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Casas e terreiros de cultos africanos: territorio de identidade,
resisténcia e de construcio de linguagem

KARY JEAN FALCAO*®

Resumo

O artigo “Casas e terreiros de cultos africanos: territorio de identidade,
resisténcia e de construcdo de linguagem” tem como referéncia as formas de
transmiss@o dos conhecimentos e fundamentos ritualisticos através da oralidade
e da ancestralidade. A intolerancia religiosa e as demais formas de repressdo da
cultura africana contribuiram para a desvalorizacdo de tudo o que se refere a
cultura negra. Foi essa desvalorizacdo uma das principais responsaveis pela
reproducao das desigualdades e pela discriminagdo racial, considerada como
arma de competi¢@o historica do preconceito. Contudo, a cultura africana vem
sendo resgatada e as suas formas de religiosidade, cultuadas através das casas e
terreiros, contribuindo significativamente para a formagao dessas casas como
um territorio de identidade negra, de luta e resisténcia e principalmente de
construcao de linguagem.

Palavras-chave: Identidade; Resisténcia; Religiosidade Africana.

Casas e terreiros of african cults: territory of identity, resistance and
construction of language

Abstract

The article “Casas e terreiros of African cults: territory of identity, resistance
and construction of language”, is a reference to forms of transmission of
knowledge and ritualistic foundations through the oral tradition and ancestry.
Religious intolerance and other forms of repression of African religious culture
contributed to the devaluation of everything that refers to African culture. That
devaluation was the main reason for the reproduction of inequality and racial
discrimination, regarded as a weapon of historical prejudice. However, African
culture is being rescued, and African religiosity, through the casas and
terreiros, contributes significantly as a territory of black identity, struggle and
resistance, particularly regarding construction of language.

Key words: Identity; Resistance; African religiosity.
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Introducao

As casas e os terreiros de cultos
africanos representam, na atualidade, o
que mais se aproxima da identidade
negra no Brasil. E fato que existe uma
série de manifestagoes culturais trazidas
pelos negros que s3o conhecidas e
reproduzidas, tais como o samba, as
comidas tipicas, as vestimentas. Porém,
¢ dentro dos terreiros que acontecem as
histéricas ~ manifestagdes  culturais
trazidas pelos escravos nos navios
negreiros, tornando o Candomblé no
Brasil uma religido de praticas
ancestrais.

Este artigo tem como objetivo
apresentar a importancia da preservagao
dos espagos de cultos africanos no
Brasil, sendo estes as principais
representacdes africanas em territorio
brasileiro. Aborda o resgate da
identidade de povos historicamente
discriminados, bem como o processo de
resisténcia e de construgdo de

linguagem das casas e terreiros de
cultos africanos que contribuiram para a
formagdo da linguagem brasileira.

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

1. Terreiros e casas: territorio de
identidade

De imediato o que se percebe dentro de
uma casa de Candomblé ¢ a relacao de
hierarquia e poder que persiste atraves
dos tempos. Os pais e maes-de-santo
representam as pessoas mais
importantes dentro do terreiro e sdo
respeitadas todas as suas determinagdes,
independente de qualquer papel social
que seus filhos e filhas exercam fora
dos terreiros.
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Dessa forma, a constru¢ao social das
casas e terreiros obedece a uma tradigao
oral que ocorre na familia-de-santo com
a organizacdo dos cultos através da
devogao aos deuses africanos no Brasil.
Em geral, os rituais e toda a liturgia que
acontecem nos cultos africanos no
Brasil sdo os mesmos que ocorrem na
Africa desde os tempos antigos; é claro
que sofrendo muitas modificagdes. A
ancestralidade ¢ o ponto principal na
pratica religiosa. Pais e maes de santo
fazem parte de uma corrente linear
ancestral. Recebem os seus direitos a
partir dos costumes de pai para filho,
podendo assim ser identificados desde
as primeiras casas e¢ familias no Brasil.

Em parte, a familia-de-santo
representou para o negro escravizado o
resgate dos valores de familia que foram
destruidos com a didspora negra e com
a politica de mercado de escravos no
Brasil. Cada membro da familia era
separado dos demais para ser
comercializado na tentativa de facilitar
o processo de aceitagdo da condicdo de
escravo.

Foi na formagao dos terreiros e casas de
cultos que o negro pode, pela primeira
vez no Brasil, tragar novos rumos para a
constru¢cdo da  sua  identidade.
Inicialmente, essas casas, segundo
Gongalves da Silva (1994, p. 57), foram
formadas pela mesma etnia:

Pelo que se sabe, através da historia
oral narrada pelos adeptos, parece
terem sidos os africanos de uma
mesma etnia os fundadores dos
primeiros terreiros, onde iniciaram
outros negros africanos,
provenientes da sua etnia ou de
outras. Com o passar do tempo, ¢
com o ingresso na religido de
crioulos, mulatos e finalmente de
brancos, a familia-de-santo foi
assim perdendo a sua caracteristica
étnica e passou a ligar, por vinculos
religiosos, 0s vdarios terreiros

fundados pelas geragdes seguintes
as geragoes dos africanos.

Por essa razdo, Parés (2007, p. 118)
encara o problema do processo de
institucionalizacdo das organizagdes dos
terreiros e casas de cultos africanos no
Brasil através de duas etapas. A
primeira consiste no progressivo nivel
de complexidade social, em que as
casas eram mantidas pela relagdo de
etnia, mesmo sendo esta mais tarde
aberta para os novos adeptos como
mulatos ou mesmo brancos.

Parés aborda as argumentagdes de
Bastide quanto a imutabilidade dos
modelos de cultos primordiais que
sobreviveram durante todo o tempo.
Sabe-se que com a chegada de novos
escravos oriundos de variadas regides
da Africa, partes dos fragmentos dos
cultos se extinguiam sendo substituidos
por outros a medida que essas
congregacdes eram formadas (Ibidem,
p. 119). Com isso, as nagdes africanas
ficaram  misturadas em territdrio
brasileiro, dificultando mais ainda a
identificacdo dos povos.

E claro que os argumentos de Bastide
em relacdo a sobrevivéncia de alguns
rituais sdo completamente aceitaveis.
Porém, o que ndo se pode descartar ¢ a
identidade  africana  da  religido
distinguida pelos negros a partir de
modelos e rituais de cada nagdo. Os
terreiros e casas reproduzem os aspectos
da ancestralidade que hoje podem ser
discriminados nas nacoes do
Candomblé no Brasil.

A ancestralidade induz os elementos
que compdem a visdo de mundo
africano. Os rituais litargicos que
acontecem nos terreiros de Candomblé
hoje sdo, em parte, os mesmos que
aconteciam na Africa e que vieram para
o Brasil junto com a didspora negra,
bem como os mesmos modelos de culto,
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de poder e interagdo, a concepcao de
morte e forca vital, as dancas, musicas e
a linguagem, as divindades, os deuses e
orixas, as relacdes de género, a
linhagem familiar e classica e todos os
elementos herdados e simbolicos de
matriz africana.

Durante todo o processo de pesquisa, o
que se percebe nos rituais e cultos ¢ a
utilizacdo das linguas africanas em
todos os rituais litargicos  do
Candomblé, mesmo percebendo a
relagdo proxima de variantes da lingua.
As musicas e rezas sdo ensinadas aos
filhos ¢ filhas de modo oral. Quando
questionados a respeito de como se
aprende as rezas e musicas nas linguas
africanas, os filhos e filhas de santo,
bem como os pais e maes de santo,
respondem que aprenderam com o0s
mais velhos e que dessa forma vao
ensinar para os seus filhos.

A transmissdao de geracdo a geragao
garantiu a manutencdo da nacdo do
Candomblé com legitimidade e poder.
A ligagio com a Africa, representada
através  dos  terreiros e  casas
tradicionais, foi fator determinante no
exercicio de influéncias para as casas
mais recentes.

Assim como na relagdo familiar das
casas ¢ terreiros brasileiros, com a
chamada “familia de santo”, na Africa
essa relagdo também ocorre seguindo
essa tradi¢ao familiar. Por esse motivo o
termo nagdo fica sendo utilizado para
identificar as origens geograficas e
étnicas de determinados grupos.

Outro aspecto ancestral ¢ o que se
denomina “as familias-de-santo”. Na
Africa, uma cidade inteira cultua um
determinado orix4a e toda sua populagao
realizam oferendas e presentes sendo
denominados filhos desse mesmo orixa.
Nas casas e terreiros onde se
desenvolveu parte desta pesquisa,

observa-se que todos cultuam os seus
orixas, “dono do ori (cabeca) ¢ seus
adjunto (segundo santo da cabecga)”,
mas também toda a casa cultua o orixa
do Babalorixda ou da Yalorixa,
caracterizando as casas e terreiros de
cultos africanos no Brasil uma
simbologia representativa as nagdes
africanas. J& nas casas de cultos onde se
predomina a Umbanda ou outras
manifestacdes oriundas das religides de
matrizes africanas, todos os filhos de
santo cultuam a entidade que constitui o
“dono da coroa” do pai-de-santo ou
mae-de-santo podendo ser um caboclo,
um guia ou encantado.

Tais cultos aos diferentes orixds em um
mesmo terreiro e casa de culto foram
iniciados no Candomblé da
Barroquinha! e, para Pares (2005, p.
86), representam uma complexa rede de
aliangas entre os grupos étnicos que
contribuiram em grande escala para a
consolidagdo de mnovas identidades
africanas em terras brasileiras.

O processo de resisténcia ndo deve ficar
unicamente associado aos constantes
ataques e confrontos policiais cobertos
pelo Jornal Alabama - imprensa baiana
do século XIX -, nos relatos orais de
nossos antepassados ou nas
perseguicdes e intolerdncias religiosas.
Com a resisténcia, os cultos africanos
no Brasil puderam construir uma
religiosidade afrobrasileira, com a
possibilidade de resgate da sua

' O Candomblé da Barroquinha ficou assim
denominado em virtude de estd localizado
proximo a Igreja da Barroquinha, lugar onde as
princesas (assim denominadas pelos negros
escravizados) que vieram escravas para o Brasil,
passaram a reunir-se ¢ fundaram uma
comunidade denominada “Capela da Confraria
de Nossa Senhora da  Barroquinha’.
Comunidade criada por Ya Detd, Iya Kala, Iya
Nasso e os babalawos Baba Assika e Bangboshé
Obitik6. Para Verger, a casa se chamava Iya
Omi Asé Intilé (Ya Omi significa: mae das
aguas e Intilé: forca da terra).
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identidade e da sua dignidade destruida
pelo dominio do cristianismo.

Com isso, o culto africano estabelece
uma historicidade de conquistas que
fica marcada na constru¢do de uma
nova identidade, de articula¢do entre o
sagrado e o profano, bases de
resisténcia a barreiras politicas e sociais.

De acordo com Ferreti (1995, p. 100),
no Brasil o ingresso em um terreiro de
Candomblé ocorre de modo individual,
diferente do que ocorre na Africa, onde
tal ingresso se da através das tradi¢des
familiares. A adesdo a cultura religiosa
africana assume o conceito de nagao,
para identificar a inser¢do de certo

grupo religioso.

Com caracteristicas e costumes ligados
de modo ancestral com a Africa, o
Candomblé brasileiro ndo deixa de
dialogar com a sociedade local, pois
direta ou indiretamente fica ligado a ela.
E dessa forma que se construiu uma
identidade que mais tarde podemos
denominar de “religiosidade
afroamazonica”, fruto do resultado da
participacdo do homem negro com as
populacdes amazdnicas.

A resisténcia e a identidade estdo
associadas as estratégias de proibicdo
aos cultos as divindades africanas e ao
Candomblé pelos escravocratas, sendo
os escravos obrigados a cultuar os
deuses catolicos. E completamente
inaceitavel encontrar qualquer
semelhanga entre deusas africanas com
deusas catdlicas de origens europeias.
Nesse sentido, ndo podemos atribuir
qualquer inten¢do ou comparacdo entre
lIansa e Santa Barbara; Oxum com
Nossa Senhora da Conceigdo; lemanja
com Nossa Senhora dos Navegantes;
Ogum com Sao Jorge, e muito menos
Exu com o diabo, criado pelo
cristianismo.

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

Percebe-se que a resisténcia e a
identidade no que se refere as praticas
litirgicas das  religides  africanas
serviram como base para a liturgia das
demais religides do mundo. Podemos
citar exemplos de praticas em rituais e
cultos africanos que sdo repetidos em
outras religides, como: derramamento
de sangue (em todas as religides);
sacrificio (no cristianismo um morre por
todos, enquanto nas praticas africanas
oferece-se o animal vivo aos orixas, e
no judaismo oferece em holocausto);
oferecer alimentos (os orixds sao
presenteados com comidas secas e
sangue de animais; no cristianismo,
come-se 0 pao e bebe-se o vinho); a
relagdo de familia (nas religides cristas
a figura do papa e dos pastores, € no
Candomblé os Dbabalorixds e as
yalorixds); as musicas e dangas e muitas
outras manifestacoes.

Ha também uma relagdo estabelecida
entre 0 bem e 0 mal que ndo existe nas
demais  religides  ocidentais. O
cristianismo apresenta uma relacdo de
deus com o bem e cria uma imagem de
um deus que se assemelha ao mal.

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

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

Para Monteagudo (2009, p. 81), “ndo ha
ideia de bem e mal como coisa
inconcilidvel. Quem faz essa oposicao ¢é
o mundo cristdo. Para o afro, o bem e
mal s3o faces da mesma moeda e estdo
presentes em  tudo”, e  essa
representacdo se faz presente nao s6 no
Candomblé como  nas demais
manifestagdes religiosas de matriz
africana.

Durante as sessdes com a presenca das
pombas giras, percebe-se que nas
musicas e pontos, bem como no proprio
comportamento dessas entidades, ¢
encontrada uma proximidade tdo
contraditdria pelos cristdos - o bem e o
mal - assim como aquilo que ¢
considerado como pecado ou negativo,
como: mulher que tem sete maridos,
fazer o mal, dangar sobre sepultura, dar
gargalhada a meia-noite e outros.

E a partir desse contexto que os
terreiros e casas afrorreligiosas tragam o
seu territorio de identidade cultural. Nao
uma identidade apontada historicamente
como uma cultura de submundo, mas
uma cultura decisiva para a formagao
cultural de todo o mundo.

Vale salientar que o ponto de partida da
humanidade é a Africa. Portanto, os
costumes e as tradicdes nasceram
também na Africa, bem como as
manifestagoes religiosas e a forma com
a qual o homem estabelece a sua relagao
com o seu deus.

A importancia da resisténcia e
sobrevivéncia da religiosidade africana
representa para a contemporaneidade a
possibilidade de voltar as origens e a
valorizacao da historia da humanidade.

2. Linguagem e resisténcia

Com relagdo a resisténcia no que se
refere aos aspectos de linguagem,
podemos aqui apresentar trés niveis
socioculturais que contribuiram para a
formacao linguistica do povo brasileiro
e no aspecto de resisténcia do uso da
linguagem africana nos cultos.

Os niveis se constituem primeiramente
num elo entre as linguas africanas que
foram faladas no Brasil com a chegada
dos escravos com o portugués europeu,
com seus modelos arcaicos e regionais e
a interferéncia das linguas indigenas
Nesse processo.

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

Outro nivel de resisténcia se encontra na
necessidade de preservar os rituais e
cultos africanos e as linguagens
utilizadas nas liturgias.

De acordo com Pessoa de Castro (2001,
p. 80), a lingua-de-santo deve ser
encarada mais como um “veiculo de

expressao simbolica do que
propriamente de competéncia
simbdlica”.

Segundo Poévoas (1989, p. 09), os
segredos do  Candomblé¢  foram
transmitidos aos seus descendentes
dentro das senzalas pelos negros
escravos mais velhos. O amor e o
encanto pelos Orixas, a fé em Olorum e
a esperanca em Oxald. Os segredos
resistiram a “opressdo evangelizadora
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catolica, a perseguicdo policial e a toda
sorte de repressdes € preconceito”.

O ultimo nivel de resisténcia que
podemos apresentar estd na relacdo que
0 homem negro faz com a sua prépria
situagdo de exclusdo. Sabe-se que
durante a escraviddo os negros eram
proibidos de falar sua lingua materna.
Com a abolicdo, a condicdo social dos
negros no Brasil ndo mudou. Pelo
contrario, a situacao na realidade passou
a ser considerada uma escravidao
condicional. O nivel de resisténcia e
sobrevivéncia dos costumes africanos
no Brasil contou com intimeros
agravantes que contribuiram para a
exclusdao do homem negro em todas as
esferas da sociedade.

Os imigrantes brancos eram
reconhecidos como melhores que os
negros. A cor da pele contava, ndo s6 no
imediato a partir de 1888, como
critérios de sele¢do de trabalhadores
livres e assalariados, assim como até
hoje ainda persiste como fator decisivo
no mercado de oportunidades. A disputa
desigual e a miséria, acompanhadas do
preconceito e da discriminagdo racial —
considerada como arma de competicao
histérica —, fazem parte do pacote que o
homem negro ganhou com a
pseudoliberdade.

Todo esse processo histérico de
exclusdo contribuiu como fator de
desvaloriza¢do da cultura africana, dos
costumes e das tradi¢des religiosas, bem
como a preservagao da linguagem.

Consideracoes finais

Foi através da oralidade que as religides
de matrizes africanas chegaram aos dias
de hoje. Todo ensinamento era
transmitido pelos mais velhos aos novos
filhos e filhas-de-santo. Contudo, ndo se
pode deixar de salientar que os terreiros
e as casas de cultos africanos, em parte,
deixaram de ser considerados locais de

refiigio para poucos. Como resultado de
todo o processo de exclusio e
resisténcia, os terreiros passaram a
configurar territério de resgate da
identidade e das manifestacdes culturais
africanas.

Muitos terreiros e casas de cultos
africanos tornaram-se locais visitados e
frequentados por pessoas de grande
influéncia na sociedade brasileira.
Percebe-se o grande movimento de luta
em prol do resgate dos valores e crengas
pelos orixds e mais ainda pelas
manifestagdes religiosas
afroamazonicas, com a devog¢dao aos
pretos velhos, caboclos, guias, entidades
e encantados.

A linguagem popular foi
consideravelmente acrescida com as
manifestagdes linguisticas de natureza
religiosa africana. Muitas palavras e
expressoes que faziam parte
exclusivamente do Iéxico afrorreligioso
foram sendo incorporadas ao dialeto
popular brasileiro, através da musica
popular, dos sambas enredos e mais
tarde sendo inseridas aos falares dos
povos brasileiros, enriquecendo
significativamente a nossa linguagem.

Com isso, o processo de luta e
resisténcia dos demais povos excluidos
passou a ser acrescido também das
conquistas dos povos de religiosidade
africana. A diversidade cultural e
religiosa deve superar as mais diversas
formas de intolerancia e discriminagao,
contribuindo com a igualdade de
direitos ¢ o rompimento da exclusdo
social.
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