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Resumo:

O Centro Espirita Sdo Sebastido (localizado no bairro Sagrada Familia, na Regido
Metropolitana de Belo Horizonte/MG) congrega cultos de matriz bantu como a Umbanda,
0 Candomblé de Angola e o Reinado. As trajetdrias dos agentes que integram este terreiro,
em especial a de Mam’etu Tabaladé Ria N’Kosi (Mae Cecilia), matriarca fundadora da
casa, tornam-se significativas para revelar a dindmica que move a vida em uma
comunidade afro-religiosa, pautada sobre principios de acolhimento, cura e aceitacao das
diferencas. Em um contexto religioso marcado pelo sincretismo, atributo esse muitas
vezes utilizado como forma de rechagar esses cultos como ‘impuros’ ou inauténticos
quanto a uma suposta ancestralidade africana, as trajetdrias em questéo revelam, por outro
lado, habilidades que sdo proprias a essa matriz religiosa e cultural. Neste sentido,
partindo de um novo olhar que atente para a dinamica da vida em comunidade, podemos
ver como a multiplicidade e a abertura ao diverso, ao ‘outro’, sdo atributos singulares a
esses cultos, ora como estratégia de resisténcia, ora como interesse préprio em prol da
continuidade de sua tradicdo. Desta maneira, os terreiros dispbem de formas de
sociabilidade diversas daquelas que predominam no meio social urbano. Neste artigo,
busca-se apresentar uma visdo positiva da multiplicidade no contexto das comunidades
de terreiro, pautada nos ideais e principios proprios a essa matriz religiosa, que incluem
o0 acolhimento da diversidade e o vinculo com a ancestralidade.
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CONFLUENCIAS BANTU: MULTIPLICIDAD,
RESISTENCIA'Y CURA

Resumen:

El Centro Espirita Sdo Sebastido (localizado en el barrio Sagrada Familia, en la Regido
Metropolitana de Belo Horizonte/MG), congrega cultos de matriz bantd como la
Umbanda, el Candomblé de Angola y el Reinado. Las trayectorias de los agentes que
integran este terreiro, en especial la de Mam’etu Tabaladé Ria N’Kosi (Madre Cecilia),
matriarca fundadora de la casa, se tornan significativas para revelar la dindmica de
acogimiento, cura y aceptacion de las diferencias. En un contexto religioso marcado por
el sincretismo, atributo muchas veces utilizado como forma de rechazar esos cultos como
“impuros” o0 no auténticos en relacion a una supuesta ancestralidad africana, las
trayectorias en cuestion revelan, por otro lado, habilidades que son propias de esa matriz
religiosa y cultural. En este sentido, partiendo de una nueva mirada que atienda para la
dindmica de la vida en comunidad, podemos ver como la multiplicidad y la abertura a lo
diversos, al “otro”, son atributos singulares a esos cultos, sea como estrategia de
resistencia, sea como interés propio en favor de la continuidad de su tradicion. De esta
manera, los terreiros disponen de formas de sociabilidad diferentes de aquellas que
predominan en el medio social urbano. En este articulo, se busca presentar una vision
positiva de la multiplicidad en el contexto de las comunidades de terreiro, pautada en los
ideales y principios propios de esa matriz religiosa, que incluyen el acogimiento de la
diversidad y el vinculo con la ancestralidad.

Palabras clave: Bantu, Confluencias; Multiplicidad; Religiones Afrobrasilefias

Introducéo

Este artigo tem por objetivo abordar os cultos de matriz afro-brasileira, em
especial os de matriz bantu, a partir de uma perspectiva situada na dindmica de relaces,
didlogos e negociagdes diversas entre os agentes que compdem esses coletivos. A partir
de uma pesquisa etnografica realizada no Centro Espirita Sdo Sebastido em um esfor¢o
conjunto com seu dirigente, Tat’etu Yalémi Ria Dandalunda Kisimbi (o Pai Guaraci),
zelador de santo do CESS, e seus demais adeptos, buscamos apresentar 0s principios que
orientam uma comunidade de terreiro dessa matriz religiosa, como a ancestralidade, o
acolhimento e a cura, e como esses sustentam e promovem o0s vinculos entre 0s seus
integrantes ao longo do tempo, inseridos que estdo na dinamica propria a esta comunidade

de terreiro.
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Pretendemos neste trabalho mapear as trajetorias e os agenciamentos envolvidos
nessa dindmica religiosa comunitéria, situando o nosso olhar nos modos de se fazer
religido, concebendo-a, assim, ndo como algo dado, um modelo cosmolégico e/ou
ritualistico estanque a ser reproduzido pelos adeptos, mas sim como uma realidade
dindmica, que se constréi nas relacdes diarias, muitas vezes suscitadas a partir de
situacOes imprevistas.

Utilizamos o conceito de agenciamento apoiado na explanacdo de Emirbayer &
Mische (1998). Esses autores concebem a agéncia como um engajamento criativo,
engendrado na dindmica viva dos atores que compdem 0s coletivos. A agéncia ndo é um
modelo fixo, que segue padrdes pré-definidos ou dados de antem&o, mas insere-se na
dindmica de inter-relagdes dos atores (ou agentes), sempre reatualizada a partir das
experiéncias e contextos situacionais emergentes. Esses autores concebem 0s
agenciamentos coletivos como inseridos em contextos ‘“temporais-relacionais”
(EMIRBAYER & MISCHE, op.cit. p.6).

De acordo com esses autores, a agéncia envolve trés dimensdes: a iteracional (do
termo “iteracdo”), a pratico-avaliativa e a projetiva. A primeira remete “ao plano das
disposicdes culturais providas pela tradicdo” (ALMEIDA, 2016, p. 44). Esta dimensdo
pode ser significativa para apreender a atribuicdo identitaria remetida & ancestralidade de
matriz bantu?, cultuada no Centro Espirita So Sebastifo®. O culto a ancestralidade é um
atributo central para essa matriz religiosa, o qual envolve o sentimento de pertenca a uma
linhagem religiosa; com seus agentes principais (antepassados e ancestrais). A segunda
dimensdo, pratico-avaliativa, se refere aos contextos emergentes suscitados pela inter-

relacdo entre os agentes no momento presente. S&0 movimentos de improviso, de

3 As religides afro-brasileiras de matriz bantu sdo aquelas pertencentes a tradigdo étnico-linguistica bantu,
que, atualmente, se encontra em paises como Angola, Guiné Bissau, Congo, Mogambique. Muitos
representantes desse grupo etno-linguistico foram trazidos — escravizados - para o Brasil e aqui
protagonizaram uma reinsercdo criativa de suas religides, lidando com diferentes vertentes e configuragoes.
Entre estas, as mais conhecidas sdo o Candomblé de Angola, a Umbanda e o0 Omoloco (religido que, como
a Umbanda, sincretiza elementos cristdos, espiritas e do Candomblé, com a particularidade de enfatizar o
culto aos orixas). No discurso de liderancas religiosas ligadas a essas linhas, frequentemente figura o
sentimento de pertencimento étnico e espiritual a uma matriz cultural e religiosa radicada em Africa. Desse
modo, o termo bantu seré utilizado neste trabalho em consonéncia com a sua categorizacdo nativa, presente
nos discursos e praticas dos proprios adeptos e lideres religiosos.

40 Centro Espirita Sdo Sebastido localiza-se no bairro Sagrada Familia, na Regido Metropolitana de Belo
Horizonte. O CESS foi fundado no ano de 1945 por Mae Cecilia, a matriarca da casa. Méde Cecilia inicia a
dar consultas com o0s seus guias espirituais da Umbanda (espiritos orientadores que vém como pretos velhos,
caboclos, criancgas, dentre outros) no fim da década de 1930, no terreiro de sua propria casa. Com o tempo
e a crescente procura por parte das pessoas pelos seus atendimentos, a entdo jovem Cecilia, com o auxilio
de sua ainda emergente comunidade de terreiro, abre um novo espaco, no atual endereco onde ainda se
encontra.



Revista Calundu — vol.2, n.2, jul-dez 2018

negociacdo e troca que emergem nos agenciamentos de uma comunidade de terreiro.
Neste sentido, as soluc¢des e desdobramentos sdo muitas vezes imprevistos pela tradigéo,
0 que pode ser notado na trajetdria dos adeptos do CESS, em especial na de Mam’etu
Tabaladé Ria N’Kosi (Mae Cecilia), a matriarca e fundadora deste terreiro que sera
apresentada mais a frente. A Gltima dimensdo da agéncia — a projetiva —refere-se a
elaboracédo de projetos futuros, as aliancas e parcerias firmadas, voltadas a continuidade
e a preservacao da tradicao, porém trazendo reatualizacdes, novas relagcdes e expectativas.

Esta breve explicacdo do conceito de agenciamento pode ser elucidativa para
apreender a dindmica da vida comunitaria do terreiro CESS, o qual congrega uma
multiplicidade de agentes e tradicGes religiosas que foram sendo construidas e
consolidadas ao longo do tempo, e a partir dos contextos emergentes, muitas vezes de
forma imprevista, porém sempre seguindo as orientacdes de seus antepassados e
ancestrais. Ressalta-se que, neste processo, permaneceu-se atento a ancestralidade, que
sustenta esta matriz cultural e religiosa bantu. Portanto, o conceito de agenciamento se
alinha a realidade flexivel dos terreiros afro-brasileiros.

Autores brasileiros, os quais pertencem a uma tradicdo mais contemporanea da
antropologia das religides afro-brasileiras, como Goldman (2005) e Barbosa Neto (2012;
2015), apresentam uma concepgao mais dindmica e que tende a abarcar a diversidade de
tradicGes e a propria estrutura cosmologica. Marcio Goldman (op. cit), ao discorrer sobre
0 que chama de “ontologia do Candomblé”, diz que esta se mostra: “mais apoiada sobre
devires e multiplicidades do que sobre estados do ser concebido como fundamentalmente
unitério”.

As religides afro-brasileiras revelam uma habilidade de trabalhar com o multiplo,
para fazer confluir distintas tradi¢des culturais e religiosas, assim como distintos agentes.
Ainda seguindo Goldman (ibid.), a respeito do Candomblé, este apresenta uma
“flexibilidade estrutural”, que o possibilita a se manifestar de diversas maneiras (a
depender de suas tradi¢des, ou nacdes religiosas e culturais), a depender dos contextos,
trajetdrias e agentes envolvidos. Um terreiro se sustenta enquanto uma comunidade,
orientando-se de acordo com os principios de acolhimento e cura que constituem a sua
matriz religiosa e cultural. Esses principios promovem a integragdo e constituicdo de uma

familia espirituals.

5 Entre os adeptos do Candomblé os integrantes de uma comunidade de terreiro constituem uma “familia
de santo”. Esta familia é composta pelos filhos de santo e pelo pai e/ou mae de santo, 0s quais se alinham
a uma ancestralidade em comum, por meio do culto aos ancestrais divinizados (0s minkisi).



Revista Calundu — vol.2, n.2, jul-dez 2018

Os principios dessa matriz religiosa bantu (SANTOS & KAITEL, 2017) se
baseiam no reconhecimento e tratamento das dificuldades humanas, a partir de uma
relacdo de abertura ao “outro” em sua potencial diversidade, sem as marcas do
preconceito ou discriminacdo, que tanto segregam grupos e pessoas no meio social
envolvente. Sdo diversos 0s seres que compGem uma comunidade de terreiro,
pertencentes tanto ao plano fisico (visivel), quanto ao plano espiritual (invisivel).
Integram este ultimo plano os guias espirituais antepassados (pretos velhos, exus,
caboclos, dentre outros) e os ancestrais (minkisi e orixas6). Esses seres e seus
agenciamentos compdem a malha sociocosmologica7 (BARBOSA NETO, 2012), onde
ocorre a vida de uma comunidade de terreiro, por meio da inter-relagcéo entre esses agentes
diversos. Acerca do que chama por “flexibilidade estrutural” dos cultos de matriz afro-
brasileira, Goldman diz que esta possui uma:

Dinamica interna que impulsiona essas religides na dire¢cdo de uma
plasticidade cada vez mais fundamental, onde os codigos cedem
paulatinamente o lugar a praticas rituais infinitamente adaptaveis
(GOLDMAN, 2003, p.8).

As trajetdrias dos adeptos, em especial a de Mam’etu Tabaladé Ria N’Kosi (Mée
Cecilia), fundadora do CESS, tornam-se bastante significativas neste empreendimento de
se chegar a dinamica da vida comunitéria do terreiro, bem como a forca criativa dessa
matriz religiosa, seus agentes mediadores e seus movimentos de trocas, negociacgdes e
transformagcfes. De uma maneira geral, as religides afro-brasileiras parecem mais
sustentadas sobre multiplicidades (GOLDMAN, op. cit.; BARBOSA NETO, op. cit.) do
que sobre estados de ser fixos. E neste sentido que o tema do sincretismo ha muito esta
presente nas discussdes e nos trabalhos académicos a respeito dessas tradi¢des religiosas,
em especial as de matriz bantu. Autores como Goldman e Neto (op. cit.) buscam tratar

esse universo religioso a partir de uma aproximacéo que dé conta de sua multiplicidade,

¢ Na lingua quimbundo, os minkisi sdo divindades bantu comparadas aos orixas, que por sua vez, pertencem
a sociocosmologia e lingua ioruba. No entanto, é comum em terreiros bantu (Angola, Omolocd, Umbanda)
o culto aos orixas, que € sincretizado ao culto aos minkisi. E comum o sincretismo entre as distintas
tradicBes (chamadas de nacBes) do Candomblé, dentre as quais as de matriz étnico-cultural ioruba, que
predominam na Bahia, difundiram-se e propagaram-se para outras regides do Brasil, influenciando o culto
de outras matrizes, como a matriz bantu por exemplo. Nesse sentido, € comum, entre os terreiros bantu, a
utilizacdo de termos em ioruba, como o termo ‘orixa’, analogo ao termo inkise, em lingua bantu. Aluvaia,
N’kosi, Katendé, Mutalamb6, N’zazi, Kitembu, Matamba, N’dandalunda sdo nomes de alguns minkisi.

7 Utilizamos o termo sociocosmologia (BARBOSA NETO, 2012) para nos referir as relagdes socialmente
engendradas entre os varios seres que compdem o universo cosmologico dos cultos afro-brasileiros. Esse
conceito é mais condizente com a realidade dindmica e criativa desses cultos, a qual envolve inter-relacdes
constantes entre 0s agentes humanos e as diversas entidades.

10
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ou seja, que busque se situar em seus meios de se fazer, ou seja, no cotidiano da vida
religiosa, nas trajetérias vivas dos adeptos:

Esse savoir-faire é a marca distintiva deste tipo de religido, o lugar de
uma variabilidade e criatividade que s6 podem embelezar o culto,
afastando-o dos monétonos cddigos das grandes religibes (GOLDMAN,
2003, p. 7).

Multiplicidade e ancestralidade Bantu

Em um meio religioso que se pauta na multiplicidade, muitas vezes a busca por
formulacdes rituais e cosmoldgicas coesas e fixas ndo d& conta de apreender a sua
dindmica sociocosmologica. Esta, a primeira vista, pode parecer demasiadamente
misturada ou altamente sincrética. Essa visdo orientou muitos trabalhos pioneiros da
antropologia afro-brasileira, com seus autores classicos Nina Rodrigues e Edison
Carneiro, como exemplos, os quais identificavam nos cultos afro-brasileiros (em especial
nos de matriz bantu) sinais de sincretismo, uma espécie de confusdo de elementos
diversos: europeus cristaos e espiritas, 0 que resultaria no “apagamento” da ancestralidade
africana. A forca predominante das tradigcdes religiosas europeias atuaria de maneira a
descaracterizar esses cultos quanto ao pertencimento a uma matriz religiosa africana.

E como se os cultos bantu, por conta do sincretismo, ja estivessem em processo
de “degeneracdo”, de perda da identidade africana, e consequente direcionamento para
outra identidade, mestica e hibrida, sendo assim, tratados mais como cultos ‘brasileiros’,
que surgiram mediante o sincretismo entre a fé cristd, a espiritualidade indigena e as
religies afro-brasileiras (além da influéncia do espiritismo kardecista), do que
propriamente africanos. Ja os cultos de matriz ioruba seriam mais puros, mais auténticos
a ancestralidade africana do que esses primeiros. Carneiro (1981, p.87) afirma que os
cultos bantu estariam degenerados quanto a sua africanidade, na medida em que teriam
se misturado a outras tradi¢des culturais e religiosas. Dessa forma, o Candomblé baiano
(de origem ioruba) seria 0 modelo de culto mais fiel a uma ancestralidade africana, que
ndo teria se deturpado no contato com a sociedade envolvente, como as macumbas
urbanas, a Umbanda e outros cultos.

O Candomblé da Bahia, de matriz ioruba®, serviu como modelo de referéncia a

muitos intelectuais antropdlogos, mas também aos préprios adeptos, por supostamente

8Os cultos de matriz ioruba se referem as formulagGes religiosas provenientes dos grupos etno-linguisticos
falantes da lingua ioruba, provenientes das regides da Nigéria, Benin, Togo, Serra Leoa, dentre outros paises.

11
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apresentar menos elementos das religides ocidentais (do catolicismo popular e do
espiritismo), e das cosmologias indigenas, e possuir um complexo cosmoldgico notavel
e bem organizado (BASTIDE, 2001). Outros cultos, por apresentarem elementos
indigenas e ocidentais, estariam misturados (sincretizados), e perderiam a forca de suas
tradicBGes ancestrais, se submetendo por isso aos modelos cosmoldgicos ocidentais. De
acordo com tal pensamento, presente em Carneiro (op. cit.), Ramos (1940), Rodrigues
(1935), que sdo os autores brasileiros classicos acerca das religies afro-brasileiras, assim
como Bastide (2001), o Candomblé ioruba seria um exemplo auténtico de sobrevivéncia
do pensamento mistico e da religido africana em territdrio brasileiro. Neste sentido, esses
autores, assim como algumas liderancas religiosas, contribuiram para tornar como mais
legitimos o culto ioruba, em detrimento de outros cultos, que seriam mais sincréticos que
esses.

O ideal da “pureza nag6”® (DANTAS, 1982) muito influenciou esses trabalhos,
tornando-se, inclusive, uma espécie de categoria analitica com a qual operaram esses
autores da primeira vertente da antropologia afro-brasileira. A busca por *africanismos’
no Brasil, ou seja, pelas sobrevivéncias culturais e religiosas legitimamente africanas,
levou esses estudiosos, também influenciados pelo proprio discurso interno aos adeptos
do Candomblé ioruba, a creditarem maior relevancia a esses cultos, a medida que esses
apresentariam uma estrutura cosmoldgica e ritual mais bem elaborada e coesa, e teriam,
portanto, resistido a sua fragmentacdo mediante o processo de sincretismo. O Candombleé
de Angola, a Umbanda e as chamadas macumbas urbanas estariam mais na esfera de
cultos magicos que propriamente religiosos, por ndao possuirem a complexidade e

singularidade do Candomblé ioruba:

[...] A religido afro-brasileira tende, em algumas grandes cidades como
Rio e Sdo Paulo, devido a influéncia da desorganiza¢do urbana, a tomar,
cada vez mais, um aspecto de magia, seja para 0 bem, seja para o mal.

Esses cultos constituem uma linhagem religiosa que também pode ser chamada pelos adeptos de “nacédo”
de Candomblé. Entre os adeptos do candomblé sdo reconhecidas as na¢des Angola (dos grupos étnico-
linguisticos bantu, falantes de linguas como o Kimbundu, o Kicongo, dentre outras), Jeje (dos grupos fon,
ewe, fanti e ashanti, que cultuam os voduns do antigo Reino do Daomé — Benin) e Ketu (do povo ioruba
como, por exemplo, os da regido da Nigéria).

® Os nag0s séo povos de matriz etnolinguistica ioruba. Dentre esses, os cultos praticados em Ketu (cidade
na Nigéria) influenciaram a formacéo do Candomblé baiano e brasileiro de uma forma mais geral, sendo a
nacdo Ketu (em referéncia a sua cidade de origem) uma das mais difundidas e conhecidas em todo o Brasil.
Junto ao jeje (termo que se refere a outros povos, que também possuem uma matriz etno-linguistica ioruba),
0s nagds conformam o chamado modelo jeje-nagd, criado e reproduzido pelos estudiosos africanistas da
primeira metade do século XX, como um modelo comum de cultos as divindades (orixas e voduns) de
matriz africana, como Carneiro (op. cit), Ramos (op. cit.) e Bastide (op. cit.).

12
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[...] A macumba do Rio é um exemplo frisante. Portanto, [...] por toda
parte em que a religido africana tende a se manter como religido
verdadeira, 0 sincretismo tem a forma de um sistema de
correspondéncias classificadoras; por toda parte em que € magia, toma
a forma de um sistema acumulador de elementos tomados a todos os
cultos, mas desempenhando todos a mesma fun¢do, agindo todos
segundo 0 mesmo principio de eficiéncia (BASTIDE, 1983, p. 191).

Em contextos colonialistas, como o do Brasil, o sincretismo religioso é em grande
parte entendido como decorrente da acdo dominadora do aparato cristdo-ocidental sobre
as classes subalternas, que aceitariam de maneira submissa e pacifica os seus elementos.
A forte imposicdo catequista exercida pela igreja catélica e seus agentes no Brasil influi
diretamente, e de multiplas maneiras, nas religiosidades dos grupos sociais que foram
marginalizados, como 0s negros e os indigenas, que teriam de aceitar a fé cristd como
forma de sobrevivéncia. Opondo-se ao sincretismo assim entendido, ha o ideal de pureza
utilizado como forma de retorno as tradi¢fes “primitivas” africanas, uma maneira de se
desvencilhar dos elementos ocidentais presentes nos cultos afro-brasileiros como marcas
da submissdo dos negros a cultura branca.

A compreensdo, acima formulada, foi alimentada por segmentos de intelectuais
(como Carneiro, op. cit.; Bastide, op. cit.) e liderancas afro-religiosas, desejosas de
afirmarem suas identidades como originalmente africanas, o que culminou num
movimento

[...] de reafricanizacgdo difundido, sobretudo no sul e que atualmente se
expande no Brasil, [que] critica e combate o sincretismo afro-brasileiro
procurando uma pureza africana ou a volta a um africanismo primitivo
(FERRETTI, 1998).

Esse movimento é apresentado publicamente no ano de 1983, durante a
Conferéncia Mundial da Tradicdo dos Orixas e Cultura, realizada na Bahia, em que
reconhecidos lideres religiosos do Candomblé condenam o sincretismo e afirmam a
necessidade do retorno a uma pureza religiosa de tradicdo autenticamente africana'®. No

entanto, com adverte Goldman (2003), este movimento acaba por reduzir uma miriade de

10 Durante a Conferéncia Mundial da Tradicdo dos Orixas e Cultura, foi apresentado um documento
intitulado “Ao publico e ao povo do Candomblé”, mais tarde denominado como “Manifesto anti-
sincretismo”. Este documento, assinado por algumas liderancas religiosas do Candomblé, em sua grande
maioria representante da matriz ioruba, visou a condenacdo da utilizacdo de elementos cristdos e/ou
ocidentais entre cultos de matriz africana, defendendo, assim, um retorno as origens, a Africa primitiva.
Este documento foi impulsionado por intelectuais e académicos, e reverberou de maneira significativa entre
as varias nacdes de Candomblé por todo o Brasil, iniciando um movimento ampliado contra o sincretismo
religioso.

13
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cultos religiosos afro-brasileiros, disseminados por todo o Brasil, a padrdes unificadores
e estaticos, estabelecidos como legitimos em detrimento de outros:

Em termos mais claros, o debate em torno da origem africana dos
“cultos afro-brasileiros” me parece carecer de qualquer importancia,
servindo apenas como instrumento de legitimacdo que produz
automaticamente, é claro, a desqualificacdo de outrem. O famoso
sincretismo ndo € a alteragdo artificial de uma relagdo originalmente
pura, qualificando-a ou desqualificando-a, mas um processo histdrico
interessante e complexo onde uma série de tragos dispares sdo
combinados segundo uma l6gica perfeitamente inteligivel, dando
origem a realidades novas, nem superiores nem inferiores as mais
antigas (GOLDMAN, 2003, p. 3).

Neste sentido, o ideal da pureza, mesmo que agenciado por alguns representantes
das proprias religides afro-brasileiras, como forma de legitimacdo e reconhecimento de
sua ancestralidade, acaba por obedecer a uma ldogica cristalizadora, “(...) cartesiana,
petrificadora, intelectualizada” (FERRETTI, op. cit., p. 188), tipica de um pensamento
sistémico unificador, que ndo leva em conta a dindmica do fendmeno religioso, com seus
agenciamentos multiplos. Se buscados em sua génese, ou “origem”, sabe-se que 0s cultos
africanos praticados no Brasil sempre trabalharam com a associacdo das diferencas
culturais e étnicas, as quais foram impulsionadas e trabalhadas por seus agentes face ao
processo de desagregacdo empregado pelo colonialismo e regime escravista, em que “(...)
negros introduzidos no Brasil pertenciam a civilizag0es diferentes e provinham das mais
variadas regides da Africa” (BASTIDE 1960, p. 30, apud GOLDMAN, 2003). Sendo
assim, como adverte Goldman, “(...) a ideia de uma Africa pré-colonial como universo
fechado, homogéneo e autbnomo, ndo passa, é claro, de uma imagem idealizada e falsa”
(GOLDMAN, ibid., p.3) e:

Constatamos que o sincretismo constitui uma das caracteristicas
centrais das festas religiosas populares. Nas religides afro-brasileiras o
sincretismo é uma forma de relacionar o africano com o brasileiro, de
fazer aliangas como o escravo aprendeu na senzala e nos quilombos
‘sem se transformar naquilo que o senhor desejava’ (Reis, 1996, p. 20),
nem ficar ‘presos a modelos ideoldgicos excludentes” (MUNANGA,
1996, p. 63 apud FERRETTI, 1998, p.195).

De acordo com Banaggia (2008), os estudos afro-brasileiros podem ser separados
em dois grandes periodos, conforme as abordagens dos autores alinhados a seus contextos
tedricos e politicos especificos. De um lado se situa uma corrente chamada de “africanista”
(BANAGGIA, op. cit., p. 2, apud DANTAS, 1998, pp. 188-189, nota 25) no estudo das
religiGes afro-brasileiras e da presenca da cultura negra no Brasil de uma forma geral,

periodo este iniciado aos fins do século XIX e que perdurou até entre as décadas de 1940
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e 1970. Tal corrente enfatiza a busca por continuidades (sobrevivéncias) africanas no
Brasil, privilegiando o estudo do rito nago (ioruba), em detrimento dos cultos de outras
matrizes étnico-culturais, como os bantu por exemplo. Edison Carneiro, Artur Ramos, e
mais tardiamente Roger Bastide, pertencem a essa corrente africanista, a medida que
buscam valorizar a continuidade dos tracos culturais africanos nas religides negras
brasileiras.

Ja no segundo periodo, ganha espaco a corrente “sociologica” (BANAGGIA,
ibid.), onde figuram estudos mais voltados a mudanca e aos contextos sociais que
envolvem e nas quais estdo envolvidas as religides afro-brasileiras. Durante esse periodo,
tendo em Dantas (1982) e Maggie (1973) importantes expoentes, torna-se relevante néo
mais a busca por sobrevivéncias africanas em modelos cosmologicos e ritualisticos bem
estruturados, mas por outro lado, as religiosidades negras sdo compreendidas em relacéo
a sociedade urbana envolvente e suas questdes pertinentes, como a luta de classes, a
marginalizacdo e a busca pelo reconhecimento dessas no mercado religioso urbano.
Durante este segundo periodo, critica-se a abordagem dos autores africanistas por
relegarem aos cultos afro-brasileiros de outras matrizes religiosas que néo a ioruba uma
imagem de ‘impuros’ e degenerados.

Autores como Dantas e Maggie passam a estudar as religiosidades urbanas, tais
como a Umbanda, a partir de uma perspectiva outra em relacdo ao sincretismo nesses
cultos. Essa segunda corrente socioldgica, de acordo com Banaggia (op. cit), teve
relevante atuacao ao questionar o posicionamento dos autores africanistas em relacdo as
religides afro-brasileiras, por formularem suas abordagens pautadas em ideais de pureza
e buscarem origens africanas entre os cultos brasileiros. Nesse sentido, o sincretismo é
pensado como forma e estratégia propria de resisténcia as tradigdes culturais hegemaénicas,
como forma que os cultos afro-brasileiros desenvolveram para se manterem no espaco
urbano, incorporando elementos de outras tradi¢des religiosas e culturais.

No entanto, 0s autores que integram esse segundo periodo apresentam uma visao
que culmina por englobar as religides afro-brasileiras no que seria a realidade da
sociedade brasileira mais ampla, inserindo-a, assim, de uma maneira ndo autdbnoma, nos
contextos sociais e politicos de ‘maior escala’, os quais seriam reproduzidos na prépria
cosmologia e ritualistica desses cultos. Dessa forma, a Umbanda é, nessa perspectiva,
pensada como uma religido brasileira sincrética, a qual expressa em seus cultos a luta de

classes e a realidade dos grupos étnicos e culturais menos favorecidos socialmente.
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Uma tal perspectiva reifica os fatores socioldgicos, tidos como globais e
englobantes, no estudo das comunidades de terreiro, sem levar em conta a agéncia propria
e as categorias de seus adeptos, tampouco as suas trajetérias de vida. Essa corrente €
chamada por Banaggia (op. cit) de afro-brasilianista, exatamente pelo fato de seus autores
buscarem reformular as abordagens africanistas dos autores passados, apresentando, de
maneira inversa, a brasilianidade dos cultos afro-brasileiros, enfatizando assim a
realidade social brasileira e sua singularidade, e ndo mais fazendo referéncia a possiveis
origens radicadas em Africa.

Ambos esses periodos citados pelo autor Banaggia partiram de formulagdes
tedricas externas a agéncia dos integrantes das comunidades de terreiro, ora obliterando
a sua capacidade inventiva e suas transformacdes (como no caso dos africanistas), ora,
em contrapartida, ndo abordando os discursos internos acerca da ancestralidade e do
pertencimento a uma ou outra linhagem (ou nacao religiosa), como no caso dos autores
afro-brasilianistas do segundo periodo, para os quais a pertenga a uma origem africana
ndo seria mais relevante quando face a realidade sociologica brasileira:

N&o se trata, como anteriormente, de pensar o0 sentido das praticas e
simbolos presenciados nas religides afro-brasileiras modernas
exclusivamente como reprodugdes além mar de significados dados por
sua cultura originaria, nem, tampouco, de excluir a importancia da
referéncia ao continente africano, como é o caso do posterior afro-
brasilianismo ao enfatizar sobremodo a sociedade brasileira. Cabe,
assim, pensar ndo nas origens de tal ou qual traco, mas na originalidade
prépria das religides afro-brasileiras, [...] (BANAGGIA, op. cit., p. 44).

A compreensdo da realidade dos povos de terreiro como algo mais fluido do que
pretenderam as categorias e analises antropoldgicas ocidentais (BANAGGIA, op. cit.;
GOLDMAN, op. cit.; BARBOSA NETO, op. cit.) pautadas sobre outros modos de se
conceber o corpo, as relagbes comunitarias, 0s géneros, dentre outros elementos
importantes da vida social, levou alguns estudiosos das religides afro-brasileiras a
buscarem novas formas de pensar esses cultos e seus respectivos contextos
sociocosmoldgicos. Nesse sentido, torna-se imperativo a formulacdo de novas
abordagens, que atentem para as categorias dos préprios coletivos estudados, assim como
para a agéncia dos seres diversos que compdem as religides e o cotidiano desses coletivos.
Destacando os perigos do ideal da pureza (presente nos autores africanistas), a teoria
antropoldgica deve buscar dar conta das categorias dos préprios adeptos, levando a sério
0s seus conceitos e mapeando agentes e agéncias do mundo visivel e do mundo invisivel

(SANTOS, 2015). E importante também estar atento as controvérsias presentes em seus
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agenciamentos. O modo como as comunidades de terreiro se mobilizam para se
conformarem enquanto tais deve ser buscado no estudo antropoldgico, privilegiando o
“idioma” dos agentes envolvidos (GOLDMAN, 2005).

Propomos que os cultos afro-brasileiros podem ser compreendidos a partir das
ideias de multiplicidade (GOLDMAN, 2005) e sociocosmologia (BARBOSA NETO,
2015). O candomblé, estudado por Marcio Goldman'!, apresenta, segundo o autor, uma
dindmica viva e aberta de relacbes que se dao entre entes de distintos mundos e
propriedades. A ontologia do Candomblé (GOLDMAN, 2005), por estar mais pautada
sobre multiplicidades, trabalha com uma miriade de possiveis linhas religiosas (tradi¢fes
e/ou matrizes culturais), as quais podem dialogar e contribuir para a conformacao de
novos coletivos, assim como para a disputa em torno da legitimidade de suas tradicdes.
Barbosa Neto (2015), em seu estudo entre terreiros de Batuque do Rio Grande do Sul*?,
também aponta para a grande diversidade de cultos e linhas religiosas cultuadas, com seu
potencial de agregar diferentes elementos e conformar novas formas de culto. No caso
por nés acompanhado, o Centro Espirita S&o Sebastido, a multiplicidade se mostra como
um elemento bastante presente nas trajetdrias dos adeptos e demais seres que compdem
esta comunidade afro-religiosa, bem como na histéria da propria fundacéo do terreiro,
com sua matriarca Mam’etu Tabaladé Ria N’Kosi (Mée Cecilia).

Ao congregar cultos da Umbanda, do Candomblé de Angola e do Reinado®®, o

CESS demonstra uma grande variedade de agentes, agéncias e rituais, 0s quais, no entanto,

11 Este autor estudou o Candomblé na cidade de Ilhéus, na Bahia, em suas relagcdes com a politica, a
etnicidade e cosmologia.

12 Edgar Rodrigues Barbosa Neto (2015) realiza um estudo etnografico em trés casas de religido afro-
brasileira, localizadas em Pelotas (RS), cujo tema se centra na multiplicidade ontolégica afro-brasileira. A
diversidade de linhas religiosas e o entrecruzamento entre elas sdo fenémenos que atestam a multiplicidade
como algo inerente as religides de matriz afro-brasileira, presente em sua sociocosmologia, tanto na
constatacdo da diversidade de seres que compdem sua malha de agentes, bem como nas variadas
configuracBes proporcionadas pelas inter-relagdes entre esses, as quais se desdobraram de diversas formas
ao longo do tempo e a depender dos contextos situacionais com 0s quais esses se relacionam.

13 A Umbanda é uma manifestacdo religiosa afro-brasileira de matriz bantu, a qual trabalha na perspectiva
da caridade e da cura, por meio da manifestacdo de espiritos e entidades proprios a seu universo
sociocosmoldgico. Dentre esses, sdo mais comuns as consultas dos guias espirituais (caboclos, pretos
velhos, marinheiros, exus, pombagiras, erés, dentre outros), os quais trabalham incorporados em seus
médiuns (adeptos iniciados na Umbanda, e que sdo os canais — dai o termo médium — entre 0 mundo visivel
(fisico) e 0 mundo espiritual.

O Candomblé de Angola também é uma manifestacdo religiosa de matriz bantu, a qual cultua os minkisi
(ancestrais divinizados, sincretizados com os orixas dos ioruba). Seus cultos séo realizados, no CESS, em
lingua bantu, conforme a tradicdo deixada por Jodozinho da Gomeia (lideranga religiosa sobre a qual
trataremos mais a frente no texto).

O Reinado é um termo usado para se referir as Guardas de Mogambique e de Congado, as quais se
caracterizam pela louvacéo a Nossa Senhora do Rosério (considerada a santa dos negros) e aos reis € rainhas
Congo, remetendo a ancestralidade africana, em consonancia com o culto aos santos catélicos,
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pertencem a uma mesma matriz cultural bantu. Essa matriz contribuiu para a conformagao
de uma grande diversidade de cultos religiosos. De maneira analoga, também o Batuque
sulista estudado por Barbosa Neto (op. cit.) apresenta uma grande variedade de linhas e
nacdes religiosas, as quais se entrecruzam a depender dos agenciamentos e da trajetoria
de cada terreiro especifico. A este respeito, o autor chega a afirmar que “cada casa é um
caso” (BARBOSA NETO, op. cit., p.1), ou seja, cada terreiro possui seu préprio modo
de fazer religido afro-brasileira, sua propria malha de agentes (adeptos, orixas, espiritos
antepassados, etc.) construida ao longo do tempo e das relacGes entre esses.

Neste sentido, o sincretismo pode ser entendido de um novo modo quando
comparado aos significados deste conceito nos estudos antropolégicos classicos, uma vez
que agora € definido como uma habilidade de se promover (enquanto tradicdo e/ou matriz
religiosa) através do multiplo, estendendo suas malhas de atores e fortificando os vinculos
entre esses ao longo do tempo. Essas familias se alinham a uma ancestralidade comum.
No caso do CESS, como diz o seu atual dirigente (o zelador de santo Tat’etu Ria Kissimbi
N’dandalunda, Guaraci Maximiano dos Santos — Pai Guaraci), filho da matriarca
fundadora da casa Mam’etu Tabaladé Ria N’Kosi (Mae Cecilia), essa ancestralidade vem
dos povos bantu, que possuem uma matriz cultural e étnica trazida ao Brasil e posta em
pratica sob diversas formas, no contato com outros povos e culturas. A Umbanda, o
Candomblé de Angola e o Reinado, possuem suas proprias trajetorias e suas redes de
agentes especificos, as quais foram congregadas ao longo da histéria do CESS enquanto
uma comunidade de terreiro.

Os terreiros, segundo Santos (op. cit.), sdo assim chamados por terem iniciado,
muitas vezes, nos terreiros das casas, com o intuito de cuidar do outro por meio do
acolhimento e dos tratamentos tradicionais fornecidos pelas religiosas. A historia dos
terreiros conflui com a histdria dos bairros em que estdo inseridos e de seus moradores,
enguanto centros de amparo e cura. A trajetéria de Mam’etu Tabaladé Ria N’Kosi (Mae
Cecilia) demonstra esta multiplicidade de tradices religiosas, de rituais e de tratamentos

terapéuticos, e encontra-se relacionada com seus principios religiosos centrais, que

historicamente praticados pelas irmandades negras catdlicas. As guardas de Mogambique e de Congado sdo
da mesma matriz bantu, e apresentam em seus cortejos a luta dos povos negros durante a escravidao, bem
como a forca de sua fé nos santos e santas e a resisténcia de suas comunidades e coletivos religiosos.
Segundo Santos (2015, p.40): “O Reinado € uma manifestacéo religiosa afro-brasileira de tradi¢do banto,
caracterizada pela louvacéo de povos negros a Nossa Senhora do Rosario”.
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incluem a nocdo de “ancestralidade”, o respeito, e 0 acolhimento ao “outro” ou a
diversidade, 0 que se expressa em seu sincretismo religioso.

Como afirma Santos (op. cit.), o “cuidado ao outro” constitui um dos pilares da
matriz religiosa bantu, remetendo aos la¢os sociais e afetivos que se promovem entre as
pessoas, liderangas religiosas, 0s guias espirituais e 0s ancestrais, que compdem esse
coletivo religioso. O dirigente do CESS, Pai Guaraci, enfatiza em suas falas o papel da
ancestralidade e dos antepassados (guias espirituais) no contexto da matriz religiosa bantu.
Dentre os antepassados estdo 0s espiritos que trabalham na Umbanda como guias
espirituais, que orientam seus “‘filhos’ por meio dos médiuns, dando consultas e realizando
curas. Ja no Candomblé verifica-se o culto aos ancestrais, 0s quais sdo seres divinos,
muitas vezes ligados a forgas e processos vitais (a agua, 0s rios, montanhas, cachoeiras,
o ar, a terra, a morte, a guerra, dentre outros):

O bantu se orienta pela ancestralidade. E ai a gente pode pensar que a
ancestralidade ¢ diferente de antepassado. O ancestral € aquele que faz
uma curva na linha, e direciona, ela pra outro lugar. O antepassado ele
vem na sequéncia: seu pai, sua mae, seu avd. O ancestral é aquele que
fez alguma coisa: de repente a sua av6 pegou a sua familia e foi para
outra cidade, constituiu uma nova comunidade. A curva na linha faz
uma diferenca. Nesse sentido, Mam’etu Tabaladé Ria N’Kosi (Mée
Cecilia) € uma ancestral nossa, fez ‘a curva na linha’, ela fez todo um
movimento espiritual [...]. O antepassado ele nos acompanha. O
ancestral fica um pouco mais longe. Numa escala ali de hierarquia, o
ancestral estd mais no plano do divino, e o antepassado estd mais
préximo, mas sdo esses que fazem a comunicacdo, sdo a eles que se
fazem as reveréncias, que ddo orientacGes sobre o que deve ser feito
para dar continuidade a tradi¢do. (Pai Guaraci, entrevista realizada em
maio de 2016).

A ancestralidade pode ser considerada como um eixo central da matriz cultural
bantu, orientando suas relag@es inter e intracomunitarias (ALMEIDA 2016, p. 41). Este
ponto se relaciona com dois outros aspectos que também sdo fundamentais para
compreender essas sociocosmologias, as estreitas relagdes entre 0 “mundo visivel” dos
vivos e 0 “mundo invisivel” dos antepassados e guias espirituais; e o papel que esse
mundo e seres invisiveis desempenham na vida humana. Como afirmou Santos:

Os povos bantu acreditam que é por meio dos antepassados que se
estabelece o elo entre 0 mundo espiritual e 0 humano. [...] Eles creem
nos habitantes do mundo invisivel e na sua influéncia sobre suas vidas.
[...] Acreditam que a vida continua ap6s a morte, por isso, admitem que
0s mortos relacionam-se com 0s vivos, enquanto entidades espirituais
(Santos, 2015, p.31).

19



Revista Calundu — vol.2, n.2, jul-dez 2018

A relacéo entre o mundo invisivel (onde habitam os ancestrais divinizados e 0s
antepassados dessa tradi¢cdo afro-religiosa) e 0 mundo visivel é um atributo fundamental
dos cultos de matriz bantu. Kaitel e Santos (2017) apoiados em Altuna (1985, apud
KAITEL & SANTOS, op. cit.), apresentam o universo cultural e religioso bantu como
complexamente constituido pelas inter-relacGes entre os seres desses distintos planos de
existéncia e manifestagdo, que constituem a dindmica das relacGes entre os agentes de
uma comunidade de terreiro:

Observa-se que, para 0s povos bantu, “a relacdo entre o visivel e 0
invisivel é fundamental. Os dois mundos coincidem na sua esséncia
vital, formando as duas faces do mesmo Unico universo” (VICENTE,
2012, p. 38). Essa afirmacdo leva ao entendimento de que é pela
comunicacdo, correlacdo e interdependéncia do mundo visivel e
invisivel que se institui a vida para as comunidades de cultura Bantu, o
que abre precedente para nossa proposta, uma tipologia para a umbanda,
a partir de suas matrizes de tradicdo Bantu, Yoruba, Amerindias e
Kardecista, entre outras (KAITEL & SANTOS, 2017, p. 71).

O CESS: trajetorias de cura, confluéncias

Mam’etu Tabaladé Ria N’Kosi (Mae Cecilia) inicia sua trajetoria na Umbanda,
apos ter sido “convidada a se retirar’* de um centro espirita kardecista (a Unido Espirita
Mineira) por estar incorporando um preto-velho®, ou seja, uma entidade proveniente do
universo umbandista. Cecilia e seu preto-velho chamado Pai Cipriano iniciam seus
atendimentos no terreiro de sua propria casa realizando consultas e fornecendo
tratamentos diversos, unindo conhecimentos tanto do d&mbito da medicina tradicional
(com as ervas medicinais e seus usos), quanto da homeopatia, dentre outros sistemas
terapéuticos. A jovem Cecilia e seus guias espirituais, por meio do acolhimento e de suas
curas, passam a congregar uma comunidade que se nutre pelos principios de reciprocidade

e responsabilidade matua, em sua diversidade e particularidades.

14 De acordo com as palavras de Pai Guaraci, relatadas durante entrevista realizada em maio de 2016, no
Centro Espirita Sdo Sebastido.

15 Os pretos-velhos sdo guias espirituais da Umbanda, considerados os mentores e orientadores dos terreiros,
por conta de sua sabedoria e depuragdo espiritual (de acordo com os relatos de Pai Guaraci). Os pretos-
velhos sdo associados com os escravos negros, acreditando-se que muitos desses espiritos teriam de fato
vivido (em vidas passadas) enquanto escravos e que teriam assim alcancado virtudes e bences espirituais
por conta do processo de humilhacéo e sofrimento a que foram sujeitos durante o regime escravista. Nesse
sentido, os pretos-velhos sdo considerados como os maiores conhecedores das afli¢des e dores humanas e
possuem a sabedoria e a depuragdo necessarias para orientar a seus filhos, em suas consultas e atendimentos.
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Pai Cipriano é um agente central na trajetéria de Mam’etu Tabaladé Ria N’Kosi
(Mée Cecilia) e na propria historia de fundacéo e consolidagdo da comunidade de terreiro
do CESS, como principal mentor e orientador desta comunidade e seus integrantes. De
acordo com os relatos de Pai Guaraci, foi Pai Cipriano quem orientou a Cecilia que
iniciasse seus atendimentos em sua propria casa, localizada no bairro Concérdia (em Belo
Horizonte) e quem determinou a posterior fundacdo do CESS em sua atual localizagao
(no bairro Sagrada Familia). Além de Pai Cipriano, Cecilia passou também a trabalhar
incorporada com a preta-velha Mée Beatriz e o doutor Delfonso. Mée Beatriz era uma
preta-velha parteira, que realizou inimeros partos ao longo de toda a trajetéria de
Mam’etu Tabaladé Ria N’Kosi (Mée Cecilia), dos quais muitos dos filhos foram adotados
pela propria Cecilia. Ja o doutor Delfonso era um espirito que se apresentava como exu®,
o qual fornecia, dentre outros, tratamentos com remédios homeopaticos:

A doenca se instala 14, e se manifesta pela desagregacdo. Por isso
entende-se que aquelas manifestaces tidas como patoldgicas, huma
leitura moderna é desagregacao. Pra religido afrodescendente também
é adoecimento. Mas a forma de tratar que € diferente, porque ela
considera a possibilidade do sujeito de se organizar. E ai ndo tem essa
intervencdo medicamentosa: a droga, essa quimica.. Ndo tem a
segregacdo. Na verdade, o sujeito doente tem que ser afastado. Ja o pajé
vai 14, o feiticeiro da tribo vai 14 e trata e acolhe, e entra em contato
direto. E o que nds fazemos: adoeceu, excluimos, rejeitamos, afastamos!
Higienizamos todo o espago, tira tudo isso aqui que nos perturba né?
As religides afro-brasileiras ttm um movimento contrario: vocé esta
doente? NAo esta legal? E a hora de te trazer, é a hora de te cuidar. Mas
trazer pra onde? Pra um hospital de segregacdo néo: trazer pra um social
comunitario, que vai te acolher, que te d& uma madrinha, que te da um
grupo social, que te dd um nome. (Pai Guaraci, entrevista realizada em
maio de 2016).

O tratamento do outro em sua condi¢do humana, que se encontra desorganizada
ou em desagregacdo, € um elemento fundamental na vida comunitaria do CESS, bastante
presente na trajetdria dos agentes, sob a forma de historias e relatos de cura pessoais de
enfermidades de todos os tipos. Os terreiros podem ser compreendidos como centros de
cuidado e assisténcia humana, intervindo em varias esferas da vida das pessoas — social,
emocional, fisica, financeira, espiritual. No CESS, a cura é concebida de uma forma
integral, na qual se busca o equilibrio entre essas dimensdes e a possibilidade de uma vida

mais harmodnica, orientada de acordo com os principios dessa matriz religiosa ancestral

16 Os exus sdo uma classe de espiritos da Umbanda, considerada a mais préxima ao mundo dos seres
humanos. Os exus ddo consultas sobre assuntos ligados as relagdes humanas e suas dificuldades financeiras,
amorosas, dentre outras.
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no interior da qual a existéncia humana possui outros sentidos. Ao integrar uma
comunidade de terreiro, uma pessoa insere-se na familia espiritual, e recebe suas funcdes
particulares, advindas do plano espiritual (da ancestralidade). Neste processo, uma pessoa
coloca-se em inter-relacdo com a comunidade religiosa e seus diversos seres, adentrando
na comunidade como um integrante da familia, inserida em sua linhagem (tradicéo)
ancestral. Retomaremos agora a trajetoria de Méae Cecilia, para melhor apreender como
se constitui uma comunidade de terreiro de matriz bantu.

Ap0ds alguns anos atendendo no terreiro de sua propria casa, incorporada com 0s
seus guias espirituais da Umbanda, Cecilia e as pessoas que passam a frequentar o terreiro
de sua casa fortificam seus lagos enquanto uma comunidade de terreiro, pautada na
caridade, no acolhimento e na cura (principios esses centrais entre os adeptos da
Umbanda). Durante entrevista realizada em marco de 2016, Elenir, médium do CESS,
definiu a incorporacdo como um tipo de mediunidade por psicofonia, em que o espirito
“fala através de seu médium”, utilizando o seu aparelho (ou corpo espiritual). O médium,
segundo Elenir, é “aquele que vai além”, o “medianeiro”. Ao realizar uma analogia entre
o médium e a ferramenta, Elenir explica que o aparelho, o médium, deve estar
funcionando bem, “a ferramenta deve estar boa”, para que este possa receber as instru¢es
espirituais e se conectar com os “guias de luz”.

Portanto, em um momento de crescimento urbano da cidade de Belo Horizonte,
no qual migrantes do campo chegavam a ainda incipiente capital em busca de novas
formas de vida e trabalho, o terreiro de Mam’etu Tabaladé Ria N’Kosi (Mae Cecilia) se
fortalece como um espago de seguranca e amparo, como uma familia espiritual
constituida pelos vinculos entre essas pessoas ao longo do tempo sob a orientacdo de Mée
Cecilia e de seus guias espirituais, dentre os quais Pai Cipriano € o seu principal mentor.

Com o tempo, Pai Cipriano orienta Cecilia e os adeptos do terreiro para que
buscassem um novo espaco religioso que comportasse o crescente nimero de filiados.
Auxiliada por seus guias espirituais, pelos integrantes de sua entdo incipiente comunidade
de terreiro e pelos moradores de seu bairro, Mam’etu Tabaladé Ria N’Kosi (Mae Cecilia)
constréi um novo terreiro (o atual Centro Espirita Sdo Sebastido) no bairro Sagrada
Familia, passando a realizar os trabalhos e atendimentos da Umbanda nesse novo espaco
religioso.

A adocdo do termo “espirita”, mesmo se tratando de um terreiro de Umbanda,
deu-se, conforme Pai Guaraci, por conta da forte perseguicdo policial que se exercia a

época (década de 1940) contra os centros de “macumba”, orientada pela discriminagao
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racial e pela intoleréncia religiosa. Como forma de preservar os seus cultos umbandistas
e dar continuidade a sua pratica religiosa, Cecilia adota esta e outras estratégias, o que era
comum entre comunidades religiosas afro-brasileiras diante da discriminagdo que as
identificava como seitas inferiores em relacdo aos cultos catdlicos e espiritas, por exemplo.

A partir deste caso, podemos perceber como o sincretismo, tdo atribuido ao
universo da Umbanda e das religies afro-brasileiras de forma geral, trata-se muitas vezes
de uma estratégia particular a esses coletivos para a preservacao de seus cultos e tradigcdes
religiosas. Dessa forma, podemos sugerir que as comunidades de terreiro tiveram, ao
longo da historia, de manejar simbolos de outras tradi¢Ges religiosas e integré-los a seus
cultos como forma de resisténcia numa sociedade discriminatdria e violenta:

O sincretismo afro-brasileiro foi uma estratégia de sobrevivéncia e de
adaptacdo, que os africanos trouxeram para 0 Novo Mundo. No
Continente Africano, nos contatos pacificos ou hostis com povos
vizinhos, era comum a pratica de adotar divindades entre conquistados
e conquistadores (FERRETTI, 1998, p.188-189).

Cecilia entra em contato com o Reinado apds varios anos de trabalho na Umbanda,
com seus principios de caridade e cura. Como parte de uma promessa feita a Nossa
Senhora do Rosério que envolve a cura da doenca de sua mae (Mae Felicidade Divina do
Espirito Santo), Cecilia se inicia no Reinado e funda, mais tarde, a Guarda de
Mocambique Nossa Senhora do Rosario de Pompeia, tornando-se, com o tempo, a sua
Rainha Perpétua. Cecilia passa a realizar as louvacdes e cortejos do Reinado, constituindo,
com o apoio de sua comunidade, a sua propria guarda de Mogambique e consolidando ao
longo do tempo.

Na década de 1970, Cecilia inicia-se no Candomblé de Angola apds conhecer o
senhor Otavio, conhecido como Camardo, da Raiz da Gomeial’, para tratar suas
recorrentes “crises de auséncia” (espécies de desmaios recorrentes). Otavio havia
conhecido o Candomblé Angola em Salvador com Jodozinho da Gomeia, tornando-se,
com o tempo, pai de santo e abrindo seu préprio terreiro em Montes Claros, no norte de

Minas Gerais. No fim da década de 1960, Camardo (seu Otavio) realiza uma viagem a

17 Conforme Almeida (2016, p. 50), “Guaraci se utiliza do termo ‘Raiz da Gomeia’ para se referir a uma
tradicdo religiosa do Candomblé de Angola, fundada por Jodozinho da Gomeia, pai-de-santo baiano que
migrou para 0 Rio de Janeiro em 1946 e abriu um terreiro nesta cidade. Jodo Alves de Torres Filho (o
Jodozinho da Gomeia) se tornou bastante conhecido no Brasil inteiro, considerado como um grande difusor
do Candomblé no Brasil para além da regido do nordeste brasileiro, principalmente para a regido sudeste
(Rio de Janeiro, Minas Gerais, Sdo Paulo), influenciando, assim, por meio do sincretismo varios outros
cultos afro-brasileiros, como o caso de Tabaladé Ria N’Kosi (Méae Cecilia)”.
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Belo Horizonte, juntamente com sua irmd, Kilondira (ambos filhos de Jodozinho da
Gomeia).

Cecilia inicia-se no Candomblé de Angola da tradicdo da Gomeia com Kilondira
— filha de santo de Jodozinho da Gomeia, 0 pai de santo fundador da Raiz da Gomeia, e
considerado o grande difusor do Candomblé de Angola pelo Brasil, em especial na regido
Sudeste. Com o tempo e 0 cumprimento das obrigacdes necessarias, Mam’etu Tabaladé
Ria N’Kosi (Mae Cecilia) torna-se Mam’etu de n’kise (mée de santo) na religido e passa
a iniciar os adeptos, que se tornam seus filhos de santo. Em sua trajetoria religiosa, Mae
Cecilia integra os cultos dessa tradi¢do bantu aqueles j& praticados no CESS, como a
Umbanda e o Reinado.

Este breve relato da trajetoria de Mam’etu Tabaladé Ria N’Kosi (Mae Cecilia) é
significativo para compreender um pouco da dindmica de uma comunidade de terreiro,
os agentes envolvidos e as tradi¢bes afro-religiosas cultuadas. Nesse sentido, deve-se
lancar mdo de uma abordagem que seja sensivel e atenta a dindmica propria dessas
comunidades religiosas e a sua capacidade para fazer confluir distintas tradicGes,
engendrando formas singulares de associacdo. Ao contrario da ideia de uma mistura
indistinta de elementos diversos, essas trés manifestacdes religiosas (Reinado,
Candomblé, Umbanda) possuem seus préprios fundamentos, assim como seu proprio
calendario litargico. De acordo com Santos:

Esta confluéncia das praticas religiosas no C.E.S.S. se faz possivel na
medida em que as caracteristicas espirituais de cada manifestacdo
religiosa s&o preservadas, bem como as bases ritualisticas. E importante
observar que elas possuem um eixo comum, que é a orientacdo pela
ancestralidade e a relagdo com o ciclo vital. Fato que leva seus
seguidores a necessidade constante da vida comunitaria e interacdo com
o mundo. Um principio da tradicdo Bantu que reforca o compromisso,
a interlocucdo e a construgdo de saberes comum a estes, viabilizando a
continuidade de suas praticas religiosas (SANTOS, 2015, p.61).

Acrescenta Pai Guaraci:

As religibes afro-brasileiras trabalham por esse equilibrio, vem trazer
um ponto de equalizacdo, ela te d& uma identidade, elas te acolhem na
sua diferenca, na sua dificuldade, ndo segregam, sdo inclusivas. As
religibes afro-brasileiras sempre foram inclusivas: é o marginal, é a
empregada, é o pedreiro, é o aleijado, é a prostituta, € 0 homossexual
(Pai Guaraci, entrevista realizada em maio de 2016).
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Considerac0es finais

As religides de matriz bantu apresentam uma capacidade singular em lidar e
trabalhar com a diversidade, com a multiplicidade, de maneira inclusiva e diversa. Uma
abordagem que privilegie as relacdes entre os seres que compdem a malha de uma
comunidade de terreiro, o contato entre eles, além dos cuidados prestados mediante o
acolhimento em prol da cura, poderia refletir sobre esses cultos e tradigdes enfocando em
seu movimento constante, entre transformacdes e permanéncias, continuidades e fluxos.
De acordo com Ferretti (1998), antropologo gue estudou a Casa das Minas, de nacéo Jeje,
no Maranh&o, todas as religides sdo sincréticas, mesmo as religiées ocidentais e/ou mais
institucionalizadas (como o cristianismo e o islamismo, por exemplo). Neste sentido, o
autor sustenta que o sincretismo é um atributo proprio do “fenémeno religioso” de uma
maneira geral, o qual,

[...] como toda cultura constitui um fenébmeno vivo, dindmico,
contraditorio, que ndo pode ser enclausurado numa visdo Unica,
cartesiana, intelectualizada, petrificadora e empobrecedora da realidade
(FERRETTI, 1998, p.188).

Mesmo se estudado a partir de sua dinamica sociocosmologica, 0 CESS aqui
descrito apresenta uma realidade composta de modo multiplo, ndo encerrada. Os diversos
seres e as divindades que compdem o universo sociocosmologico do CESS atestam uma
composicdo afro-religiosa impossivel de ser analisada a partir de esquemas
classificatorios puristas e/ou generalistas. A multiplicidade religiosa, além de ser uma
forma estratégica de resisténcia criativa a imposicao externa da cultura dominante possui
também um viés interno aos préprios cultos, que revelam uma forma de organizacao
propria, numa dinamica que nao obedece a codigos religiosos fixos e rigorosos. Trata-se
de um saber criativo, no qual confluem distintos agenciamentos e tradi¢Ges culturais, sem
a perda do senso de pertenca a uma ancestralidade.

O Centro Espirita Sdo Sebastido apresenta uma dinamica de confluéncia de
distintas tradicOes religiosas afro-brasileiras, as quais, no entanto, pertencem a uma
mesma matriz étnico-cultural bantu. A trajetéria da matriarca da casa, Mae Cecilia, é
bastante emblematica para se refletir sobre os argumentos dos autores nos quais este texto
estd baseado. O sincretismo e a multiplicidade podem ser duplamente entendidos: como
estratégia de resisténcia e como capacidade interna, uma flexibilidade estrutural

(GOLDMAN, 2005), de manejo e incorporacao das diferencas, que fazem desse universo
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religioso um rico campo de convivio, de abertura e de acolhimento ao diverso e ao outro,
principios esses constituintes dessa matriz religiosa bantu. Sincretizar-se é propor-se a
abertura em prol do estabelecimento de novas relacGes para com o outro em sua potencial
diversidade, é construir uma forma ndo-dogmatica de se fazer a religido, como
contrapartida ao pretendido pelas instituigdes cristdis em seu empreendimento de
homogeneizacéo cultural e religiosa:

O que se justifica pela permanente possibilidade de interacdo com o
mundo circundante que estd na matriz Bantu, possibilitando a
confluéncia das manifestacBes religiosas que dela descendem.
ManifestacOes religiosas hibridas e sustentadas por valores e crengas
gue propiciam a aproximagao entre pessoas e grupos afins, por meio da
religiosidade cotidiana de seus seguidores. Religiosidade que se orienta
pelo compromisso devocional, de forma flexivel e inclusiva, no que diz
respeito a adaptacdo, sincretismos e abertura ao outro em sua
humanidade (SANTOS, 2015, p.13).

Ao congregar praticas do Candomblé de Angola, do Reinado e da Umbanda, o
CESS se vale dessa habilidade criativa de confluéncia de manifestagdes religiosas afro-
brasileiras, engendrada de maneira singular a partir de Mam’etu Tabaladé Ria N’Kosi
(Mae Cecilia) e seus guias espirituais. Os principios religiosos bantu de acolhimento ao
outro e abertura ao diverso atestam essa habilidade de confluéncia e contribuem para a
sustentacdo de sua dindmica comunitéria, expressa nas relagdes entre 0s agentes que
compdem a malha sociocosmoldgica do terreiro — guias espirituais, minkisi, filhos e pais
ou mées de santo, adeptos de outras casas e linhas religiosas, dentre outros. E neste
sentido que o CESS faz confluir essas trés manifestacGes religiosas no espaco de seu
terreiro, cada qual, porém, com seus rituais e agentes particulares.

A vida em comunidade é um atributo central dessa matriz religiosa inclusiva e
diversa. As trajetorias dos integrantes do CESS, desde Mam’etu Tabaladé Ria N’Kosi
(Mée Cecilia), Pai Guaraci e os filhos de santo do terreiro, revelam histérias de cura, a
partir de inter-relacGes entre os seres do mundo invisivel e visivel, nas quais se preza por
um contato mais aproximado com o humano em suas dificuldades, no acolhimento das
diferencas, na fortificacdo dos lacos entre aqueles que constituem esta comunidade, de
maneira coletiva:

E isso é o terreiro. E essa funcdo do tratar no terreiro ndo esta s no
banho, no acender vela, no benzer, ela estd primeiro na condi¢do
humana: de acolhida ao outro, na sua condigdo humana, entendendo que
essa condi¢do do sujeito a ser acolhido é uma condi¢do que esta
desorganizada (Pai Guaraci, entrevista realizada em maio de 2016).
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O terreiro é um espago de confluéncia de diversas tradi¢fes, nagdes e linhas
religiosas, em di&logo constante com o multiplo. Da mesma forma, no &mbito do
acolhimento humano, essa habilidade de convivio e manejo das diferencas se desdobra
de maneira a abarcar, de forma inclusiva e sob a orientacdo dos principios de vida
comunitéria, a todos aqueles que o procuram em busca de orientacdo e cura para suas
dores e sofrimento. Esta orientacdo pautada no multiplo revela uma notavel riqueza de
aliangas, dialogos e trocas entre os seres que compdem o universo do terreiro. Em meio
a uma sociedade pautada sobre valores individualistas, sobre a competi¢do e 0 consumo
capitalista, onde a discriminacéo racial e a intoleréncia religiosa sao elementos quase que
rotineiros, a comunidade de terreiro propde formas outras de sociabilidade, baseadas em
principios de uma matriz cultural e religiosa que se destaca pelo cuidado prestado ao
‘outro’, assim como pela constituicdo de uma familia (a familia de santo), de maneira
coletiva e plural.

Por tudo exposto, e sem a pretensdo de esgotar o tema, concluimos que uma
comunidade de terreiro de matriz bantu se orienta de acordo com a sua ancestralidade,
sempre apostando na capacidade de interlocucdo entre os diferentes elementos,
divindades e pessoas, na perspectiva de eleger saidas possiveis para 0S impasses
colocados pela vida cotidiana de seus adeptos, em suas relagdes com os mundos visivel e
invisivel, a fim de garantir a existéncia ndo s6 da religido e suas praticas, mas sim, e para
além disto, dos seus proprios valores e principios coletivos, pautados em relagdes
comunitarias a partir de propostas de relacdes inclusivas, que se mostram abertas ao

didlogo com a diversidade.
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