo, devidamente lavado e purificado
com a infusdao de folhas e enfeitado com tracos brancos. Um dos sacerdotes, dedicado a
Yemowo, entra em transe, possuido por essa divindade. A expressao de seu rosto, com seu
ar distante, lembra o transe de Obaldse na floresta de Ideta-Oko, porém mais calmo e
tranquilo. Transformando-se momentaneamente em Yemowo, o sacerdote € revestido com
um grande pano branco e amarra em sua cabeca um turbante também branco. Seguida por
uma grande multiddo, na qual predominam as mulheres, algumas das quais tiveram filhos
por sua intercessao, Yemowo, encarnava, vai sentar-se em sua cadeira, em frente ao paldcio
de Oo0ni. Porém o descendente de Odudua ndao se apresenta e Yamowo retira-se para o
templo de Ideta-Ilé. Esta visita de Yemowo € repetida duas vezes mais sem que o Ooni
apareca; entretanto, a cada vez, ele envia nozes de cola a Ideta-Il€ por um mensageiro. Nao
obtivemos explicacdo sobre o sentido preciso dessa parte do ritual. Parece tratar-se de uma
referéncia aos esforgos sucessivos que antigamente fez Yemowo para restabelecer a paz
entre Orisanld e Odudua e a acolhida reticente reservada por este tltimo aos esforcos de
pacificacdo.

Oxalufd (Orisa Olifon)
\
risa Olifon, Orisa fun fun, velho e sdbio, cujo o templo é em Ifon, pouco distante
de Oxogb0. Seu culto permanece ainda relativamente bem preservado nessa cidade
tranquila, que se caracteriza pela presenca de numerosos templos, igrejas catélicas
e protestantes e mesquitas que atraem, todas elas, aos domingos e sextas-feiras, grandes
nimeros de fi¢is de multiplas formas de monoteismos importados do estrangeiro. Em
contraste, infelizmente, com essa afluéncia, o dia da semana ioruba consagrado a Orisanla
s6 interessa atualmente a pouca gente. Exatamente um pequeno ntcleo de seis sacerdotes,
os Iwefa mefa:

Adje,
Adwa,
Oluwin,
Gbogbo,
Aldta e
Ajibodu

Ligados ao culto de Orisa Oliifon e uns vinte ol6ye, os dignitérios portadores de titulos, que
fazem parte da corte do rei local, Oba Olifon. A cerimdnia de saudagdo ao rei de dezesseis
em dezesseis dias pelos Iwefa e pelos Oléye é impressionante pela calma, simplicidade e
dignidade. O rei, Olifon, espera sentado a porta do paldcio reservada sé para ele e que da
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para o patio. Ele estava vestido com um pano e um gorro brancos. Os Oléye avancam,
vestidos de tecido branco amarrado no ombro esquerdo, e seguram um grande cajado.
Aproximam-se do rei, param diante dele, colocam o cajado no chdo, tiram o gorro, ficam
descalgos, desatam o tecido e amarram-no a cintura. Com o torso nu em sinal de respeito,
ajoelha-se e prostra-se vdria vez, ritmando, com uma voz respeitosa, um pouco grave €
abafada, uma série de votos de longa vida, de calma, felicidade, fecundidade para suas
mulheres, de prosperidade e protecao contra os elementos adversos e contra as pessoas
ruins. Tudo isso é expresso em uma linguagem enfeitada de provérbios e de férmulas
tradicionais. Em seguida, os Oléye e os Iwefa vio sentar-se de cada lado do rei, trocando
saudacOes, cumprimentos € comentdrios sobre acontecimentos recentes que interessam a
comunidade. A seguir, o rei manda servir-lhes alimentos, dos quais uma parte foi colocada
diante do altar de Osalufon, para uma refeicao comunitdria com o deus.

Oxaguid (Orisa ()giydn )
\

risa Ogiydn é um Orix4 funfun jovem e guerreiro, cujo templo principal encontra-se

no Ejigbo. Foi a esse local que este Orixa chegou, depois de uma viagem que o fez

passar por varios lugares; num deles, Ikiré deixou um de seus companheiros que se
tornou o opulento Orisa-Ikire. Chegando ao ponto final de sua viagem, tomou o titulo de
Eléejigho, rei de Ejigho. Porém, uma caracteristica desse Orixd era o gosto descontrolado
que tinha pelo inhame pilado, chamado iyédn, que lhe valeu o apehdo de “Orixa-Comedor-
de-Inhame-Pilado”, o que se exprime em ioruba pela frase Oisa-je-iydn e pela contragio
Orisajiydn ou Onsagnyan Comia inhame dia e noite; de fato, o inhame era-lhe necessdrio a
todas as horas. Dizem que ele foi o inventor do pildo para facilitar a preparacdo de seu prato
predileto. Também, quando um eléguin desse Orixd € possuido por ele, traz sempre na mao,
ostensivamente, um pilao com alusdo a sua preferéncia alimentar. Esse detalhe é conhecido
no Brasil pelas pessoas consagradas a Oxaguia que, quando estdo em transe durante suas
dangas, agitam com a mao, infalivelmente, o pilao simbélico. Além disso, a festa que lhe
oferecem todos os anos chama-se “o Pildo de Oxagwa”. Por ocasido das cerimoOnias anuais
em Ejigho, a tradicao exige que os habitantes de dois bairros da cidade, Oxol6 e Oke Mapo,
lutem uns contra os outros a golpes de varas durante vdrias horas. Uma histéria de Ifa
explica a origem desse costume com a seguinte lenda: Um certo Awoléjé, babalad
companheiro e amigo de Eléejigho, havia-lhe indicado o que deveria fazer para transformar
a aldeia de Ejigbd, recentemente fundada, em uma cidade florescente. Em seguida, dirigiu-
se para outro lugar. Em alguns anos, a aglomeracio tornou-se uma grande cidade, cercada
de muralhas e fossos, com portas fortificadas, guardas, um paldcio para Eléejigho,
numerosas casas, um grande mercado para onde vinham de muito longe, compradores e
vendedores de mercadorias diversas e escravos. Elégjigho vivia em grande estilo e era
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costume, quando se falava de sua pessoa, designi-lo pelo termo bajulador Kabiyesi (Sua
Majestade Real). Ao cabo de varios anos, Awoléjé voltou e, embora babalad, nada sabia da
grandeza de seu amigo, o “Comedor-de-Inhame-Pilado”. Chegando ao posto da guarda, na
porta da cidade, pediu familiarmente noticias do Ojiyan. Os guardas surpresos e indignados
com a insoléncia do viajante para com o soberano do lugar agarraram Awoléjé, bateram-lhe
cruelmente e o prenderam. O babalad ferido vingou-se utilizando seus poderes. Ejigbhd
conheceu entdo anos dificeis: ndo chovia mais, as mulheres ficaram estéreis, os cavalos do
rei ndo tinham mais pasto e outros dissabores. Eléejigho fez uma pesquisa e soube da prisdao
de Awoléjé. Ordenou imediatamente que o pusessem em liberdade e pediu-lhe para perdoar
e para esquecer os maus-tratos de que fora vitima. Awoléjé concordou, mas com uma
condi¢io: No dia da festa de Osagiyén, os habitantes de Ejigbd deveriam lutar entre si, com
golpes de varas, durante vdrias horas. Esta flagelacao expiatdria realiza-se todos os anos em
presenca de Eléejigbo, enquanto as mulheres consagradas ao Orixa cantam os oriki e batem
no chao com o isdn, varinhas de atori, para os mortos, e faze-los participar da cerimonia.
Elas exortam Oxaguia a fazer reinar a paz e a abundancia em sua cidade e a mandar chover
regularmente. Os axés do deus sao trazidos da floresta sagrada, onde se encontra seu
templo. Terminada a luta, forma-se um cortejo, precedido por Eléejighd. A multidao entra
dancando no paldcio, onde os axés ficaram por algum tempo. Depois, retornardo
acompanhados por Eléejigho e seu séquito até o templo de Oxaguid, em sua floresta
sagrada. A multiddao enche logo a clareira, levando gamelas com oferenda de alimentos,
onde figura em lugar de destaque, a massa de inhame bem pisada nos pildes e que sera
comida em comunhdo com o Deus.

Odudua (Odudua)

dudua € mais personagem histérico do que Orixd; guerreiro temivel, invasor e

vencedor dos igbds, fundador da cidade de Ifé e pai de reis das diversas nacgdes

iorubds. O Rev. Bolaji [dowu comunga desse ponto de vista quando escreve que
“Odudua tormou-se objeto de culto apds sua morte, estabelecido no ambito dos cultos dos
ancestrais” (e ndo de divindade). Willian Bascom confirma essa opinido quando assinala
que “as pessoas que cultuam Odudua ndo entram em transe”. Ora, a entrada em transe é
uma caracteristica fundamental no culto dos Orixds. Precisamos falar aqui das
extravagantes teorias do Padre Baudin e dos seus compiladores, encabecados pelo Tenente-
Coronel A. E. Ellis, sobre as relagoes existentes entre Obatdla e Odudua. Mal informado e
dotado de uma imaginagao fértil, o reverendo padre expos no seu livro sobre as religides de
Porto Novo (que ndo € pais ioruba) informacoes erradas, as quais nos referimos nos
capitulos sobre Xangd e Iemanjd. O Padre Baudin feminiliza Odudua para fazer dele a
companheira de Obatdld (ignorando que este papel era desempenhado por Yemowo).

Pdginall02



Os Orixds

Pierre Verger

Fechou esse casal Obatdld- Odudua (formado por dois machos) numa cabacga e construiu,
partindo desta afirmacdo inexata, um sistema dualista, recuperado com proveito por
posteriores estruturalistas, onde “Obatdld (macho) € tudo o que estd em cima e Odudua
(pseudofémea), tudo o que estd embaixo; Obatdla é o espiritual, e Odudua a matéria;
Obatdla é o firmamento e Odudua € a terra”. A obra de Baudin, copiada por Ellis, foi o
ponto de partida de uma série de livros escritos por autores que se copiaram uns dos outros
sem colocar em questﬁo a plausibilidade do que fora escrito por seus predecessores. O
Padre Labat constatava ja com certa ironia, em 1722, que “certas informagdes foram dadas
por uma quantidade de autores” e acrescentava: “mas talvez seja a opimido daquele que
escreveu primeiro € que os outros seguiram copiando sem se inquietarem se elas estavam
bem ou mal fundamentadas”. A respeito de Odudua, acumulou-se com o tempo uma vasta
documentagdo escrita, tida como erudita porque € constituida de textos, a tinica valiosa aos
olhos letrados, mesmo que estes textos estejam inspirados por escritos anteriores inexatos e
contrdrios a verdade. Esta tradugdo “erudita™ continuou a reinar entre os pesquisadores na
Africa. O Padre Bertho publicou em 1950 um artigo, onde ele declarava “ter visto em Porto
Novo, no antigo Paldcio Akron, um altar dedicado ao casal de divindades Lisa-Odudua.
Lisa era representada por uma cabaca branca na frente de um muro pintado de branco,
enquanto Odudua o era por uma cabaca preta sobre um muro preto”. Interessados por essa
descricao foram visitar esse lugar, em 1952. A realidade era outra. O Padre Bertho fizera
uma terrivel mistura, pois Lisa é, para os fon, o nome de Orisaalé dos iorubds, como Dudua
o0 € para os habitantes de Porto Novo. O par era formado por uma tnica divindade. Havia na
realidade uma cabaca branca e uma parte do muro pintado de branco, mas era para Dudua
(que, segundo Bertho, seria preto). Quanto a cabaga preta no muro preto, eles eram
avermelhados, em homenagem a Xangd. Durante pesquisas que tivemos ocasido de fazer na
Africa, em diversas regides onde se fala ioruba, jamais encontramos rastros das lendas
Baudin-Ellis nos meios tradicionais. Lembremos que hd, entretanto, um casal do qual faz
parte Orisadld, mas sua mulher ¢ Yemowo. Ela pode ser vista sob forma de imagens, no
ilésin do templo de Obatald-Orisadld, em Ideta-11é Ifé. Esta mesma divindade leva os nomes
de Lisa e Mawu, adotada pelos fon. Elas sdao adoradas no templo do bairro Djena, em
Abomey, e simbolizam: “Lisa, o principio masculino, com o oriente, o dia e sol, e Mawu, o
principio feminino, com o ocidente, a noite e a lua”. Mas, insistimos, eles correspondem ao
casal Orisadld e Yemowo e ndo Orisadld e Odudua.

Oxala no Novo Mundo

o Novo Mundo, na Bahia particularmente, Oxald é considerado o maior Orixds, o
mais venerdvel e o mais venerado. Seus adeptos usam colares de contas brancas e
vestem-se, geralmente, de branco. Sexta-feira € o dia da semana consagrado a ele.
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Esse hdbito de se vestir de branco na sexta-feira estende-se a todas as pessoas filiadas ao
Candomblé, mesmo aquelas consagradas a outros Orixds, tal é o prestigio de Oxald. E
sincretizado na Bahia com o Senhor do Bonfim, sem outra razao aparente sendo a de ter ele,
nesta cidade, um enorme prestigio e inspirar fervorosa devocao aos habitantes de todas as
categorias sociais. Porém, em Cuba, Osald é relacionado com Nuestra Sefiora de la Merced.
Diz-se na Bahia que existem dezesseis Oxalas:

Obatala,

Odudua,

Orixa Okin,
Orixa Lulu,

Orixa Ko,

Oluia Baba Roko,
Oxalufa,

Baba Epe,

Baba Lejugbe,
Oxaguia,

Orixd Akanjapriku,
Orixa Ifuru,
Orixa Kere,

Baba Igbo,
Ajaguna,
Olissassa

Notemos que Babad Lejugbe € sem divida Orisa Ijugba na Africa, onde é igualmente
chamado Orisa Eteko, um companheiro de Obalata

Ajaguma é um dos nomes de Orisa Ogiydn, que na Bahia é também chamado de Babd
Elemesso

Babi Igbd é o préprio Orisaald

Olissassa no Brasil € a versdo daomeana (gége) de Lisa
Quanto a Odudua, ele figura nesta lista, sem duvida por causa de sua presenca nos mitos de
cria¢dao do mundo.

Dos Orixds funfun, os mais conhecidos na Bahia sdo os mesmos dos quais falamos para
Africa, Oxalufa, o Oxald velho, e Oxaguii, o jovem. Existe uma lenda sobre eles, conhecida
na Bahia e na Africa, da qual Lydia Cabrera da também uma versio que recolheu em Cuba.
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Oxalufd, rei de Ifan, decidira visitar Xango, o rei de Oyo, seu amigo. Antes de partir,
Oxalufa consultou um babalad para saber se sua viagem se realizaria em boas condi¢des. O
babalad respondeu que ele seria vitima de um desastre, ndo devendo, portanto, realizar a
viagem. Oxalufa, porém, tinha um cardter obstinado e persistiu em seu projeto, perguntando
que sacrificios poderia fazer para melhorar a sua sorte. O babalad lhe confirmou que a
viagem seria muito penosa, que teria de sofrer numerosos reveses € que, se nao quisesse
perder a vida, ndo deveria jamais recusar 0s servigos que, por acaso, lhe fossem pedidos,
nem reclamar das consequéncias que disso resultassem. Deveria, também, levar trés roupas
brancas para trocar e sabao. Oxalufa se pds a caminho e, como fosse velho, ia lentamente,
apoiado em seu cajado de estanho. Encontrou, logo depois, Estt Elepo Pupa (Exu dono do
azeite de dendé), sentado a beira da estrada com um barril de azeite de dendé ao seu lado.
Ap6s uma troca de saudacoes, Exu pediu a Oxalufa que o ajudasse a colocar o barril sobre a
sua cabeca. Oxalufa concordou e Exu aproveitou para, durante a operacdao, derramar,
maliciosamente, o conteiddo do barril sobre Oxalufa, pondo-se a zombar dele. Este ndo
reclamou, seguindo as recomendacdes do babalad; lavou-se no rio proximo, pds uma roupa
nova e deixou a velha como oferenda. Continuou a andar com esforgo, e foi vitima, ainda
por duas vezes, de tristes aventuras com Est Eléedu (Exu dono do carvdo) e Esu Aldadi
(Exu dono do 6leo da améndoa de palma). Oxalufa, sem perder a paciéncia, lavou-se e
trocou de roupa apds cada um das experiéncias. Chegou, finalmente, a fronteira do reino de
Oy6 e 1d encontrou um cavalo que havia fugido, pertencente a Xang6. No momento em que
Oxalufa quis amassar o animal, dando-lhe espigas de milho, com a intencao de leva-lo ao
seu dono, os servidores de Xangd, que estavam a procura do animal, chegaram correndo.
Pensando que o homem idoso fosse um ladrdo, cairam sobre ele com golpes de cacete e
jogaram-no na prisdo. Sete anos de infelicidade se abateram sobre o reino de Xangd. A seca
comprometia a colheita, as epidemias acabavam com os rebanhos, as mulheres ficavam
estéreis. Xango, tendo consultado um babalad, soube que toda essa desgraca provinha da
injusta prisao de um velho homem. Depois de seguidas buscas e muitas perguntas, Oxalufa
foi levado a sua presenca e ele reconheceu seu amigo Oxald. Desesperado pelo que havia
acontecido, Xangd pediu-lhe perddao e deu ordem aos seus stditos para que fossem, todos
vestidos de branco e guardando siléncio em sinal de respeito, buscar dgua trés vezes seguida
a fim de lavar Oxalufa. Em seguida, este voltou a Ifan, passando por Ejigb0 para visitar seu
filho Oxaguia, que, feliz por rever seu pai, organizou grandes festas com distribuicao de
comidas a todos os assistentes. Essa lenda é comemorada todos os anos na Bahia, em certos
terreiros, particularmente naqueles de origem Kéto, por um ciclo de festas que se estende
por trés semanas. Numa sexta-feira, dia da semana que no Brasil é consagrado a Oxal4, os
axés do deus sao retirados do seu peji e levados em procissao até uma pequena cabana, feita
de palmas tracadas e simbolizando a viagem de Oxalufa e a sua estadia na prisdao. Na sexta-
feira seguinte, ou seja, sete dias ap0s, representando sete anos de encarceramento, tem lugar
a cerimoénia das “Aguas de Oxala”, dguas para lavar Oxal4. Todos os que participam da
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cerimoOnia chegam na véspera, a noite. O maior siléncio é observado, a partir da quinta-feira
ao findar do dia, estendendo-se até a manha do dia seguinte. Os participantes vao, antes da
aurora, pegar as “Aguas de Oxala”, todos vestidos de branco e com a cabeca coberta com
um ano igualmente branco. Forma um longo cortejo que vai em siléncio, precedido por uma
das mais antigas mulheres dedicadas a Oxald, que agita, sem parar, um pequeno sino de
metal branco, chamado adja. Fazem trés viagens até a fonte sagrada. Nas duas primeiras, a
dgua derramada sobre os axés de Oxald. Essa parte do ritual € realizada como lembranca
das pessoas do reino de Oy6 que foram, em siléncio e vestidas de branco, buscar dgua para
Oxalufa lavar-se. Na terceira vez, que ocorre ao nascer do dia, os vasos cheios d’ agua sdo
arrumados em volta do axé de Oxald. A proibicio de falar € sustada, canticos
acompanhados pelo ritmo dos tambores sdo entoados e transes de possessao se produzem
entre as filhas de Oxald, como testemunho da satisfacdo do deus. No domingo seguinte, tem
lugar uma cerimdnia, pouco importante, mas exatamente uma semana depois, realiza-se
uma procissao que leva os axés de Oxala ao seu peji simbolizando a volta de Oxalufa ao seu
reino. O terceiro domingo, finalizando o ciclo das cerimoénias, ¢ chamado de “Pilao de
Oxagwa” e evoca as preferéncias gastrondmicas desse personagem. Distribuicdes de
comida sdo realizadas em seu nome, a fim de festejar a volta do pai. Nesse dia, uma
procissao leva ao barracdo pratos contendo inhame pilado e milho cozido, sem sal e sem
azeite-de-dendé, mas com limo da costa. Pequenas varas de arori, chamadas isdn, sdo
entregues aos Oxalds manifestados, as pessoas ligadas ao terreiro e aos visitantes
importantes. Uma roda se forma, onde os dancarinos passam curvados diante dos Orixds,
que lhes dao, a passagem, um ligeiro golpe de vara; por seu lado, os que foram assim
tocados dao e recebem, ao rodarem, golpes de vara da assisténcia. Hd, sem duvida, nessa
parte do ritual, reminiscéncia da luta de Ejigho, no dia da festa de Oxaguia. Uma versao
sincretizada das “Aguas de Oxala” é a lavagem do chéo da Basilica do Senhor do Bonfim
que acontece todos os anos na Bahia, na quinta-feira precedente ao domingo do Bonfim.
Alguns piedosos catdlicos tinham o hédbito de lavar zelosamente o chao da igreja, um ato de
devocio que nao € particular a esse templo. No Bonfim, porém, tomou um cardter diferente,
pois os descendentes de africanos, movidos por um sentimento de devog¢ao, tanto ao Cristo
como ao deus africano, fizeram uma aproximacao entre as duas lavagens: a dos axés de
Oxald e aquela do solo da igreja que leva o nome catdlico do mesmo Orixd. Os devotos
aparecem em grande nimero a fim de participarem da lavagem, na quinta-feira do Bonfim.
Essa festa é atualmente, uma das mais populares da Bahia. Nesse dia, as baianas, vestidas
de branco, cor de Oxald, vio em cortejo a igreja do Bonfim. Trazem na cabeca potes
contendo dgua para lavar o chio da igreja e flores para enfeitar o altar. Sao acompanhadas
por uma multiddo, onde sempre figurao as autoridade civis do Estado da Bahia e da cidade
de Salvador.
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Arquétipo

arquétipo de personalidade dos devotos de Oxala € aquele das pessoas calmas e

dignas de confianca; das pessoas respeitdveis e reservadas, dotadas de forca de

vontade inquebrantivel que nada pode influenciar. Em nenhuma circunstincia
modificam seus planos e seus projetos, mesmo a despeito das opinides contrdrias, racionais,
que as alertam para as possiveis consequéncias desagradaveis dos seus atos. Tais pessoas,
no entanto, sabem aceitar, sem reclamar, os resultados amargos dai decorrentes. O imenso
respeito que o Grande Orixd inspira as pessoas do candomblé revela-se plenamente quando
chega o momento da danca de Oxalufa, durante o xiré dos Orixds. Com essa danca, fecha-se
geralmente a noite, e os outros orixds presentes vao cerca-lo e sustentd-lo, levantando a
bainha de sua roupa para evitar que ele a pise e venda a tropecar. Oxalufa e aqueles que o
escoltam seguem o ritmo da orquestra, que interrompem a cadéncia em intervalos regulares,
levando-os a dar alguns passos hesitantes, entrecortados de paradas, no decorrer dos quais o
conjunto de orixds abaixa o corpo, deixa cair os bracos e a cabeca, por um breve momento,
como se estivessem cansados e sem forca. Ndo € raro ver pessoas que, vindas como
espectadoras, deixa-se tomar pelo ritmo, dancam e agitam-se em seus lugares,
acompanhando o desfalecer do corpo e a retomada dos movimentos, conjuntamente com 0s
Orixds, num afa de comunhdo com o Grande Orixd, aquele que foi, em tempos remotos, 0
rei dos igbds, longe, bem longe, em Iluayé, a terra da Africa.
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