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protagonizadas nestes territorios, e percebo que a Baixada Fluminense ¢ pouco estudada por
ela mesma. O que me faz pensar na quantidade de experiéncias identitarias que estamos
deixando de conhecer e que nos formam como territorio. As narrativas historico-culturais

sobre a Baixada sdo contadas a partir de uma oOtica, onde a populagdo que construiu a
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RESUMO

A experiéncia coletiva vivenciada pelo Candomblé como uma pratica sociocultural sempre
foi uma das questdes mais emblematicas na luta de praticantes dessa religiosidade, no que
corresponde a legitimagdo e liberdade pelo existir como direito social. No Brasil, a
escraviddo de africanos trouxe consigo particularidades muito especificas quando nos
aprofundamos na questdo da diversidade como um ponto de vista, que se reflete em inimeras
demandas, inclusive mediadas historicamente. A cultura brasileira é formulada de lacunas e
apagamentos que escondem a experiéncia africana e afrodescendente na histoéria do Brasil,
mas que ainda resistem na memoria coletiva dos terreiros de religido de Matriz Africana.
Neste celeiro de acontecimentos e ressignificagdes juntamos o contexto do territorio da
Baixada Fluminense, igualmente diverso e amplo, cercado por conflitos que atravessam a
historia cultural da formagao social deste pais, uma vez que estas historias se repetem em
bairros e periferias de todo Brasil, que também abrigam historias sobre o Candomblé como
experiéncia coletiva e manutencdo das praticas das populagdes afrodescendentes. Desta
maneira, memoria, historia e identidade fazem parte de um legado onde o patrimoénio, a
cultura e a sociedade se encontram para debater formas de existir e reafirmar os valores
humanos refeitos tendo as religiosidades como centralidade.

E, sdo esses conceitos: Patrimonio, Cultura e Sociedade, que organizados na estrutura do
mestrado despertam meu interesse no campo dos estudos contemporaneos, onde costuro junto
ao 116 Ase Omode Titan , um terreiro de Candomblé Ketu, fundado em 1989 no bairro de
Palmares, Nova Iguacu, Baixada Fluminense, que segundo consta a narrativa oral, ¢ o
primeiro terreiro naquele local, e une valores fundantes das sociabilidades afro brasileiras.
Por meio de uma reflexdo critica acerca dos saberes que esses espacos praticam em seu
cotidiano, que sdo negligenciados e marginalizados pela estrutura dominante, caminho entre
tempos para apontar passos de uma historia em constante refazimento.

Palavras-Chave: Baixada Fluminense, Candomblé, Memoria Afro-Brasileira.



ABSTRACT

The collective experience experienced by Candomblé as a sociocultural practice has always
been one of the most emblematic issues in the struggle of practitioners of this religiosity, in
terms of legitimacy and freedom to exist as a social right. In Brazil, the enslavement of
Africans brought with it very specific particularities when we delve into the issue of diversity
as a point of view, which is reflected in numerous demands, including historically mediated
ones. Brazilian culture is made up of gaps and erasures that hide the African and
Afro-descendant experience in the history of Brazil, but which still resist in the collective
memory of the religious sacred space of the African Matrix. In this barn of events and
resignifications, we join the context of the Baixada Fluminense territory, equally diverse and
wide, surrounded by conflicts that cross the cultural history of the social formation of this
country, since these histories are repeated in neighborhoods and peripheries throughout
Brazil, which they also contain stories about Candomblé as a collective experience and the
maintenance of practices by Afro-descendant populations. In this way, memory, history and
identity are part of a legacy where heritage, culture and society meet to discuss ways of
existing and reaftfirm human values rebuilt with religiosity as a centrality.

And, it is these concepts: Heritage, Culture and Society, which, organized in the structure of
the master's degree, awaken my interest in the field of contemporary studies, where 1 sew
together with the 11¢ Ase Omode Titan , a Candomblé Ketu , founded in 1989 in the Palmares
neighborhood, Nova Iguacu, Baixada Fluminense, which according to the oral narrative, is
the first sacred space in that location, and unites founding values of Afro-Brazilian
sociability. Through a critical reflection on the knowledge that these spaces practice in their
daily lives, which are neglected and marginalized by the dominant structure, I walk through
times to point out steps of a history in constant remaking.

Keywords: Baixada Fluminense, Candomblé, Afro-Brazilian Memory.
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INTRODUCAO

Ao longo desta pesquisa me peguei algumas vezes tentando remontar o exato
momento em que decidi enfrentar o desafio de um estudo sobre o Candomblé. Oficialmente o
ano de 2019 sempre me vem a memoria como marcador definitivo. O encontro entre povos
de terreiro, realizado na Universidade Federal Rural do Rio de Janeiro, campus Nova Iguacu,
me proporcionou mergulhar, como pesquisadora, durante dias nas falas, emogdes e sensagdes
que mais tarde se mostraram como meu proprio caminhar.

Mas antes desse decisivo encontro em 2019, tive algumas chegancas em 2018,
cursando uma formacao livre na Universidade das Quebradas (Universidade Federal do Rio
de Janeiro - UFRJ) junto a Escola do Olhar, no Museu de Arte do Rio, com a exposi¢ao O
Rio do Samba: resisténcia e reinven¢do', que dividido em trés eixos: “Da herancga africana
ao Rio negro”, “Da Praga XI as zonas de contato” e “O Samba Carioca, um patrimoénio”.
trazia na sua formagdo estes conteudos como tematicas reflexivas, sendo algumas delas
debatidas, estudadas e visitadas por mim pela primeira vez.

Como disse Luiz Antonio Simas em uma das aulas/encontros, a “historia a contra
pélo me fascinou e encantou meu espirito para conhecer um pouco mais de tudo que via e
ouvia ali”. Ele se referia aos estudos sobre Candomblé e Samba, mas para mim aquele foi um
sentido sobre negritude e legado, coisas que aprendi com as escutas que vivi durante 26 anos
ao lado do meu saudoso Pai. Rozenir Jorge da Silva um grande contador de histérias que
fazia da sua experiéncia de vida um espelho de lutas atemporais, de pretos e pretas, que hoje
percebo ser a luta pelas liberdades humanas de pessoas que carregam a vida ancestral como
maior sentido de existéncia, e que ele fazia questdo de me contar e recontar para que as
historias dele também fossem minhas.

Meu pai foi um frequentador de terreiros e até onde escutei ele contar historias, um
apaixonado pelos ritos, cantos, danca e comida, enfim a alegria de viver em comunidade.
Alegria que foi a marca principal de meu pai, um sentimento que para mim era tdo comum
mas que se apagou com sua partida, e que ao adentrar o terreiro recomego encontra-la, assim
como a propria esséncia de meu amado pai. Desde entdo, juntar os fragmentos do que foram
as historias que meu pai me contava, com os estudos, o0 compromisso a mim confiado e o

encantamento com a percepgao de que o tempo molda o sentir mas nunca o apaga, faz parte

' Ver em: O Rio do samba: resisténcia e reinvencdo - Museu de Arte do Rio — MAR


https://museudeartedorio.org.br/publicacoes/o-rio-do-samba-resistencia-e-reinvencao/

desse longo percurso oficialmente iniciado em 2019 quando me decidi como pesquisadora de
Candomblé, mas que também aconteceram pelos encantamentos em 2018, pelas historias da
infancia e adolescéncia, € mais ainda nesse longo caminhar em mim mesma, que se espelha
nessa escrita.

Agora percebo que esta pesquisa traz consigo todos esses tempos, encantos e formas
de existir onde a luta pela memoria coletiva que nos humaniza como pessoas, onde a
afrodescendéncia nas profundezas de diversidades e conflitos, constroem legados e deixam
herangas por meio da cultura e da educagdo que se espelham em religiosidades e ritos, que
por sua vez apresenta todo seu sentido ao caminho ancestral, e dele os escolhidos nao se
desviam nem conseguem fugir.

Sendo igualmente um estudo sobre a condicao historica da afrodescendéncia em suas
reivindicagdes sempre primarias, como direitos sociais, direitos a pratica religiosa,
reconhecimento da contribui¢do negro africana, como também indigena, em todos os ambitos
da construcdo desse pais. O direito a existir com alegria ¢ uma luta cotidiana.

Nesse reaprender a existir diante tantas mudangas, a palavra que mais me
acompanhou durante os dois anos e trés meses, em que fui pesquisadora depois abian e agora
iniciada na experiéncia mitico-religiosa do Candomblé, ¢ ENCANTAMENTO, e durante esse
texto ela vai aparecer algumas vezes tentando indicar algo de amplo sentido para mim. No
aprendizado que comecei para este estudo, o encantamento era um conceito encontrado em
um texto, que virou forma de expressdo sobre minhas pesquisas, at€¢ se transformar em
cotidiano das minhas praticas como Candomblecista.

Entre 2020 e 2022 acompanhei, registrei, escutei, vivi e encontrei muitas formas de
encantamento que estdo presentes no legado do Candomblé, entretanto e a0 mesmo tempo,
essas experiéncias urgem pela liberdade do encantar.

Encantar da novos sentidos as coisas da vida. Encantar atravessa dimensdes que
perpassam a vida cotidiana e a vida sensorial ao mesmo tempo. Encantamento ¢ invencao,
afirmacao de vida, alegria. No curso da histdria, encontramos no emaranhado de experiéncias
trazidas por negros africanos durante o transito da escraviddo, o encantar como metodologia
para recolher tempos e ressignificd-los na manutencao da existéncia - que ¢ também

constru¢do de sentidos. Sob a ciéncia do encantamento (SIMAS & RUFINO, 2018), ?

2 No livro Fogo no mato: A ciéncia encantada das macumbas, os autores definem este conceito como uma
“amarracdo de multiplos saberes” dinamizadas pelas relagdes cotidianas fundam outros sentidos para africanos e
afrodescendentes no Novo Mundo. Ver o texto “Cantando a pedra: a ciéncia encantada das macumbas” (SIMAS
E RUFINO, 2018, p. 9-16).



terreiros de Candomblé se estabeleceram na Baixada Fluminense assentando a resisténcia e a
reinvengdo das formas de viver, em um espago-tempo construido por esse conceito nomeado
diaspora africana (FLOR, 2009), que marca epistemologias e significados proprios como
centralidade de acdo reflexiva. Saberes, culturas, organizacdes sociais, memorias,
ancestralidades e tantos outros valores coletivos, civilizatorios e imensuraveis estdo nas
sociabilidades da Baixada Fluminense - que aqui referiremos como “baixadenses™ - sem que
a eles se dé o devido valor histérico, mas seguem o fluxo da edificacdo histérico-cultural de
identidades de grande significado para o Brasil.

Este trabalho pretende apresentar uma reflexao sobre os conhecimentos vivenciados no
Candomblé Ketu que se imbricam a histéria da Baixada Fluminense, no que corresponde a
organizacdo complexa de vivéncias entre as populagdes que nestes territdrios encontraram
espago para producdo das praticas sociorreligiosas, dando continuidade ao legado negro
associado a formacdo do Candomblé em paralelo com a resisténcia ancestral
afrodescendente”.

A Baixada Fluminense ¢ classificada como periferia do Centro do Rio de Janeiro e,
nesse cendrio, as populagdes majoritariamente descendentes de negros e indigenas tém
caracteristicas bem similares as periferias de todo Brasil. Isto porque a condi¢ao imposta para
a cultura dessas populagdes esbarra na estrutura racializada do Estado, que desde a
colonizagdo define esses territorios como base de exploracdo econdmica, mas também como
lugar de descarte humano, para onde foram destinados contingentes de pessoas
marginalizadas em diferentes tempos historicos, resultando em um territorio complexo em
suas demandas e particularidades.

Desse lado da Guanabara, resistiram aldeias indigenas e emergiram comunidades
quilombolas que solidificaram, durante séculos, o enfrentamento ao genocidio estrutural. As
ressignificagdes desta didspora historica apresentam inimeras concepgdes de mundo,
existéncia e vivéncias, que se traduzem no conceito de cosmovisdo africana (TRINDADE,
2005), ou seja, em incontaveis experiéncias que transmitem formas de ser e estar no mundo
marcadas pela reorganizacao negra diante a escravizagao colonial.

Por meio dessas outras culturas que nascem com as tensoes ¢ relagdes interativas da

3 Esse termo é comumente utilizado no cotidiano das ruas. Nossa escolha por nomear a partir dessa classificagdo
se da por conta das relagdes do dia a dia, que pretendemos protagonizar nesta escrita.

4+ A autora Ynaé Lopes dos Santos, no livro Histéria da Africa e do Brasil Afrodescendente, constréi uma vasta
reflexdo sobre esse tema trazendo um conceito de cultura afrodescente a partir das relagdes de troca, tempo e
espaco. Ver os capitulos 4 e 5 nomeados respectivamentes: A afrodescendéncia do Brasil no século XVI E.C ao
XIX E.C e Um Afro Brasil: de 1888 aos dias atuais (SANTOS, 2017, p.163-277)



vida cotidiana nas terras iguaguanas’, as macumbas® na Baixada vdo se tornar um celeiro
efervescente de novas concepgdes de sociedade que ndo estdo colocadas nas defini¢des de
patrimonio nacional, pois, dentre muitas problematicas, a estrutura eurocéntrica e racialmente
branca relegou as experiéncias desses povos aos lugares de menor ordem de importancia
social na hierarquia estruturante da histdria’.

Sob dimensdes proprias, os cotidianos dos terreiros formularam e seguem formulando
expressoes que precisam ser vistas pela sociedade em geral, respeitadas e assumidas como
parte da identidade brasileira. Estas que se configuram “epistemologias da macumba”
(SIMAS & RUFINO, 2018) estdo no centro dos debates contemporaneos acerca da
necessidade de ampliacao das noc¢des de patrimdnio, deslocados da dualidade entre material e
imaterial, mas apontando para uma amalgama de elementos intrinsecos em si mesmos que
espelham fendmenos historicos, sociais, culturais, politicos, estéticos e econdmicos. Portanto,
as epistemologias da macumba (SIMAS & RUFINO, 2018) compreendem um multiverso
onde o abstrato, o subjetivo, as corporalidades, sdo e estdo em carater constante de

circularidade, apontando para as dindmicas do existir como fundamento destas experiéncias.

> Nos primeiros tempos coloniais, este territorio geografico foi nomeado Freguesia Nossa Senhora da Piedade
do Iguasst. "Iguaguanas" ¢ também um termo do cotidiano da fala de intimeras pessoas que utilizam esse
marcador como forma de se identificar especificamente pelo territorio: diz-se “iguaguana” para quem ¢ de Nova
Iguagu, Mesquitense para quem ¢ de Mesquita, Caxiense para quem ¢ de Duque de Caxias e assim em outros
municipios da Baixada Fluminense. Essa identificagdo ¢ de grande valor para moradores que veem nela uma
forma de valorizagdo da sua identidade local. Nossa escolha por utilizar esses marcadores dialoga com a
construcdo de sentidos que ressaltam a linguagem do cotidiano como algo rico de sentidos e significados,
dialogando diretamente com a perspectiva que encontraremos nas sociabilidades do Candomblé.

0O termo MACUMBA surge pela historia oral através de algumas passagens historicas, inicialmente a palavra
Macumba foi associada a uma espécie de arvore muito comum em determinados pontos da vegetagao carioca,
como no altos de alguns morros e foi relacionada aos batuques de negros no pds- aboli¢do, segundo a historia
oral nesses batuques aconteciam cerimdnias para o comego dos festejos saudando divindades como os Est, e
tendo como referéncia a arvore Macumba, estas celebragdes passaram a ser referenciadas por esse npome.
Posterior a estes processos os praticantes dos ritos do Candomblé passaram a ser nomeados Macumbeiros e
durante décadas esse termo foi usado de forma pejorativa, na tentativa de menosprezar, demonizar e diminuir a
pratica religiosa do Candomblé. Na contemporaneidade este termo ganha novo sentido, e desta vez, uma parcela
de pessoas praticantes do Candomblé, que adentram também os estudos culturais passam a nomear a Macumba,
palavra e agdo como forma de resistir e reinventar o enfrentamento ao racismo religioso. As geragdes atuais tém
utilizado o termo como forma de acdo afirmativa diante a condi¢do de ser macumbeiro, de praticar a macumba,
relacionando o conceito Macumba aos modos de ser na afirma¢@o de valores destas praticas. O dito popular: “S6
um macumbeiro pode chamar outro macumbeiro de macumbeiro” tem ecoado e estampado muitas publica¢des e
textos nas redes sociais que ilustram esse pensamento. Nossa escolha por esse tema ¢é reflexo dessa
ressignificagdo que também vai ser refletida nos textos do livro “Fogo no mato: a ciéncia encantada das
macumbas”.

7 No livro 4 busca da Africa no Candomblé: tradi¢do e poder no Brasil, a autora Stefania Capone faz um
mergulho nas praticas dos ritos dos Candomblés em diferentes nagdes e identifica inimeras Casas e Zeladores
na Baixada Fluminense como lugares de fundamental importancia para as experiéncias negro ancestrais e
afroculturais em formacgdo desde a década de 1940. Ver a primeira parte intitulada “O mensageiro dos deuses:
Exu nas religioes afro-brasileiras” (CAPONE, 2018) onde a autora vai destrinchar sentidos para Exu e Esu em
diferentes nacdes das religides e como estas diferencas impactaram as praticas cotidiana e os territorios em que
estes espagos estavam localizados.



No livro Fogo no Mato: a ciéncia encantada das macumbas, Luiz Antonio Simas e Luiz

Rufino definem que:

As invengoes dos terreiros na didspora salientam a complexidade dos modos de vida
aqui praticados e as possibilidades de relacdes tecidas. Assim, as muitas
possibilidades de configuracdo de terreiros apontam que os mesmos podem refletir
desde uma busca por ressignificagdo da vida referenciada por um imaginario em
Africa, como também apontam para as disputas, negociagdes, conflitos, hibridagdes
e aliangas que se travam na recodificacdo de novas praticas, territorios,
sociabilidades e lagos associativos. (SIMAS & RUFINO, 2018, p. 43)

Com isso, esta dissertagdo apresenta referenciais contemporaneos que demonstram
que os terreiros pressupdem um todo interligando elementos simbolicos territoriais, sensoriais
e emocionais, sendo ao mesmo tempo tangiveis aos praticantes e frequentadores, que, por
meio de linguagens ritualisticas e estéticas, objetivam a manuten¢do da vida nos seus
diferentes estados de existéncia.

Vale ressaltar que a dissertacdo ¢ também fruto da experiéncia vivida por uma
pesquisadora que se tornou praticante da vida no espacgo sagrado e, posteriormente, filha de
santo do 11¢ Ase Omode Titan, localizado em Cabugu, bairro do Municipio de Nova Iguacu.
Entdo, como toda experiéncia praticada, os valores civilizatorios e ancestrais passam de uma
condi¢do de observagdo para uma pratica cotidiana.

A partir das experiéncias cotidianas de vivéncias compartilhadas no espago do
terreiro, identificamos caracteristicas que dialogam com atravessamentos socioculturais que
demandam espago nos debates patrimoniais, tais como: a manutencdo da memoria, a
valorizagdo da vida em coletivo, a importancia ambiental, a ressignificagdo da resisténcia
coletiva, o hibridismo entre as vivéncias, a no¢ao de circularidade temporal e intergeracional.
Estes e outros processos, materializados e sentidos, tornam as experiéncias na didspora um
celeiro de patrimonios ndo mensurados, construindo legado em constante afirmacdo de
legitimidade diante os valores civilizatorios brasileiros NASCIMENTO, 1980). %

A cosmovisao negra (THEODORO, 1995) ¢ inegavelmente parte do patrimonio
nacional. O Estado Brasileiro legitimou algumas politicas publicas de reconhecimento e

valorizacdo da contribuicdo africana e afrodescendente para a formacao brasileira. Mas estas

8 Ver “O quilombismo. Documentos de uma militdncia Pan-Africanista” de Abdias do Nascimento. 1980.
Editora Vozes. Petropolis. Nesta publicacdo o autor apresenta uma série de reflexdes sobre a condigdo da
populacdo africana e afrodescendente no Brasil, considerando o saber negro como centralidade na formagao
deste pensamento. Importante documento historico, sobretudo pela atuagdo constante de Abdias do Nascimento,
este livro continua atual no que reflete as demandas da populagdo afrodescendente nas suas reivindicagdes por
legitimacao e cidadania.



se mostram insuficientes quando olhamos com criticidade o arcabougo das problematicas
historicas. As agdes pontuais, como as determinadas por meio das legislagcdes de reparagdo,
reafirmam as lutas dos movimentos negros institucionalizados, mas se mostram insuficientes
na condi¢do de linguagem coletiva para o cotidiano do enfrentamento ao racismo. E, mais
ainda quando se aprofundam as perspectivas diante o racismo religioso.

Na vivéncia cotidiana dos territdrios em vulnerabilidade social, que compde grande
parte das periferias, observamos que a auséncia de servigos sociais tem predominancia:
saneamento basico e acesso a agua potavel, recolhimento de lixo, acesso a satide e educagao
publica, por exemplo, sdo direitos nunca alcangados por afrodescendentes na maior parte da
populacdo moradora da Baixada Fluminense. Estas continuam sendo reivindicacdes em
incontaveis areas dos bairros da Baixada.

Entretanto, percebemos também que a presenca de espacos de religido da Matriz
Africana, como as Casas de Candomblé, dd conta de minimizar esta condi¢do precaria.
Durante esta pesquisa vivenciamos a Pandemia da Covid-19 que mostrou a for¢a das Casas
de Candomblé nessa assisténcia. As redes de distribuicdo de cesta basica e cestas de higiene
que foram formadas dentro dos espagos sagrados, atendeu um quantitativo enorme de
familias dentro e no entorno das Casas, e minimizou o impacto da desassisténcia do Estado
Brasileiro. Essas redes sdo também reflexos da sociabilidade quilombola e indigena que
discutiremos mais tarde.Portanto, esses espacos tém fungdo social e participagdo direta na
vida em sociedade.

Ao desencadear processos de tombamento e salvaguarda para algumas culturas afro
diasporicas, dentre elas os espacos e praticas de terreiro, esse debate ganha folego, pois
emana reflexdes que coloquem estes saberes ¢ modos de vida como centrais, mas também
possibilitam novos debates e avangos tdo necessarios para o entendimento das identidades
brasileiras e suas amalgamas culturais.

Entretanto, essas identidades, suas contribuigdes e seus legados pairam no imaginario
social definido por lugares pejorativos, resultando em uma série de esteredtipos negativos
para o Candomblé. No texto O negro no espelho: implicagoes para a moral social brasileira
do ideal de pessoa humana na cultura negra, Helena Theodoro apresenta uma profunda
reflexdo sobre a cosmovisdo negra africana que nas relagdes sociais entre as diferengas, visto
que a didspora mesclou inimeras identidades em um mesmo espago geografico, reflete

algumas dessas sociabilidades. A autora aponta o “intercambio entre culturas” como uma



metodologia importante para analisar o curso histérico do Candomblé. Neste ponto, ¢é
fundamental salientar que as praticas de terreiro sdo também vivéncias de enfrentamento a
sistematica producdo de morte e apagamento instaurados pela colonizacdo e reproduzida pelo
Estado em inumeras metodologias. Por este motivo, este trabalho reafirma o olhar para o
Candomblé como uma luta constante contra o ordenamento das opressdes que alimenta agdes
coletivas de liberdade e rentncia aos pressupostos homogeneizadores da narrativa oficial da
na¢do (ALMEIDA, 2019). ° Desta forma, mostra também que a cultura e a sociedade sdo
valores construidos pelas pessoas e para as pessoas na utilizagdo de recursos para a
experiéncia da vida em coletivo. Muito além do que a mera condicdo de observacao ou
classificacdo, estes conceitos sdo alimentos para o estado do Ser humano, e por isso 0 campo
do patriménio tem grande relevancia nesse debate, pois ele constrdi parte da manutencao
desses valores.

Outra questdo € que, historica, mas com uma tendéncia crescente nos ultimos anos,
sd0 os incontdveis casos de violéncia religiosa contra terreiros de Candomblé e Umbanda nos
territérios da Baixada Fluminense, resultando em depredacdes, incéndios, expulsdo dos
membros dos espacos, coagdo dos frequentadores e praticantes, bem como a demonizagao por
parte das correntes religiosas cristas, que classificamos também como violéncia patrimonial.

Nos contextos atuais, mas sobretudo histdricos, o registro da violéncia exercida contra
a populacio de Matriz Africana ¢ frequente, e ainda conta com a maquina publica
governamental em sua sistematica opressdo, uma vez que analisar a narrativa desses casos,
traz a constatacdo de impunidade, abandono e descaso. Esse contexto espelha algumas
problematicas acima mencionadas quando falamos sobre racismo estrutural, auséncia de
recursos sociais, lacunas e desconhecimento acerca da experiéncia diaspdrica, porque fazem
parte de uma mesma metodologia dominante. Observar a conjuntura da vida na Baixada
Fluminense e o contexto das existéncias dos espacos sagrados nos possibilita alinhar o estado
de exclusdo social determinado pelas estruturas institucionais, com as questdes do racismo
estrutural acima mencionadas, mas ndo sem considerar a forga ancestral da resisténcia que vai
permear toda a vida do Candomblé.

Neste ponto, a profunda contradicao de resistir no ambiente hostil escancara valores

? No livro Racismo Estrutural de Silvio Almeida, encontramos trés topicos que destaco aqui como analise de
sentido para observarmos a constru¢do deste imaginario de nacgdo. Os intitulados: “Concepg¢ao Institucional”,
“Concepgdo Estrutural” e “Raga e Nag¢ao” vao trazer um panorama analitico sobre os interesses que alicergaram
a perspectiva de Estado na constru¢do e manutencdo das experiéncias afrodescendentes e como estas refletem
até hoje tais problematicas culturais. Ver em Racismo Estrutural. Série Feminismos Plurais. Silvio Almeida.
2019. Séo Paulo: Sueli Carneiro ; Pélen, 2019.



que precisam ser revistos com urgéncia. Patrimonio, Cultura e Sociedade formam uma triade
de lugares sociais onde as possibilidades de alargamento das experiéncias coletivas sdo
primarias na percepc¢ao do ser humano como agente da vida. As instituicdes de ensino formal
estruturam incontaveis dificuldades na implementacdo das Leis Federais 10/639.2003' ¢
11/645.2008", pensadas para suprir as auséncias reflexivas de conhecimento na esfera da
educagdo formal, na tentativa e busca de outros modelos paradigmaticos de pertencimento
quanto as vivéncias das culturas afrodescendentes e indigenas. Submetidas aos entraves da
estrutura estatal que nao assume a responsabilidade diante das lacunas historicas, estes
legados estao em constante desigualdade.

O impacto da violéncia e a persegui¢do promovida também pela negligéncia do
Estado cria um cenario coordenado pela logica escravocrata que organiza a hierarquizagao
dos valores sociais € manutengdo do poder hegemonico, criando o ambiente perfeito para as

violéncias acima mencionadas:

A reposi¢do  cultural negra, que foi a cultura surgida aqui com
alteragdes em funcdo das relagdes entre negros e brancos, mito e religido e
também entre negros e mulatos e negros e outras etnias, manteve formas
essenciais de diferenca simbdlica capazes de acomodar conteudos de ordem
tradicional africana mas conteudos reelaborados ou amalgamados em territorio
brasileiro, irradiando-se através das comunidades-terreiros. (THEODORO,
1995, p. 32.)

Este cenario impacta profundamente as religides de matriz africana e,
consequentemente, tudo que ¢ composto em torno delas. A politica de Estado, no que tange a
experiéncia de algumas casas que conseguiram passar pelo processo institucional de

salvaguarda e tombamento, tornando suas reivindicagcdes mais amplamente ouvidas, reflete

""No dia 09 de janeiro de 2003, o entdo Presidente Luis Indcio Lula da Silva, no seu primeiro mandato como
presidente da Republica, sancionou a Lei n° 10.639. Sendo considerada um marco na educacao brasileira, pois
ela tornou obrigatorio o ensino de historia e cultura africana e afro-brasileira, além de colocar o Dia da
Consciéncia Negra como data prevista no calendario escolar, apontou debates, que se estendem até hoje, sobre
os direitos educacionais de uma populagdo que foi historicamente anulada dessa possibilidade. Além de indicar
marcadores muito caracteristicos do racismo estrutural como a negagdo social da importancia das cotas para
negros e negras. A lei, completou 20 anos neste ano de 2023, representando a culminéncia dos esfor¢os do
Movimento Negro na luta pela efetivacdo de uma politica educacional que considerasse a participagao dos
povos negros na formagao historica, cultural, social e econdmica de nosso Brasil. Ressaltando também que
algumas institui¢des de ensino ndo cumpriram as determinagdes de implementagao da lei.

" A Lei 11.645/2008 alterou a Lei no 9.394, de 20 de dezembro de 1996, modificada pela Lei no 10.639, de 9 de
janeiro de 2003, definindo outras diretrizes e bases da educagdo nacional, incluindo no curriculo oficial da rede
de ensino a obrigatoriedade da tematica “Historia e Cultura Afro-Brasileira e Indigena” na tentativa de alinhar
as demandas de negros e indigenas diante as pautas da educag@o formal. Também consta do mandato do
Presidente Luis Inacio Lula da Silva, em seu segundo mandato.



uma maior necessidade de didlogo com a demanda constante de validagdo identitaria, que sdo
dindmicas como as relagdes cotidianas. Sob este ponto de vista se torna fundamental ressaltar
o papel das reflexdes, pesquisas, estudos e praticas acerca do Patrimonio, Cultura e Sociedade
na responsabilizagdo e em diferentes esferas, para o amplo reconhecimento das experiéncias
dessas populagdes diante o contexto social.

A nocdo de patrimonio cultural, social e econdmico que costura os debates sobre
classificadores especificos para os patrimdnios nacionais, serve como metodologia
institucional de preservagdo da memoria brasileira, perpassando a agdo politica do Estado e
tem como fim encontrar ressonancia na vida cotidiana de pessoas em todas as esferas de suas
vivéncias em sociedade, e que por isso deve ser diversa. Sendo assim, o debate sobre
patrimonio da afrodescendéncia ¢ urgente no que tange ao processo contemporaneo por
equidade para as culturas da didspora, bem como a urgéncia em metodologias educacionais
que insiram as praticas de terreiro na dinamica da vida e do conhecimento.

Territorio. Religiosidade. Cultura. Educagdo. Memoria. Sociabilidade. Estes
conceitos sdo eixos organizados pelo Candomblé que construiu parte da Baixada Fluminense.
O terreiro 116 Ase Omode Titan espago onde esta pesquisa se desenvolveu, ¢ uma casa de
As¢? fundada em 1989 pela Iyalorisd Barbara de Jagum (in memorian), que retne
caracteristicas desse processo de reorganizagdo e ressignificagdo das culturas afrodiasporicas
por meio das religiosidades geradas como resisténcia a escraviddo, manutencdo de legado e
memoria no pos-escravidao.

Ao longo do processo historico, social e racial que atravessa tais relagdes, e que aqui
analisamos, a absorcdo dos valores patrimoniais se reformularam, encontrando ressonéncia e
sentido amplos, que se desdobraram em subjetividades intrinsecas nas formulagdes das
diasporas na Baixada Fluminense. Estas diadsporas aconteceram em diversos tempos
historicos, produzindo caracteristicas especificas para os Candomblés da Baixada
Fluminense, ressonando diretamente no pertencimento territorial. Assumir as subjetividade e
lacunas historicas ¢ um passo fundamental para as pesquisas sobre esse tema e mais ainda
para pensarmos como se deram os apagamentos culturais da diaspora, suas motivagdes e
consequéncias.

Sendo assim, o I1¢ Ase Omode Titan comporta narrativas fundamentais para uma

12 A palavra ASE expressa a energia vital que alimenta a pratica religiosa ancestral de existéncia do terreiro
como experiéncia de culto aos Orisas.
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outra configura¢do das identidades'> (GONZALEZ, 1982; GONZALEZ, 1983; GONZALEZ,
1986) e do patrimoénio nacional e de terreiro, possibilitando uma atualizagdo para estes
conceitos e reflexdes, bem como a garantia coletiva do direito as liberdades constitucionais.

Partindo das reflexdes acima resumidas, esta dissertacdo foi dividida em trés
capitulos, que constroem um panorama atravessado pela experiéncia desta pesquisadora.
Como adiantado, porém, ao longo do processo a pesquisadora se tornou Abian' e depois
Yad'®, e neste contexto, sua escrita ¢ o espelho dos saberes ancestrais como mergulho de
conhecimento vital para a afrodescendéncia como poténcia de existir, em descoberta de
outras sociabilidades possiveis.

O primeiro capitulo aborda uma andlise critica, histérica e territorial sobre as
narrativas de formacgdo da Baixada Fluminense a partir de estudos contemporaneos, que
possibilitam olhar essa geografia como lugar de complexos ordenamentos culturais e
politicos que interferiram diretamente na no¢ao de lugar e pertencimento. O historiador
Flavio dos Santos Gomes, em seu estudo Historias de Quilombolas: mocambos e
comunidades de senzalas no Rio de Janeiro, século XIX, traz um panorama riquissimo e
detalhado sobre esses territorios, apontando para uma mescla constante de conflito,
negociacao e presenca de africanos e indigenas em um cotidiano de profunda resisténcia,
solidificado pela estrutura quilombola. Para esta pesquisa, esse cenario ¢ o pilar de toda
sociabilidade que vai existir através dos tempos e reverberar fortemente o sentido de territorio
afrodescendente na Baixada Fluminense e, mais ainda, em como as terras iguaguanas vao ser
vistas e noticiadas como um lugar de engenhosidade complexa de resisténcia contra a

escravidao.

3 A autora Lélia Gonzalez formula uma interpretagdo baseada na ideia de interseccionalidade como um fator
que reune marcadores culturais como definidores das estruturas que conceituam as experiéncias identitarias.
Estes fatores unem raga, classe, género e territdrio como campo de analise. Ver: GONZALEZ, Lélia. A
cidadania e a questdo étnica. In: TEIXEIRA, Jodo Gabriel Lima (org.). A construcdo da cidadania. Brasilia:
UNB, 1986, p. 163. GONZALEZ, Lélia. Racismo e sexismo na cultura brasileira. In: Movimentos sociais
urbanos, minorias étnicas e outros estudos. Brasilia: ANPOCS, 1983. GONZALEZ, Lélia. O Lugar do negro.
Lélia Gonzalez e Carlos Hasenbalg. Rio de Janeiro: Marco Zero, 1982.

4 Esta definicdo diz respeito a pessoa que frequenta o espaco sagrado do terreiro mas ainda nio é iniciada na
casa, compartilhando a vivéncia cotidiana mas participando com algumas restricdes dos ritos e afazeres, assim
como também ¢ impedida de adentrar determinados espacos. Porém, a partir da minha experiéncia pessoal, se
torna fundamental ressaltar que a vivéncia como Abian tem uma importancia fundamental para a construgdo de
referencial sobre a responsabilidade de assumir a vida de uma pessoa iniciada. Durante o abianato, a pessoa
presencia o cotidiano da casa de candomblé, aprende os primeiros ensinamentos, observa o ritmo daquele
espago e se torna mais segura para pertencer a esta familia.

'3 Pessoa iniciada no culto aos Orisas que passa pelos ritos da iniciticos, compreendendo particularidades para
a tradicdo de cada nagdo, e que nos proximos sete anos tera um compromisso de desenvolvimento com o Orisa e
a casa de Candomblé. Posterior aos sete anos a pessoa iniciada se torna Ebomy.
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O segundo capitulo ¢ um mergulho na experiéncia pessoal desta pesquisadora que se
transformou em Abian, e por dois anos vivenciou encontros, memdorias e saberes ancestrais
no cotidiano do terreiro, expandindo a percepgao sobre o método da pesquisa académica, € a
organizando como fundamento de sua propria existéncia como filha de Santo. Neste capitulo,
a edificacdo do I1¢ Ase Omode Titan; os saberes passados pela iyélérisé Barbara de Jagum, a
matriarca fundadora do 11¢; a continuidade e compromisso da iyélérisé Soraya D’ 0s00si, que
compde a sucessdo da casa; e os relatos de alguns filhos da Casa, constituem um legado
constantemente reafirmado a partir da fé e coragem que a pratica do Candomblé exige
diariamente.

Mas também fizeram parte desse caminhar uma série de experiéncias fora do espaco
do terreiro, como rodas de conversa em cinco outros espagos sagrados, que sdo, inclusive, de
nagoes diferentes do 11é Ase Omode Titan e que falarei mais a frente.

Encontros e atividades fizeram parte de um curso de extensao do qual participei de
forma remota e online, por conta da pandemia mundial da Covid-19, que atravessou essa
pesquisa, apresentando outras vivéncias de praticantes dos Candomblés e Batuques que nos
mais diferentes perfis, apresentam narrativas muito parecidas na busca por valorizacdo social.
Sado pessoas que tém a vida religiosa como frequentadores de diferentes espagos, pessoas
afastadas das suas Casas de origem e outras que cuidam dos seus ancestrais em sua propria
casa pessoal, formando um mosaico de narrativas também integram o segundo capitulo
porque ajudam a entender a multiplicidade de perspectivas que atravessam as experiéncias
pessoais a mim confiadas.

O terceiro capitulo fecha esta escrita trazendo um panorama entre passado e presente,
e indicando movimentos coletivos de acgdo politica dos praticantes das religides de matriz
africana na Baixada Fluminense. Ele apresenta, de maneira histérica e coletiva, agdes do
movimento negro junto com diversas camadas da sociedade, na tentativa de promover
seguranga e acesso a direitos sociais para os povos de terreiro, de forma que estas praticas
pudessem ser colocadas socialmente nos processos de educacio descentralizadas em dialogos
igualitario entre a sociedade e o terreiro, entendendo principalmente a poténcia
transformadora da educagao.

Neste contexto, ressaltamos que a década de 1980 foi prolifera e se mostra como uma
fonte de acdo politica da luta coletiva por direitos fundamentais que constroem cidadania,

ampliam a diversidade e erradica as desigualdades histdricas imputadas na didspora. Tendo a
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atuagdo de inumeros terreiros de Candomblé e Umbanda essa parte da histéria da Baixada
Fluminense rende conteudos diversos ainda a espera de serem estudados sistematicamente.
Tomo conhecimento desse recorte historico durante os encontros em 2019, que
mencionei no inicio desse texto, e durante o primeiro semestre de 2022, visitei, por diversas
vezes, trés Casas de Candomblé, de nagdes diferentes, Angola e Jeje, produzindo rodas de
conversa e trabalhei na pré-produ¢do de um filme documentario, registrando imagens,
coletando dudios e escutando os membros desses espagos sagrados sobre suas historias de
vida no Candomblé¢ e as perspectivas sobre o tempo presente, sendo essa experiéncia meu elo
entre os tempos, passado e presente, na percepgao das lutas por direitos sociais. Nesse ponto
se faz fundamental voltar ao pensamento que aponta o racismo estrutural e institucional como

maior barreira entre os didlogos e as acdes tao necessarias do Estado dentro desse contexto.

Esta escrita ¢ uma tentativa de fundamentar a pesquisa como existéncia da vida
cotidiana e mostrar que as culturas de matriz africana produzem o saber da resisténcia, ao
mesmo tempo em que ressignificam as sociabilidades e a propria existéncia. Por isso, pensar
o territorio, a memoria ¢ as identidades coletivas se torna tdo fundamental ao olhar estes
como patrimonios da didspora afro descendente no Brasil que acrescenta valores
humanitarios tdo caros a formacdo social deste pais, mas sobretudo inicia uma tentativa de
refazer caminhos e valores sociais sobre as populagdes negras e indigenas que foram, e sao,

marginalizadas na sua forma de ser.
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CAPITULO 1

VESTIGIOS E REINVENCAO NO ESPACO TEMPO DAS RESISTENCIAS NA
BAIXADA FLUMINENSE: O SER CANDOMBLE CONTRA O EPISTEMICIDIO
AFRICANO E INDIGENA

Exti matou o passaro ontem com a pedra que so jogou hoje.

Essa frase atribuida aos povos Iorubds'® contém intimeros significantes sobre a
vivéncia das culturas africanas e como elas desenvolvem suas relacdes em sociedade. A
pluralidade da existéncia, o espaco organizado através das experiéncias e a circularidade do
tempo sdo aspectos fundamentais que organizam a dinamica da vivéncia para estes povos. Na
condigdo afrodiasporica'’, que instaura a partir da colonizagdo europeia e o trafico
escravocrata, a relacdo tempo, espaco € memoria vai formar uma triade de significados
essenciais para as culturas originadas nesse territorio chamado Brasil.

Inicio esta escrita apontando as construcdes subjetivas destes povos para ressaltar a
importancia destes valores na edificagdo humana e sentido de legado que vao permear esta
dissertagdo. Assim como o conhecimento vai sendo passado e ressignificado no transito da
diaspora africana, dentro das possibilidades de cada tempo, esta pesquisa reflete uma série de
mudancas pessoais que também aconteceram no fluxo do seu préprio tempo de
desenvolvimento.

Sendo o tempo compreendido como grande artifice da vida e senhor de todas as
coisas, ele rege e atravessa ele mesmo, possibilitando a circularidade das praticas reescritas

cotidianamente, que se tornam alicerce desta pesquisa com a tentativa de olhar o Candomblé

16 Os Torubas formam uma dinastia que tem origem na Africa Ocidental, composto pelos territorios nomeados
Nigéria, Benin (antiga Reptblica do Daomé) e Togo. Conhecidos como “Nagods” aqui no Brasil, essas
populagdes sdo a base do Candomblé que se caracteriza em particularidades, porém a presenca dos povos
Iorubas instaura uma parcela significativa dos ritos e crengas. Ver “Candomblés da Bahia” de Edison Carneiro e
“A busca da Africa no Candomblé” de Stefania Capone.

'7 Este é um conceito em constante atualizagdo que originalmente discorre sobre a construg¢do de vida coletiva e
sociabilidades negras que se formaram no transito da escraviddo, quando africanos foram submetidos ao
sequestro, retirada forcada dos seus territorios de origem, e no mundo colonial sfo submetidos a diversos
processos de anulagdo da sua cultura. No Brasil este cenario tem uma complexidade profunda pois este pais
recebeu um maior contingente de africanos escravizados oriundos de diferentes etnias. Na recriagdo de seus
costumes e tradicdes a mescla de ritos fundam a cultura afrodiaspérica. A coletanea Decolonidade e
Pensamento Afrodiasporico, lancada em 2019, retine uma série com dezesseis textos que apontam reflexdes
contemporaneas sobre esse conceito trazendo um panorama sobre diaspora africana no Brasil a partir de
perspectivas multidisciplinares, ilustrando o impacto da presenga negra para a formacdo identitaria deste pais e
apontando barreiras e possibilidades de reformulagées diante desse conceito.
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Ketu na Casa 11é Ase Omode Titan como espelho desse cendrio, onde vestigios de praticas
culturais se ressignificam como religido, cultura e ancestralidade. Entretanto, ¢ igualmente
importante fundamentar o territorio denominado Baixada Fluminense como respeitavel
celeiro para a acdo das pessoas que lutaram (e lutam) por geragdes pela dignidade e liberdade
humana (DAVIS, 2018).

Estas (re)inscrigoes estdo inseridas nos modos de falar, na corporalidade, nas
estéticas, na mitica da oralidade, na vestimenta, na culinaria, na relacdo com a natureza, em
inimeras formas de ser, que modulam a atemporalidade dos percursos que os saberes
fizeram, e fazem, espelhando a construgao de um Brasil pouco respeitado. A tdo buscada
diversidade de concepgdes sobre a historia da resisténcia da vida na didspora brasileira, se
mostra escancarada nestas sociabilidades, onde ac¢des e fundamentos, que alguns chamam de
habito, tradi¢do e herangas, e para o Candomblé constituiu a no¢do de legado em permanente
ameaca social, apresenta um multiverso de narrativas, identidades e saberes misturados e
unidos no tempo da escravidao colonial.

Nesta pesquisa, pensamos nesse emaranhado de experiéncias como legado ancestral
que reverbera a presenga negra como uma constante reafirmacdo de humanidade coletiva.
Redes de compartilhamentos, que foram e sdo, a segunda camada que a histéria oficial nao
conseguiu exterminar, pois se construiram nas dobras e margens das narrativas.

Assentadas em sofisticadas formas de transmissdo de saberes, populagdes de pessoas
escravizadas deixaram vestigios constantes da sua existéncia, refeitos pela ideia de religido,
que sao materializados € a0 mesmo tempo vividos subjetiva e emocionalmente, encontrando
no conceito de saberes encantados (SIMAS e RUFINO, 2018) um olhar ampliado, sobre si
mesmo e sobre a condi¢do das quais foram submetidos. Tracando existéncias, onde muitas
delas sdo de total desconhecimento de seus descendentes, o Candomblé ¢ primordialmente
uma experiéncia de retorno aos valores civilizatorios de grupos africanos que passaram um

longo tempo histdrico lutando contra o apagamento das suas experiéncias:

A partir, das no¢des de ancestralidade e de encantamento praticamos uma dobra nas
limitagdes da razdo intransigente cultuada pela normatividade ocidental. Sdo a partir
também dessas duas nogdes que se enveredam grande parte dos saberes assentes no
complexo epistemologico das macumbas. Dobrar a morte, lida nesse caso como
assombro, carrego e desencantamento fundamentado no colonialismo, se faz
necessario para praticarmos outros caminhos. Esta dobra politica e epistemoldgica é
crucial para um reposicionamento ético e estético das populagdes e das suas
producdes que foram vistas, a partir de rigores totalitarios, como forma subalternas,
ndo crediveis. (SIMAS E RUFINO, p. 11.2018)

15



Essa forma complexa e intrinseca de sentidos ¢ parte fundamental das sociabilidades
brasileiras, que embora nao seja construida pelo pertencimento e seja pouco valorizada na
amplitude social das relagdes cotidianas no Brasil, corresponde a uma enorme parcela de
pessoas que delas descendem. A populagio afrodescendente'® no Brasil, atualmente chega ao
percentual de 56,1% da populagdo que se autodeclara negra (pretos e pardos), segundo dados
do Instituto Brasileiro de Geografia e Estatisticas (IBGE) no ano de 2022, divulgado em
portais de noticia, sobretudo com enfoque nas questdes sociais da populagdo negra'.
Apresentadas nesta pesquisa a partir dos territérios da Baixada Fluminense, igualmente
formado por maioria da populagdo negra, e que tem na sua composicao a historia da diaspora
também marcada pelos incontaveis terreiros de religides de matriz africana, as identidades em
debate encontram profundo sentido de pertencimento, portanto passiveis de serem vista como
patrimonio cultural.

Mas entdo, porque essas identidades culturais ndo fazem parte da experiéncia de vida
dessa populag¢do? Esta pergunta me atravessou inimeras vezes durante o percurso desta
pesquisa e ela aparecera algumas vezes nesta escrita, por conter diversas respostas que
também encontrei ao longo desta experiéncia.

Espelhadas e vivenciadas no espago do terreiro de Candomblé Ketu, o I1¢ Ase Omode
Titan (em portugués, a Casa de For¢a dos Filhos do Grandioso Cagador), fundada pela
Iyalorixd Barbara de Jagum (em memoria) e atualmente comandada por sua filha e sucessora,
a Iyalorixa Soraya de Odé, faz parte desse cenario anteriormente mencionado. Um espago
sagrado que possibilita o didlogo com as ancestralidades que identifica grande parte desta
identidade negra brasileira. Os vestigios do que foram as vidas em Africa, recriados pelo
Candomblé no Brasil, tem um vasto universo de sentidos a nos oferecer como sociedade, e
espelha a diversidade de questdes e demandas que se formam no pods - aboli¢dao, quando o

Candombl¢ edifica suas praticas dentro de territorios como os suburbios.

18 Ver: Negros representam 56% da populagio brasileira, mas representatividade em cargos de decisdo ¢ baixa.
Senado Noticias. Disponivel em:
https://www12.senado.leg.br/noticias/videos/2020/08/negros-representam-56-da-populacao-brasileira-mas-repre
sentatividade-em-cargos-de-decisao-e-baixa

! Total de pessoas que se autodeclaram pretas e pardas cresce no Brasil, diz IBGE. Jornal Nacional | GI.
Disponivel em:
https://gl.globo.com/jornal-nacional/noticia/2022/07/22/total-de-pessoas-que-se-autodeclaram-pretas-e-pardas-c

resce-no-brasil-diz-ibge.ghtml ; Populagdo cresce com mais pessoas negras e pardas. Poder 360, Acesso em 22
jul.2022. Disponivel em:
https://www.poder360.com.br/brasil/populacao-cresce-com-mais-pessoas-negras-e-pardas/
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A nocao de legado ancestral sempre foi muito importante para as pessoas escravizadas
por uma preocupacdo do que seriam a vida dos seus descendentes. Registros dos mais

»20 indicando a preocupagdo com o

diferenciados suportes voltam a narrativa dos “mais velhos
futuro, ainda que este futuro estivesse em unido com forcas ancestrais indicando sempre o
caminho da luta pela liberdade. A voz que ecoou, e ainda ecoa, a condigdo de vida
afrodescendente junta fragmentos dos ensinamentos para manter a concepgao do existir como
algo de maior valor. Nesse escopo de existéncia, estdo o chdo, os objetos, as vestimentas, a
voz, a comida, os afazeres, as praticas, enfim, o lugar como um territério por completo.
Segundo Carlos Eduardo C. da Costa no seu estudo intitulado “Raizes Negras
Dispersas”: assenhoreamento no pos-aboli¢do do antigo municipio de Iguassu (1888-1940),

a populagdo liberta e alforriada optou, na sua maioria, em permanecer residindo nas terras ja

estabelecidas dos lugares que tinham como referéncia de vida:

No periodo que se seguiu a abolicdo, de 1889 a 1939, eles [pretos e pardos] ndo
foram expulsos e muito menos migraram para o Distrito Federal como esperado;
pelo contrario, permaneceram, ¢ a familia continuou residindo nos locais onde os
pais e avos foram escravos. Essa permanéncia também sé foi possivel por conta do
dessecamento de regides alagadigas ¢ venda de terras até entdo inabitadas - pois
muitos proprietarios abandonaram a regido apds a crise do café. (COSTA, 2018, p.

162)

Neste sentido refletir, acerca das sociabilidades organizadas nos espacgos de
resisténcia, como os quilombos, senzalas e aldeamentos, que se mesclaram ao cotidiano
pos-abolicdo, nos possibilita analisar métodos de reinscri¢ao de caracteristicas afro-brasileiras
definidas por estes sujeitos historicos do seu tempo, nestes territorios da Baixada Fluminense.
Como veremos mais a frente, as relagdes na didspora vao ser construidas por inimeros
atravessamentos de interesses diversos, que mostram que cada estudo ¢ uma ponta da historia
emaranhada de acontecimentos variados, que entre as lacunas do que vamos encontrando,
escutando e reconectando, tém perspectivas de potencializar a cultura, o patrimonio ¢ a
identidade destes legados.

Ressalto esta perspectiva pois as Casas de Candomblé mais antigas narram as suas

genealogias indicando quem sdo suas Casas matrizes. Ou seja, de onde vem a origem da sua

% Esta é uma expressdo amplamente utilizada nos espagos sagrados e se referem as pessoas que sio mais velhas
tanto em idade como em tempo de iniciados no culto aos Orisas.
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historia, do seu nascimento ¢ da sua edificagdo, ¢ destas relagdes as rupturas de tempo e
espaco ilustram este como em dialogo e troca sempre que possivel. As diferentes experiéncias
de vida na didspora interligam as Casas como uma grande familia em busca de espaco seguro
para os seus. Neste ponto a Baixada Fluminense, como territério ancestral, de povos
originarios, africanos escravizados e afro brasileiros apresenta um cenario vasto de
ressignificagdes sobre o processo cultural de formagao social.

Voltamos entdo a pergunta acima: Mas entdo, por que essas identidades culturais ndo
fazem parte da experiéncia de vida dessa populag¢do? Disputas e silenciamentos também
marcam fortemente essas formulacdes, reverberando no histérico de negagdo, que esta
pesquisa aponta como uma pedagogia amplamente construida pelas estruturas racializadas do
racismo sistémico. No texto Valores Civilizatorios Afro-brasileiros na Educagdo Infantil, a
professora Azoilda Loretto da Trindade nomeia o As¢ (energia vital), a oralidade,
circularidade, corporeidade, musicalidade, ludicidade e cooperatividade como aspectos
interativos que organizam o pertencimento afro-brasileiro diante a formacgao cultural oriunda
dos espacos sagrados. Reflito aqui sobre esse cruzamento entre didspora e descendéncia a
partir desses valores culturais e identitarios como o legado em constante construcdo de
referenciais para a formacao social brasileira. E, sobretudo, como contexto contemporaneo de
reparagdo histdrica e social para com estes povos, e com isso, a modificagdo do olhar sobre as
periferias, suburbios e favelas.

Pensar esses temas, territoérios e resquicios de culturas ¢ uma tentativa de reunir
memorias que estdo fora do imagindrio cultural coletivo, mas que sdo de fundamental
importancia para a constru¢do de uma nova ordem identitaria, que possa dar conta de
emancipar culturas historicamente oprimidas e ampliar caminhos de combate as
desigualdades estruturais. Por isso, “tanto o Patrimonio, quanto a Memdria sdo categorias de
analise social que estdo diretamente envolvidas com a Cultura, aqui entendida como uma teia
de significados, que possibilita uma melhor compreensdo das relagdes forjadas na longa
duracao” (LAURENTINO, 2015, p. 11) do tempo histérico onde o conhecimento ¢ vivido e
transmitido.

Estes conceitos sdo vividos nos espagos sagrados como heranca e valorizados como
pertencimento identitario, como a minha Iyalorixd Soraya sempre diz no dia a dia das
funcdes: “quando ndo se sabe de onde a gente vem, ndo se consegue saber para onde

vamos.”
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Esse aprender insere na pessoa emancipagdo e responsabilidade com o todo, o lugar
onde ela existe como parte de uma familia ancestral, pois a mesma passa a compreender a sua
funcdo social para que aquele coletivo funcione como deve ser. A no¢do de pertencer que a
escravidao arrancou das pessoas ao transportd-las através do Atlantico, se reorganizou no
tempo ancestral dos saberes do Candomblé.

No texto Penso, logo resisto: Como as cosmovisoes de indigenas e afrodescendentes

podem ajudar a construir uma filosofia brasileira,”

o autor Rodrigo Bertolotto, apresenta
agrupamentos de conceitos e formula uma epistemologia coletiva muito interessante, para
identificar outros paradigmas de pensamento, juntos “o conceito € o encanto; 0 SOpPro € o
risco; o visivel e o invisivel e juntos e misturados” sdo colocados como referéncias para dar
sentido aos saberes, tornando-os mais dindmicos no entendimento coletivo. Ou seja, saberes
dos povos origindrios e afrodescendente mesclam sentidos humanos na conducao do existir
como maior poténcia.

Imersos nestes sentidos como um estudo, as narrativas dos povos originarios,
denominados amerindios também fazem parte da experiéncia desta pesquisa e serdo
mencionadas brevemente como uma reafirma¢do da mesma divida historica imputada a estas
culturas. Estruturalmente apagados pela violenta agdo da dominagao e expropriagao colonial,
0s povos originarios* conformam grande parte da experiéncia social que estd amalgamada
na identidade da Baixada Fluminense, e sdo igualmente ndo correlacionados aos patrimonios,
estando de fora das narrativas destes territorios. O genocidio e a marginalizacdo das
identidades indigenas provocaram uma repulsa social generalizada, que se configura como
uma grande barreira cultural, bem como identificar possibilidades de relagdo com
descendentes nesses territorios. Algumas narrativas orais que atravessaram esta pesquisa
afirmaram a unido entre povos originarios e afrodescendentes na constru¢do de espagos
sagrados. Babalorixas e Iyalorixas tem, com certa constancia a descendéncia misturada entre
negros e indigenas, e relatam isso em suas falas, apontando uma semelhanca entre praticas
diante a perspectiva ancestral e espiritual. A pesquisadora Catitu Tayassu apresenta uma

perspectiva importante sobre diaspora afro amerindia considerando analisar a condigdo

I Disponivel em: Como a cosmovisdo afroamerindia pode ajudar a construir uma filosofia brasileira. UOL.
Disponivel em:
https://www.uol.com.br/ecoa/reportagens-especiais/reconstrucao-cosmovisao-/?fbelid=IwAR23 1tKPZkPFHteT]
1 BINSJXuGZLOnk4pwz1gdCvOgFIKuEc2xaZHz Sq-Q#cover

22 Conceito contemporaneo que legitima os povos indigenas como detentores originais do territorio brasileiro e
que embasa a valorizagdo dessas culturas como primeiras existéncias antes da colonizagdo. Este € um conceito
politico social que mantém sobretudo a defesa aos direitos sociais para estas populagdes.
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brasileira no texto, “Didspora brasileira: uma diaspora afro-amerindia”:

Claudio Bolzsman — professor pelo Instituto de Ciéncias Sociais em Genebra —, através de seu
artigo intitulado: De I’exil a la diaspora : I’exemple de la migration chilienne (Do Exilio a
Diaspora: o exemplo da migragdo chilena) salienta como a diaspora ¢ associada de maneira
explicita ou implicita ao exilio. Assim, em diferentes casos, o ponto de partida — o exilio —
coincide ou reincide sobre a constituigdo de uma diaspora. Caberia entdo inferir justamente o
contrario, se tomadas outras ocorréncias e considerados outros processos historicos, quero
dizer, a didspora como o elemento — o ponto de partida — e desse modo, seu mecanismo em
funcionamento como chave fundamental para compreender o exilio de individuos ou grupos.
Ela pode ser, também, o fio condutor sobre a historia daqueles individuos ou comunidades que
se dispersam para diferentes paises ou que se dispersam num mesmo pais e, nele, trabalham e
residem, mas sem manter elos ou aliangas com seus grupos/paises de origem. O emprego do
conceito faz-se ainda mais delicado e escorregadio quando aplicado ou reinterpretado, a partir
de uma analise que desconsidera os eventos sociopoliticos, os espacos culturais, os territorios
de partida e chegada e varidveis que caracterizam os sujeitos, seus deslocamentos e suas
condigdes de existéncia, antes e depois, quando ja integrados (se integrados) em um outro
territdrio, lingua e sociedade. Esses aspectos, quando ndo negligenciados, permitem elucidar as
condigdes de dispersdo de um grupo — didspora — e, desse modo, como o exilio se manifesta,
ou seja, como ele ¢ apropriado pelos individuos e reapropriado pelo grupo que se encontra (ou
nao) em condi¢des de degredo.”(TAYASSU, 2013. p.163)

As experiéncias de conhecimento dos povos origindrios deixaram uma forte presenca,
fundamentando praticas e elementos dessa historia, possibilitando costuras de sentido com as
culturas negras, (re) territorializando socialmente essas pessoas. Neste ponto, esta pesquisa
quer também lancar reflexdes acerca das identidades amerindias ainda existentes, € como nos
aproximarmos dessas culturas, na tentativa de conhecer e reverenciar tais saberes,
colocando-os nos lugares sociais da cultura nacional.

O Museu Vivo do Sdo Bento”, denominado Ecomuseu de percurso, localizado em
Duque de Caxias, também Baixada Fluminense, fundado e coordenado por
professores-pesquisadores como, Marlucia Santos de Souza, Antonio Augusto Braz, Filipo da
Silva Tardim, Nielson Rosa Bezerra, ¢ um espagco de producao de conhecimento que se
debruca em gerar estudos multidisciplinares sobre a presenga amerindia na Baixada
Fluminense, sendo uma fonte de grande valor para pesquisas. Neste primeiro capitulo,
traremos alguns episodios e atravessamentos que cruzaram esta pesquisa, € que indicam
relagdes diretas entre as populagdes amerindias e africanas nos contextos das lutas historicas.

Desenvolver estudos sobre as concepgdes negro-africanas e amerindias na Baixada
Fluminense, ressaltando os contextos destes legado afro-amerindio, se mostra como um
caminhar de labirinto entre auséncias, apagamentos e vestigios que, resultados do
epistemicidio (CARNEIRO, 2005), reverberam na sistematica negacdo das etnias

radicalizadas de forma perjorativa desde a instauragdo da escraviddo como ordem social.

2 Para maiores informagdes sobre 0 Museu, acesse: https://www.museuvivodosaobento.com.bt/
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Porém, esse quebra-cabeca ressignifica outras epistemologias sociais € nos mostra que a
unido e permanéncia dos valores civilizatorios, recriados por esses agentes da didspora,
possuem grande possibilidade para outros paradigmas culturais.

Parte significante que se tem registro da historiografia foi tracada no antigo
Reconcavo da Guanabara que ¢ uma geografia de extrema importancia para olhar a historia
da cidade do Rio de Janeiro, problematizando a narrativa oficial, reconfigurando outros
personagens deste cendrio e modificando a nogdo dos patrimdnios coletivos que ainda

precisamos nos aprofundar como pesquisadores;

Enquanto o pensamento ndo incorporar os saberes dos indios e dos negros, ndo
vamos ter um modo de ver e pensar de uma civilizagdo brasileira. Elas ndo podem
ser rotuladas como filosofias menores, como alternativas. Tratar como algo exotico
ou folclorico ¢ uma forma de racismo. Elas tém sim poténcia para resolver os
desafios do agora a partir do nosso territorio e devem entrar nos curriculos de forma
transversal em todas as escolas. (OLIVEIRA, 2020)

Neste ponto destaco o livro Historias Quilombolas: mocambos e comunidades de
senzala no Rio de Janeiro, século XIX, de Flavio dos Santos Gomes, que traz a narrativa da
organizacdo quilombola Hydra de Iguassu, existentes entre os territdrios que sdo hoje Nova
Iguagu e Duque de Caxias, cujos registros da documentacdo analisada por meio de
correspondéncias e oficio da Secretaria de Policia para a Corte Imperial, mostram a data de
1812 como um ano dedicado ao exterminio das comunidades de escravizados fugidos ou
alforriados, como eram chamados os quilombos. Apresento esse estudo por indicar
quantitativos de pessoas negras e indigenas que viviam nesses quilombos tendo seus
cotidianos impactados pelo desenvolvimento desta diaspora. Dinamica e cotidiana a
existéncia coletiva formulam agdes diretas que reverberam até os dias de hoje na maneira
como estas culturas foram e sdo absorvidas socialmente.

E fundamental ressaltarmos a maneira como as violéncias simbolicas e destruicdes
fisicas foram metodologias de erradicacao dos lugares onde as populacdes afrodescendentes
tentavam edificar suas coletividades, para ilustramos uma repeticdo de formas de tratamento
que se reflete nos dias de hoje. Por este motivo, a no¢do de tempo e resisténcia precisa ser
colocada por uma analise critica, pois os tempos mostram os desafios das disputas. Os
direitos sociais destas culturas precisam expandir e deslocar-se da condi¢ao de resisténcia
para o lugar da valorizag@o em todas as esferas sociais.

Em contraponto & utopia constante de emancipagdo e liberdades dos quilombolas, a
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estrutura do Estado brasileiro vai atuar para a repressao, resultando em violentos processos
estruturais de massacres, consolidando a destrui¢do, perseguicdo e depreciacdo das formagdes
coletivas destas didsporas no imaginario social, tanto de forma fisica quanto simbdlica.
Entretanto, esta e tantas outras pesquisas que surgem cada vez mais, mostram sociabilidades
em constante acao de enfrentamento, fornecendo novos conteudos para categorizarmos estes

como patrimonios identitarios organizados por outras centralidades e marcadores humanos:

O movimento de fuga era, em si mesmo uma negacdo da sociedade oficial, que
oprimia os negros escravos, eliminando a sua lingua, a sua religido, os seus estilos
de vida. O quilombo, por sua vez, era uma reafirmacdo da cultura e do estilo de vida
africanos. O tipo de organizagao social criado pelos quilombolas estava tdo proximo
do tipo de organizagdo entdo dominante nos Estados africanos que, ainda que ndo
houvesse outras razoes, se pode dizer, com certa dose de seguranga, que 0s negros
por ele responsaveis eram em grande parte recém-vindos da Africa, e ndo negros
crioulos, nascidos e criados no Brasil. Os quilombos, desse modo, foram - para usar
a expressdo agora corrente em etnologia - um fendmeno contra-aculturativo, de
rebeldia contra os padrdes de vida pela sociedade oficial ¢ de restauragdo dos
valores antigos. (GOMES, 2006, p. 12)

Atualmente uma das tipificagdes em torno do patrimonio cultural é embasada na
nocao de lugares patrimoniais, que veremos mais a frente e que identificam lugares e
territorios como parte fundamental do patrimonio de determinado grupo social. No cenario de
constante perseguicdo as barreiras historicas da diaspora, reafirmam-se as dificuldades de
validagdo social destas culturas, por isso, que a legitimagdo de caracteristicas que emergem
destas experiéncias precisam ser vistas como culturas e identidades proprias. Os quilombos
na Baixada sdo pouquissimos estudados, porém suas historias nascem e solidificam nessas
terras, definindo tracos especificos das narrativas que vivenciamos constantemente. O espago
geografico desses territorios possibilitou ambientes ideais para o nascimento de sociedades
autdbnomas formadas por negros fugidos e alforriados, bem como indigenas destribalizados®*
e brancos pobres, moldando o espelho invertido da historia na Baixada Fluminense, e criando
um ambiente de referéncia para as religides de matriz africana que posteriormente vao
refundar a Baixada pela perspectiva das religiosidades.

Historicamente, organizada pela narrativa do territério de transitos, da passagem, dos

# Este termo refere-se aos povos origindrios que tiveram suas aldeias dizimadas, foram expulsos dos lugares de
origem, e/ou, romperam com as linhagens de origem, incorporando-se em outras aldeias e quilombos. Nao se
trata de um processo de desvalorizagdo da cultura e sim de reagrupamentos de acordo com as possibilidades e
interesses de sua existéncia. No texto de monografia intitulada: Indios e roceiros: destribalizacdo indigena e a
conquista da mata Mineira (1770-1830), escrito por Ricardo Batista de Oliveira, se explica esse processo
historico aprofundando caracteristicas culturais que resultaram na solidificagdo dessa problematica que reflete
questdes até os dias atuais.
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espagos inacabados, que sao marcados por conflitos entre as diferentes esferas do poder e das
violéncias, que configuram disputas pela manutencdo da ordem dominante e coronelista tdo
caracteristicos desse lado de c4 da Guanabara, a cultura de terreiro ainda resiste no cotidiano.
Na experiéncia de adentrar os bairros de Nova Iguacu, principalmente Cabugu onde se
localiza o I1¢ Ase Omode Titan , e onde existem muitos terreiros, podemos observar no dia a
dia do comércio, dos pontos de Onibus e das feiras, um contingente grande de praticantes
religiosos fazendo suas compras, deslocando-se e transitando nos afazeres didrios, que
implicam a vida do terreiro. Misturados, mas identificados pela vestimenta, itens especificos,
grandes sacolas e seus fios de conta, essas pessoas saltam aos olhares de quem esta ao redor,
e 0 que nos remeteu observar e pensar o fluxo do tempo, do qual falamos inicialmente neste
capitulo. Tempo e refazimentos moldam a experiéncia afro brasileira nos espagos ancestrais
da Baixada Fluminense.

As histérias das macumbas baixadenses ilustram sociabilidades sensiveis nesses
cenarios, que construidos por relevos, quilombos e aldeias, mostram o cenario da intrinseca
vida coletiva envolta em um poderoso sentimento de fé, extremamente diversos, mas
exalando o sentido de acdo e manifestacdo do tempo como um elemento identitario que
reeduca nosso olhar sobre essas experiéncias. Sob esse prisma o lugar Baixada Fluminense,
constrdi um mosaico onde as Casas de religido de Matriz Africana sdo composi¢des de um

mesmo e grandioso enredo que observamos ao atravessar as ruas:

Partimos do pressuposto de que as experiéncias circuladas nas praticas sdo Unicas,
inesgotaveis e intransferiveis, enredam-se alinhavando uma complexa e
diversificada trama de conhecimentos. As macumbas brasileiras codificadas como
contextos educativos, de formagdes e produtores de saberes que se assentam em
racionalidades opostas & normatividade do canone ocidental e vém a potencializar
as experiéncias subalternas como agdes transgressoras. Essas agdes, cruzos/rasuras
conceituais, sdo comprometidas com uma transformagao radical que ao operar sobre
o debate epistemoldgico busca tensionar as problematizagdes acerca das justigas
cognitivas e sociais. (SIMAS e RUFINO, p. 21. 2018)

Nos territorios coletivos dos espacos sagrados e dos saberes encantados, pairam a
oralidade e os registros atemporais®; estes estdo contidos na memoria dos filhos e filhas da

casa, sendo apresentados por meio da afetividade narrativa. As historias da organizagdo e

5 Atemporais neste contexto tem sentido dos saberes oriundos em Africa que trazidos na corporeidade das
pessoas foram ressiginificados existindo a partir de outras formas e suportes, mas que ndo deixam de existir na
narrativa africana, ainda que encontre nos afrodescendentes suas especificidades. Um exemplo dessa reflexao
sdo as saudagdes aos Orisas no Candomblé Ketu, suas origens tém existéncia na experiéncia africana de relagdo
social e no cotidiano do Candombl¢ esta ¢ uma forma de saudagdo ao reverenciar unicamente a presenga do
Santo ndo sendo usado no cotidiano social e sim durante os ritos religiosos.
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significados originados por africanos e indigenas ressoam em muitos costumes, como 0s
relatos sobre o passado; os ensinamentos dos mais velhos; a devogao a natureza; o respeito
como principio das interagdes; os sentidos vivenciados, € que ndo alcangam o lugar de uma
experiéncia linear e objetiva, mas que apontam para as relagdes sociais por outras logicas de
unido e conexao. Neste sentido, ressaltamos a fungdo dos estudos decoloniais como campo
de anélise e apontamos que no Brasil, académicos e estudiosos de areas interdisciplinares tem
se debrucado em construir conceitos que abarcam as experiéncias da afrodescendéncia,
identificando tais particularidades fundamentais sobre estas culturas.

A série “Redes Intelectuais epistemologias e metodologias negras, decoloniais e
antirracistas”, langadas em 2020 e 2021, respectivamente, compdem uma coletdnea com
textos de diferentes reflexdes e de ampla multidisciplinaridade, onde as culturas de matriz

africana sdo o pilar analitico:

O volume ora apresentado, assim como o conjunto da Série Pensamento Negro
Decolonial, busca reunir diferentes perspectivas tedricas e politicas em torno de um
eixo, o antirracismo, cujo deslocamentos, desdobramentos e agenciamentos
epistémicos tém o intuito de estimular reflexdes sobre o uso e interpretacdes de
matrizes do pensamento negro, assim como a necessidade de formagdo de novas
redes intelectuais na produgdo do conhecimento.

Disso se trata este primeiro volume, bem como o conjunto da Série Pensamento
Negro Decolonial: enunciar desde um lugar negro decolonial, em busca de
aprendizados e conhecimentos coletivos, a luz de epistemologias ¢ metodologias as
quais o lugar importa. (ALVES e ALVES, p,20. 2020)

Sob esta perspectiva essa pesquisa olhar para os lugares, tanto a constru¢do da
Baixada Fluminense como os espagos sagrados de terreiro, como territorios autdnomos nas
suas capacidades de reinvengdo politico-cultural e produgdo de conhecimento, que embora
marcados por inumeros conflitos e tensdes, sdo lugares constantes de enfrentamento as
violéncias raciais e legitimagdo da vida, que sustentam a luta ancestral pelas liberdades
humanas.

A experiéncia da vivéncia no I1¢ Ase Omode Titan nos ressignificou constantemente
para a no¢do de lugares e uma reflexdo que descrevo aqui como sendo a primeira percepgao
desta pesquisadora neste espaco tem encontro com o momento de pedir a beng¢ao.

O rito dos filhos de Santo que se curvam diante a Mae de Santo para pedir a béngao ¢
construido por inimeros ritos antecessores. Vestir-se com a roupa adequada, adornar estas
vestimentas com tecidos que cruzam o corpo, inserir os fios de conta dos Orixas, e para os

recém iniciados, carregar a esteira onde esses filhos e filhas se deitam para a béngao, ¢ tao
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importante quanto o momento da béncdo. Essa ritualistica ensina o cuidado nos minimos
detalhes, a importancia da observacdo constante na relagdo entre as pessoas € as coisas que
falam dos seus cotidianos e, principalmente, o respeito diante dos que detém maior
conhecimento. O cuidado com os detalhes, a importancia do olhar que se desloca e a relacao
de respeito podem apontar ensinamentos fundamentais para o campo do patrimonio as suas
produgdes de inscri¢cdo do simbdlico na acdo da pratica.

A historia oral muitas vezes me chegou neste momento, pela voz dos mais velhos que
viram nesse rito dos mais novos o espelho do tempo para rememorar seu periodo de
iniciados, e em outras conversas alguns relembram constantemente a tradi¢ao de pedir a
bengdo aos avods, avos, tios, tias, madrinhas e demais familiares que fora do espago do terreiro
também marca profundamente o sentido de gratiddo, cuidado e protecdo que este rito evoca
na sua pratica religiosa e cultural.

Olhar a historia cultural do Candomblé na Baixada Fluminense como um territério de
assentamento para populagdes, que formularam tanto a fuga quanto o refazimento da
liberdade, caracteristicas amalgamadas no ambito da vida cotidiana, nos possibilita perceber
que as praticas das religiosidades serviram como alicerce e refigio para contrapor diversas
formas de expressao dos males provocados pela escraviddo e dominagdo colonial, mas que
vao além dos ritos religiosos, e espelham identidades coletivas. Com isso, 0os espacos que
antes solidificaram a crenga e ressignificacdo da vida negra, indigena e mestica tornaram-se

também um territorio de refazimentos dos sentidos coletivos e manutencao identitaria.

A cultura brasileira ¢ uma das maiores provas da importancia que os africanos e
seus descendentes tiveram e ainda tém na historia do Brasil. Mesmo tendo sido
escravizados e tratados como inferiores, esses homens e mulheres, que foram
arrancados de diversas regides da Africa, conseguiram recriar novos lagos de
identidade, de parentesco e de sociabilidade que foram elementos fundantes do
Brasil que conhecemos hoje. Por isso, a histdria brasileira s6 pode ser entendida
levando-se em considerag@o esses atores sociais e a trajetoria dos povos africanos
que ajudaram a formar o Brasil e os brasileiros. (SANTOS, p. 284. 2017)

Neste jogo entre auséncias, negligéncias e ressignificagdes as populacdes
afrodescendentes afastaram-se das suas proprias historias, tornando as vivéncias afro
diasporicas algo pouco relacionado as identidades baixadenses, bem como a apropriagdo de
seus patrimonios, principalmente no que corresponde a condicdo basilar de perpetuar o
patrimoénio por meio da formagdo identitdria e coletiva. A instauracdo do racismo como

politica de defini¢ao da vida no sistema colonial trouxe uma caracteristica que tornou-se uma
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barreira quase intransponivel: a denomina¢do das identidades negras como produtoras da
nog¢ao de mal.

Relegar aos oprimidos pela colonizacdo racista a culpabilizagdo pela maldade, através
do marcador da cor da pele, imprimiu todas as outras classificagdes pejorativas que derivam
desta estrutura, e que tornam as culturas de terreiro alvo de tantas violéncias.

Na tentativa de unir as bordas da historia, memoria e identidade de terreiro, esta
pesquisa identifica no centro das reflexdes algumas préticas do cotidiano dollé Ase Qmode
Titan, que adentrando reminiscéncias da experiéncia do Candomblé lorubd de Nagdo Ketu®,
instaura a presenca ancestral resultante de ensinamentos e ressignificagdes do longo periodo
escravocrata no Brasil, que jogam por terra as invengdes racistas sobre as experiéncias de
terreiro.

E fundamental considerar que especificidades, ditadas por caracteristicas territoriais,
estabelecem uma ordem hibrida das agdes cotidianas, gerando a mescla de ritos onde as
divindades encontram e compartilham o espago sagrado das existéncias e praticas que fazem
parte de um tempo definido pela juncdo de encantamentos que foram possiveis serem
praticados. Neste contexto, as narrativas regionais, j& amplamente estudadas por
pesquisadores sobre a Baixada Fluminense, identificam a necessidade de “compreender como
a escrita regional se configura e como os estudos produzidos na Baixada Fluminense se
inserem em uma dindmica nacional” (LAURENTINO, 2015, p.2) ¢ basilar na producao de
sentido sociocultural.

Como ja mencionamos, no espaco do terreiro o patrimdnio ¢ o caminho da vida, das
muitas vidas, das plantas, dos bichos, dos objetos, da terra, da 4agua, do vento, da
circularidade, do invisivel, do sensorial que organiza a memoria para repetir as herangas
confiadas através das geracdes. Sendo assim, “ao refletirmos sobre memodria como
instrumento de resisténcia por um determinado grupo social, nos parece pertinente refletir

sobre como esse grupo trabalha com a memdria, no sentido de produzi-la e transformada em

2 Dentre os escravizados pertencentes ao grupo dos Nagds estavam os Yoruba (Iorubd). Suas crencas e rituais
sdo parecidos com os de outras nacdes do Candomblé em termos gerais, mas diferentes em quase todos os
detalhes. Teve inicio em Salvador, Bahia, de acordo com as lendas contadas pelos mais velhos, algumas
princesas vindas de Oyo6 e Ketu na condigdo de escravizadas, fundaram um terreiro num engenho de cana.
Passaram, entdo, a reunir-se num local denominado Barroquinha, onde fundaram uma comunidade de
Jeje-Nagb6. Posterior a este acontecimento, ja no Brasil colonia, as irmandades negras divergem em perspectivas
diversas, que sdo ainda conflituosas em suas relagdes. O Candomblé Ketu ficou concentrado em Salvador,
depois da transferéncia do Candomblé da Barroquinha para o Engenho Velho passou a se chamar 1€ Ax¢é Iya
Nass6é mais conhecido como Casa Branca do Engenho Velho sendo a primeira casa da nagdo Ketu no Brasil de
onde sairam as Iyalorixas que fundaram o I1€ Axé Opo Afonja e o Terreiro do Gantois. Ver: Candomblé Ketu.

Geledes. Disponivel em: https://www.geledes.org.br/candomble-ketu/
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patrimonio constantemente atualizado através de sua pratica social” (LUCINI, 2014, p. 19).

“A Casa de For¢a dos Filhos do Grandioso Cagador,” traducdo feita pela Mae de
Santo Soraya, que como dito anteriormente herdou o legado do cuidado da sua mae e
matriarca, a lyalorisa Barbara de Jagum, é um lugar onde a ancestralidade se alinha & agdo
cotidiana de valorizagao da cultura ressignificada em religiosidade. Nesse sentido, aquele
espago dentro da Baixada Fluminense ¢ a terra consagrada por Olodumaré, divindade
suprema da cultura lorubd, para a edificagdo do terreiro. Estas terras também foram pensadas
por Y& Béarbara de Jagum, porque a maior parte dos seus filhos e filhas de santo, assim como
uma comunidade de amigos e irmaos, tinham em Nova Iguagu uma referéncia como lugar de
maior liberdade das praticas religiosas. A partir de 1989, a casa se ergue na histéria da
Baixada, no bairro de Palmares, somando-se a algumas casas que também comegavam as
suas atividades. Neste ponto, ¢ importante pensar esse periodo temporal por meio de um olhar
critico. Segundo a herdeira e atual Méae de Santo, Iyalorisa Soraya D’0dé, a perseguicio
religiosa nos bairros do Centro do Rio, onde habitualmente estavam os terreiros, também foi
um fator determinante para a mudanga, ou seja, as terras de Nova Iguagu, mais distantes,
ofereciam também um sentido de prote¢do e seguranga para os praticantes das religiosidades
de matriz africana.

O que se mostra como mais uma contradigdo do processo de vida para as
religiosidades de matriz africana, essa dicotomia entre seguranga e hostilidade, quando
percebida mais a fundo, traz a tona a narrativa de que a prote¢ao vinha pela acao dos proprios
terreiros, ou seja, um estava atento ao outro, as liderancas religiosas conheciam umas as
outras e sabiam quem eram os filhos e frequentadores das casas, e por esse motivo sentiam-se
seguros tendo uma relacdo de proximidade e cuidado entre eles. Algumas dessas narrativas
me foram apresentadas no processo de escuta dessa pesquisa me fazendo pensar sobre as
redes de acolhimento e cuidado tdo faladas no mundo contemporaneo, mas tdo comum para
os terreiros de Candomblé. A historia oral de todos os espagos sagrados que escutamos nesta
pesquisa indica os terreiros, tendo seu apice nas décadas de 1980 e 1990, como as principais
redes de cuidado e acolhimento para as populagdes afrodescendentes.

No livro Presen¢a do Axé: mapeando terreiros no Rio de Janeiro, publicado em 2013
pela Universidade Pontificia Catolica do Rio de Janeiro, as autoras Denise Pini Rosalem
Fonseca e Sonia Maria Giacomini apresentam estatisticas, dados e andlises sobre terreiros

mapeados entre 2009 e 2011, projeto financiado pela SEPPIR (Secretaria de Politicas de
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Promocao da Igualdade Racial, criada em 2003) categorizando contextos politicos/sociais que
apresentam um panorama das violéncias estruturais como a perseguicdo policial e as
condi¢des adversas dentro dos territorios, espelhando a agdo dos atendimentos e acolhimentos
dos terreiros, historicizando processos de repressdao e resisténcias, identificando locais e
espagos religiosos que fazem parte do contexto, da Baixada Fluminense, na produgao das
religiosidades como a¢do de resisténcia cultural e trazendo multiplos agentes que
contribuiram nos processos de concretizar os terreiros como lugar patrimonial.

Apontamos esse estudo como uma possibilidade de constru¢cdo de um olhar acerca
desta realidade por mostrar, com objetividade, contextos sobre violéncia, racismo e
intolerancia religiosa, mas sobretudo por conceituar a importancia da ideia de territorio
quando compreendemos as ressignificagdes das populagdes constantemente marginalizadas e

perseguidas em suas praticas sociais, culturais e religiosas:

a) O territorio é, antes de tudo, uma construgdo espacial relacional e, portanto,
social e humana, diferenciando-se assim profundamente de uma territorialidade
essencialista, natural, biologica, animal, especialmente por se fundamentar na
problematica das relagdes de poder socialmente produzidas.

b) Embora ndo tenha a mesma amplitude de “espago”, coetaneidade de objetos,
acdes e simbolos inerentes & condicdo humana, o territério envolve a dinamica
espago-poder (ou espaco em sua dimensdo politica, lato sensu), ao longo de toda
historia social, respeitadas suas especificidades culturais e geograficas, isto é, cada
contextualizagdo espago- temporal.

¢) O territorio, portanto, envolve relagdes socioespaciais enquanto relagdes de poder
produzidas nas dinamicas de apropriacdo e-ou dominagdo do espaco pela sociedade,
poder, tanto na sua macropolitica mais tradicional, ligada ao aparelho do Estado,
quanto micropolitica e simbolica.

d) Finalmente, o territério deve ser visto muito mais através do movimento de
destruicdo e reconstrugdo territorial (des-re-territorializacdo) do que enquanto
entidade estavel, o que equivale a afirmar que ele é construido, tanto pela fixagdo de
fronteiras quanto pela mobilizacdo conex@o e controle de redes. (FONSECA E
GIACOMINI, pg.42,43.2013)

Um territério que carrega no seu historico os maiores indicativos populacionais de
negros e negras, de afrodescendentes, explicitando dimensdes complexas de relagdes que nos
oferece nogdes subjetivas de pertencimento e coletividade, que sdo fundamentos das
religiosidades, e tdo necesssarias no estudos sobre cultura, patrimonio e sociedade. O cenario
destas concepcdes formam uma gama de realidades para muitas releituras, mas que também
configuram memorias ancestrais destes processos de territorios narrativos. Unindo as bordas
deste contexto, a religiosidade, a resisténcia e as praticas coletivas se mantém como garantia

propria das comunidades de terreiro para a reproducdo da sua existéncia. A manutengdo do
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territorio sagrado garante o ato de existir em diferentes tempos:

Em cada esquina onde Exu come, o mundo é reinventado enquanto terreiro. Os
terreiros, as esquinas, as rodas, os barracoes sdo expressdes do carater inventivo e
das sabedorias das populagdes afetadas pela experiéncia da dispersdo e do ndo
retorno. Na perspectiva da epistemologia das macumbas a nogdo de terreiro
configura-se como tempo/espago onde o saber ¢ praticado. Assim, todo espaco em
que se risca o ritual ¢é terreiro firmado. Neste sentido, esta nogdo alarga-se, ndo
fixando somente nos referenciais centrados no que se compreende como contextos
religiosos. A ideia aqui defendida aponta para uma multiplicidade de préticas,
saberes e relagdes tempo/espaciais. (SIMAS E RUFINO, 2018, p. 42)

Com isso, a reflexdo acerca do sentido territorial entre os passados, presentes e
tempos atuais nos remonta algumas travessias dos tempos que a luta pela existéncia configura
como um aspecto fundamental que vai permear toda existéncia negra na didspora: o
enfrentamento ao racismo estrutural e sistémico ao qual essas populacdes e suas praticas vao
ser submetidas.

A dominagdo colonial que estrutura valores racializados engendra o epistemicidio
cultural, refletindo em uma condi¢do hegemdnica que torna inacessivel o acesso, valorizacao
e pertencimento patrimonial construido e perpetuado por pretos, pretas, indigenas e mestigos
nos contextos da recriacdo sécio identitaria, naturalizando a narrativa da coloniza¢ao como
padrdo estabelecido, ensinado e reproduzido em toda teia social. Assim como os debates de
patrimonializagdo implicam que analisemos os atravessamentos do racismo dentro do campo
do patrimonio, tais reflexdes precisam colocar o territdrio como um marcador independente e
passivel de gerar indicadores por meio dele mesmo.

A constante disputa pela necessidade de legitimacdo histérica promovida pelas
estruturas sociais ¢ um entrave mediante as necessidades cotidianas dos povos de Matriz
Africana, pois a mesma estrutura social relegou tais povos ao lugar de ndo produtores de
cultura. Como ja refletimos anteriormente, os processos de violéncia colonial destruiram
parte das possibilidades de emancipacdao dos povos em diaspora inserindo o discurso da
negacao como fator principal.

Um ponto importante a ser problematizado, ¢ que rende uma pesquisa independente,
sdo as documentacdes historicas e o direito de acesso e utilizacdo destas fontes. Sob esse
olhar as metodologias de educagdo para o patrimdnio perdem grande escopo de registro e
fontes diretas porque as estruturas institucionalizadas ndo tratam esses registros com a devida

importancia. Constantemente escutamos relatos de incéndios que destruiram documentagdes
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sobre o periodo da escraviddo no Brasil, passagens sobre destruicdo proposital de tantos
registros ou negligencia diante das constantes necessidades que a manuten¢do patrimonial
demanda. Essas sdo metodologias institucionais do racismo estrutural, ¢ como afirma

Boaventura de Souza Santos:

O genocidio que pontuou tantas vezes a expressdo curopéia foi também um
epistemicidio: eliminaram-se povos estranhos porque tinham formas de
conhecimento estranhos e eliminaram-se formas de conhecimento estranho porque
eram sustentadas por praticas sociais € povos estranhos. Mas o epistemicidio foi
muito mais vasto que o genocidio porque ocorreu sempre que pretendeu
subalternizar, subordinar, marginalizar, ou ilegalizar praticas ou grupos sociais que
podiam ameacar a expansdo capitalista ou, durante boa parte do nosso século, a
expansdo comunista (neste dominio tdo moderno quanto a capitalista); e também
porque ocorreu tanto no espago periférico, extra-europeu e extra norte-americano do
sistema mundial, como no espaco central europeu e norte-americano, contra os
trabalhadores, os indios, os negros, as mulheres, ¢ as minorias em geral (étnicas,
religiosas sexuais). (SANTOS, 1995, p. 328)

A filésofa Sueli Carneiro analisa que o epistemicidio engendra ainda “instrumentos
mais eficazes e duradouros da dominacgdo étnica/racial, pela negacdo que empreende da
legitimidade das formas de conhecimento, do conhecimento produzido pelos grupos
dominados e, consequentemente, de seus membros enquanto sujeitos de conhecimento”
(CARNEIRO, 2005, p. 96). As praticas de terreiro que formam elos da afrodescendéncia,
reverberando em inimeros saberes afro-brasileiros, podem ser visto também como
mecanismos de conversao, da condi¢gdo imposta por essas estruturas, que tentam o
apagamento como metodologia de aniquilagdo, para a resisténcia coletiva como producao de
uma outra sociabilidade.

Nesse sentido, o espaco sagrado do terreiro ¢ onde existe a reinvencdo da vida
coletiva e reproducdo, por meio dessa forma de ser, de valores civilizatorios que vao garantir
a continuidade do que ¢ intangivel e a0 mesmo tempo muito real, portanto patriménio em
constante experiéncia. O saber e cuidado do lugar e da experiéncia como patrimdnio sdo
valorizados em todas as agdes do terreiro, reconhecido como fundamento das vidas ali
existentes, cuidados com respeito e devogao por seus filhos e filhas, mas invisibilizados nas
identidades culturais fora do terreiro.

Para dar imagem a tal reflexdo, lango aqui uma experiéncia de observacao no espago
do terreiro, que surgiu ao acompanhar o dia de atividades da Casa. Os utensilios como baldes
e bacias, por exemplo, que sdo usados para realizar determinados ritos, sdo nomeados pelo

Orisa pertencente a cada objeto. Os preparos respeitam o dono do utensilio de forma muito
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irrefutavel. O manejo, a limpeza, a organizacao ritualistica, fazem desses objetos parte de um
patriménio que contempla suportes materiais e imateriais em uma mesma logica, uma vez
que aquele objeto € algo que pode ser visto, tocado e manuseado, ela conta parte da historia
daquela cultura, mas também pertence a uma forca ancestral, que ¢ vivida e sentida. Forga
ancestral que orienta os filhos e define a vivéncia. Ancestralidade que faz parte de
aprendizados daquele espaco e que foi ensinada ha séculos, onde a maior parte dos filhos e
filhas ndo sabem como esses saberes comegaram. Os saberes encantados do espaco sagrado
do terreiro sao sentidos que circulam em diversos universos ao mesmo tempo.

Remontando a frase loruba do comego deste texto, Esu, o grandioso mensageiro,
costurou as bordas do tempo com a linha invisivel da repeticdo dos saberes ancestrais,
alinhando na contemporaneidade os caminhos pelos quais os terreiros seguem na luta contra
as violéncias, que toma novas proporgdes, € na manutengao da energia sagrada, emancipacao
e liberdade. Ainda assim, as casas de santo e templos sagrados, dos Candomblés e Umbandas,
inscrevem sua presen¢a na Baixada Fluminense sendo os guardides de narrativas pouco
conhecidas sobre identidade, resisténcia, memoria, coletividade e patrimonios.

Aprofundaremos algumas reflexdes estruturais centralizadas na ideia de territorio,
com o intuito, de refletir sobre a condigdo contraditoria de luta pelos direitos sociais das
populacdes afro descendente, identificando que, algumas metodologias de cerceamento
desses direitos sdo parte de uma cultura engendrada para a anulagdo dos patrimonios que se

formaram a partir da didspora.

1.1 - Baixada Fluminense e a formacdo dos territérios encantados: africanos e povos

originarios reinventam a vivéncia

Até que os ledes contem suas historias, as historias de caca privilegiard os cagadores.

- Ditado Nigeriano atribuido ao escritor e critico literario Chinua Achebe

No periodo colonial / escravagista®’, a nogdo de territorio construida a partir do
entorno da Guanabara nomeou os espacos geograficos, da atual Baixada Fluminense, como

“Cercanias da Guanabara”, “Reconcavo Guanabarino", “Aldeia de Iguasst”, “Litoral da Baia

7 Chama-se periodo colonial a época que vai de 1500 até 1822 quando a invaso portuguesa se solidifica nesta
terra antes chamada Pindorama pelos povos nativos, que posteriormente recebeu outras denominacdes até
instaurar o Brasil como nome oficial.
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do Rio de Janeiro” e “Fundo do Rio”.?® Margeados pelos rios*’ que cortavam as terras, a oeste
do Rio de Janeiro, tais espacos formavam um trajeto feito para fomentar o escoamento de
recursos naturais aqui existentes que foram extraidos para constru¢do da cidade do Rio de
Janeiro, além de servir como itens de exportacdo e moeda de troca. Uma caracteristica
importante ¢ pensar que esses monopolios estavam centralizados em familias especificas, que
detiveram durante séculos o direito legal de exploragdo de tais recursos, sendo os herdeiros
destas familias os detentores de inimeros patrimonios materiais desse periodo historico.

Essa caracteristica exploratoria € uma marca historica da Baixada Fluminense e vai
permear todas as narrativas sobre os municipios que compdem as treze cidades da baixada,
consequentemente reverberando na subjetividade da populacdo, em especial no que
corresponde aos processos de apagamentos e lacunas acerca desse periodo. Sobrando a
historia da colonizacdo e diante de narrativas negativas sobre as origens formativas na
diaspora, as pessoas do dia a dia deslocam-se para busca de referenciais que se encaixam nos
moldes estabelecidos por esta mesma colonizagao.

Com isso, a construgao identitaria dos moradores da baixada se entrecruza com a ideia
naturalizada da dominag¢do, que instaurada pela escravidao molda um imaginario distanciado
do pertencimento para com as culturas afrodiasporicas. Entretanto estudos dessa ultima
década destacam-se como leituras de interessante aprofundamento os textos, dentre eles:*
“Museu Vivo do Sdo Bento, escrita e militancia: projetos de educac¢do e cultura
Afro-Brasileira na Baixada Fluminense” e “Cultura Afro-Brasileira na Baixada Fluminense:
pesquisa e ensino” de Eliana Santos da Silva Laurentino; “A ‘redescoberta’ da Baixada
Fluminense: Reflexoes sobre as construgoes narrativas e as concep¢oes mididticas acerca de
um territorio fisico e simbolico” de Anne Lucia Enne; “Arte e Patrimoénio na Baixada
Fluminense” de Cristina Pierre da Franca e Daisy Santos Soares; “Aprendendo Yorubd nas
redes educativas dos terreiros: historia, culturas africanas e enfrentamento da intolerancia
nas escolas” de Stela Guedes Caputo; “Batuques de Candomblé: historias, trajetorias e
reflexoes de cinco yalorixas do candomblé da Baixada Fluminense para repensar a
educagdo” de Alessandra Maria de Almeida Aguiar. Estes textos atualizam um debate muito

importante sobre educacdo e territorio, apontando as poténcias histéricas da Baixada

28 Para informagdes detalhadas sobre esse processo de expropriagdo, distribuigdo e nomeagdo dos territorios da
Baixada Fluminense, ver o curso online: Os fempos da Baixada, aula 1, promovido pelo Museu Vivo de Séo
Bento. Disponivel em: https://www.youtube.com/watch?v=05hi_408ppl

» Os rios Saracuruna, Sarapui, Botas, Capivari, Iguagu e Inhomirim s3o os que resistem até os dias atuais.

3% Contetidos publicados em diferentes anais académicos e disponiveis para download. Segue nas referéncias
bibliograficas.
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Fluminense na constru¢do narrativa-social centralizando as contradi¢Oes, caracteristicas e
disputas desses lugares.

Inicialmente identificadas pelos troncos Tupinambas, Tamoios e Tupis, *' tendo na
pilhagem historica um reflexo do apagamento social que estas culturas sofreram, e sofrem,
essas trés etnias dos povos origindrios aparecem nas narrativas como sendo as mais
encontradas nessas localidades. No ano de 2020, a Casa de Cultura de Nova Iguagu trouxe
para o seu espaco fisico a exposi¢do: A cultura tupi nas terras de Guaguassu: Fragmentos da
historia iguag¢uana da Pré-Historia ao Século XVII, que no texto de apresentacdo traz a

seguinte informagao:

Gravuras, vasos de barro, urnas funerarias, cocares e outros artefatos indigenas
diversos compdem o acervo da exposi¢do. Outro atrativo consiste nas primeiras
edigoes de livros raros do século XVI. Algumas pegas remontam a pré-historia: é o
caso de uma lamina de machado com procedéncia estimada entre 6 e 9 mil anos. A
mostra promete uma experiéncia imersiva desde o inicio, ja que, para conhecer o
espago, visitantes precisam adentrar em uma estrutura com aspecto de oca.

Os povos pertencentes ao tronco Tupi foram os tltimos povos indigenas a habitar o
territério atualmente conhecido como Nova Iguacu. Antes deles, os tamoios, que
pertencem ao mesmo tronco, também fizeram morada na regido. Muito mais tarde,
no século XVII, constituiu-se a Vila de Iguasst, utilizada como pouso de tropeiros
que transportavam ¢ revendiam mercadorias ainda no periodo colonial. Durante o
Ciclo do Café, em 1822, a vila foi algada a condicdo de municipio. Atualmente,
trata-se de uma das cidades mais populosas da Baixada Fluminense.

Apontamos esse trecho pois, por meio dele, podemos levantar algumas reflexdes
sobre o processo de desaparecimento cultural amerindio na Baixada Fluminense. Em
primeiro lugar, ele se constréi por parte do massacre dos corpos, o genocidio ¢ uma
metodologia da colonizagdo, e que demanda um estudo aprofundado das diversas expedi¢des
dos primeiros tempos da colonizagdo, pois desse processo se organiza o aniquilamento
definitivo dos povos originarios na vida social destes territorios. Porém, a continuidade se
constroi pelo aniquilamento subjetivo e imaterial que a colonizacdo instaura. Objetos e
narrativas acerca das historias indigenas foram intencionalmente transformados em notas
estereotipadas na cultura nacional para mascarar as violéncias coloniais, diluindo a presenga
dos povos originarios nesses territorios, até tornar-se quase desconhecida suas existéncias.

Entretanto, nota-se pela manutencdo ¢ bom estado de conservacao dos itens da

3! Predominantemente, os Tupinambaés estavam no que corresponde hoje o municipio de Duque de Caxias € os
Tamoios e Tupis no que corresponde o territério de Nova Iguacu Para maiores informacdes, ver o curso
Indigenas e Africanos na Baixada Fluminense, do Museu Vivo de Sdo Bento, disponivel em:

https://www.youtube.com/watch?v=HSsWgzsDqY1&t=9847s
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exposicao mencionada, que esses objetos sempre existiram como resquicios dessas culturas, o
que traz a tona a questdo sobre a quem interessa o amplo acesso as informagdes contidas na
memoria das identidades indigenas da Baixada Fluminense? Quem possui o direito de
pertencimento desses patrimonios indigenas? Quais lacunas de conhecimentos poderiam ser
preenchidas a partir de um processo amplo de estudo e educagao por meios dessas herangas?
Quais subjetividades sdo legitimadas a partir da narrativa de uma exposi¢do como esta?

Pensar essas questdes perpassam de forma direta pela nocdo de patrimdénio que
buscamos debater nesta pesquisa, uma vez que a reflexdo circunda em torno de problematizar
os processos de expropriagdo, mas, também, de apontar vestigios e possibilidades de
reconhecimento desses povos na historia da Baixada Fluminense como contribui¢do para a
formagdo de acepg¢do cultural ampla e igualitaria.

Esses sujeitos historicos relegados ao lugar social do inabil, ignorante, incapacitado,
folclérico, dentre tantos outros significados pejorativos, produziram sociedades amplamente
sofisticadas nas suas relagdes humanas®>. Nota-se por exemplo, na Baixada Fluminense um
traco caracteristico da formagdo dos bairros mais afastados dos centros urbanos, por ruas
compondo trilhas que mantém as geografias dos espacos de vivéncia onde aldeias e
quilombos se formaram como resisténcia. Caminhar por esses bairros ¢ rememorar parte de
uma conformagdo estética/urbanistica vista nos antigos mapas e cartografias tracados no
periodo colonial, quando estes territrios eram indigenas. Sobretudo nos bairros que sdo
formados por casas antigas, os significados desses territorios ainda sdo percebidos pela sua
organizacao oriunda dos sentidos construidos pelos povos originarios, nas trilhas e percursos
de deslocamento.

Ainda sobre esses bairros, as ruas na sua maioria sdo nomeadas por palavras
indigenas. Porém, escutando as pessoas nas ruas, ponto de Onibus, fila do mercado ou nos
transportes publicos, grande parte desses moradores se surpreendem com essa informagao.
Entretanto, a Baixada Fluminense continua sendo uma fonte de estudo para grupos diversos.
O Instituto de Arqueologia Brasileira (IAB), sendo este situado em Belford Roxo, municipio
da Baixada, e o Instituto do Patriménio Historico e Artistico Nacional (IPHAN) sdo dois
institutos de pesquisa com vasto conteido na producdo de pesquisas e estudos que se
debrucam sobre a presenca amerindia e africana na Baixada, a fim de fomentar outros

significados para esses territorios.

32 Ver: Grupo A Cor da Baixada/FEBF/UERJ Caxias. Grupo Geopovos/IM-UFRRJ Nova Iguagu. Instituto dos
Saberes dos Povos Originarios Aldeia Jacutinga.
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Observar o micro dentro do macro cotidiano ¢ uma tentativa de alargar horizontes
perdidos e identificar outras pluralidades de experiéncias remanescentes. Os bairros da
Baixada sdo territorios com uma gama enorme de leituras contemporaneas que precisam ser
vistos como lugares dos patrimonios em ressignificacao.

Voltando ao tempo passado, no contexto de (re) fazer o territdrio, indigenas, em
diferentes contextos em constante resisténcia ao genocidio, travaram lutas® contra a
colonizagdo, se unindo aos africanos oriundos dos muitos processos de fuga e insurreigao,
encontrando nas terras de Iguassu, a possibilidade de formacdo de novas organizagdes
sociais, inicialmente nomeadas por aldeamentos.

Tais sociabilidades, que nomeamos a partir do processo de pensamento académico
como afroamerindias (TAYASSU, 2013), e aqui tém espelham-se com as praticas das
religiosidades, as interagdes sociais, a ressignificacdo simbolica, enfim os modos de vida
refeitos, que sdo ao mesmo tempo formas de afirmacdo da condicdo humana diante o
genocidio cultural, e que mencionamos para ampliar a voz dos povos que atuam na
legitimagdo cotidiana, nos indicam caminhos possiveis de constru¢cdo de outros paradigmas
culturais.

Entretanto, especificamente a religiosidade se torna a expressao mais latente dos
grupos afro diasporicos ocupando lugar de maior destaque na historia social das herangas,
porque também refletem uma disputa de poder narrativo diante a hegemonia. Logo, a
ocupacao dos simbolos e praticas afirmam a a¢do do enfrentamento a ordem de subjugacao,
indicando que sempre existiram lugares de resisténcia. Neste ponto, destacamos a
importancia de pensar a patrimonializagcdo como forma de reafirma¢do da condi¢do humana e
coletiva negada pela escravizagdo. Ligada a esta ideia, também se formam confluéncias de
saberes, onde ¢ importante observar a vida cotidiana como uma reflexdo desses elos em
reconstrugao.

Abro aqui entdo uma fresta nessa escrita para nomear alguns aldeamentos indigenas
mencionados no curso Africanos e Indigenas na Baixada Fluminense: ancestralidades,
resisténcias e identidades no territorio de Duque de Caxias, que reune estudos e analises de

alguns dos mais reconhecidos pesquisadores, como Eliana Laurentino, Marlucia Santos de

3 A guerra mais citada por historiadores do tema, como Marltcia Santos de Souza, Nielson Bezerra, Ana Maria
Silva Pard Poty Kariri, Paula Moura Aponé¢ Kariri Xocd, que integram grupos de pesquisas na Baixada
Fluminense, sendo educadores da questdo indigena ressaltam nos contetidos audiovisuais de debates promovidos
pelo Museu Vivo de Sdo Bento, a data de 1865 quando Tupinambads, no territorio da atual Duque de Caxias,
formaram uma resisténcia contra colonizadores.
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Souza, Nielson Bezerra, Antonio Carlos Gomes, Ney Alberto G. de Barros e Denise Vieira
Demétrio sobre a histdria sociocultural da Baixada a partir desses povos, sendo assim, sdo
relatadas os aldeamentos: Tucano, Sarapui, Jacutinga, Sapopemba, Guatiguaba, Marambaia,
Tucurugu, Surui, Jaguarai, Taquanucu e Paranaguape, que constam nas documentagdes
nomeadas Carta de Sesmarias, hoje acervo do Arquivo Nacional da Cidade.

Utilizo essa perspectiva da circularidade (TRINDADE, 2013), anteriormente apontado
como valor civilizatério afro brasileiro, a diversidade de referenciais e conteudos de analise,
para registrar ainda que, na Baixada Fluminense, os primeiros povos africanos chegados na
condi¢do de escravizados foram os povos Bantos*. Entretanto, com o transito do genocidio e
epistemicidio, inimeras e grandes mudancas no curso do tempo, a maior parte dos vestigios
culturais aqui encontrados por meio das praticas de resisténcia alicercadas nos terreiros sao
pertencentes as culturas Iorubds, e esses deslocamentos importantissimos de serem estudados
sobre o periodos histéricos do Brasil mas também como estes imputaram mudangas
significativas no desenvolvimento identitario desses povos. Os povos Bantu, que sdo o pilar
do Candomblé¢ Congo Angola precisam ser mais estudados no contexto da Baixada
Fluminense.

Neste estudo, foram identificados, por meio de pesquisas online e indicagdo de
pesquisadores proximos, um maior quantitativo de terreiros oriundo dos lorubds Ketu, e para
além de mapeamentos oficiais j4 mencionados, que também nao refletem nem uma parcela
dos terreiros nestes territorios. Entretanto, € inegavel que existam relacdes entre indigenas e
bantus igualmente importantes, mas desconhecidas na historia social da baixada.

Esta pesquisa se ateve ao universo loruba/Ketu, sobretudo porque o contato com o
terreiro estudado trouxe uma série de correlacdes que s6 sdo compreendidos quando
entendemos que nestas culturas os Orisa determinam caminhos, confidveis aos seus, € que,
por isso, conhecer a historia nao-oficial demanda um mergulho na constante descoberta.
Sobre esse encontro pessoal refletiremos no capitulo 2.

No livro Historias dos Candomblés do Rio de Janeiro: o encontro africano com o Rio
e 0s personagens que construiram sua historia religiosa, José Beniste apresenta reflexdes
sobre a Baixada Fluminense e os Candomblés nas décadas de 1950 e 1960. No subcapitulo

Baixada Fluminense, a Casa do Candomblé, o autor indica que:

** Ver a publicagdo “Da historia negada a luta por uma visibilidade igualdade” de Jeusemir Alves da Silva,
conhecido como Tata Anangué, que se refere ao cargo de lideranca religiosa no candomblé Banto, sendo o
mesmo um pesquisador da existéncia dos povos bantos na Baixada Fluminense.
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A necessidade de uma maior liberdade nas ag¢des religiosas promoveu a vinda de
Terreiros do centro da cidade e de outros bairros para a Baixada. A necessidade de
espacos para a realizacdo de tais ritos, a busca por fontes de agua natural e o
siléncio natural exigido nos momentos de maior concentragao religiosa fortaleceram
a ideia de ocupagdo da regido. Composta por 13 municipios, serviu para a instalacao
dessas casas, cujas estatisticas indicam um numero provavelmente superior a dez
mil Terreiros. Duque de Caxias, o municipio mais populoso, e Nova Iguacu, o de
maior extensdo da regido, acolhem o maior numero dessas comunidades religiosas.”

(BENISTE, 2020, p. 139)

Utilizamos esse apontamento para ilustrar que a Baixada Fluminense desde sua
fundacgdo ¢ substancialmente alicer¢ada nas diasporas afroamerindias, atravessando ciclos em
tempos diferentes, oferecendo oportunidades de reestruturacdo, e instaurando na historia da
formagdo cultural carioca lugares solidos de atuagdo. Sobretudo, ¢ primordial reafirmar como
as potencialidades de resisténcias diante dos exterminios se alinham nesses territorios tendo o
espaco do terreiro como refugio. Um projeto respeitdvel chamado A tradi¢do dos Orixas,
cujo inicio se deu no ano de 1987, reuniu uma série de liderangas religiosas de matriz
africana e ativistas do movimento negro da Baixada, em didlogo para a constru¢ao de
reivindicagdes em torno da preservagdo e prote¢do dos patrimonios de terreiro, na tentativa
sempre constante, de liberdade religiosa.

Parte desses encontros registrados no livto A tradi¢gdo dos Orixads: valores
civilizatorios afrocentrados, dos autores Luis Claudio de Oliveira ¢ Edlaine de Campos
Gomes, ilustram uma similaridade entre os passados histdricos das culturas da didspora: a
constante necessidade de Iuta coletiva pelo direito e valorizacdo destes saberes como
patrimonios culturais. Todo o passado, desde o mais longinquo e escravista at¢ o mais
recente, traz a narrativa da acdo de violenta opressdo, constante fuga e (re)existéncia para
qual as vivéncias de terreiro estdo subjugadas. No capitulo 3 discutiremos mais a fundo esse
conteudo.

O intelectual e gedgrafo Milton Santos formula uma reflexdo importante a partir do
conceito de cidadanias mutiladas, em um texto de mesmo nome: As Cidadanias Mutiladas™.
Santos analisa os cruzamentos entre questdes dos preconceitos, racismos e discriminagdes,
por uma série de praticas cotidianas. Segundo ele, a maior parcela da populacdo negra nao
encontra meios para o exercicio da liberdade, acesso e relagdo com suas herangas culturais,

sendo esta uma metodologia programada pelo Estado para uma organizacdo sistémica de

3% Parte integrante de uma coletdnea nomeada “O Preconceito” a partir de um simpdsio de mesmo nome
realizado em 1996 no Saldo Nobre da Faculdade de Direito da USP - Sao Paulo.
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negligéncias historicas.

Estruturadas sobretudo na educacdo formal, tanto escolar quanto académica, a
transmissdo acerca das contribuigdes africanas e amerindias, ndo alcancam a condi¢do de
uma educacao para o conhecimento, uma vez que a educagdo ofertada faz parte do processo
de epistemicidio. Sendo assim, a questdo estrutural é sempre tema fundamental para o
pensamento coletivo que se faz comprometido com politicas reparatdrias nas mais diversas
esferas em que elas existem. A condigdo afro-brasileira de cerceamento da construgdo das

identidades na diaspora ¢ uma lacuna de desigualdades para os ndo cidadaos:

Poderiamos tragar a lista das cidadanias mutiladas nesse pais. Cidadania mutilada
no trabalho, através das oportunidades de ingresso negadas. Cidadanias mutiladas
na remuneragdo, melhor para uns do que para outros. Cidadania mutilada nas
oportunidades de promogdo. Cidadania mutilada também na localizagdo dos
homens, na sua moradia. Cidadania mutilada na circulagdo. Esse famoso direito de
ir e vir, que alguns nem imaginam existir, mas que na realidade ¢ tolhido para parte
significativa da populacdo. Cidadania mutilada na educag¢do. Quem por acaso
passeou ou permaneceu na maior universidade deste estado [S&do Paulo] e deste pais,
a USP, ndo tem nenhuma davida de que ela ndo € uma universidade para negros. E
na saude também, ja que tratar da saide num pais onde a medicina ¢ elitista ¢ os
médicos se comportam como elitistas supde frequentemente apelo as relagdes,
aquele telefone que distingue os brasileiros entre os que tem e 0s que nao tem a que
pedir para ser tratados. E o que dizer dos novos direitos, que a evolugdo técnica
contemporanea sugere, como o direito a imagem e ao livre exercicio da
individualidade? E o que dizer também do comportamento da policia e da justiga,
que escolhem como tratar as pessoas em funcdo do que elas parecem ser.
(SANTOS, 1996-97, p. 135)

Esse longo paragrafo sintetiza as estruturas histéricas sobre as quais nos debrugamos
ao analisar neste primeiro momento, como um traco da formagdo social brasileira, no que
tange a composicdo das camadas racializadas, que se aprofundaram na condicdo
afrodiasporica do pds-abolicao, refletidos pela experiéncia das religiosidades de matriz
africana, que guardam parte do legado negro e indigena. Os ordenamentos da diaspora foram
tracados de forma a impactar a vida nos processos sociais, educacionais, territoriais, nas
relacdes com as comunidades, familias negras e afrodescendentes, condicionando a
desigualdade de pertencimento que se torna cada vez mais dificil de ser rompida.

Como ja dito, as culturas de terreiro, aqui pensadas pelo Candomblé Ketu, juntamente
com as contribuigdes indigenas, preservaram parte dessas sociabilidades culturais, entretanto
encontram-se em desigualdade nos debates de patrimdnio, cultura e educagdo. Assim, a
condicdo de rever narrativas que possam promover os saberes ainda pouco conhecidos sobre

a Baixada Fluminense e suas relagdes socioculturais sao oportunidade de reafirmar a vasta e
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ampla histoéria de patrimonios nestes territorios.

A ideia de uma populacdo oriunda das didsporas e migragdes que formam a Baixada
Fluminense, serem também protagonistas e atuantes diretos de agdes coletivas contra as
violéncias religiosas e raciais, imputadas pela hegemonia dominante, abre a possibilidade de
atravessamentos dessas populagdes na historia. Com isso amplia-se a possibilidade de
afirmarmos que a histéria do cotidiano e as ac¢des praticas compartilhadas sdo parte de uma
narrativa potente que se desenvolve, também, a partir dos espagos sagrados, como o0s
terreiros, tentando chegar a toda sociedade. Nesse bojo, o patrimdnio, a cultura e a identidade
sdo conceitos essenciais de fortalecimento coletivo, que ganham outros sentidos a partir

desses espacos.
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1.2 - Memodria Ancestral e os Saberes Atemporais: Cosmogonias das vivéncias

afrodescendentes na ressignificacio do Ser na diaspora

“Volte ao passado para pegar o que ficou para trds”

O Sankofa ¢ uma simbologia poderosa, que sugere uma volta ao passado para
resgatar o que ficou para tras e refazer, no presente, um futuro mais completo. Os simbolos
Adinkras s3o oriundo dos povos Akan®®, localizados na atual Gana, eles fazem parte de um
histérico de vestigios que a populagdo africana deixou representada em alguns trajetos por
onde passou, para que os povos que viessem depois conseguissem identificar a presenca de
sua cultura, e nessa identificacdo, reafirmar a importancia da luta pela liberdade. Como ja foi
dito, essa presenca foi reinventada de muitas formas, tragando uma série de estratégias nas
experiéncias da diaspora. Para tal, a diversidade organizada por meio do terreiro ¢ formulada
por elementos simbodlicos onde o didlogo com a subjetividade constroi outras nocdes de
patrimonio. Essas existéncias sdo entre mundos que entrelacam imaterialidades nas formas
materiais de ser e estar, do visivel que ¢ sentido, do saber que ¢ praticado, transplantando
sentidos nas mais diferentes formas de existir.

Sobre esses aspectos nos debrugamos em observar a perspectiva da memoria ancestral
e seus fazimentos encantados, que ora transitam por objetos, falas e contextos, ora estdo
relacionados aos ritos, afetos e praticas, formando partes complementares dos saberes
encantados, refletindo na perspectiva mais ampla de patrimonio cultural.

Neste breve espago de escrita, o cruzo (SIMAS e RUFINO, 2018) entre praticas e
saberes vao ilustrar as percepgdes desta pesquisa, diante da repeti¢ao que o fazer no terreiro

propde como apuro do saber, ou seja, quanto mais se observa e se dedica em fazer mais se

% Formam um vasto grupo étnico cua do Gana e Costa do Marfim, que incluem os acuapins, aquiéns, anins,
axantes, baules, assins, bonos, fantes, zemas, dentre outros, que durante o trafico escravocrata desembarcaram
forcosamente no Brasil, na Pragca Maud no territorio do Rio de Janeiro, conhecido como Pequena Africa, ainda
existem resquicios da simbologia Adrinkra em varios lugares. Recentemente alguns coletivos formados por
pessoas negras se dedicaram em reconstruir esses simbolos descortinando parte dessa presenca na Pequena
Africa.
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aprende. Inicialmente esta foi uma estratégia para permanéncia dos elos, na manuten¢do do
segredo, que no curso do tempo, se torna o suporte da memoria da existéncia e transformagao
que reinventa a vida.

A nogdo ampla de legado ¢ solidificada por meio das praticas, mas também reverbera
na memoria ancestral um sentido muito especifico de valores civilizatérios que pode
relacionar a importancia do patrimdnio de terreiro entre construgdes intangiveis e identidades
culturais, formulando estas presencas na formagao sociocultural do Brasil de forma intrinseca
pela perspectiva da memoria ancestral como valor humano. E como parte dos processos
apreendidos durante esta pesquisa, retornaremos entre tempos e memorias almejando
recolhé-las de maneira com que elas ilustrem seus proprios sentidos.

Trago aqui uma observagdo minha diante da experiéncia cotidiana do terreiro e a hora
das refeigdes. Destaco que cada dia no terreiro tem uma ritualistica a ser determinada pela
Mae de Santo e o dia de referéncia daquela atividade, algumas com especificidades para
algum Orisa ou funcdo a qual a Casa esta voltada. Porém, a hora em que a familia se une para
o almogo traz especificidades como a ordem que se deve servir as refei¢des, dos mais velhos
para os mais novos, o espaco na mesa compartilhado entre os membros de acordo com a
fungdio que exercem, a espera de todo o grupo pela autorizagdo da Iyalorisa, seguidos pela
saudacdo Ajeum - que no loruba significa comer juntos - neste momento das refei¢cdes os
filhos confraternizam, relacionando suas refei¢des, as comidas e a condi¢do de compartilhar o
alimento, que ¢ do corpo mas também das energias, como esse momento de profunda

intensidade de sentidos no mergulho das memorias:

O termo Ajeum é muito abrangente, ndo se refere somente a comida destinada aos
homens, porque também ¢é denominativa da comida destinada aos orixas. Para o seu
preparo, porém, sdo exigidos alguns preceitos, tanto na montagem como na entrega.
Muitas vezes o homem compartilha com o orixd o mesmo alimento que lhe ¢é
ofertado. Este momento provoca a distribuigdo ¢ a movimentacdo do Ax¢ da casa,
fortalecendo e trazendo um maior entrosamento das forc¢as divinas com o homem. O
alimento faz o ser humano mais feliz e proporciona um melhor equilibrio e
harmonia na comunidade! (Candomblé F¢é e Ostentagdo, 2020)

Assim como o passaro que olha para tras e aponta o futuro, abrimos a roda dos
processos histdricos nesse tempo presente para trazer mais um apontamento sobre as
contribuicdes de africanos nessas terras, que reflete sobre a memoria ancestral.
Desembarcando apenas como o seu corpo, suas memorias € suas praticas culturais, essa

populagdo corporificou as relagdes sociais, passadas a partir das memorias compartilhadas
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pela oralidade e pratica coletivas durante os momentos de rito, desenvolvendo-se no dia a dia,
mas fortemente relacionadas a manutengdo dos sentidos dos seus lugares de origem. Ou seja,
o saber praticado como valor humano ficou contido na memoria e passado de geragdo em
geracdo a partir da vida no terreiro, e por esse motivo, tornou-se legado e manutencao dessas
memorias. Por isso, 0 momento de compartilhar as refeicdes tem seus ritos € ordenamentos,
pois toda forma de relacdo destas culturas expressam a forga vital dos legados.

Por esse olhar, a memoria se torna o elo principal entre os tempos, tempos esses que
circulam entre passados e se complementam no presente para a continuidade ao futuro. Sendo
esse ponto fundamental para pensarmos a experiéncia que o terreiro propde como memoria
ancestral: ndo existem rompimentos entre os tempos, pois ele ¢ circular e se completa com a
memoria ancestral e as relagdes cotidianas, sendo estas também sentida como uma ligacao
entre os povos de terreiro, o sentido da existéncia, e a ancestralidade.

O tempo, a natureza, o simbolico, a perspicacia, dentre tantas outras qualidades
desenvolvidas por africanos e amerindios na producdo desses conhecimentos e resisténcias
como as bases para a vivéncia coletiva na didspora, conformam um forte sentido de cultura
ancestral que vai ser ancorado na memoéria como suporte € no corpo Como espaco.
Compartilhado por meio das religiosidades, ele ensina a fé, a esperanga, o respeito € a
responsabilidade como métodos definitivos de manutengdo dos saberes encantados. E mais

ainda, sdo essas possibilidades que vao garantir a repeti¢do dos ritos e saberes dos terreiros:

O corpo, suporte de saberes e memdrias, ¢ também terreiro. O corpo ¢ também um
tempo/espaco onde o saber ¢ praticado. O corpo terreiro ao praticar seus saberes nas
mais variadas formas de inventar o cotidiano, reinventa a vida e o mundo em forma
de terreiros.

O corpo ¢ o primeiro registro do ser no mundo, ¢ o elemento que versa acerca das
presencas e reivindicag¢des de si, ¢ o que nos possibilita problematizar a natureza
radical do ser e as suas praticas de inveng@o. O conceito de didspora africana nos
orienta como perspectiva analitica para pensarmos as multiplas presengas das
populagdes africanas e de seus descendentes nas travessias das encruzilhadas
transatlanticas, como também na codificagdo do que vem a se estabelecer como
Novo Mundo. (SIMAS e RUFINO, 2018, p. 53)

A chegada nesse lado do Atlantico, as negociagdes entre as populacdes da didspora e
o sistema escravocrata, a unido entre povos originarios e africanos, a conjuntura territorial
compartilhada como temporalidade para a manutencdo dos sentimentos ancestrais,
apresentam a memoria como parte dos valores civilizatorios acima citados, uma vez que “nao

ha como pensar a memoéria sem pensar que elas estdo situadas em contextos historicos”

(SIQUEIRA, 2019, p. 19.) - ainda que tais contextos historicos sejam dindmicos, inundados
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de acontecimentos coexistentes ¢ complexos na sua forma de construgdo e leituras
contemporaneas.

Com isso, reafirmamos que analisar a memoria ancestral presente no terreiro €
perceber, por exemplo, a forca dos membros que passaram por ali e agora estdo no Orun, ¢
sentir a vastidao das historias contadas e recontadas pelos filhos da Casa, que apontam suas
trajetorias de coragem e entrega, que demanda Ser do e no terreiro, ¢ compartilhar a
experiéncia das religiosidades na comida preparada pela Mae de Santo para alimentar seus
filhos e visitantes, com a mesma responsabilidade com que se preparam as comidas de Santo.
Dentre muitas travessias a memoria ancestral alicerca fragmentos entre os tempos e afetos
que sdo narrativas que tentamos reencontrar enquanto estamos vivendo.

Podemos, assim, refletir mais profundamente acerca do quanto a problematica das
defini¢des socioculturais que classificam os patrimonios nacionais, € garantem permanéncia e
valoriza¢do por meio de acdes do Estado estd distanciada dos processos subjetivos que sao
fortes caracteristicas dos contextos de terreiro. Com isso, sinalizamos para uma urgéncia na
revisdo dos significados classificatorios de pesquisas e instituicdes no que corresponde aos
patrimonios da cultura afrodiasporica, considerando, também, para estes marcadores a nogao
de tempo coletivo como fundamento principal.

Hoje, quando um filho de santo do I1¢ danga o siré*’ assentado pelo seu Orisa, ele
movimenta as memdarias dos tempos passados, nos quais a resisténcia, luta e ressignificagdes
garantiram a vida daquele Ser, daquela divindade e de todas as historias®® vividas por essa
energia. No instante da roda, o Orisa vem para esse tempo presente recontar as possibilidades
de resisténcia, aprendizados e curas, indicando que a sua existéncia atravessa qualquer
barreira e se une aos seus escolhidos. Nesse ponto, a memoria de quem participa ¢ parte do
registro possivel daquele instante, e refletimos que a memoria coletiva ¢ um valor inestimavel
do/no terreiro.

A roda do Candomblé libera o corpo dos aprisionamentos sociais racializados para
subordinar a populagdo afrodiasporica. Dangar no Candomblé ¢ curar relagdes
desumanizadas pela escraviddo ao mesmo tempo em que se transmite memorias de

existéncias, restituindo a pessoa e seu Orisa e revertendo o apagamento naturalizado por

37 Siré Orisa ¢ a roda de danca feita no inicio do Candomblé cantada e dangada para todos os Orisa e
compreende o comeco das saudagdes para a chegada dos Santos na terra.

3% Estas historias sdo popularmente conhecidas como Itans, sendo as historias dos Orisds em suas experiéncias
de vida. Para os Iorubas cada filho e filha herda caracteristicas do seu Orisa e perpetua suas experiéncias por
meio dos ritos religiosos.
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inameras violéncias. O axé, igualmente um valor civilizatério (TRINDADE, 2013), energia
vital ancestral que o Orisa vem trazer para sua Casa, insere vida ao corpo que o carrega, € ao
corpo coletivo do terreiro.

No livro O terreiro e a cidade, o socidlogo e professor Muniz Sodré apresenta um

topico denominado Axé e Terreiro, onde reflete que:

Compreende-se assim por que o axé ¢ o elemento mais importante do patrimonio
simbolico preservado e transmitido pelo grupo litirgico de terreiro no Brasil. Axé é
algo que literalmente se planta (gragas as suas representagdes materiais), num lugar,
para ser depois acumulado, desenvolvido e transmitido. Existe axé plantado nos
assentamentos dos orixas, dos ancestrais e no interior (inu) de cada membro do
terreiro. Cabe a iyalaxé (mde do axé), que coincide com a ialorixa (“mae” ou
zeladora dos Orixds) conduzir a liturgia (a experiéncia ritualistica e iniciatica)
responsavel pela alimentagdo e distribuicdo do axé. Descreve Juan Elbein:
"Recebe-se 0 axé das maos e do halito dos mais antigos, de pessoa a pessoa, numa
relagdo interpessoal dindmica e viva. Recebe-se através do corpo e em todos os
niveis da personalidade, atingindo os planos mais profundos pelo sangue, os frutos,
as ervas, as oferendas rituais e pelas palavras pronunciadas.” (SODRE, 1988, p.
97-98)

O axé ¢ a energia que o Orisa traz para compartilhar entre seus filhos e sua Casa, na
memoria dos que ali estdo e assentada no corpo dos que dormem enquanto dancam, essa
energia alimenta também esta relacdo com o tempo e os aprendizados. Esse tempo ancestral ¢
unicamente subjetivo e ancora os patrimdnios do terreiro pela forma como o Ser e o sentir se
mostram na experiéncia. Sendo assim, percebemos que o reconhecimento das inimeras
formas de ser e estar que constituem o corpo do terreiro passam por diferentes maneiras e
suporte de existir, no entanto, o conceito da memoria ancestral ¢ presente como fundamento
para estas praticas.

Um exercicio primordial e constante ¢ analisar as narrativas contadas pelos filhos e
filhas de Santo nas suas trajetdrias de aceitagdo da religiosidade de terreiro como parte de si.
As idas e vindas, os receios e medos, incertezas e duvidas sobre se constituir como parte
desse corpo ancestral sao apontados por muitos ali. Entretanto, em toda historia de travessias
em si mesmo, existe um ponto em comum: o sentimento arrebatador que constréi uma
necessidade afetiva de praticar a religido do Candombl¢, alinhada com a forca dos Orisas,
mostrando que essa missao ¢ um constante processo de reminiscéncias.

Sob esta perspectiva, a filha ou filho tem na memoria ancestral o didlogo entre os

desafios e as conquistas, narrando a memoria da propria trajetoéria imbricado ao sentido

suscitado pela relagdo com o Orisa. Podemos também relacionar esses suportes da memoria
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aos fios de conta, as roupas caracteristicas do rito, nos objetos de cada Orisas, devidamente
guardados e respeitados, nos inimeros simbolos que cada filha/o carrega como forma de
relacdo entre memoria, histéria e presenga atemporal, formulando didlogos constante entre
materialidades e imaterialidades que a memoria ancestral se conecta com a experiéncia

compartilhada no espaco sagrado e fundamentada pela condicao de legado.

Ao longo dos anos, procurei seguir os passos de minha avé materna ¢ também
minha Mae de Santo, para preservar o nosso patrimoénio. Eu queria um espago para
contar a nossa historia: um museu de memorias e de preservacdo deste acervo. Um
objeto em especial me despertou para esta ideia: o banquinho de madeira da minha
avo. A partir daquele objeto, comecei a reunir os outros e percebi que tinhamos uma
colecdo importante. Na época, parecia maluquice ter um museu num terreiro, mas
conseguimos o fato inédito de criar, ainda nos anos [19]90, um museu dedicado a

abrigar uma parte da memoria do candomblé a partir da trajetoria da nossa familia.
(Mae Meninazinha de Oxum, 2021)

Aponto o depoimento acima de Mae Meninazinha de Oxum, Iyalorix4 do I1€¢ Omolt e
Oxum, localizado em Sao Jodo de Meriti, também Baixada Fluminense, que no ano de 2021
inaugurou no espaco da sua casa, um museu com pecas sagradas que contam a histéria do 1€,
desde a sua fundacdo, para ilustrar a no¢do de tempo e seus atravessamentos anteriormente
refletidos e que nesta pesquisa esta entrelacada a ideia de memoria ancestral. Objetos,
historias e sentimentos sao parte de uma mesma energia, que ndo se separam € que contém o
mesmo sentido de importancia diante da experiéncia do terreiro. E a cada novo membro esta
historia se renova comeg¢ando uma nova trajetoria.

Relato aqui uma experiéncia no I1¢ Ase Omode Titan. Observando a cozinha da casa e
conversando com uma irma de asé, falavamos sobre os pratos que decoram parte da parede
daquele comodo. Nesse instante a [yd Soraya passa por essa conversa e nos diz que aquela
louga ¢ parte das ceramicas que sua falecida mae carnal e Mae de Santo, matriarca do I1¢,
tinha em sua cozinha. A memoria das coisas € um componente vital da memoria ancestral e
se constitui como fundamento nos patrimdnios destes espagos. A permanéncia dos objetos
para além das pessoas ¢ uma forma de legitimar a presenca dos que construiram o terreiro e
inscrever a condi¢do ancestral para os que virdo depois, que continuardo em outros contextos.
Xicaras, talheres e loucas nomeiam os filhos e os seus Orisa, unindo as histdrias entrelagadas
pela missao da fé e o compromisso da manutengdo dessas memorias.

Com isso as classificacdes de patrimonio, cultura e sociedade que se propde pensar o

espaco do terreiro como um lugar de produ¢do do conhecimento, e legitimar esse
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conhecimento no cotidiano das relagdes sociais, precisam olhar estas questdes como

prioritarias para tais processos.

1.3 - Povos Originarios e Afrodescendentes: Patrimonios das didsporas afro-brasileiras

como eixo entre as disputas por narrativas de legitimacao

Desculpem a desarrumagdo. Na minha casa, vdo-se juntando ao acaso papéis, embrulhinhos,
coisinha, é o jeito do negro nagé. - Olué Agenor

Patrimonializar um conhecimento ¢ legitimar toda a sociedade detentora desse saber,
colocando-a no contexto da identidade e valor sociocultural de uma nacdo. Este fato, quando
aplicado as culturas historicamente marginalizadas, implica na dissolu¢cdo de um sentido
hegemonico e atravessa muitas questdes relacionadas as disputas de poder, produzindo um
amplo valor identitario e legado nacional.

Quando analisamos os processos em torno da patrimonializa¢do dos bens culturais®,
saberes e modos de vida das culturas das didsporas, ou seja, as vivéncias classificadas como
marginais no que tange o termo de lugar a margem da sociedade oficializada pelo Estado,
percebemos que o caminhar dos processos de preservagao esta bem distante de uma acao
continua e cotidiana, pois organizam-se na condicdo da salvaguarda como processo
institucional. Estabelecer a centralidade das classificacdes tendo como referencial os valores
civilizatérios refletidos anteriormente, que formulam os saberes do cotidiano nos terreiros, é
0 primeiro passo na confirma¢do de um compromisso urgente de reparacao histdrica, social e
econdmica, para com esses espagos.

Neste espaco de escrita, vamos refletir sobre o processo de patrimonializacdo
considerando tanto aspectos ligados a definicdo do IPHAN como 6rgdo publico que legitima
e conduz tal processo, quanto as reflexdes apontadas nas tentativas de registro e salvaguarda

iniciadas por algumas casas.

¥ Este € um conceito que no bojo da nogdo de patrimdnio abarca a constru¢do de valores sociais, praticas,
saberes, celebragdes, modos de fazer, lugares, dentre outras expressdes culturais que formam determinado grupo
social e constrdi para este grupo sentido identitario. A nocdo de bem cultural expressa uma série de sentidos
sobre as praticas socioculturais que estdo em constante dindmica do cotidiano.
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Compondo uma tentativa de alargar horizontes em torno desses conceitos, assim
como o proprio processo definido estruturalmente pela instituicdo, afirmamos que sdo em si
mesmo insuficientes na sua capacidade de olhar a existéncia do terreiro como constru¢ao
identitaria e autonoma. Isso porque a demanda histérica por reconhecimento das
contribui¢cdes que as religiosidades e tradigdes afro diasporicas construiram, passam mais
uma vez por uma condicdo urgente de protecdo social, uma vez que este tempo historico da
contemporaneidade traz uma atualiza¢do dos discursos de ¢dio e violéncia patrimonial para
com esses espacos nos territorios da Baixada Fluminense, com o adendo da naturalizag¢do da
violéncia social.

No que corresponde aos debates contemporaneos sobre patrimdnios afro-brasileiros,
os espacgos de terreiro oferecem extenso campo de metodologia. Cito aqui o documento
intitulado Dossié Bens Culturais dos Povos e Comunidades Tradicionais de Matriz Africana
da Regido Metropolitana do Estado do Rio de Janeiro produzido pelo Leafro (Laboratorio de
Estudos Afro- Brasileiros) da Universidade Federal Rural do Rio de Janeiro (UFRRJ), em
cooperagdo com o Instituto do Patrimonio Historico e Artistico Nacional (IPHAN), por meio
do Termo de Execucdo Descentralizada (TED), que apresenta estudos sobre algumas
comunidades afro-religiosas na Baixada Fluminense, compreendendo um longo periodo
(aproximadamente 2010 e 2019) de processos analiticos acerca do estado e reivindicagdes
dos terreiros de Candomblé e Umbanda, que envolve uma “tentativa de explicitar o que elas
significam e como sdo percebidas por seus sujeitos detentores e intérpretes, para fins de
reconhecimento como patrimonio cultural” (LEAFRO, 2021)

Produzido a partir de encontros com liderancas religiosas dos espagos sagrados
localizados nos diversos municipios da baixada, as Oficinas para a Salvaguarda das
Referéncias Culturais de Matriz Afvicana: comunidades e lugares sagrados® contém um
material valioso para ilustrar como os Terreiros e Casas sao agentes diretos de atuacao na
formagdo social da baixada, atuando no micro cotidiano*' do bairro que existe, a0 mesmo
tempo em que se dedicam em cuidar por conta propria dos bens culturais da comunidade

religiosa.

40 tais atividades aconteceram no ano de 2019 compreendendo um encontro ¢ atividades na UFRRJ, campus
Nova Iguacu, como citado na introdugdo desta dissertagdo.

41 Este termo se refere ao cotidiano que ndo ¢ visto amplamente pelas estruturas sociais, mas que fazem parte de
um cenario muito potente de atuacdo de inimeros agentes sociais no combate as desigualdades estruturais que
acontecem no dia a dia das relagdes sociais.
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Por outro aspecto, por iniciativa da propria comunidade do terreiro, foi construido
um espaco reservado para guarda e exposi¢do de objetos, imagens, recortes de
jornais e revistas referentes a historia e trajetéria da casa, do seu fundador, da
cultura religiosa e tradicdo da Nagdo Ijexd. Um espaco de memoria que chama
aten¢do de quem visita o terreiro, incluindo um roteiro com uma visita guiada, em
que filhos da casa, juntamente com Pai Zezito, comentam as imagens e objetos em
exposi¢do. (AA. VV,, 2020, p. 25)

Constantemente preocupados com a qualidade de vida dos praticantes,
frequentadores, familiares, amigos da comunidade e populagdes ao seu redor, e igualmente,
atentos aos processos historicos que impactam seu tempo, as liderangas religiosas assumem
um papel crucial nos debates sobre a inscri¢do da presenca do terreiro na memoria local.
Muitos desses espacos detém registros da sua trajetoria nos mais diversos suportes, desde a
fundacao até os dias atuais, apresentando narrativas que se misturam com o desenvolvimento
do bairro ao seu redor. Este processo organizado pelos terreiros identificam e legitimam a
nocao de patrimonio pela condi¢do das trocas e vivéncias.

Sao incontestaveis as provas apresentadas da atuacdo dos terreiros na manuten¢do da
vida em coletivo. Tomamos aqui como exemplo as documentagdes € imagens construidas
pelas Casas, que servem como reconhecimento e legitimacao para a comunidade. Porém, nos
debates com a estrutura governamental, esses materiais compdem apenas parte das
documentacdes exigidas, consideradas como tendo ‘“menos peso” na pontuacio
classificatoria. Neste ponto, retorno a reflexdo anterior acerca dos entraves que estas
classificagdes apresentam, uma vez que “a afetividade ¢ o tempo da ancestralidade, diferente
do tempo da Histéria” (SODRE, 2021) e definidora das possibilidades de efetivagio das
praticas. Com isso, essa pesquisa quer indicar a afetividade como um marcador social de
extrema importancia na forma de relagdo entre os patrimdnios e as vivéncias de terreiro.

A categorizagao de bens culturais segundo o Instituto do Patrimdnio Historico e
Artistico do Patrimonio Nacional (IPHAN) ¢ insuficiente para o didlogo entre patrimdnio e
demandas de terreiro, e ressaltamos essa institui¢do pela condicdo estatal e de poder no que
compreende legitimar referenciais identitarios presentes nas culturas diversas que formulam a
ideia de sociedade brasileira, assim como a instituigdo mantenedora de a¢des de politicas
publicas para o patrimonio.

Tal marcador tedrico insere na educagdo valores sobre o patrimonio nacional a serem
ensinados como pratica de cidadania coletiva. Voltando a referéncia debatida e apresentada
no dossi€ acima mencionado, percebemos auséncias e lacunas no trato para com as

cidadanias dos bens culturais de terreiro, que reforcam esteredtipos limitantes por esta
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instituicao estatal, que deveria configurar-se como um pilar amplo de responsabilidades na
contribuicdo dos processos reparatorios, uma vez que define em suas diretrizes na busca por
valores mais amplos. No referencial tedrico do site do IPHAN, a educacdo patrimonial ¢

apresentada pela reflexdo abaixo:

Todas as vezes que as pessoas se retinem para construir ¢ dividir conhecimentos,
investigar para conhecer melhor, entender e transformar a realidade que as cerca
estdo realizando uma a¢do educativa. Quando tudo isso é feito levando em conta
algo relativo ao patriménio cultural, entdo trata-se de Educacdo Patrimonial. A
Educagdo Patrimonial constitui-se de todos os processos educativos formais e nao
formais que tém como foco o patrimoénio cultural, apropriado socialmente como
recurso para a compreensao socio-historica das referéncias culturais em todas as
suas manifestacdes, a fim de colaborar para seu reconhecimento, sua valorizagio e
preservagdo. Considera-se, ainda, que os processos educativos devem primar pela
construgdo coletiva ¢ democratica do conhecimento, por meio da participagdo
efetiva das comunidades detentoras ¢ produtoras das referéncias culturais, onde
convivem diversas nog¢des de patriménio cultural. (IPHAN, 2014)

De acordo com as informagdes compartilhadas na sistematizacao através do dossié, a
Baixada Fluminense agrega na sua extensdo territorial a maior quantidade de terreiros do
Estado do Rio de Janeiro, refletindo a condicdo de constante a¢do independente e coletiva
dessas comunidades socioculturais, no que corresponde os processos autonomos de
preservacdo. Entre negociagdes e insurreicdes, 0s terreiros apresentam um complexo
panorama de patrimonios, que organiza a estética e o sentido cultural por outras perspectivas.

Tomamos por exemplo alguns dos terreiros apresentados pelo dossi€ que estio com
processos institucionais abertos ha anos, alguns deles com mais de uma década entre o dia de
abertura da solicitagdo e o periodo das atividades da oficina de salvaguarda onde essa
tematica foi debatida. Sem a devida resposta do IPHAN percebemos a mesma estrutura de
apagamento cultural antes mencionada como metodologia do epistemicidio (CARNEIRO,
2005). Ou seja, processos institucionais de salvaguarda dos terreiros de Candomblé na
Baixada Fluminense tramitam por anos dentro da institui¢do do Estado sem que nenhuma
resposta seja encaminhada, e enquanto isso, esses patrimonios passam por violéncia, racismo,
exclusdao social chegando inclusive a terem suas atividades findadas por falta de seguranga.
Reverberando diretamente na condicdo de abandono estrutural, sobretudo mediante a
constante violéncia religiosa, esses espagos deixam de ser vistos como patrimonio cultural na
sua condi¢do mais ampla, e mais ainda passam a entender as instituigdes como mais uma
barreira de acesso ¢ valorizagao cultural.

Observar as transformagdes desses territorios a partir da cultura produzida por esses
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povos mostram as maneiras como as escritas do tempo e historia moldam um territdrio
testemunha das reconfiguracdes da resisténcia cotidiana, e também, da memoria coletiva
desses espagos. Essa caracteristica de testemunha vivente entre os tempos ¢ a ancestralidade
de todos os saberes e, na roda dessas percepgoes, os patrimonios acontecem, se solidificam de
forma autonoma, mas cercado por fragilidades historicas que dizem muito sobre o racismo
estrutural tdo vigente nos debates atuais.

A experiéncia tragada por essas vivéncias pode também ser significada no conceito de
“Escrevivéncia” da literaria Concei¢cdo Evaristo, com o qual essa escritora instaura a ideia de
que as culturas negras vao tracando suas histérias de vida, imbricadas nas agdes de
aquilombamentos e resisténcias do dia a dia. Neste conceito, a autora vai tragar narrativas
onde a vida que acontece na luta contra as violéncias, fisicas e simbodlicas, inscrevendo-se a
partir de sujeitos negros, sobretudo mulheres negras, ao mesmo tempo nas historias de
liberdade e emancipagdo coletivas. Neste aspecto, os debates sobre patrimonializacao e
terreiro se distanciam em esferas cruciais, pois a inscricdo do tempo tem significados
diferentes entre essas duas formas de producdo do conhecimento. Ou seja, patrimonializar no
sentido institucional, definido sobretudo pela institucionalidade do IPHAN, ¢ o contrario do
patrimoénio de terreiro na condicdo de uma escrevivéncia entre tempos, sujeitos, afetos e
historia coletiva.

No livro Reflexoes sobre a escrevivéncia de Concei¢do Evaristo os autores Celiomar
Pofirio Ramos e Rosineia da Silva Ferreira oferecem uma série de pensamentos sobre o
conceito da escrevivéncia com olhares ampliados da narrativa negra na escrita da sua historia,
fornecendo novas possibilidades de pensar essas metodologias como experiéncia passiveis de
aplicacdo para o campo do patrimdnio, sobretudo quando dissolve a nog@o de universalidade
mergulhando na particularidade das experiéncias historicas, e os atravessamentos que cada
contexto oferece como forma reflexiva. Quando acessamos os debates presentes no Dossié
Bens Culturais dos Povos e Comunidades Tradicionais de Matriz Africana da Regido
Metropolitana do Estado do Rio de Janeiro que apresenta as problematicas mais
mencionadas pelos terreiros, identificamos nitidamente a questao das barreiras subjetividades
diante as controvérsias da salvaguarda com os espacos de matriz africana.

Cultura material, imaterial, bens culturais tangiveis e intangiveis, suporte fisico e
objeto sdo elementos classificatdrios do patrimdnio institucionalizado que sao desatualizados

para as demandas contemporaneas. Os sistemas de relagdo com o territorio sdo historias que
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atravessam o tempo e se reconfiguram de acordo com as existéncias, tendo elas diversos
formas, suportes e contextos. Entretanto, na definicilo da UNESCO, um pouco mais

contemplativa, patrimonio imaterial compreende

as praticas, representacdes, expressdes, conhecimentos e técnicas - junto com
instrumentos, objetos, artefatos e lugares culturais que lhes sdo associados - que as
comunidades, os grupos e, em alguns casos, os individuos reconhecem como parte
integrante do seu patrimoénio cultural. Este patrimonio cultural imaterial que se
transmite de geracdo em geragdo, ¢ constantemente recriado pelas comunidades e
grupos em funcdo de seu ambiente, de sua interagdo com a natureza e¢ de sua
historia, gerando um sentimento de identidade e continuidade e contribuindo assim
para promover o respeito a diversidade cultural e a criatividade humana. (UNESCO,
2003, p. 4)

E considerando esta definicdo, deixamos como reflexdo duas perguntas: Por quais
motivos os processos de tombamento e salvaguarda dos patrimonios de terreiro encontram
tantas barreiras nos contextos institucionais? Porque alguns casos, como os apresentados no
dossié acima citado, o reconhecimento acerca desses bens culturais estd ha anos tramitando
sem que os instrumentos normativos deem retorno as Casas? Estudos, mapeamentos,
publicacdes e tantas outras metodologias de pesquisa ja estdo disponiveis para que estes
processos sejam revistos de forma a considerar a legitima¢ao um direito.

Na Baixada Fluminense, onde a ordem colonizadora se estrutura por uma série de
politicas culturais coronelistas, visando o dominio territorial, os debates com e sobre os
espacos sagrados tém uma atribui¢do ampla no sentido coletivo de protecdo da vida,
principalmente diante das investidas da violéncia dos mais diversos grupos que disputam a
ordem econOmica e social da baixada. Podemos apontar que os constantes casos de
depredacao, intimidagdo, violéncia simbolica e destrui¢ao patrimonial dos Terreiros e Casas
de religido afro ndo aconteceriam com tanta naturalizacdo se o0s espacos tivessem a
salvaguarda institucional do IPHAN, legitimando tais lugares como representantes da cultura
brasileira.

No item 4.2 do Dossié Bens Culturais dos Povos e Comunidades Tradicionais de
Matriz Africana da Regido Metropolitana do Estado do Rio de Janeiro, que aqui analisamos
como um estudo contemporaneo de sentidos coletivos sobre os patrimdnios e vivéncias de
terreiro, ¢ apresentada a metodologia dos mapas afetivos para ilustrar alguns bens culturais
para estes espacos. Sao nomeados com o mesmo grau de importancia festas litargicas,
ferramentas, artefatos, simbolos das divindades, a natureza, os espagos aparentemente vazios,

a terra, a dgua, as plantas, o chao:
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Tudo isso, mostra a diversidade ndo apenas simbdlica mas também territorial dos
terreiros do candomblé, cuja dimensdo espacial ultrapassa os limites fisicos e
materiais dos terreiros, principalmente quando se trata do uso dos ambientes
naturais onde as praticas religiosas e ritualisticas do Candomblé sdo exercidas no
Rio de Janeiro, espagos considerados “sagrados” pelas comunidades do Candomblé,
porque compdem os terreiros como “corpos coletivos”, independentemente das
barreiras fisicas e geograficas existentes. Sdo espacos onde “forcas vitais” que
sustentam o funcionamento € a dindmica dos terreiros estdo assentadas, dando
continuidade existencial ao Candomblé; espagos aqui denominados “territorios
sagrados.” (DOSSIE, 2020, p. 65)

Nesta passagem destaco a fala da Iyalorisa Soraya D’Odé, que durante uma conversa
sobre o fundamento da casa, o 11é Ase Omode Titan, nos contou sobre a edificacdo do terreiro
matriz no bairro de Palmares, quando Mae Barbara de Jagum, ao adquirir o terreno onde o
as¢ foi inaugurado, implementou como a primeira acao a entrega da terra, o espaco sagrado e
a inten¢do de construgdo da casa para o Orisa Obaluaié, sendo Este o Orisa dela, Obaluaié é
o Senhor da Terra, que afasta as doengas, o que rege e comanda os equilibrios mentais,
emocionais, fisicos e espirituais. A energia do asé de Obaluaié concede conexao com a terra e
sua forca retorna aos filhos na missao de cuidar. O Orisa € o constante elo entre as diferentes
dimensdes. Compartilhar o espaco com Dele é compreender que a forga vital que vai
determinar os caminhos daquela Casa e dos Filhos e Filhas de Santo ¢ definida por essa
condicdo sempre relacional do cuidado, da manutencdo do espago como cura coletiva,
aprendizado de emancipacdo diante os enfrentamentos. Compartilhar o espago ancestral é
aprender a olhar esse lugar como patriménio da experiéncia da vida, e portanto deve ser
referenciado como tal.

. O Dossié nomeia a categoria “Lugares ” como um marcador interessante na tentativa
de classificar os espagos no terreiro, suas diferengas e completudes. Segundo o estudo, ha /)
lugares- natureza; 2) lugares-terreiro; 3) lugares-interno;, 4) lugares-externo; 3J)
lugares-feira/mercado; 6) lugares-lideranca; 7) lugares-bairro; e 8) Ilugares-outros,

formando um panorama que

Em geral, sdo lugares focais da vida social de uma localidade, cujos atributos sdo
reconhecidos e tematizados em representagdes simbdlicas e narrativas, participando
da constru¢dao dos sentidos de pertencimento, memoria e identidade dos grupos
sociais. Um lugar pode ser importante para uma comunidade por ser referéncia de
seu dia a dia, de suas crengas, de atividades de trabalho. (DOSSIE, 2020, p. 69)

Essa descrigdao dialoga significativamente com o que esta pesquisa busca refletir. O
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espago da vivéncia compreende a existéncia de muitos patrimonios e seus saberes encantados
sdo complementares. As cosmogonias negras da diaspora, unidas as epistemologias do
cotidiano, sdo identificagdes centrais para configurarmos as relagdes em sociedade,
principalmente nas dindmicas entre patrimonios e Estado.

Assim, ¢ primordial o entendimento que as complexas tecnologias de saber que foram
tecidas a partir de condi¢des extremamente adversas e violentas, como ja refletimos sobre a
condicdo da escraviddo, tem na sua forma central o carater dialético, e por isso na
contemporaneidade precisamos olhar essas questdes a partir de outros paradigmas. A
diversidade forjou as identidades da didspora e emaranhou seus sentidos de forma
incontestavel. Afirmar a necessidade de reconhecermos esses processos historicos também
como parte do patrimonio em debate ¢ o grande desafio e base de muitas disputas narrativas.

Ao analisarmos as questdes apresentadas neste capitulo, tentamos articular formagdes
histdricas e contextos subjetivos, problematizando as violéncias e apagamentos instaurados
pela politica cultural racializada de opressdo e subjugagdo, que forma as negacdes diante das
identidades afro diasporicas, tendo como centralidade o territério da Baixada Fluminense, no
que corresponde seu contingente histérico de espacos sociorreligiosos de matriz africana.
Entretanto, ressaltamos também como as vivéncias de terreiro nas mais diferentes
construgdes se inserem na Baixada Fluminense como trago de formagao sociocultural, ao
mesmo tempo, em que a maior parcela das populagdes descendentes dessas culturas esta
distanciada desses legados, e portanto nao as compreende como patrimonio.

A questao estrutural que organiza processos de educagdo, valorizagdo e pertencimento
¢ ainda definida por uma ideia hegemonica eurocéntrica e marcada pela supremacia branca. O
didlogo entre as vivéncias de terreiro e as instituicdes do Estado ¢ extremamente conflituoso,
resultando em um esgar¢amento e descrenca dessas relacdes, o que se mostra como um
desafio para pesquisadores, principalmente por compreender que as praticas de terreiro ndo
vao se adequar as demandas institucionalizadas, marcando um continuo processo de lutas por
mudangas na legitimagdo dos direitos sociais. As disputas por permanéncia nos territorios da
Baixada sdo também uma disputa pela liberdade em constante ameaga e deslegitimacao.

Por outro lado, ¢ importante afirmar a inventividade que a necessidade de adaptacao
instaurou como ordenamento das acdes cotidianas. Inventar outras formas de comunicacao,
de apreensdo das relagdes, de manutengdo da fé, de propagacdo da luta pela liberdade, das

fundamentagdes simbolicas que formam elos invisiveis dentro do dia a dia do terreiro, ¢ uma
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prova legitima da habilidade com que afrodiasporicos inscreveram suas historias na
edificacdo dos patrimdnios socioculturais negros e amerindios, que sdo ainda parte de
disputas acirradas por narrativas que legitimem lugares sociais mais dignos e igualitarios para

as populacdes que delas descendem.
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CAPITULO II

VIVENCIAS DO ENCANTAMENTO: OS PATRIMONIOS NOS TERREIRO E OS
SABERES ENCANTADOS

Neste capitulo, refletiremos sobre a vivéncia como experiéncia identitaria e de
pertencimento na perspectiva de olhar a trajetoria, tanto do Candomblé como comunidade
ancestral como desta pesquisa, como um percurso de descobrir a vida, a partir da pratica
cotidiana, entrelacado pela constante condicdo de redescoberta e ressignificagdo que os
estudos historicos e culturais proporcionam aos afrodescendentes. Isto porque estes escritos
que se iniciam a partir de um estudo sobre os saberes de terreiro como pratica sociocultural e
constru¢do de identidade sobre a Baixada Fluminense e as populagdes afro-brasileiras, se
torna a jornada de transformagao entre pesquisa e chamado ancestral.

Durante o primeiro ano desta pesquisa, eu, como pesquisadora, me tornei Abyan e
posteriormente Filha de Santo, iniciada no culto aos ancestrais, do I1¢ Ase Omode Titan.
Neste tempo, que cronologicamente durou dois anos e alguns meses, as conexdes e saberes
ancestrais me ensinaram a percep¢ao e a profundidade da missao de pertencer a uma Casa de
Santo, e como essa condi¢cdo reformula o olhar sobre patrimonio, cultura e sociedade, me
mostrando outros tempos. A autora Stefania Capone no livro “A Busca da Africa no
Candomblé”, que nos serviu como teoria em algumas reflexdes deste capitulo, apresenta um
panorama relevante sobre mediagdes, lugares e transformagdes que acontecem ao

pesquisador diante do contato direto com o cotidiano do terreiro.

Os sistemas religiosos devem ser analisados como codigos de estruturagdo do mundo e da
sociedade que estdo ativos na mente de seus adeptos, isto €, como sistemas de significagdo.
Assim, a estrutura mitico-ritual fala das relagdes que ligam os adeptos aos sistema social, por
intermédio de uma complexa rede de mediacdes e solugdes simbolicas das contradigdes
sociais. Dessa maneira, cada elemento ndo tem valor autdbnomo, absoluto, pois sua significagdo
muda conforme a posigdo que ocupa em um contexto particular. (CAPONE, p.41. 2018)

Na experiéncia da vivéncia, a memoria ancestral e a memoria coletiva sdo dois
fundamentos que modulam estes sistemas sociais, tanto dos pertencentes quanto da Casa em
si. Atravessar esses deslocamentos apresentou a mim uma outra no¢do dos saberes
encantados, da identidade cultural, da Baixada Fluminense e, sobretudo, do patriménio como

acdo de valorizagao identitaria e coletiva.
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Participar de cada atividade da Casa - que no cotidiano chamamos de fungao - ou seja,
cada celebragdo do calendario oficial da Casa de Santo, produziu em mim uma inquietagao
sobre a maneira como lidamos com o ndo conhecimento da nossa propria historia. O dialogo
entre as muitas vidas que me atravessam a partir desse processo estardo presentes neste
capitulo com a tentativa de descortinar um tempo ancestral ao mesmo tempo que olhamos os
aprendizados e a pratica da vida nos espacos sagrados como agrupamento emaranhado de
elementos absolutamente distantes da 16gica que me construiu até ali.

Nos tempos do agora, reafirmo pela vivéncia de dois anos € 6 meses que o patrimoénio
do terreiro se construiu por meio da forca coletiva e se dividiu em muitos ritos, afazeres,
objetos, que remontam uma experiéncia fragmentada pela violéncia escravista. No territorio
desconhecido, geragdes de pessoas deixaram vestigios de vida para seus descendentes,
encontrd-los e ressignificd-los na manutencdo da fé e do amor pela historia contada em
segredo. Entretanto, esses patrimdnios gritam historicamente pelo direito a liberdade,
reivindicando a forga o respeito e a valorizacdao dessas identidades culturais. E, como vimos,
esse legado ndo serd aniquilado pelas condigdes adversas porque, dentre os muitos
patrimonios que ndo mensuramos, a memoria ancestral nos ensina a coragem de seguir
caminhando entre adversidades.

A dissertacdo de mestrado intitulada: “Batuques de Candomblé: historias, trajetorias
e reflexoes de cinco yalorixas do candomblé da Baixada Fluminense para repensar a
educagdo” a pesquisadora Alessandra Aguiar conceitua muito bem este pensamento que tento
conduzir. A ideia de experiéncia por meio do conceito de uma jornada que comega no tempo
passado, encontrando e reencontrando seus herdeiros a cada geracdo, ¢ utilizado pela
pesquisadora para mostrar o percurso do tempo e dos saberes na aceitacdo das yalorixas

entrevistadas em sua pesquisa. Segundo a autora

Essa jornada nos aproxima do conceito de ancestralidade. Ancestralidade ¢ evocagdo de um
passado eternamente imbricado com o presente. Sua existéncia passada explica a minha no
presente, ¢ a razdo dela, e sua forca e memoria continuam a cada geragdo, que se constitui a
partir do pertencimento ancestral.

As yalorixas falam sobre isso nessa caminhada: ha desafios ha todo o momento na manutencao
da religido. Mas ha, sobretudo, um passado que lhe deu a forma e a origem e que mais que
revivido é evocado a todo momento... (AGUIAR, p.26. 2015)

Sobretudo a pesquisa acima mencionada espelha significados valiosos para pensarmos

este segundo capitulo, pois repensar os significados da vivéncia ¢ uma demanda que emerge
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na sociedade trazendo a pauta debates e perspectivas que englobam o Candomblé de forma
complexa. Analisando as jornadas, pessoais e coletivas, reescrevemos a historia dando a ela
criticidade, que sdo também, metodologias para a acdo do enfrentamento e da reafirmagao de
outras logicas sociais.

Na condi¢do de experiéncia compartilhada, a vivéncia € a propria epistemologia que
buscamos aprender como meio para novas relagdes sociais, ou seja, a pratica que se aprende
no dia a dia dos espagos sagrados de Candomblé, ¢ em si mesma outras formas de
compartilhar a vida em sociedade. E, neste contexto, vamos indicar que a nog¢do de
patrimonio ¢ mais uma pluralidade de conhecimentos compartilhados, uma vez que cada
pessoa narra o que € o seu patrimoénio dentro do Candomblé.

Durante toda pesquisa optamos pela abordagem de conversas em pequenos grupos e
principalmente a disponibilidade para a escuta como metodologia de aproximagdo e quebra
das barreiras geradas pela estranheza inicial, que as pessoas manifestavam ao saber que eu, a
pesquisadora, estava ali para entender o que o terreiro pensava ser seu patriménio. Em uma
conversa, que se faz emblematica por ser a primeira vez que falei, para um desses pequenos
grupos, sobre a pesquisa, um filho da casa me perguntou o porqué da minha pesquisa e
porque eu tinha escolhido, nas palavras dele, aquela casa.

Justificou a pesquisa dizendo que a casa deles ndo era famosa, em comparagdo a algumas
casas que alcangcaram maior destaque midiatico, tanto pela atuacdo da liderangca quanto pela
existéncia historica.

Em resposta a este questionamento apresentei minha trajetoria de vida académica,
comegando as explicagdes pela motivagdo da pesquisa, saber e conhecer os valores
civilizatorios de terreiro que fazem parte da sociabilidade brasileira, depois falei um pouco
sobre a condi¢@o histdrica de reivindicagdo das populagdes de matriz africana como uma
pauta de luta pelos direitos sociais constantemente negados, € por fim apresentei a ideia do
patrimdnio como um conceito para as culturas de terreiro, € a maneira como esta pesquisa
buscava correlacionar esses pontos. Memoria coletiva, saberes ancestrais e vivéncia de
terreiro como patrimonio.

Minha fala gerou uma concordancia entre todos ali reverberando em um acolhimento
que percebi a partir das fungdes seguintes. Durante muito tempo pensei na pergunta que me
foi feita, e sobretudo, no fato de que para o senso comum, o patrimonio esta relacionado a

uma estrutura de poder, organizado pelo tempo histdrico e por uma nog¢do de troca, onde as
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concepgoes de valor giram em torno da condicdo e legitimagdo pelo status. Foi essa
percepgao que busquei dissolver durante a pesquisa dentro do espago sagrado.

Neste ponto o entrelagamento entre pratica e oralidade sdo essenciais na organizagao e
apreensao dos saberes, isto porque o Candomblé ¢ transmitido aos praticantes, como forma
de doutrina e crescimento. Entretanto esta doutrina gera a possibilidade de “saber o sentido
que a tradigdo oral, a ancestralidade e as religides configuram historicamente na filosofia e na
visdo de mundo, na constituicdo e na cultura do africano em geral, remete a nossa
afro-descendéncia, ¢ entendé-las em suas bases” (AGUIAR, p.72.2015). E as conversas ¢
escutas que tive foram fundamentais para todos os processos que envolvem a pesquisa, meu
abianato ¢ iniciacao.

Pensando estas questdes, no presente capitulo vamos aprofundar o olhar sobre
especificidades do cotidiano do terreiro que edificam patrimdnios em sua condi¢ao de maior
pluralidade de sentidos, ou seja, a pratica do dia a dia mostra que o terreiro em si carrega
incontaveis sentidos, que vistos de forma menos preconceituosa, ensinam outros paradigmas

sobre a experiéncia da cultura e identidade afrobrasileira.
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2.1 A experiéncia dos saberes encantados no Ilé Ase Qmode Titan em Nova Iguacu:

olhar, escutar, aprender, sentir e viver a existéncia de Abian-pesquisadora

, .

Vimos anteriormente como o espagco do terreiro ¢ organizado por relacdes de
sociabilidades que atravessam a constru¢do € a memoria coletiva, construida pela didspora,
sobretudo no Brasil pds-aboli¢do, quando a pratica do Candomblé se torna mais presente no
cotidiano das pessoas. que enfrentando as estruturas conceitualmente escravocratas que
reverberam até hoje nas relacdes sociais, fortaleceram as praticas autonomas de experiéncia
de vida ancestral. Pensar o po6s aboli¢do, definido pelo 13 de maio de 1888, como um
marcador temporal reafirma o sentido da manutengdo dos valores civilizatérios
afrobrasileiros que possibilita organizar a no¢do de identidade. A ideia de patrimdnio
amplamente confrontada nesta escrita ¢ o maior exemplo, dentro deste contexto, pois entre a
segregacdao ¢ a busca por legitimagdes sociais, o existir no Candomblé sustentou a cidadania

dos povos de matriz africana.

No jogo de forgas politico-econdmicas em que os nossos tinham uma série de desvantagens, a
abolicdo teve seus desdobramentos conduzidos por sujeitos que transformaram pessoas negras
livres de muitas geragdes, libertas e até entdo escravizadas em simplesmente “negros e
mulatos”. Esse nivelamento por baixo promovido via racismo fantasiado de uma cordialidade
que ndo se sustentava nem na fachada autorizou a fixa¢do de todos nds no Ilugar do “eterno
descendente de escravo”. O escravo do mundo livre, aquele que ndo ¢ plenamente humano,
ndo ¢ plenamente livre, nem plenamente cidaddo. (PINTO. Geledés. 2021. Disponivel em:
Cidadania e Gente Negra no Brasil — uma incompatibilidade construida (geledes.org.br) )

Se antes as praticas de religiosidades unidas aos costumes do Novo Mundo validaram
as resisténcias contra os diferentes tipos de morte, agora tais praticas possibilitam a
manuten¢do da memoria, no espago/tempo do terreiro, € na constante disputa de reafirmacao
da existéncia e liberdade na condi¢dao de ndo escravizados, produzindo para dentro do espaco
do terreiro o fortalecimento identitdrio negado pela estrutura social em geral. Nesse ponto,

reproduzo aqui a fala da Iyalorix4a Soraya D’Odé, em nossa primeira entrevista:

O Candomblé ¢ uma série de repetigdes, que me foi passada, que foi passada antes de mim, e
por causa dessa série de repeticdes € que o Candomblé se mantém vivo até hoje. (Iyalorixa
Soraya D’0dé, 2020)
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Sob esse ponto de vista, a reflexdo que propomos ¢ de uma constante busca por
retratar a nogdo de patrimonio de terreiro, por meio de dois eixos que aparecem como pilares,
embora muito naturalizados nas relagdes, o tempo € a memdria sdo instrumentos dos saberes
encantados, e definem o ser e o estar na vivéncia do Candomblé, para construir significados
onde o aprendizado e a complementaridade de histdrias possibilitam uma experiéncia plena.

A memoria ¢ um dos mecanismos de manutengdo da existéncia, encontrando na
vivéncia de terreiro um suporte para a acao coletiva do espago sagrado. Constantemente, as
conversas durante os dias das fungdes - que habitualmente compreendem um final de semana
entre sexta-feira e domingo - s3o recheadas de historias longinquas de iniciagdes
memoraveis, de fungdes que tiveram intimeras dificuldades mas que foram realizadas com
imensa dedicagdo, resultando em €éxito ao final. Na narrativa que marcam os filhos da Casa, o
tempo ¢ a memoria sao duas energias que alicercam e se entrecruzam formando os
patrimonios da vivéncia, patrimonios esses que, na condi¢do subjetiva, existem e ilustram o
fortalecimento dos elos familiares dentro da comunidade de Santo.

Alguns estudos contemporaneos sobre tempo € memoria que trazem as perspectivas
africanas como centralidades para pensar a condi¢ao de atravessamento histérico de ritos,
tradicdes e saberes, alicergam a experiéncia do Candomblé como principal fonte para
pesquisa de campo. Os textos “Memoria e oralidade, sementes da educagdo africana
plantadas na diaspora” de Madelayne dos Santos, Eden dos Santos e José Gerardo
Vasconcelos; “Candomblé: memoria e transmissdo cultural em uma comunidade religiosa de
matriz africana, de Milena Xibile Batista e “A tradi¢do oral do candomblé” de Alice
Cristina da Silva trazem pontos importantes de andlise sobre as diferencas cruciais no

entendimento destes povos para com a memoria e como o Candomblé sustenta estes saberes.

A tradigdo oral se fundamenta na memoria. A lembranca dos registros historicos que fica
guardada na mente, e a memoria de quem recebe tal tradicdo como ensinamento ¢ o que
mantém viva a tradi¢do. Hampete Ba (2010, p. 207) sobrepde o seguinte: “Entre todos os
povos do mundo, constatou-se que 0s que ndo escreviam possuiam uma memoria mais
desenvolvida.” Isso estd relacionado ao fato da atengdo que ¢ dada a quem narra ¢ a
importancia atribuida a tradig¢do que permeia a narrativa. (BARBOSA, BARBOSA E
VASCONCELOS, p.1-11. 2021)

No processo de transmissdo cultural, que ocorre por meio das relagdes sociais em uma
comunidade, observamos que a aprendizagem das rezas, cantigas e dancas acontece por meio
da freqiiéncia assidua aos rituais e as festas. Nos rituais religiosos aos orixds, diversas
expressdes corporais e a danca tém papel fundamental e diferentes significados. Os objetos, as
cores e os enfeites constituem grande variedade simbdlica que remete ao universo espiritual
especifico do candomblé. Existem dangas, musicas e ritmos demarcados pelos instrumentos
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tocados pelos 0géan, bem como trajes e cores que constituem uma estrutura simbolica
especifica da liturgia das cerimdnias das comunidades de terreiro e que seguem uma ordem
cultural transmitida e aprendida desde a inicia¢cdo dos membros da comunidade. A estrutura
dos rituais ¢ constituida por um conjunto de simbolos interligados que visa facilitar a
comunicagdo e a interacdo entre os integrantes da comunidade celebrativa e destes com os
orisas, que também participam desta comunidade. (BATISTA, p.16-17)

Neste contexto, Ser e Estar se somam ao sentimento de pertencimento e
(re)construcao identitaria, que na perspectiva desta pesquisa foi sendo alimentada pelo
encantamento de observar sentimentos tao pujantes compartilhados por pessoas tao diferentes
umas das outras.

As distintas formas de reconstru¢do da vida ancestral atravessada pela pratica do
Candomblé tém na memoria sua condi¢do de primazia. Entretanto, essa memoria, que pode
ser oral ou materializada em algum rito, objeto, animal, vestimenta, comida ou planta,
remonta a outra caracteristica fundamental quando vivenciamos o espacgo sagrado: o tempo
vivido no Candomblé. A escritora e professora Leda Maria Martins apresenta o conceito de
Oralitura da Memoéria, em seu livro Afrografias da Memoria: o Reinado do Rosario no
Jatoba, para pensar a caracteristica de juncao das formas de Ser nos congados, € que nos

serve como espelho conceitual para o cotidiano da memoria no espago sagrado:

Contextualizei a histéria da Irmandade de Nossa Senhora do Rosario do Jatoba, na
linhagem constitutiva dos reinados negros, visando ressaltar a extensdo dos rizomas
que reterritorializam e transcriam as culturas africanas na cartografia da nagdo
brasileira. A matriz africana ¢ lida, assim, como um dos significantes constitutivos
da textualidade e de toda a produgdo cultural brasileira, matriz dialdgica e
fundacional dos sujeitos que a encenam e que, simultaneamente, sdo por ela
também constituidos. Aos atos de fala e de performance dos congadeiros denominei
oralitura, matizando nesse termo a singular inscri¢do do registro oral que, como
littera, letra, grafa o sujeito no territdrio narratario e enunciativo de uma nagdo,
imprimindo ainda, no neologismo, seu valor de /lifura, “rasura de linguagem, de
alteragdo significante, constituinte da diferenca e da alteridade dos sujeitos, da
cultura e das suas representacdes. (MARTINS, 2013, p. 25)

Narrar esse tempo ¢ uma agao de extrema complexidade, porque ¢ o tempo o senhor
das diversas experiéncias que acontecem, simultaneamente de inimeras maneiras, € que se
configura como a ligagdo mais sensivel e profunda no terreiro de Candomblé. A memoria € a
acao do tempo, e o tempo mantém a memoria como um ciclo que se retroalimenta para
manuten¢do do existir. O tempo ¢ também uma energia, um Orisa com seus cultos, cantos,
alimentos, vestimentas e especificidades. No Candomblé Ketu ¢ chamado Iroko, que carrega

consigo algumas defini¢des e governa o Tempo e o Espago trazendo o sentido de inicio, meio
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e fim para o cumprimento de cada determinagdo. Por isso, o Candombl¢ se faz tdo forte no
respeito aos mais velhos, que aprendemos desde o primeiro dia que chegamos em um espago
sagrado, o tempo ¢ a ancestralidade. Sobre esse movimento de unir tempo, memoria e historia

do cotidiano, Martins vai pontuar que:

Essa energia cosmica esculpe um saber que se expressa na fala, na danga, no

vestuario ¢ em objetos sagrados, como bastdes, caixas, tambores e adornos,

cumprindo uma fung¢ao ritual que ndo cinde as linguagens das cores, dos sons e dos

gestos, mas sim, sinestesicamente, as conjuga na elaboragdo de uma fala plural que

reveste o tempo presente com os aderecos simbolicos ancestrais, carregando dentro

de si uma tradi¢@o de ancestralidade, que cria e dinamiza. (MARTINS, 2013, p. 44)

Os tempos vividos, sentidos, imaginados e compartilhados s3o alguns
atravessamentos que produzem sentido afetivo, tanto no ordenamento das narrativas quanto
na acdo cotidiana de organizacdo das vivéncias. Dessa forma, a narrativa no cotidiano vem
em complementos de falas; um assunto comega por meio da memoria de um filho e vai se
formulando a partir dos demais ali presentes, durante horas ¢ horas de bate papo e risadas.
Nao existe historia e memoria que nao seja vivida em coletivo, € a compreensao dessa

condi¢do remonta o comeco dessa escrita € a maneira como as culturas resistem em suportes

diversos da memoria:

Nos congados, a palavra, como halito, condensa o legado ancestral, seu poder
inaugural, e o movimento prospectivo da transcricdo, encenado no ato da
transmissdo. O evento narrado dramatiza o sujeito num percurso curvilineo,
presenca crivada de auséncias, memoria resvalada de esquecimento, trangas
aneladas na propria enunciagdo do narrado. Assim, na oralitura dos reinados negros,
a memoria, insinuante, se enviesa nas falas, se esvazia e se preenche de sentido,
como um lugar numinoso, pletora de significantes, do qual também indagamos:
Afinal, o que fica das pegadas no chdo da memoria? Fica o que significa, pode-se
pensar. Ou talvez o contrario: o que significa passa a ficar. (MARTINS, 2013, p. 26)

Memoria e Tempo compreendidos e atados um ao outro existem vivos na producao de
saber do Candomblé e seguem tragando o caminhar do povo de Asé. Assim, podemos indicar
que esses elementos como dois instrumentos da didspora negra que protagonizam a historia
nesses lugares, que precisam ser colocados como marcadores do patrimonio coletivo e que,
na compreensdao que se alarga na legitimacdo estrutural, sdo igualmente registros sobre a
historia. Entretanto, se faz importante analisar memoria e tempo pelo marcador da oralidade,
e esta, ser em si mesma uma categoria classificatoria para os processos de legitimagao

institucional.
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A memoria garante a continuidade da pratica coletiva e o tempo atravessa as relagdes
definindo o lugar de cada pessoa dentro deste grupo sociocultural. Considerados dois
conceitos subjetivos pelas estruturas de legitimagdo institucional, que certificam os
patrimonios nacionais, os caminhos-saberes que se alinham no tecer desse tempo vivido por
essa pesquisa-vivéncia, indicam um mergulho na condi¢do da subjetividade como um valor

basilar na compreensdo das experiéncias de terreiro.

De fato, a vida ¢ entendida sempre como boa, uma dadiva de Olédumare, por isso os yoruba
entendem que a vida ¢ o bem mais precioso que temos ¢ viver bem significa seguir os valores
civilizatorios legados pelos antepassados que sdo rememorados, de tempos em tempos, em
rituais especificos. Foram os antepassados que deixaram para seus descendentes os principios
éticos e morais, assim como o conhecimento da cultura religiosa que serve de cimento na
construgdo das suas vidas. A vida tem que ser vivida na sua plenitude. A percep¢do de mundo
yoruba ¢ completamente sensitiva: o tato, o olfato, a visdo, a audicdo e o paladar estdo
presentes em todos os ritos, seja de nascimentos, casamentos, iniciacdes ou morte.

(SILVEIRA, p.58-59. 2020)

Viver, sentir e escrever sobre essas experiéncias ¢ um movimento de constante
reorganizacdo, ressignificacdo e resisténcia, que muitas pessoas, sobretudo negras e negros,
fazem no curso do caminho no Candomblé. O prefixo re a frente das palavras instaura, nesta
escrita, uma ordem de novas possibilidades diante das demandas histéricas e nesse
refazimento por meio do Candomblé como cultura que atravessa a historia da formacao
brasileira.

Diante da imersdo, elementos, simbolos e significantes sdo fluxos dinamizados nas
relacdes cotidianas dos saberes. Atravessamentos € mudangas na maneira como se percebe a
histéria causam incontaveis entendimentos sobre a conflitante estrutura hegemonica, ou seja,
quando se vivencia a diversidade e o respeito a particularidades do ser, humano e divinizado,
o poder hegemonico naturalizado ¢ escancarado e perde sua for¢a. Neste contexto, apontar o
tempo ¢ a memoria se torna também formulagdes que reinterpretam a estrutura de poder
instaurada pela supremacia das dominacdes. Neste ponto, fundamenta-se mais um conceito
contemporaneo refletido por alguns campos da teoria multidisciplinar que apreende a
importincia de descentralizar o conhecimento: a encruzilhada. O lugar onde o tempo

modifica afetos, o espaco de entrega as duvidas e incertezas que acometem os seres humanos
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nos contextos da mudanca, a terra onde divindades recebem oferendas, compromissos e
alimentos para organizar o caminho.

Vista como lugar de transito entre o acesso ao conhecimento, o conceito de
encruzilhada pensado no ja citado livro Afrografias da Memoria: o Reinado do Rosario no

Jatobad, reflete sobre como, em uma

[...] concepgdo religiosa e filosofica da génese e da producdo espiralada do
conhecimento, a encruzilhada é um principio de construcdo retérica ¢ metafisica,
um operador semantico pulsionado de significancia, ostensivamente disseminado
nas manifestagdes culturais e religiosas brasileiras de predominancia nagé e
naquelas matizadas pelos saberes banto. O termo encruzilhada, utilizado como
operador conceitual, oferece-nos a possibilidade de interpretagdo dos transitos
sistémicos e epist€micos que emergem dos processos inter e transculturais, nos
quais se confrontam e dialogam, nem sempre amistosamente, registro, concepgoes e
sistemas simbdlicos diferenciados e diversos. (MARTINS, 2013, p. 34.2013)

O lugar da encruzilhada tenta dar conta de conceituar a complexidade das
contradicdes que esses debates suscitam, mas também apresenta que a dualidade pode
acontecer e ser incorporada como agregador de conhecimento. A narrativa, o tempo e a
memoria ndo sdao construgcdes que se encerram de forma linear, pelo contrario, eles se
retroalimentam a todo instante, e nesse ponto da encruzilhada possibilita uma constante
ampliacdo do pensamento sobre as culturas e identidades da diaspora, pois na condi¢ao de
ressignificacao das epistemologias, esta constru¢do modifica a percepcao sobre a condicao
humana.

A encruzilhada é o espaco onde as memorias sdo transplantadas, no tempo em que
elas estdo sendo contadas, um espaco lugar mitico, existente de diversas formas e muitas
vezes personalizado nas experiéncias coletivas. Penso, que no I1¢ Ase Omode Titan temos
dois espagos de encruzilhada: a cozinha e o refeitdrio. Foram nesses dois espagos que
vivenciei por mais tempo a escuta sobre outros tempos do terreiro, a vida com a matriarca
fundadora, as transicoes de lugar quando Il¢ se mudou de Palmares para Cabugu, os
aprendizados das iniciagdes passadas, e tantas outras narrativas que formulam o patrimdnio
afetivo das pessoas.

No espago destas encruzilhadas, as energias sdo reverenciadas, alimentadas e
cuidadas, ganhando forma, cheiro e imagem, ¢ quando elas existem na dimensdao mais
sensivel do Candomblé, quando no preparo as oferendas ocupam o todo do terreiro e

reconstroi experiéncias. Essa constru¢do no sentido da existéncia das coisas no Candomblé

vem fomentar aquele sentido de repeticdo mencionado no comego do texto: repetir para
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perpetuar a pratica e manter a memoria viva, garante ao Candomblé a valorizacdo da luta
ancestral. E nesse processo a encruzilhada ensina observar, escutar, repetir e absorver os
saberes ¢ a memoria como valores sociais. Sobre esse processo, Luis Antonio Simas e Luiz
Rufino vao trazer uma perspectiva interessante que me contempla como abian, mas também
reflete a condi¢ao de complementaridade das experiéncia dentro do 1€, no que corresponde o
lugar da transmissdo dos saberes e o papel dos estudos culturais sobre esses espagos sagrados.
No texto O pesquisador cambono, os autores vao provocar a ideia de mergulho e entrega
como fontes para o encantamento humano, sendo este um ingrediente para a poténcia do Ser
e Estar no Candomblé, que percurso da pesquisa passa a agregar novos valores ao

pesquisador e o espaco sagrado:

Por mais que existam esfor¢os para que a nocdo de realidade e as suas produgdes
sejam mantidas a partir de uma perspectiva desencantada, ou seja, de uma
compreensdo que exclui a diversidade do mundo e as suas poténcias criativas, os
conhecimentos assentes em outras logicas/experiéncias nos chamam a atengdo para
outros caminhos. Estes caminhos, por sua vez, so sdo possiveis a partir da légica do
encantamento. Um saber encantado ¢ aquele que ndo passa pela experiéncia da
morte. A morte aqui compreendida como fechamento de possibilidades, o
esquecimento, a auséncia de poder criativo, de produgdo renovavel e de mobilidade:
o desencantamento.

Dessa forma, a perspectiva do encantamento implica na capacidade de
transcendéncia da condicdo de morte - imobilidade- que assola os conhecimentos
versados em monologismos/universalismos. O cruzo, como a arte das amarragdes e
dos enlaces de intimeros saberes praticados, produz os efeitos de encante; aqueles
que se constituem através das mobilidades e das poténcias presentes nas zonas de
contato - encruzilhadas- formadas por multiplos saberes. O alargamento do
presente, a coexisténcia de outras cosmovisdes e temporalidades ¢ o conhecimento
como pratica de autoconhecimento sdo indica¢des de possibilidades, a partir do
exercicio do cruzo e das encantarias versadas em seus entroncamentos. (SIMAS e
RUFINO, 2018, p. 34.)

Nesse cenario, observar a vivéncia como uma particula de aprendizado nos
possibilitou aprender sobre a cultura ensinada pela Candomblé, e mais ainda, me orientou em
todo percurso que eu faria dali em diante como Filha da Casa. Esse “efeito de encante”
(SIMAS e RUFINO, 2018) referido no texto acima, ¢ constituido por ritualisticas que estao
no cotidiano da casa, mas que para o pesquisador cambono ¢ o abrir de um novo mundo.

O que deve ser cumprido por essa coletividade para que o compromisso seja
fortalecido e o legado siga seu curso? Nesse ponto da escrita, descrevo uma percepcao como
pesquisadora-abian que observei durante todos os dias dentro da Casa.

O dia amanhece no espago sagrado, como todos os dias amanhecem dentro dessa

energia que vibra no chdo, no barulho dos bichos, no vento e nas dguas que cortam as
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passagens visiveis. E mais um dia de muitos afazeres para a manutengdo dessas forgas;
entretanto todos os dias inscrevem algo diferente para o aprendizado coletivo. Cada fung¢do na
Casa de Candomblé¢ ¢ uma nova chance de encontrar sentidos acerca das vivéncias naquele
tempo definido pelos Orisa como tempo de dedicagdo ao sagrado. Sentidos esses que sao uma
conexao para a manutencao da energia ancestral, muito além da nogao de religiosidade, mas
enraizados na ideia de espiritualidade e missdo. E como condig@o espiritual, esses saberes
existem em constante elo.

Aos poucos os filhos da Casa vao tomando seus lugares nos afazeres. Observar essa
movimentagdo, ainda que esteja inserida nessa comunidade como abian, possibilita a
percep¢do de construgcdes simbolicas que sdo importantissimas para a apreensdo do

estabelecimento dos sistemas de codigos do Candomblé e seus encantamentos:

e No amanhecer toma-se ben¢do dos quartos, da iyél(‘)risé, entre os irmaos e irmas,
ekedji e ogans, Maes e Pais, porque um novo dia comega e ele terd suas energias
proprias, € preciso que os ancestrais sejam saudados antes de todo, e isso acontece
no momento da bengao, para assim a cada nova energia esse saber recomecar.

e O preparo do café ¢ o momento de relembrar todo trabalho do dia anterior, ou
ainda o que vira pela frente, e cada pessoa traz sua participagdo e contribui¢ao
para que a funcdo tenha ocorrido bem. Nesse tempo do amanhecer, os sons que se
espalham pela Casa misturam-se em diversas vozes, mas cada contribuicdo ¢é
escutada com detalhes. Alguns momentos geram brincadeiras e piadas, e outros,
correcoes e mudangas de dinamica.

e Quando a Iyalorisa vem para a conversa do café da manh, a nova fungéo comega
e os elementos de cuidado do Sagrado se refazem por meio das instrugdes que a
Mae de Santo passa aos seus filhos. Dividindo tarefas, cada pessoa vai colocar,
naquele dia, naquele tempo, naquele espago o melhor possivel para realizagao da

funcao.

Essa dinamica ¢ quase uma ritualistica em si mesma, e sao alguns exemplos que esta
pesquisa escolheu utilizar, por observar que eles acontecem também como sistemas
simbolicos que se aprende com a vivéncia cotidiana, que alimenta o sentido do que ¢ a

repeticdo para a aprendizagem. A palavra-voz da lyélorisa dinamiza o principio da a¢do no
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terreiro.: a palavra-voz dessa Mae de todos ¢ o caminho ancestral vibrando em nossas
percepcoes. Colocados no aiyé (terra) sagrado, cada membro encontra seu afazer para compor
o caminho coletivo de agrado ao Orisa, que é a0 mesmo tempo, o caminho que se deve
percorrer nessa terra, enquanto edifica o trabalho dentro da Casa de Santo e a resisténcia do
Candomblé. Com isso se faz fundamental reafirmar que a vida nos terreiros sao formulagdes
entre praticas sagradas que em tudo encontram sentido de existéncia.

Tempo, memoria, encantamento, encruzilhada e diversidade foram os conceitos
chaves que chegaram na vivéncia desta pesquisa como fundamentos do patrimoénio de
terreiro, ¢ estdo na narrativa dos filhos e filhas da Casa, como sujeitos das histérias no
Candomblé, que se destacam na producdo e transmissdo do conhecimento coletivo tdo
fundamental para a perspectiva de outras epistemologias nas relagdes sociais.

O sistema falado, da voz e do ato de indicar relagdes das atividades e o sentido
produzido pela palavra da Iyalorisa, fazem parte desse emaranhado de sentidos que a
complexa condicdo da oralitura (MARTINS, 2021) instaura como func¢do evocativa da
manuten¢do das energias que movem as escrevivéncias de terreiro.

Nas sociabilidades negras, refeitas na didspora, a palavra dita, entoada e evocada gera
a enunciacdo do que deve ser feito para a manutencao da existéncia daquela comunidade;
essa caracteristica se mantém forte, sendo ressaltada por todas as pessoas que escutamos
durante esta experiéncia. Os ritos do Candomblé, por mais que paregam cotidianos e simples,
se tornam também esse lugar-fala onde o asé da palavra dita garante o fundamento das
presencas. Sendo a voz da Iyalorisa o elo basilar que da significado e continuidade as
palavras, o Candomblé na vivéncia cotidiana ensina que a palavra empenhada ¢ uma, inica e
a possibilidade de abertura para muitas formas de existir.

Langamos uma importante reflexdo com a necessidade de pensar possibilidades outras
de analise sobre este cenario: a oralitura, este conceito relativamente novo que une grupos
semanticos de oralidade, literatura e vivéncia, se instaura por principio dinamizador, que
inscreve a histéria. Mesmo sendo negligenciada nas construgdes sociais, de uma forma geral,
resgata o sentido dos simbolos que estas experiéncias ancestrais transmitem e algumas dessas
experiéncias nao encontrardo significado que dé conta de expressar sua existéncia. Pelo
contrario, escutar a vivéncia do Candomblé ¢ uma constante atualizacdo de saberes em
processo, ¢ formula a condi¢do do Ser a partir dele mesmo. Alguns relatos sobre o encontro

da pessoa com a Casa de Santo trazem em si essa condi¢ao: chegar a Casa a que pertence sua
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ancestralidade evoca narrativas unicamente afetivas, e esse jogo entre os sentimentos e a
experiéncia abre espago para pensarmos na fala como enunciac¢do da experiéncia.

Atravessar esses tempos de existéncias enquanto os dias se passam dentro da Casa de
Santo constroi fortalecimentos, processos constantes e ciclicos de elos entre as
ancestralidades negras que formam o cla dos Orisa nas pessoas do Candomblé, e que escolhe
cada filho para fazer parte dessa familia. O tempo compartilhado no terreiro ensina que ali
somos todos filhos, pais, maes e irmdos, coexistindo em uma dindmica de
complementaridade, e embora cada pessoa mantenha sua individualidade, suas caracteristicas
pessoais e sua historia de vida, dentro do terreiro essas perspectivas t€ém a funcdo de existir
em continuidade.

Como vimos anteriormente, a condi¢do do tempo diante do curso de aprendizagem e
vivéncia ¢ um marcador analitico que amplia o olhar sobre a cultura de matriz africana, e de
fundamental importancia na perspectiva da identidade e do patrimonio. Volta e meia escuto
no terreiro a frase: “Eu ainda tenho muito o que aprender”; ou entdo: “A gente vai viver essa
vida toda e ndo vai saber de tudo”; “O pouco que me foi ensinado eu fago questdo de
compartilhar com vocés para que todo mundo aqui entenda o sentido do que esta fazendo”.
Analisando essas reflexdes, a no¢do de patrimonio cultural se alarga ainda mais, para além
dos ja apresentados debates sobre os patrimonios de terreiro como as folhas, a dgua, os
objetos, o canto, a danga, a vestimenta, a comida, o espacgo sagrado e etc, indico neste ponto
as relacOes de sociabilidade, que fundadas em constantes processos de aprendizagem,
formam um patrimonio identitario de um povo que se une por meio da f€, na condigdo de
praticas de religido e experiéncias de vida para formar uma familia, que se organiza na
ancestralidade produzindo sentidos e refazendo valores civilizatorios.

As préticas sociais, que aqui nomeio como patrimonio identitario dos povos de matriz
africana, ndo foram instauradas diretamente relacionadas com a religido, mas com o sentido
de relagdo mitico-cultural com a natureza, a dimensao espiritual das relagdes praticadas antes
da condi¢do de escravizado e que foi utilizada como suporte das expressdes de religiosidade.
Nos tempos seguintes, ¢ marcados pelo pos-abolicao, a pratica religiosa vai ser o conceito
ordenador e principal do qual estas vao se ancorar coletivamente, por inumeras questdes, mas
sobretudo pela conformacao social ¢ a tentativa constante de existéncia frente ao racismo
estrutural, construindo um discurso de necessidade constante de luta pela liberdade como

significante do legado ancestral.
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O patrimdnio identitario se mostra a partir da experiéncia de vivéncia, porque este
processo € a compreensao de que o corpo ancestral reconfigura sentidos a partir da condi¢do
de aceitagdo de que o legado, que atravessou incontaveis formas do tempo, que faz parte da
existéncia no presente e ira se perpetuar nas proximas geragdes. Estes patrimonios se
relacionam diretamente com a condicao identitaria a partir de cada ensinamento de terreiro, o
corpo do filho de Santo vai se tornando morada do saber, e refazendo o pertencimento, o
tempo e a ancestralidade diante a vida de terreiro. Por isso as narrativas ddo conta de
identificar sempre a historia coletiva e desta forma garantir a existéncia como um todo.

A denominagdo OmoOrisa - que, na interpretacdo para nossa linguagem, tem o
sentido de filha(o) de Orisa - condensa a ideia do que abordamos acima, e nesse ponto
indicamos tal denomina¢do como fundamento de andlise do aqui ¢ nomeado patrimdnio
identitario. Ser OmoOrisa significa ser o filha(o) e o responsavel pela experiéncia do Orisa
socialmente, tanto dentro quanto fora do terreiro. Significa carregar a energia ancestral do
Orisa, a0 mesmo tempo em que o filha(o) carrega a histdria, a missdo e as demandas que este
Orisa possui, isto porque ao mesmo tempo que se ¢ filha(o), se ¢ também parte dessa
identidade transpassada pelo rito do Candomblé. Sendo assim, o patrimonio identitario que se
forma na pessoa, transformando sua vida e experiéncias, ¢ a parte do corpo coletivo que tem a
possibilidade de espalhar para a sociedade a cultura, a memoria e os saberes de matriz
africana ressignificados pelo Candomblé.

Particularmente, percebemos esta experiéncia de ressignificacdo do olhar, acerca da
grandiosidade formativa que o terreiro produz na sua agdo cotidiana em duas passagens de
impacto na minha inicial vivéncia de Abian.

A primeira, foi a partir do momento em que adentrei a roda do Siré, a grande roda de
danga em celebragdo ao Orisa, onde os filhos “rodantes™ dangam para o rito da festa iniciar,
e acontecer a chegada dos Orisa. Sentir no corpo a vibragdo dos tambores e a resposta da
ancestralidade na aproximagdo ao chamado da Mae Soraya, que com o Ajarim* modificou as
emocdes que eu carregava até ali. Duvidas, anseios, medos e deslocamentos inumeros, que
também fazem parte de um contexto similar para muitos filhos e filhas que iniciam sua
trajetoria no Candomblé na fase adulta, se dissiparam trazendo um sentimento de

pertencimento. Faco esta ressalva pois a experiéncia que compartilho como abian esta

2 Os Filhos de Santo que recebem no seu corpo a energia do Orisa e assentam esta energia pela possessdo sio
chamados rodantes, no cotidiano do Casa.
“E o instrumento que a Iyalorixa utiliza para chamar os Orisas ¢ conduzi-los durante a danga pelo saldo.
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relacionada a uma pessoa adulta que chega nesse lugar sem a no¢do de que o meu caminho
também estava relacionado com essas herangas. Minhas percepgdes sobre o legado ancestral
e os saberes encantados estavam inicialmente relacionados a esta pesquisa académica, que
tentava pensar a contribuicdo do Candomblé para a formacao das identidades nacionais, e
que, consequentemente, deveriam ser parte do patrimoénio como valor social.

A segunda experiéncia foi diretamente vinda da fala da Mae de Santo ao utilizar a
palavra OmoOrisa, como citada acima, para passar o aprendizado aos filhos e filhas.
Observando o lugar da Iyalorisa passei a refletir nessa construgdo que é uma Mée de Orisa e
ao mesmo tempo OmoOrisa, filha de Ode. Os sentidos dessas identidades se cruzam e se
completam formando o Ser que ¢ esta mulher de as¢, lideranca e elo ancestral para todas as
pessoas ali, mas ao mesmo tempo seu lugar no espago sagrado ¢ absolutamente distinto, e
cada uma dessa existéncia tem a sua dimensao.

Assim, reafirmamos que este patrimdnio identitario alicerca as pessoas no terreiro e
fazem delas multiplas formas de existir, € nessa multiplicidade os sentidos se ampliam e
renovam a possibilidade do legado, potencializando a nog¢do de patriménio, cultura e

sociedade.

2.2 - O terreiro em mim: experiéncias sobre a construcio de patrimoénios coletivos na

vivéncia cotidiana

Olhar a circularidade de praticas que formam a vivéncia em coletivo dentro dos
terreiros remete a ideia da teia de relagdes como mecanismo de constru¢ao das experiéncias
que percebo como pilar para a compreensdo do alargamento acerca da no¢do de patrimonio.
Dessa forma, explicitamos aqui uma observacao que ilustra essa questdo. Partindo do centro
dessa teia, estdo os Orisa, energias ancestrais que com suas determinagdes e caminhos
organizam a condi¢cdo de existéncia destes contextos; nos elos, seguintes os zeladores, Pais e
Maes ancestrais que tem a missdo de orientar de acordo com a missdo ancestral, e por vim
filhos e filhas, que sdo cuidadores da linha fina de sentimentos e responsabilidades, e que
para o bom funcionamento, depende de sintonia entre todos. Neste contexto, abro a reflexao
sobre a sociedade brasileira, os longos e historicos processos de marginalizacdo e violéncia

para com as culturas de terreiro, e a possibilidade de reflexdo sobre essas culturas, para a

70



partir delas mesmas, espelharem os patrimonios afetivos como outros paradigmas de
construcao identitaria e cultural.

Como refletimos anteriormente, o espaco do sagrado ¢ constantemente narrado por
uma série de estereotipos que nao condizem com as praticas do cotidiano, € nesse ponto
relaciono a experiéncia de abian do Ilé Ase Omode Titan com o curso de formacdo de
extensdo Oluso: Guardids do Povo de Terreiro. Promovido em pela Universidade Federal de
Pelotas (UFPel) em parceria com a Renafro ¢ o 1€ Omolu Oxum, esta formagdo reuniu
mulheres de todo o pais, que através de encontros semanais e online, que puderam falar,
escutar, sentir e descobrir sentidos diversos sobre a constru¢ao do espaco sagrado diante as
questdes que emanam de fora do terreiro, mas que impactam de forma direta esses espacos.
Mulheres com anos e anos de pratica social e religiosa que, nas especificidades das
construgdes sociais de etnia, cor, género e condicdo socioecondmica, conseguiram
compartilhar saberes, angustias e indicagdes sobre o legado das religides de matriz africana e
seus pertencimentos, nos fazendo pensar a condicdo de pertencimento a vida nas
religiosidades de matriz africana como esta producgdo de paradigmas proprios.

Na experiéncia Oluso, vimos e sentimos que a rede que tece as agdes de cada pessoa
influencia muito no contexto geral de recep¢do das culturas de matriz africana, no todo da
sociedade. Espelhando com isso a condicdo de patrimonios afetivos que estas redes
compartilham com a fun¢do coletiva de manutengdo dos direitos sociais dos povos de
terreiro.

Acompanhemos nos encontros online depoimentos emocionados que emergiram das
mulheres que ha anos carregam marcas de medo, abandono, preterimento, racismo e todo tipo
de discriminagdo por terem respondido ao chamado do ancestral. Mulheres que fazem do
cotidiano uma sequéncia constante de enfrentamento diante de tais violéncias, mas que ao
mesmo tempo encontram nessa o valor indescritivel da missdo ancestral. As mulheres Oluso
sdo guardids do povo de terreiro na sua condi¢do mais basilar: a existéncia. Reforgamos
assim o sentido mais referenciado durante esta pesquisa, que urge ser escutado nas praticas
sociais e coletivas.

Fomos desafiadas, a cada encontro, a produzir uma narrativa que pudesse ilustrar a
maneira como tais vivéncias eram vistas e percebidas. Narrativas sobre o tempo passado, os
mais velhos, as cerimonias ritualisticas, os encontros nas festas, o autoconhecimento, as

historias de familia e os entraves sociais de realizagdo apareceram em todas as falas e em
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todos os encontros, como um denominador comum que define muito do impacto na vida
como um todo. Porém o que trago para este texto com maior destaque ¢ o que vem ao final de
todas as falas: “Valeu e vale a pena cada dificuldade e cada superacdo que passamos para
ser mulheres de Ase”, essa foi uma afirmacao que teve concordancia de todas as participantes
ali.

Da mesma forma, as lembrangas de éxito, conquistas e percepgdes sobre a presenga
do Orisa na vida cotidiana foram muito marcantes durante todo o curso. Sobraram
declaragdes de amor, carinho, fé, coletividade, amparo, cura, encontros e emogdes diversas
que me fizeram compreender que a experiéncia coletiva e ancestral ¢ o patriménio mais
valorizado para os povos de terreiro. Esta vivéncia que formula a identidade social, religiosa
e afetiva produz o patrimonio coletivo, mas também alicer¢a particularidades muito intimas:
cada pessoa com seu Orisa tem uma vida Unica que ndo € traduzivel em palavras nem por
teorias, mas que aparece nitidamente a cada lagrima e que contagia e explica para todas as
outras pessoas o que ¢ “Ser do Santo”.

Neste ponto a construgdo patrimonial se estender para o Ser, a pessoa do terreiro que
em qualquer lugar espacial continua sendo povo de as¢, essa compreensdo possibilita
analisar, por exemplo as questdes de reivindicacao histérica, que aprofundaremos no capitulo
3, mas que se faz importante reafirmar, pela loégica de que a vivéncia diferenciada por
condi¢des identitarias e especificas, acompanham essas pessoas onde quer que elas estejam.
Nao se separa a vida ancestral do cotidiano em nenhum momento.

A expressao “Ser do Santo” apareceu algumas vezes, € me chamou atengao por ser
utilizada como forma de resumo de todas as experiéncias na pratica das religiosidades.
Analisando alguns relatos originados desses encontros virtuais, percebemos que o espago do
terreiro habita na pessoa de maneira definitiva.

A coletanea: Matripoténcia e Mulheres Oluso: memoria ancestral e a enunciagdo de
novos imagindrios, uma publicacdo literaria resultado destes encontros retine, no formato de
cartas, as impressdes e sentimentos que compdem a vida de “Ser do Santo”, transcrevo a

minha propria experiéncia de Abian com a “Carta ao caminhar”. Segue:

Ola nossos passos. Sinto-me agora caminhando entre 5 mil e 500 anos, tem dia que
vivo s6 a minha vida, e tem dia que vivo 15 vidas em mim. Andar entre as
experiéncias do sentir ¢ uma forma de amor que minha ancestralidade escolheu me
ensinar. Caminhar forte sem ser rude. Caminhar com esperanga de atencdo.
Caminhar com siléncio dos sons dos aprendizados. Caminhar com a vontade de
saber Ser do Candomblé. Entre os tempos de todas as vidas que vivo a cada passo,
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tem a historia de todos que estdo ao meu lado, dos que caminharam antes de mim e
dos que caminhardao depois de mim. Essas historias se juntam no sagrado. Enquanto
vou caminhando o caminho se abre mais, se alarga, se torna mais do que caminho,
se torna a vida. Nessa carta ao caminhar quero dizer que nossos passos ressoam
através do tempo da travessia, do tempo do quilombo, do tempo da criagdo da
liberdade, dos tempos de uma negritude sempre em conquista. Enquanto escuto
esses passos abro caminho. Percorro este caminhar entre sentimentos de certezas, e
pensamentos de duvidas. Entre pensar e sentir tenho aprendido a escolher sentir. O
caminho que descubro a cada passo ndo ¢é pela cabega ¢ pelo Ori; ndo é pelo
coracdo, ¢ por emogdes; ndo ¢é pelo saber, é por descobrir. Nesse ponto abro a fresta
do encontro entre caminhos, 0 meu com o I1¢ Ase Omode Titan, para dizer que
ainda nfo sei dimensionar os motivos porque eu sempre quis voltar e refazer os
passos ali, ainda ndo entendo como meus dias se voltam, a cada amanhecer, para
aquele lugar, talvez ndo entenda nunca. O caminhar desse caminho ¢ um anuncio de
constantes complementaridades que se completam a cada ida, a cada passo. Entre
tempos. Respiro enquanto caminho... O ar que sopra vem do vento de memorias em
mim, e me (re)ensina o sopro das vidas que aguardam também serem renascidas. No
compromisso de respirar de forma calma e correta me desloco no tempo. Me lembro
a cada passo que as histdrias que vivo por outras narrativas contam a presenca da
Iyalorisa Barbara de Jagum, matriarca fundadora da nossa Casa. Mulher, Negra,
Maie, Avo, Amiga e muito viva na energia do caminhar coletivo do nosso ase. Penso
algumas vezes nos caminhares que ndo conhecemos, mas que nos colocam no lugar
que estamos. Serad que ndo conhecemos ou vivemos essas historias sem dar a devida
importadncia para quem veio a frente abrindo a terra para o plantio seguinte?
Iyalorisa Béarbara de Jagum (in memoriam) . Parei um instante no percurso do
caminhar, e me sentei na trilha do tempo para relembrar dos muitos passos que
deixaram esse caminho. Passos cansados que trilharam o caminhar diante o racismo,
a exclusdo, a negacdo, o medo e a ignorancia que o terreiro enfrenta, e que
nomeamos unicamente como intolerdncia. O abandono e a conversdo escondem os
passos da soliddo que vem mascarada de acolhimento, mas que é no fundo da
existéncia um esconderijo, um caminhar entre passos de desespero de quem
constantemente rema em sentido contrario a légica da maioria. Enquanto paro,
observo entre os meus essa condi¢cdo. Vejo um mar de pessoas iguais a mim que
lutam contra suas proprias forgas. Pessoas parecidas comigo que rompem elos que
na verdade sdo impossiveis de cortar, porque eles permanecem colados em nossa
pele. No instante parada, o caminhar entre duvidas, hesitacdes, ansiedades,
incertezas, decepcdes e bloqueios s3o os caminhares entre emog¢des nomeadas
superagdo. Mas o que sdo as superagdes para os passos que sdo determinados a
caminhar sempre? Caminhar ¢ refletir, espelhar. Me levanto do tempo parada.
Caminho. Adentro a mata e estou no tempo sagrado. Baldes, varal, fios de conta,
penas, pedras, folhas, panos, velas ¢ mlos alimentam o caminhar. Corpos que
recebem ase em um ciclo continuo desse caminhar. O caminho do agora vem da voz
da Iya Soraya D’Odé.

Essa carta caminho é um odu ao tempo, uma oferenda ao futuro que esta alinhavado
na costura de agora. Devemos em nosso tempo apertar esse ponto para firmar a
linha entre nés e as proximas geragdes. Para que cada pessoa encontre seu ritmo,
caminhamos entre tempos, com o aprendizado de que Esu matou o passaro ontem
com a pedra que s6 jogou hoje. Ase! (SILVA, 2021. p.209)

Inserir essa escrita no meio do texto, ¢ uma escolha que fizemos para ilustrar os

atravessamentos que me alcangaram durante essa vivéncia, mostrando a pesquisa como

fundamento da vida. Ao iniciar o curso Oluso, acima mencionado, minha perspectiva era

unicamente como abian da religido em contato com mulheres com as mais diferentes historias

dentro da religido de matriz africana. Ao caminhar durante o curso, esses compartilhamentos
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espelharam-se na minha existéncia como abian, mas também como pesquisadora, invertendo
o fluxo inicial, e me ensinando mais uma vez a constante circularidade dos aprendizados, pois
a condi¢do do constante aprender ¢ algo muito caro para os povos de matriz africana. As
narrativas mostraram que a disposicdo em ressignificar e construir novos olhares e outras
relagdes ¢ uma condi¢ao sempre consideravel pelo povo de terreiro.

As mudangas sociais impostas pela dindmica do tempo e da sociedade fazem parte da
reorganizacdo das praticas culturais para o Candomblé, sendo assim, esta ¢ uma sociabilidade
capaz de atualizar-se na sua maneira de estar no mundo.

Com isso, pensar e identificar os patrimonios que formam as culturas de matriz
africana representados pela vivéncia da religiosidade ¢ olhar os fluxos continuos de
aprendizado, coletividade, comprometimento, crenca, afetividade, responsabilidade mutua,
ressignificacdo entre tantos outros sentimentos que fazem desta uma experiéncia
comprometida com o tempo em constante processos identitarios.

Nesse transito entre pesquisa e vivéncia, os atravessamentos que se construiram como
saberes encantados e que me chegaram de forma praticada na dindmica da vida formam
incontdveis camadas de experiéncias historicas que foram transformadas em memoria e
legado. Como parte de um Brasil pouco conhecido e valorizado, essas experiéncias
continuam existindo para ser compartilhadas a cada nova vida que chega ao espaco sagrado
do terreiro.

Sendo assim, existe uma série de alinhamentos que precisam ser organizados para
pensar a Baixada Fluminense, nos seus espagos geograficos, historicos, miticos, religiosos,
inventivos, sagrados, coletivos e combativos, que parte inicialmente dos espacos sagrados dos
terreiros, na busca constante pela valorizagdo e solidificacdo destas narrativas como
legitimadoras do patrimonio cultural brasileiro.

Memoria, tempo e espago sao artifices que alicercam os saberes ancestrais, pois eles
modelam a resisténcia como for¢a heterogénea e incontestavel. A escuta das mais diversas
historias de vida e edificacdo do Ser no Candomblé passa por uma profunda andlise da
condi¢ao humana de constante necessidade de vida coletiva. Neste ponto, ressalto que estes
valores civilizatorios sao fundamentos para o Candomblé e patrimonio em constante dialogo

e resisténcia.
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CAPITULO 111

CIRCULARIDADES E CONFLUENCIAS: UMA PERSPECTIVA DO CANDOMBLE
NO TEMPO PRESENTE COM APONTAMENTOS DE TEMPOS FUTUROS

Reafirmando que dimensdes de uma cultura como as que vivenciamos nos territdrios
ancestrais de matriz africana (JESUS e ALVES) compreende multiplos significantes, onde a
maior parte deles ndo encontram explicacdo objetiva, refletimos neste texto que o curso do
tempo, que aqui analisamos também como parte de fundamentos dessas mesmas vivéncias,
nos mostra que a existéncia das experiéncias afrobrasileiras pautam questdes em comum.

Neste capitulo apresentaremos um olhar sobre algumas inquietagdes que perpassam
esses cotidianos coletivos, a partir da experiéncia desta pesquisa em algumas rodas de
conversa sobre memoria e resisténcia frente a violéncia estrutural e historica, naturalizadas
pelas opressdes sociais, que sdo delegadas aos espacos sagrados, como reflexo do racismo
religioso. Vale ressaltar também que a construcao da nagao Brasil foi alicer¢ada em profundas
desigualdades condicionando o espaco geografico da Baixada Fluminense, aos lugares de
invisibilidade histdrica, social, cultural e educacional. Promovendo o epistemicidio
(CARNEIRO), como marcador principal das relagdes sociais essas estruturas se misturam em
cotidianos histéricos tornando estas questdes, problematicas que atravessaram geracoes.

Chego neste contexto de reflex@o por conta de duas amigas em especifico, Riva Maria
Nepomuceno e Nivia Raposo, duas mulheres negras, praticantes de religido de Matriz
Africana e envolvidas em algum tipo de militancia no territério da Baixada Fluminense. Riva
¢ educadora e professora da rede publica e Nivia educadora popular em projetos sociais.
Juntas tivemos longas conversas sobre a condicao de luta politico-social que mulheres de
religido afro enfrentam na validagdo coletiva da sua pratica religiosa-cultural, e a partir dessas
conversas, elaboramos uma série de encontros em terreiros da Baixada.

Nossa ideia, inicialmente, era conhecer as historias de fundagdo, legado e luta
coletiva, com o intuito de entender a influéncia matriarcal na formacdo dos terreiros na
Baixada Fluminense e consequentemente, as inser¢oes dessas mulheres na vida cotidiana dos
bairros no entorno das Casas. Nossas reflexdes sobre a determinante presenca de Iyalorixas a
frente de Casas de grande influéncia na historia do Candomblé nestes territorios, nos levou a

pensar a ag¢do das mulheres negras na edificagdo da vida afrodescendente, entendendo a
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familia como forma de relagdo coletiva que se estende em diferentes formatos.

Como refletimos anteriormente, a Baixada Fluminense comporta historicamente um
numero indefinido de casas de Candomblé e Umbanda, onde esses espagos sempre serviram
como referéncia frente as incontdveis demandas da vida cotidiana, para qual as pessoas
necessitam de forma urgente. Desde a acdo mais corriqueira como uma reza para afastar o
quebranto, quanto a mais complexa como o fornecimento de cestas basicas, roupa,
medicamento, trabalho, que muitas vezes garantem a vida de inimeras familias. Refletindo
diretamente na vida coletiva dos terreiros as urgéncias da vida no entorno, e muitas vezes dos
proprios filhos da casa apontam para as questdes sociais como uma pauta de todos os tempos
no contexto das violéncias estruturais pautadas na condicdo identitaria. Estas caracteristicas
vai condicionar as relagdes de pertencimento e percepcao acerca dos patrimonios de terreiro
bem como a relagdo com o Estado.

Os bairros mais afastados dos centros comerciais ainda abarcam no seu cenario a
presenca de algumas casas mais antigas na histdria na Baixada, e que continuam exercendo a
mesma funcdo social, e dentro do bairro configuram uma mesma condi¢do sociocultural.
Sendo esses espagos majoritariamente fundados por mulheres negras, a percepcdo que
emergiram de nossas conversas ¢ que o territorio também passa por uma ressignificagao da
presenca dessas mulheres. Entretanto, a maior parte dessas biografias estio na memoria dos

mais velhos ou apagaram-se com o passar dos anos e a pouca manutencao das historias.

Eu me iniciou aos 21 anos, eu tinha a experiéncia de uma tia que eu convivi com ela
dos meus zero até onze anos, que ela dava um Santo*, dava consulta, tinha um
histérico. Eu ia na casa dela e naquele momento alguma coisa estava acontecendo,
mas tinha um linguajar, uma forma de pensar, uma agenda, umas datas e umas
coisas especificas. Tinha umas coisas que ndo podia fazer, cortar o cabelo, tinha uma
agenda, umas datas, duas casinhas e era assim que eu via. Na minha adolescéncia eu
sou iniciada, hoje eu olhando depois que eu me iniciei, a minha juventude, que é
uma fase da vida que eu gosto muito, que eu construi tudo, foi possibilitado pela
iniciagdo do Candomblé. Porque vocé realmente renasce. O Candomblé te constroi
muito uma memoria afetiva. E que so foi possivel se tornar uma experiéncia daquele
grupo de jovens porque era uma experiéncia do bairro (Edem- Baixada Fluminense)
RIVA. 2023

Eu sempre tive o olhar de dentro, minha avd sempre foi de terreiro, era parteira,
minha mae rezadeira, eu sempre fiquei admirada, eu sempre gostei muito do cheiro,
as casas tem um cheiro né. A vivéncia sempre ensinou coisas pra gente que foram
importantes. Tem coisas que a pratica ¢ daquele jeito, e ¢ muito importante que seja
daquele jeito. Eu fui criada em um lugar, no Jardim Iguagu, que tinha muitos

44 A expressao “Dar o Santo” significa a incorporagdo que as pessoas designadas como Yads, durante os sete
primeiros anos de iniciagao e posteriormente Egbomi, passam experienciar como parte da vivéncia no
Candomblé.
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terreiros. O terreiro de D. Antonia, que derrubaram e montaram um deposito de gas,
atras da nossa casa tinham dois, tinha o terreiro de Pai Hélio. A minha mae abria a
casa de manha e ficava aberto o dia todo. A gente via todo tipo de pessoa chegando
ali, com as mais diferentes historias, e isso foi moldando a nossa percepgao.

NIVIA. 2023.

Olhando essa dindmica, que passa por uma série de valores em ressignificacdo, ¢
possivel perceber que o legado que esses espagos produzem dentro dos bairros onde existem
¢ a manutencdo da luta constante pela vida em coletivo. Sobretudo, na tentativa de
compreender quais fluxos estes lugares sdo capazes de preencher e qual o papel de cada
pessoa na retroalimentacdo desta existéncia, analisar a presenca dos territdrios ancestrais
como um lugar de manutencao constante, ¢ potencializar os movimentos entre os tempos € 0s
processos dos saberes ancestrais, tdo necessarios na construcao da cidadania afrodescendente.
Assim como o reconhecimento de mulheres negras, Iyalorixds, de grande importancia na
historia social da vida cotidiana que no seu tempo promoveram significativos avangos na
Baixada Fluminense.

Em nossas conversas, Riva, Nivia e eu, voltamos constantemente a problematica das
historias e experiéncias vividas dentro do territdrio, e que corriqueiramente vai se tornando
parte da memoria de poucas pessoas, no meio da coletividade das religiosidades de Matriz
Africana. Nesse ponto a gente decide que o foco da memoria, como um marcador
humanistico, ou seja, a memoria das pessoas sobre os processos histdricos vivenciados por
meio da pratica religiosa, € que por isso esta vivéncia caracteriza a no¢do de cidadania do
sujeito, seria nosso foco em rodas de escuta afetiva que realizamos durante o primeiro
semestre de 2022. Resultando nas minhas impressdes sobre a confluéncia dos tempos na
necessidade constante de legitimacdo humanitéria que os povos de religido de matriz africana
produzem incansavelmente.

A vivéncia historica e cultural, os debates sobre direitos sociais dos povos de terreiro
e a liberdade religiosa sempre estiveram na ordem do dia de forma urgente em paralelo com a
negligéncia do Estado.

Essa caracteristica sempre foi uma busca dos movimentos afro religiosos que na
Baixada Fluminense se forjavam em narrativas protagonizadas pelas figuras das liderangas
religiosas. Liderangas essas que praticavam e praticam incontaveis agdes de assistencialismo
dentro da sua comunidade de existéncia, € que muitas vezes, ndo recebem o reconhecimento

destas como agdes de fortalecimento coletivo e manutencao da vida cotidiana.
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Voltaremos um instante no tempo, remontando especificamente o ano de 1987, para
rememorar a unido entre membros do Movimento Negro e liderancas religiosas na fundacao
de um projeto sociocultural nomeado “A tradicdo dos Orixas”. Pensado para ser uma
reivindicacao da humanizacao e cidadania vinda pelos direitos civis sociais, esta iniciativa vai
servir como estrutura inicial desta reflexao no sentido de trazer para o debate, no espaco desta
escrita, um panorama sobre a travessia das lutas por afirmacdo no fluxo dos tempos passados,
possibilitando reencontros no presente, para nutrir as ideias e os passos de futuro.

Essa experiéncia pode ser encontradas a partir da leitura do livro de mesmo nome, “O
Tradigdo dos Orixas: valores civilizatorios afrocentrados”, organizado pelos professores Luis
Cléaudio de Oliveira e Edlaine de Campos Gomes, que apresentam a narrativa histoérica como
um livro de memoérias, onde as vivéncias sdo contadas em primeira pessoa, ¢ desta forma
acessamos as mais diversas experiéncias. Tendo como objetivo principal, as liderancas
religiosas e os agentes sociais do movimento negro na Baixada Fluminense, alguns deles
oriundos dos debates das politicas publicas de Estado, outros professores com atuagdo na rede
publica, formam um coletivo que exp0ds a vulnerabilidade dos praticantes das religides de
matriz africana com a urgente demanda de valida¢ao da condi¢do de cidadania, defesa do
direito as praticas socioreligiosas e enfrentamento aos constantes ataques patrimoniais
sofridos pelos espagos sagrados. Vale destacar que essa ainda ¢ uma realidade para muitos
espacos sagrados, onde seus membros estdo na mesma condicdo de precariedade, que o
Tradigdo dos Orixds comecou a denunciar em 1987.

Nagquele periodo, os debates sobre a garantia de direitos sociais para as populagdes de
matriz africana estavam embasados por meio de acesso as politicas publicas, considerando as
movimentagdes dos coletivos negros organizados pela politica partidaria na reivindicagdo de
tais direitos na elaborag@o da constituinte. Segundo o livro, principalmente o reconhecimento

e valorizagdo do patrimdnio destas culturas, foram temas exaustivamente debatidos .

O projeto Tradigdo dos Orixas pode ser considerado como importante agente de
multiplas atividades politicas empreendidas pelo movimento negro, por ocasido do
Centenario da Abolicdo. A década de 1980, especialmente sua segunda metade, foi
marcada por diversas reunides em varias cidades do Brasil, de grupos de ativistas
impulsionados pela visibilizagdo de dentincias acerca das condigdes de vida da
populacdo negra, desde o fim juridico da escraviddao. Mendes (2014), discorrendo
sobre os fatores que propiciaram, “A Marcha que mudou o movimento negro®,
destaca que foi uma das mais impactantes manifestagdes do periodo, deflagrada no

4 A “Marcha Contra a Farsa da Aboli¢cdo” ocorreu no dia 11 de maio de 1988, sob enorme repressdo das forcas
policiais. Nota do autor.
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centro da capital do Rio de Janeiro. O autor ressalta trés aspectos: aponta
inicialmente que o contexto era a sensibilidade social diante do Centenario, fato que
gerou aten¢do da midia em geral; refere “o avango da Consciéncia Negra e da Luta
Contra o Racismo, capaz de respaldar um plano objetivo de mobilizagdo [...]; e
acrescenta que “a existéncia de entidades negras fortes e de uma militdncia que se
espalhava por varios setores da sociedade [...]” produzia tamanha capilarizagdo do
movimento que acarretava sua multiplicacdo, com intensidade. (GOMES e
OLIVEIRA, 2019, p. 30)

Reivindicar. Sensibilizar. Mobilizar. Educar. Marchar. Alguns destes verbos aparecem
sistematicamente na historia da didspora negra evocando o sentido da a¢do para a vida.
Diante a compreensdo de que o tempo que atravessamos ¢ de constante luta coletiva ressalto
as vozes deste projeto como figuras fundamentais para compreensdo do que foi, e continua
sendo, a luta historica pela emancipagao do povo negro através das sociabilidades de terreiro.
Carlos Nobre, Mae Beata de Yemonjia, Mae Meninazinha de Oxum, Mae Palmira Navarro,
iyé Wanda de Omolu, Babalorisa Paulo de Ogum, Jayro Pereira de Jesus, Vanda Ferreira,
Babélorisa Adailton Moreira, Egbén Mi Vera Ferreira, Egbon Mi Ménica Miranda, Sergio
Dias, Luiz Bruno, Ogén Uilian Portela, Professora Gésia de Oliveira, Carlos Henrique Ona
Veloso, Babalorisa Joaquim Motta, Babalorisa José Flavio Pessoa de Barros, Babalorisa
Nilson d’Ossain, Babalorisa Rubens, Egbon Mi Edilon de Xangd, Egbon Mi Hugo D’Ogum,
Ekedi Tania Maria Salles Moreira, Mie Flor (Florinda de Iya’san), Professora Azoilda
Loretto, Iya Omindarewa sdo nomes mencionados como colaboradores importantissimos para
esse periodo historico onde o projeto “O Tradicao dos Orixas” mobilizou a¢des em prol da
cidadania afrodescendente, e que devemos ressaltar como personalidades de igual valor
cultural para a Baixada Fluminense como lugar autocentrado de producao de conhecimento e
auto referéncia.

As frestas para entender o patrimonio pela condi¢ao de valor social para povos de
terreiro, estdo em perceber a luta e legado dessas pessoas acima citadas, como pilar de uma
Baixada Fluminense ainda em processos de encontros e descobertas. Assim como aconteceu
durante esta pesquisa, com atravessamentos diversos, em diferentes contextos mas que
encontrou denominador comum na reivindicacao de lugar de fala sobre a experiéncias dos
terreiros na constru¢do de cidadanias, o curso entre tempos indicam certa constancia diante
destas questdes.

As pautas defendidas, sobretudo, pelas liderangas religiosas eram coletivas, com a

tentativa de abarcar o contingente de afrodescendentes tendo a Baixada como epicentro mas
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espalhando-se para as periferias, suburbios e favelas do Rio de Janeiro, no que tange as
necessidades primarias da vivéncia mas principalmente o direito as liberdades humanas.

Entretanto, e particularmente a partir do projeto “Tradicdo dos Orixas”, a Baixada
Fluminense, como cendrio das mais antigas e tradicionais Casas, configurando uma
populacdo incontdvel de pertencentes as religides, refletindo igualmente na condi¢do de
pessoas que foram de todas as formas marginalizadas na escraviddo colonial e relegadas ao
lugar de violéncia social no poés aboli¢do, emerge mais uma vez como lugar de protagonismo
contra as opressoes estruturais, oriundas dos muitos processos de violéncia. Neste ponto ¢
primordial destacar que os contextos historicos, culturais e sociais, formam por si s6 amplas
possibilidades de legitimagdo da Baixada Fluminense como espago geografico valioso para
os debates de patrimonio, memdria e identidade no Estado do Rio de Janeiro.

Apresento neste texto o passado conduzido pelo projeto “Tradi¢ao dos Orixas” para
apontar similaridades entre as demandas de humanizacdo que a escraviddo instaurou como
paradigma da didspora, mas sobretudo, para valorizar a atuagdo das liderancas religiosas
nestas agdes. Comprometidos com os valores civilizatorios afrocentrados (PEREIRA, 1980)
os pertencentes as religides de matriz africana sempre colocaram a frente da sua fala, a
importancia primordial de processos formativos que eduquem a sociedade como um todo,
para a contribuicdo das religides oriundas das populagdes negras na formagdo social
brasileira.

Dessa forma, reafirmo que os espagos sagrados dos terreiros na Baixada Fluminense,
sdao lugares de incontaveis poténcias educadoras. Entretanto, estes lugares ndo podem ser
vistos apenas como um dicionario de praticas, conceitos e narrativas, que alimentam ora a
curiosidade, ora algumas demandas especificas para determinados grupos, que apenas
utilizam estas experiéncias como algo pertencente a um imaginario unicamente mitico. E
essencial que as relagdes entre saberes tenham os saberes ancestrais como principio inicial,
uma vez que, a transmissao e o protagonismo precisam partir da primeira pessoa.

Pedagogia. Filosofia. Educacdo. Religido. Estética. Ciéncia. Narrativa. Memoria.
Estes sdo marcadores conceituais definidos, na sociedade em geral, como teorias construtivas
da educagdo formal, que tem suas métricas na formulagdao colonizadora. No espaco escolar,
educar ¢ alicercar uma série de conceitos e acontecimentos datados pela historia oficial da
nacdo, que serve como modelo de formagdo hierdrquica da identidade nacional. Por outro

lado, analisando a experiéncia do projeto “A tradicdo do Orixds”, a partir das entrevistas
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realizadas para o livro, quero trazer para esta reflexdo a nog¢ao de que no processo de
transmissdo dos saberes de terreiro, estas teorias sdo praticadas como valores coletivos, nao
estando desassociados uns do outros, pelo contrario, existindo ao mesmo tempo, sendo
portanto um caminho de potencializagdao da experiéncia cultural coletiva, onde cada individuo
tem uma fung¢do fundamental para o todo. Neste ponto relembro uma das primeiras frases de
minha Iyalérisa, quando iniciei meu Abianato, durante uma funcio ela disse: “Pede ajuda
para alguma irmd sua, aqui ninguém faz nada sozinha.” O saber se faz entre todos os
conhecimentos, durante a fala e na condigao coletiva.

As concepcoes de valores civilizatorios afrocentrados construidas no complexo
civilizatério da didspora, que sdo os terreiros, aparecem nas entrevistas do “O Tradicdo dos
Orixas” como um campo de sentidos para identificar o legado afro descendente que emergem
nos espagos sagrados de pratica das religides de matriz africana, identificando a nogdo de
patrimonio destas existéncias.

Estes sdo signos das quais a sociedade como um todo tem urgéncia de conhecer, tanto
para absorc¢do de outras formas de relagdo social, como para a compreensdo da amplitude do
legado afro-brasileiro. Sobretudo porque precisamos pensar novas diretrizes educacionais ¢
quais metodologias trardo novas praticas. Nos debates educacionais onde se problematizam a
questdo do patrimonio como unicamente uma reafirmag¢do das hierarquias da ordem
hegemonica, a repeticdo de um sistema falido se faz nitida e constante, trazendo a tona o
enraizamento das violéncias racializadas pelos marcadores de cor, raga e etnia.

Neste ponto penso que os fluxos de tempo e memorias sdo também uma busca
constante para solidificagdo da nogdo de patrimdnio a partir do Candomblé como experiéncia
de vida, pois tempo e memoria sdo os caminhos para os saberes. Os patriménios sdo vivos,
sagrados, plurais e em dindmico processo de reatualizagdo espacial e narrativa mostrando
uma experiéncia que respeita suas tradi¢des mas se adapta ao tempo para manutencao das
suas praticas. Sendo essa condicdo de constante ligacdo com o tempo um valor social de
grande sentido reafirmado nesta pesquisa, uma vez que olhar o tempo ¢ respeitar tradi¢des
mas também se organizar diante dele, de forma respeitosa e coerente, & manutengdo dos
saberes ancestrais mostra-se constantemente atuante na reafirmacao da luta pela liberdade dos

povos de matriz africana. No texto 4 tradi¢do viva, aponta que

Para alguns estudiosos, o problema todo se resume em saber se ¢ possivel conceder a oralidade
a mesma confianga que se concede a escrita quando se trata do testemunho de fatos passados.
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No meu entender, ndo ¢ esta a maneira correta de se colocar o problema. O testemunho, seja
escrito ou oral, no fim ndo ¢ mais que testemunho humano, e vale o que vale o homem. Nao
faz a oralidade nascer a escrita, tanto no decorrer dos séculos como no proprio individuo? Os
primeiros arquivos ou bibliotecas do mundo foram o cérebro dos homens. Antes de colocar
seus pensamentos no papel, o escritor ou o estudioso mantém um didlogo secreto consigo
mesmo. Antes de escrever um relato, o homem recorda os fatos tal como lhe foram narrados
ou, no caso de experiéncia propria, tal como ele mesmo os narra. Nada prova a priori que a
escrita resulta em um relato da realidade mais fidedigno do que o testemunho oral transmitido
de geracdo a geragdo. As cronicas das guerras modernas servem para mostrar que, como se diz
(na Africa), cada partido ou nagio “enxerga o meio -dia da porta de sua casa” — através do
prisma das paixdes, da mentalidade particular, dos interesses ou, ainda; da avidez em justificar
um ponto de vista. Além disso, os proprios documentos escritos nem sempre se mantiveram
livres de falsificagdes ou alteragdes, intencionais ou ndo, ao passarem sucessivamente pelas
maos dos copistas — fendmeno que originou, entre outras, as controvérsias sobre as “Sagradas
Escrituras”. O que se encontra por detras do testemunho, portanto, € o proprio valor do homem
que faz o testemunho, o valor da cadeia de transmissdo da qual ele faz parte, a fidedignidade
das memorias individual e coletiva e o valor atribuido a verdade em uma determinada
sociedade. Em suma: a ligagdo entre o homem e a palavra. E, pois, nas sociedades orais que
ndo apenas a fun¢do da memoria é mais desenvolvida, mas também a ligagdo entre o homem e
a Palavra ¢ mais forte. L4 onde ndo existe a escrita, o homem esta ligado a palavra que profere.
Esta comprometido por ela. Ele ¢ a palavra, ¢ a palavra encerra um testemunho daquilo que ele
¢. A propria coesdo da sociedade repousa no valor e no respeito pela palavra. Em
compensacdo, a0 mesmo tempo que se difunde, vemos que a escrita pouca a pouco vai
substituindo a palavra falada, tornando -se a unica prova e o unico recurso; vemos a assinatura
tornar -se 0 Unico compromisso reconhecido, enquanto. o laga sagrado e profundo que unia o
homem a palavra desaparece progressivamente para dar lugar a titulos universitarios
convencionais. A tradi¢do viva 169 Nas tradi¢cdes africanas — pela menos nas que conhego e
que dizem respeita a toda a regido de savana ao sul do Saara —, a palavra falada se empossava,
além de um valor moral fundamental, de um carater sagrado vinculado a sua origem divina e
as forgas ocultas nela depositadas. Agente magico por exceléncia, grande vetor de “forgas
etéreas”, ndo era utilizada sem prudéncia. Inimeros fatores — religiosas, magicos ou sociais —
concorrem, por conseguinte, para preservar a fidelidade da transmissdo oral. Pareceu -nos
indispensavel fazer ao leitor uma breve explanagdo sobre esses fatores, a fim de melhor situar
a tradig@o oral africana em seu contexto e esclarecé -la, por assim dizer, a partir do seu interior.
Se formulassemos a seguinte pergunta a um verdadeiro tradicionalista* africano: “O que ¢
tradigdo oral?”, por certo ele se sentiria muito embaragado. Talvez respondesse simplesmente,
apos longo siléncio: “E o conhecimento total”. O que, pois, abrange a expressio “tradi¢io
oral”? Que realidades veicula, que conhecimentos transmite, que ciéncias ensina e quem sdo os
transmissores? Contrariamente ao que alguns possam pensar, a tradi¢do oral africana, com
efeito, ndo se limita a historias e lendas, ou mesmo a relatos mitoldgicos ou histéricos, e os
griots estdo longe de ser seus unicos guardides e transmissores qualificados. A tradigdo oral é a
grande escala da vida, ¢ dela recupera e relaciona todos os aspectos. Pode parecer caotica
aqueles que ndo lhe descortinam o segredo e desconcertar a mentalidade cartesiana
acostumada a separar tudo em categorias bem definidas. Dentro da tradi¢@o oral, na verdade, o
espiritual e o material ndo estdo dissociados. Ao passar do esotérico para o exotérico, a
tradicdo oral consegue colocar-se ao alcance dos homens, falar-lhes de acordo com o
entendimento humano, revelar-se de acordo com as aptiddes humanas. Ela ¢ a0 mesmo tempo
religido, conhecimento, ciéncia natural, iniciagdo a arte, histéria, divertimento e recreagdo,
uma vez que todo pormenor sempre nos permite remontar & Unidade primordial. Fundada na
iniciagdo e na experiéncia, a tradi¢do oral conduz o homem a sua totalidade e, em virtude
disso, pode -se dizer que contribuiu para criar um tipo de homem particular, para esculpir a
alma africana. Uma vez que se liga ao comportamento cotidiano do homem e da comunidade,
a “cultura” africana ndo é, portanto, algo abstrato que possa ser isolado da vida. Ela envolve
uma visdo particular do mundo, ou, melhor dizendo, uma presenga particular no mundo — um
mundo concebido como um Todo onde todas as coisas se religam e interagem. A tradigdo oral
baseia -se em uma certa concep¢do do homem, do seu lugar ¢ do seu papel no seio do
universo. Para situa -la melhor no contexto global, antes de estuda-la em suas varias aspectos
devemos, portanto, retomar ao proprio mistério da criagdo do homem e da instauracdo
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primordial da Palavra: o mistério tal como ela o revela e do qual emana. (BA, 2010.
p.168-170)

3.1 - O tempo do agora na construcio do tempo futuro

Imersos em um tempo conflituoso como os dias do agora, (2021-2022), e tendo como
mote principal o projeto de rodas de encontro e conversa que desenvolvemos, ainda em fase
de experimentagdo de formatos, reunimos e escutamos algumas dessas liderancgas religiosas,
com anos de pratica de atendimento e dedicagdo as suas Casas, que relatando preocupagoes
muito pertinentes, nos apresentou um panorama sobre a preservagao cultural promovida por
esses espagos. Algumas que reafirmamos como contextos historicos e outras que sdo
caracteristicas desse tempo do agora que demanda mudangas importantes.

Vale ressaltar que este projeto me foi proposto pela companheira de trajetoria,
chamada Riva Nepomuceno, professora e historiadora, iniciada no culto aos Orisas ha 35
anos, ampla conhecedora da historia de Candomblés na Baixada Fluminense e atuante no
combate ao racismo religioso.

Ao tomar conhecimento da minha pesquisa, Riva me confidenciou:

Quando eu completei o tempo de Santo que pude visitar as Casas pela Baixada, eu e
meu grupo de amigos, ainda bem jovens, tinhamos o habito de marcar nossos
encontros pelas festas tradicionais de cada Casa. Entdo a Casa da Mae Eliane, por
exemplo, era tradicional a festa do Caveira dela. Todo mundo que era de
Candomblé, de varias Casas ja sabia a data, se encontrava na festa do Caveira, que
era um festdo, que durava um fim de semana inteiro.

Escutei alguns depoimentos como este, que estardo nos anexos desta pesquisa, € que
mostram algumas das questoes que reflito neste capitulo na tentativa de olhar o passado com
uma série de praticas coletivas mais dindmica, no que representa a poténcia dos terreiros na
historia da Baixada Fluminense, € como nos tempos atuais existe uma mudanga radical desse
cenario. O distanciamento de alguns filhos com a historia do terreiro e do bairro no entorno,
as tentativas de produzir didlogo para dentro do préprio espago ampliando debates sobre a
vida em sociedade, a memoria dos antepassados e a constante reafirmac¢do da necessidade de
coletividade mais fortalecidas no que corresponde aos embates do combate a violéncia

religiosa, se apresentam como uma questdo sempre em voga nesses contextos, entretanto a
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digitalizagdo da cultura, a “banalizagdo*®” da experiéncia com Orisa e a auséncia de “maior
comprometido”, que espelha a relagio do Candomblé além dos ritos, sdo alguns

apontamentos que preocupam os zeladores nesse tempo:

Antigamente os Filhos aqui de Casa terminavam o Candomblé e comegava uma
roda de samba, eles ficavam aqui o fim de semana todo, a gente fazia comida, o
pessoal aqui de volta vinha também, muita gente que hoje passa aqui na porta mas
que a gente nem sabe como anda. O pessoal respeitava mais, falava que era Filho de
Santo da Mae Eliane, todo mundo sabia que ndo podia mexer com eles, e se
estivessem fazendo alguma coisa errada eu ia 14 ¢ colocava pro barracdo. (Mae
Eliane, 2022)

A Casa de Candomblé se estrutura com bases muito simples, pois a repeti¢do das
praticas traz a sensacao de naturalidade quando vistas de fora, os Filhos de Santos nas suas
denominacdes especificas, cargos e fungdes formam um corpo em continua acgao, entretanto
quando adentramos esse corpo, percebemos as complexidades desse organismo em conjunto.
Os depoimentos acima transcritos narram uma passagem sobre essas relagdes que quero
esmiugar, no que diz respeito a condicdo de uma vivéncia que une respeito e territorialidade
para ensinar pertencimento, € como vimos nos capitulos anteriores, estes refletem
diretamente na no¢ao de identidade, memoria e patrimonio.

Como cuidar do que ndo temos pertencimento? Essa pergunta me foi feita por
algumas liderancgas religiosas durante o tempo desses encontros e¢ a todo instante os
questionamentos sobre patrimonio ¢ educagdo estiveram nas tentativas de resposta.

Durante o periodo do primeiro semestre de 2022 visitei as Casas de Candomblé, Casa
de Avimaje (Corumbd); Taba de Xapana (Sao Jodo de Meriti) ¢ Xwe Seja Warakina (Edén)
compondo parte desta pesquisa de campo sobre anseios e aspiragdes dos religiosos para com
as culturas de terreiro, pensando esses fluxos entre passado e presente, mas sobretudo nas
indagacdes sobre os dias que virdo. Esses territorios da Baixada Fluminense ainda refletem
grande parte da cultura de terreiro, embora hoje a presenca de inumeras denominagdes
religiosas, que formam forcas de oposicdo as religides de Matriz Africana, esteja muito
presente.

Os terreiros que resistem tém uma funcdo social dentro do bairro, mas também um

papel histérico importantissimo no rememorar a constru¢ao dessa outra Baixada. Espago de

46 Sobre o contexto do uso da palavra banalizagdo se refere aos debates sobre a utilizagdo das redes sociais como
plataforma de exibicdo da vida dentro do terreiro, registrando praticas e ritos que foram resguardados por
geracdes, como parte importante da manutengdo da forca ancestral, e que atualmente vemos compartilhadas
digitalmente.
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sociabilidade coletiva e de ajuda mutua as liderangas religiosas trazem na sua fala a ideia de
uma cultura que formou relagdes identitarias e territoriais que se perderam ao longo do
tempo. Praticas como deixar as criancas dentro dos terreiros, enquanto os pais € maes
estavam cumprindo tarefas das mais variadas durante o dia, o costume de frequentar esses
espacos quando a pessoa era acometida de algum mal-estar repentino, o sempre presente
espirito de solidariedade de um frequentador ou praticante socorrer alguém conhecido ou ndo,
¢ este socorrer se mostrava nas mais diferentes situa¢des, desde um alimento até a
peregrinagdo por atendimento hospitalar. Entretanto, um ponto em comum aparece em todas
as falas como algo simbdlico e de valor incomensuravel, que as liderancas religiosas sentem
falta: a presenga do temor e respeito aos mais velhos como uma educagdo coletiva que
também se fazia presente na educacgdo da vivéncia no espaco sagrado dos terreiros.

Os encontros que participei em rodas de escuta onde essas conversas emergiram
naturalmente, as liderancas mais antigas trazem esse ponto em comum como um reflexo do
distanciamento dos filhos, que reflete também na perspectiva da fé e do compromisso com o
culto didrio ao espago sagrado, independente dessa pratica estd relacionada ao rito em
especifico. A cultura do Candomblé precisa ser ensina constantemente para que ela seja
valorizada como fundamento das relagdes, e, quando pela mediagdo da narrativa das
historias, essas geracdes dos mais jovens, percebem essa questdo, as liderangas ganham novo
animo diante o legado. Por isso, se torna importante, nesta pesquisa dedicar maior espaco
para a experiéncia do 4 Tradi¢do dos Orixas por elas promover um encontro e debate entre

geragoes:

A tensdo principal a mobilizar o grupo de ativistas e de parte dos responsaveis pelos
terreiros consiste na preservacdo do patrimdnio imaterial, representado no complexo
cultural ali subsistente, sob o temor de que venha a desaparecer, asfixiado pela otica
de um empreendedorismo espiritual, dominado pela prevaléncia de seus aspectos
ritualisticos e individualizados. Evidencia-se, assim, que no mesmo compasso das
reacdes a perseguicdo religiosa preconiza-se uma reontologizacdo dos terreiros
como espagos civilizatorios afrocentrados. Houve repercussdoes das agdes do
Tradigdo dos Orixds nas décadas posteriores, na medida em que nos anos 1980 a
mobilizacdo que eclodiu nos terreiros de Candomblé da Baixada Fluminense
desdobrou-se para as campanhas contra o que tem sido cunhado como “intolerancia
religiosa”, hoje associada ao termo racismo religioso, conquistando visibilidade e
reconhecimento. (GOMES e OLIVEIRA, 2019, p.30)

Sob essa perspectiva nos parece que a valorizagdo da cultura e identidade dessas
expressoes sociais estdo sempre em mediacdo diante a barreira histdrica das estruturas que

moldam o modus operandi da vida na Baixada Fluminense, € no jogo contraditoria, as
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experiéncias mais oprimidas pela violéncia social, tenta mostrar o valor da vida em coletivo.

Por meio da memoria e da narrativa esses fluxos de pensamentos e emocdes, dos Pais
e Maes de Santos, canalizam questdes essenciais para analisarmos a responsabilidade que
cada um tem para com essas culturas. Perguntas como: “Como sera o Candomblé daqui pra
frente?” (BABA MARCOS DE LISSA) “Sera que ndo estio modificando a esséncia dos
cultos, como nossos mais velhos nos ensinou?”(frequentador do terreiro) “ Porque ninguém
respeita mais as hierarquias, os mais velhos?”’(Mae Eliane) e a indagag¢do: “O Candomblé
como tem sido praticado em alguns lugares virou sé folclore”(frequentador do terreiro), me
fizeram pensar as primeiras experiéncias que me levaram até esta pesquisa, esta escrita.

A primeira vez que escutei mais atentamente uma lyalorixa, que foi Mae Meninazinha
de Oxum no encontro realizado pela Universidade Federal Rural do Rio de Janeiro (UFRRJ),
em 2019, onde ela chamava atencdo para a necessidade de dialogo entre sociedade civil na
busca de meios onde a formagdo social brasileira se veja, ou pelo menos olhe com menos
preconceito, essas culturas. E a frase dita e repetida por algumas liderangas: “E preciso que a
sociedade conheca o dia a dia do terreiro para que eles conhegcam e passem a nos respeitar.”
me motivou essa pesquisa como um caminho para conhecer esse dia a dia, e na dinamica dos
encontros desse projeto sobre memoria dos terreiros, essa condicdo de uma religiosidade
sempre em reivindicagdo e legitimacdo da propria memoria, tanto dentro do seu espago como
fora no ambito social, me leva a refletir sobre a problemadtica da proprio patriménio e como
este conceito precisa amparar os espagos sagrados.

Algumas classificagdes foram colocadas por mim como provocagdes, 0 patrimdnio
como acdo coletiva que populariza a memoria, o patrimdénio como espaco relacional entre os
praticantes das religiosidades de Matriz Africana e o espago dos territrios onde estdo
localizados, o patriménio como matéria-prima das coisas que compdem o espago sagrado,
que aponta a ideia do patrimonio como narrativa. Ou seja, compartilhar a histéria da vida nos
Candomblés da Baixada Fluminense ¢ em si mesma uma experiéncia patrimonial, porque a
partir da narrativa historica a pessoa passa a perceber a sua existéncia, o existir historico
como valor cultural, e também o patriménio como metodologia de reparacdo econdmica ¢
social na luta contra o racismo estrutural e o epistemicidio.

Na ocasido desses encontros a palavra patrimonio chegou aos ouvidos e percepcao das
pessoas nos terreiros como uma busca por definicdo, como disse anteriormente meu foco de

pesquisa sdo os terreiros que nao tem grandes destaques midiaticos e por isso mantém uma

87



defini¢do muito corriqueira, no que corresponde a extensao de suas narrativas. Dessa forma,
identificar a memoria coletiva e histérica como um patrimonio despertou também o interesse,
principalmente dos zeladores, em criar e promover processos de escuta coletiva e formagao
sobre a nogdo de patrimonio para os membros do espago sagrado.

Essas preocupagdes também perpassam de forma direta a minha atuagdo como
pesquisadora, e hoje, Yao de uma Casa de Candomblé. Tanto por entender as inquietagdes
sobre o tempo futuro, que desde sempre se mostra instavel para as culturas afrodescendentes,
mediante a realidade da opressdo racial, quanto pela minha percepcdo pessoal de que os
patrimonios de Matriz Africana precisam ganhar espago de autonomia dentro das relagdes
institucionalizadas.

No artigo Descolonizando oris hegemonicos e eurocéntricos: o candomblé suleando
uma formagdo antirracista, os autores Nathan Vinicius Nascimento Lopes e Régia Mabel da
Silva Freitas vao tratar as questdes de epistemologias tendo o Candomblé como centralidade
para indicar que esses saberes tracam possibilidades concretas de producdo de referencial
“metodologico, exploratdrio e descritivo” (FREITAS E LOPES, 2020. p.115) na significacio

das culturas brasileiras nos mais diversos contextos.

Seja pelo compartilhamento de conhecimentos através de mais de uma linguagem (visual e
oral) [KILEUY e OXAGUIA, 2009] utilizando metodologia propria para ensinar e aprender
[MACHADO, 2013], seja pela permanente geragdo de valores éticos e comportamentais
identitariamente negros [BRAGA,1992], seja por ter desenvolvido e aperfeigoado a sabedoria
da negociagdo escrava [REIS e SILVA,1989], seja por tornar-se um /ocus de mobilizacao
afropolitica contra o estrangulamento da sua condi¢do humana [NASCIMENTO, 1978], o
candomblé pode sulear uma formacao antirracista.

Dessa maneira, essa religido brasileira de matriz africana pode contribuir para a
implementagdo da lei 10.639-03, que tornou obrigatdrio o Ensino das Historias e das Culturas
Afro-Brasileiras e Africana nas escolas brasileiras que ofertam a Educacéo basica e, em nivel
superior, do artigo 7° do Parecer Normativo do Conselho Nacional de Educagdo 003-2004
conclamou a Educagio das Relagdes Etnico- Raciais. Ao ser conhecida, compreendida e
respeitada, ela trara mais “possibilidades de uma retomada histoérica da consciéncia coletiva do
agrupamento negro a partir dos espagos formais [FLAUZINA, 2006, p.107]

Ainda considerado o lugar de maior alternativa para os aprendizados, a educacao
formal tem seu reconhecimento entre as liderancas religiosas como espaco de atuagdo.
Durante as conversas e escutas, alguns mencionaram o interesse de promover parcerias com
as escolas da rede publica do entorno para que os alunos frequentem o terreiro como espaco
formativo. Outro ponto de confluéncia entre as historias do passado e as urgéncias do

presente, a pauta da educacao para a relagdo com a cultura do Candomblé é sempre colocada

de forma muito objetiva, e nesse contexto por toda a comunidade do terreiro.
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Em uma conversa, uma dessas senhoras com longos anos de iniciagdo, que
habitualmente chamamos de “anos de Santo”, ou seja uma pessoa com anos de Santo, langou

a seguinte provocagao:

Eu sei quem fez meu Santo, quem me raspou, quem me colocou no saldo, sei a
historia da minha Mae de Santo porque morei anos com ela, ¢ quando ela ficou
velha me contou um monte de historias, e eu tinha gosto em ouvir essas coisas que
ela falava. Ainda menina né, ficava s6 pensando, s6 que hoje nem as criangas
querem ficar com a gente aqui no terreiro. Entdo como ¢ que eles vao saber das
coisas? Como ¢ que eles vdo se defender quando tiver de branco na rua ¢ alguém
xingar eles? Porque eu falava mesmo, sou filha de fulana, minha Casa ¢ no lugar tal
e se vocé quiser saber quem eu sou, ¢ sé ir 1a.” (participante da roda de conversa,
2022)

O lugar das mediagdes sociais e educacionais precisam olhar essas falas como
apontamentos e reivindicagdes diretas de legitimacao do patrimdnio dos espagos sagrados de
Matriz Africana e promover a ampliagdo dessas demandas a partir das possibilidades ja
existentes. Assim, como o projeto A Tradicdo dos Orixas formulou de dentro do terreiro para
a sociedade externa agdes e intervencdes, que foram as possiveis naquele tempo histdrico,
nos tempos de agora precisamos avangar no debate que engloba educagdo, patrimdnio e
territorio, para modificar a perspectiva da centralidade identitaria do saber.

Volto entdo ao ditado popular atribuido aos povos lorubas que me acompanha ha
longos tempos e que inunda essas reflexdes de sentido: "Exti matou o passaro ontem com a

pedra que s6 jogou hoje."
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CONSIDERACOES FINAIS

Ao longo desta dissertagdo, tentei destacar que esta ¢ uma escrita de muitas maos e
muitas vozes, tracada por caminhos complexos que trazem consigo a vida coletiva como
principal patrimdnio cultural. Pessoas e memorias que existem desde que as liberdades
humanas como direito de existéncia foram suprimidas, tornando-se moeda de troca e
transformadas na sociedade escravista, que produziram ressignificagdes sociais se tornaram
praticas espirituais e, consequentemente, passaram a ser incorporadas, pelo ordenamento
hegemonico, com uma perspectiva reducionista de sua importancia na formagao do pais.

A chegada no espago sagrado do terreiro de Candomblé Ketu, o 11¢ Ase Omode Titan,
hoje minha casa de Santo, trouxe consigo uma série de novas construgdes sobre a memoria e
o patrimdnio que responde algumas perguntas e abre a lacuna para tantas outras. O terreiro €
em si mesmo um espago autdbnomo e produtor de sentido sobre o existir, mas também
necessita de uma interacao social entre as diferentes existéncias em sociedade. A cultura do
Candomblé compreende as relagdes humanas como um todo em complementaridade mas
também abarca especificidades que sdo subjetivas e afetivas, devendo ser respeitadas em si
mesmas. A contribuigdo na formacdo identitaria promovida pelos espagos sagrados
contemplam os praticantes das religiosidades mas também espelham uma constante
preocupacdo com afrodescendentes em geral. E neste sentido, esta pesquisa reafirma o
compromisso dos debates sobre salvaguarda e patriménio como uma devolutiva aos espacos
sagrados por sua luta historica, sobretudo e principalmente, na Baixada Fluminense.

A experiéncia negra, ainda imbuida de sentidos a serem conhecidos e estudados no
enfrentamento da condi¢dao de opressao, atravessou a escravidao reorganizando a resisténcia
contra a morte, resultando em ritos ancestrais, que, mesclados entre trocas e vivéncias de
matriz africana, possibilitando a manutencdo da vida afrodescendente, a0 mesmo tempo em
que atuou e atua como denuncia contra as mascaras sociais racializadas pela hegemonia da
branquitude (BENTO, 2002), fundamentam-se em praticas cotidianas que sao espelhadas na
vida. Ou seja, o legado em constante construgao que o Candomblé produz ¢ um espalhamento
da vida nos espagos de periferias, suburbios e favelas. E sobre estes patrimonios a
manutengdo e a educagdo patrimonial tem muito o que aprender para apropriar-se de fato da
sua fung¢do social e emancipadora.

O cenario da Baixada Fluminense se destaca como territorio onde essas narrativas sao
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proeminentes, destacando personalidades, acontecimentos e construgdes que influenciaram de
forma direta na histéria cultural dessas populagdes, mas que sofrem com o apagamento
historico promovido pelo epistemicidio (CARNEIRO, 2005).

A educagdo formal carrega grande parte de responsabilidade no processo de transmitir
os saberes de matriz africana, por conter em si mesma a fun¢do oficialmente educadora de
disseminar o conhecimento, de forma que as desigualdades socioculturais sejam erradicadas.
Nesse contexto, a manuten¢do do poder imperou e ainda tem ampla forga diante os saberes
das culturas formadas na didspora, pois a realidade da educag¢do formal ¢ um complexo
universo de reprodugdo dos preconceitos e racismos enraizados. Entretanto o aumento de
como os debates contemporaneos tém fomentado estudos, pesquisas e projetos tendo estes
espacos como protagonistas, mostram que este ainda € um terreno prolifero em muitas
narrativas a serem ensinadas. E nesse ponto esta pesquisa trouxe a contribui¢do de
educadores negros e negras que sdo praticantes e/ou esteve diretamente ligados aos terreiros,
com pesquisas e projetos, e que fazem um trabahlo histoérico na Baixada Fluminense.

Diretamente relacionado as praticas educacionais emerge o conceito de patrimdnio
coletivo e as identidades culturais, sobretudo as analisadas neste texto, através dos
marcadores historicos da afrodescendéncia, aparecem nos didlogos e debates a presenga dos
saberes de terreiro possibilitando a inser¢do desses espacos como agentes principais. E neste
sentido reafirmamos os encontros promovidos pelo Leafro, que construiu um mergulho
profundo no universo dos Candomblés da Baixada Fluminense, com questdes, avancos e
problemadticas atuais, e o relatorio final, que consta na bibliografia ¢ um documento
importante de ser visitado e destrinchado pelos diversos setores da sociedade.

Legitimar o patrimoénio como garantia de memoria, histéria e valorizagao
sociocultural foi pensado e solidificado para manuten¢do de uma ordem institucional, branca
e elitizada, que reflete o pensamento da categoria patrimonio como o retrato de hierarquias
dominantes, oriundas da historia original de uma nacdo que se faz distante da diversidade
populacional que ela tem como base. E algumas destas pesquisas t€ém mostrado como essa
condi¢do esta ultrapassada, abrindo novos caminhos para o patrimoénio como agdo coletiva.
Principalmente a luta dos movimentos sociais de cultura afrodescendentes, nomeados
Movimento Negro Brasileiro, que contém particularidades e lutas sociais em diversos
campos, a demanda historica por reparagdo e valorizagdo diante a contribui¢do do negro na

formagdo do Brasil sempre trouxe para a pauta as questdes das religides de Matriz Africana,
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seus ensinamentos e a importancia do legado, levantando a voz para mostrar o quanto estas
religiosidades contribuem, sem serem identificadas, como parte do patrimdnio.

O exemplo que trouxemos nesta pesquisa foi a constru¢ao do projeto “O Tradigdo dos
Orixas” que na década de 1980 construiu na Baixada Fluminense uma série de encontros e
acOes debatendo as politicas publicas que deveriam atender necessidades especificas das
populagdes de terreiro, e que tinham naquela época, um numero expressivo de liderangas de
matriz africana envolvidos nos movimentos politicos que ebuliam em todo pais, por
compreender o periodo pos ditadura militar, como um tempo de futuras mudancas.

Pensar questdes que ilustram a luta dos movimentos negros organizados em diferentes
contextos mostrou que a experiéncia da vivéncia tem significados fundamentais para a
condi¢do humana da populacdao afrodescendente. A vida praticada (SIMAS & RUFINO,
2018) comporta em si mesma rupturas e epistemologias que emergem da possibilidade que
tais contextos apresentam. Importante ¢ ressaltar que estas experiéncias, como as
religiosidades de Matriz Africana, sempre encontraram forma de garantir sua existéncia,
reorganizando em si mesma a humanidade violentada, e podem ser encontradas na coletanea
aqui mencionada, chamada “O Tradi¢do dos Orixas: valores civilizatorios afrocentrados”
que também se apresenta como um material potente de memoria e educagdo sobre as culturas
de terreiro.

No percurso desse estudo, a pesquisa se transformou em chamado ancestral e em
experiéncia vivida, sendo agora parte inicial da minha propria trajetéria no Candomblé. Por
isso, indico como pensamento ¢ reflexdo sobre a pesquisa académica sobre a condicao de
constru¢do do patrimoénio cultural afrodescendente, que a valorizacdo e pertencimento
identitario demoram para ser construidos e precisam de dedicag@o nas mais diferentes formas
de ser e estar em sociedade. Entretanto ¢ fundamental que as relagdes institucionais
reorganizem suas perspectivas formativas e amplie a condi¢ao de produgdo de contetido
académico. As demandas da contemporaneidade que apresentam novos sentidos sociais
acerca dos marcadores de raca, classe, género, territorio, identidade e histdria social trazem
consigo pautas que tendem a avancar cada vez mais no reflexo da vida social praticada, e por
isso as elaboracdes tedricas precisam acompanhar estes avangos. O campo de produgdo do
saber foi inundado de outros significados para a pesquisa académica e esta ¢ uma condicao
que nao retrocedera.

Patrimonializar o saber, uma cultura, uma experiéncia, ¢ ainda uma vivéncia, ¢ travar
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uma disputa narrativa que perpassa sentidos e significados erroneamente enraizados nas
estruturas sociais, que fazem parte de metodologias de opressdo. O discurso para o
patrimonio precisa se voltar para a coletividade da vida cotidiana e simplificar seus processos
institucionais de legitimagdo, pois ao longo desta escrita percebemos que a barreiras
colocadas historicamente naturalizam as violéncias sociais que vitimizam 0S espagos
sagrados.

Escutamos constantemente: “Como a gente vai procurar ajuda dos orgaos publicos se
ld, as pessoas ndo sao educadas para nos olhar com respeito?” Esbarramos, ao longo de dois
anos e meio, com essa indagagao em encontros, rodas de conversa, atividades publicas e bate
papos informais, que alimentaram o contexto da escuta que esta pesquisa se fundamenta, e
que sera material para conteudos futuros. Entretanto, essas questdes vém carregadas por
historias de tempos passados onde a ajuda mutua se fez presente e conseguiu produzir
resisténcia e sentidos para os espacos sagrados, o que se reflete no que o patriménio deveria
ser para todas as culturas.

Memoria coletiva, valorizagdo da historia ¢ identidade, manutengdo do cuidado,
disseminagdo do saber, pratica cotidiana que fundamenta a vida, ressignificagdo da acdo do
tempo, e principalmente, narrativas descentralizadas e multiplas sobre os processos de
pertencimento sdo elementos que destaco como agentes subjetivos da preservacdo dos
patrimOnios nos espagos sagrados e que tem muito a agregar nas metodologias sobre
patrimonio e educagdo, refletindo diretamente nas no¢des de patrimonio, cultura e sociedade.

No curso do tempo entre os saberes e as constru¢des que impactaram esta pesquisa,
assim como a pessoa pesquisadora, mostra nitidamente a possibilidade de atualizacdo e
producdo de significantes que tornam os debates sobre memoria, patrimonio e cultura um
campo em descoberta, que encontra na historia social da Baixada Fluminense um territorio de

presenca e atuagao afrodescendente potente.
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