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Resumo

Este estudo é fruto da iniciativa de discorrer acerca das nomenclaturas das divindades em
trés nacdes do Candomblé (Ketu, Bantu e Jeje). A proposta é elaborar uma analise sobre
Orixas, Nkises e Voduns e formular respostas para indagacdes, por exemplo, se sdo
divindades iguais e/ou equivalentes e, sendo assim, sua mudanca se da apenas pela
nomenclatura ou se sdo divindades distintas, de fato. Para responder tais indagacdes foi
preciso tracar um caminho entre a histdria colonial, a antropologia, a linguistica, o
movimento de reafricanizacdo das denominagfes do Candomblé e a problematica da
constante e impensada singularizacdo sobre o sujeito negro ou africano causada pelo
racismo.

Palavras-chave: Na¢6es do Candomblé. Diversidade. Unidade africana.

ORISHAS, NKISES Y VODUNES: LAS NOMENCLATURAS
Y ETNIAS DEL SAGRADO EN LOS CANDOMBLES
KETU, BANTU Y JEJE

Resumen

Este estudio es el resultado de la iniciativa de hablar de las clasificaciones de divinidades
en tres naciones de Candomblé (Ketu, Bantl y Jeje). La propuesta es elaborar un
comentario acerca de Orishas, Nkises y Vodunes y formular respuestas a las preguntas,
por ejemplo, si son iguales deidades y/o equivalente y, por lo tanto, su cambio se produce
solo en la nomenclatura o si son distintas deidades, de hecho. Para responder a estas
preguntas, fue necesario trazar una ruta entre la historia colonial, antropologia,
lingtistica, el movimiento de reafricanizacdo denominaciones de Candomblé y la
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cuestion de la constante y desconsiderada singularizacion sobre el sujeto
afrodescendiente o africano causado por el racismo.

Palabras clabe: Naciones del Candomblé. Diversidad. Unidad africana.

Motumba, Mukuiu, Kolofé

A menos que optadssemos pela inconsciéncia e pela
alienacdo, ndo poderiamos viver sem memoria ou com a
memoria do outro (Joseph Ki-Zerbo)

Em meados do século passado o intelectual senegalés Cheikh Anta Diop
presenteou a comunidade académica com suas colocacdes acerca da unidade cultural da
Africa negra. Trata-se da obra Unidade Cultural da Africa Negra: esferas do patriarcado
e do matriarcado na Antiguidade Classica®, publicada em 1959 pela primeira vez. Esse
estudo, assim como muitas de suas publicacdes, ainda hoje é alvo de discussfes polémicas
e acreditamos que isso aconteca em decorréncia do racismo cientifico, ao passo que 0s
estudos de Diop ndo foram desenvolvidos nos moldes do pensamento eurocentrado que
norteiam a cultura de vérios paises, como o Brasil por exemplo (GAIA; VITORIA;
ROQUE, 2020; SCORSOLINI-COMIN, 2020).

Segundo Slenes (1992), no caminho até aqui e também ao embarcarem nas costas
brasileiras, africanos, majoritariamente de origem bantu, descobriram uma Africa em
comum. Dessa unidade, construiram formas africanas no Brasil, hoje instituices afro-
brasileiras como o Candomblé (GAIA; VITORIA; ROQUE, 2020).

H& uma corriqueira confusdo sobre o que é africano e o que é brasileiro, visto que
a marginalizacdo da contribuicdo negra para a cultura brasileira foi e é severa desde o
inicio e tal fator dificulta a compreensdo do que é afro-brasileiro (SANTOS, 1994; GAIA,
2021).

O Candomblé é afro pela esséncia, pelo culto e pela ontologia, mas € brasileiro
também a medida que é fruto da diversidade consequente da escravizacdo. Trata-se de
uma ressignificagdo da Africa no contexto brasileiro. Da mesma forma, estigmas
confundem Candomblé e Umbanda, genealogicamente brasileira, e tudo mais associado
ao negro (GAIA; VITORIA; ROQUE, 2020; GAIA, 2021). O ndo reconhecimento da

diversidade negra e africana no Brasil e no mundo é perigoso em diversos aspectos,

3 Titulo original: L'unité culturelle de L'Afrique noire: domaines du patriarcat et du matriarcat dans
l’antiquité classique.
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principalmente no que tange a uma educacdo étnico-racial justa como propde a Lei n.
10.639/03, que inclui a tematica “Historia e Cultura Afro-brasileira” no curriculo oficial
da Educacdo Formal-Escolar (BRASIL, 2003). Stuart Hall (2003) perguntou “que negro
é esse?”, entendendo que a diaspora supera - e muito - as expectativas (neo)coloniais.

Ao chegarem aqui, os diversos povos bantus entenderam suas liga¢des linguisticas
ao perceberem que partem de um mesmo tronco linguistico e, portanto, cultural
(KILEURY; OXAGUIA, 2014). Seus conflitos e diferencas tiveram de ser esquecidos ou
utilizados para se fortalecerem na condicdo de escravizados. Hoje, 0 que ndo podia ser
diferente devido aos numeros em que foram trazidas, essas distintas formas de ser
africano fundam a esséncia do negro e do brasileiro em si, apesar de haver um foco na
contribuicdo ioruba. Todavia, partindo das contribuicdes de Diop (2014) - ainda que o
autor ndo tratasse especificamente do Candomblé em seus estudos -, podemos trabalhar
com a ideia de que os povos africanos presentes no Brasil e constituidores do Candomblé
possuem, no final de tudo, uma base cultural que toca, de uma maneira ou outra, seus
aspectos ancestrais, organizacionais, econémicos, entre outros.

Vale considerar, frente as desigualdades raciais descaradas em todos os ambitos
da sociedade brasileira, problemas como a singularidade sobre os aspectos africanos e
afro-brasileiros, principalmente no contexto de evidente intoleréncia religiosa, ndo a toa
concebida como racismo religioso por alguns estudiosos e ativistas e, mais recentemente,
pelo préprio Supremo Tribunal Federal - STF (DE DEUS, 2019; SILVA JUNIOR, 2018;
GAIA, 2021). Destarte, acreditamos que sujeitos brancos candomblecistas ndo sofrerdo
os percal¢cos do racismo religioso, mas da intolerancia religiosa mesmo que essa seja
oriunda do racismo religioso* (GAIA; VITORIA, ROQUE, 2020), pois esses gozam da
“protecdo da cor da pele” (SIMAS, 2017) e que apenas sujeitos negros sentem
diariamente a dimens&o do racismo (CICONELLO, 2008).

Face ao exposto, € oportuno mencionar que 0 racismo ndo se expressa somente
através da cor da pele, mas é sobretudo por meio dela que o mesmo se evidencia
(CICONELLO, 2008; SIMAS, 2017), como ja pontuado acima. Assim, enquanto muitos,
em sua intolerancia, preconceito e/ou odio, resistem em compreender, esse artigo
centraliza-se em questionar, entender e tentar responder o que difere Orixas, NKises e

Voduns, se a distingdo € relativa, apenas, as suas nomenclaturas, se sdo divindades

4 Considerando que o racismo ocorre também no campo simbélico concebendo as religides afro-brasileiras
como inferiores as religides europeias e ocidentais, por exemplo (SIMAS, 2017).

47



Revista Calundu —Vol.5, N.1, Jan-Jun 2021

equivalentes ou ndo e, com isso, contribuir ao arcabougo tedrico dos saberes
emancipatorios das culturas afro-brasileiras.

Uma analise antropolégica do caso ndo pode descartar o papel da linguagem e da
construcdo semantica associada a formacéo cultural de cada grupo analisado neste artigo.
Igualmente, a importancia das nomenclaturas ndo serd ignorada nessa anélise a medida
que buscamos cumprir uma reflexdo antirracista e que entendemos quando Fanon (2008)
inicia sua tese de doutoramento explicando a contribuicdo linguistica para construcéo das
opressdes, da psicologia do oprimido e do opressor. Buscamos partir das etimologias, ja
que estas possuem papel fundamental no ensino e entendimento de qualquer construcéo
sociocultural, todavia, esta se faz praticamente impossivel, visto que a sistematizacdo
dessas linguas fora feita por missionarios que as ocidentalizaram, para que fosse possivel
traduzi-las, direcionando a locomocé&o dessas linguas no decorrer do tempo nas mudancas
da dindmica cultural.

Conforme exposto por Fanon (2008, p. 33), “falar é existir absolutamente para o
outro”, assumir uma cultura. Sendo assim, é um desafio trabalhar os reais significados
dessas palavras a medida que fomos afastados da cultura que as originou e outorgados a
um idioma e uma cultura que singulariza as suas diversas raizes.

No que se refere ao Candomblé, ndo é incomum encontrar entre seus
adeptos/praticantes, aqueles que foram iniciados para determinada divindade e, ao
migrarem de na¢do, passam a ser obrigacionados no culto a outra divindade tida como
“equivalente”. Cientes disso, € oportuno destacar que as andlises, indagaces e reflexdes
trazidas neste artigo limitam-se em buscar condigdes que possibilitem responder sua
questdo central, portanto, ndo tem o intuito de fazer mencgdes pejorativas a nenhum adepto
ou terreiro de Candomblé, questionar a legitimidade de suas obrigacdes, tampouco a sua

trajetdria e percurso religioso.

O Candomblé como simbolo de resisténcia africana no contexto

diaspérico

O Candomblé pode ser compreendido como uma religido monoteista, se
considerarmos uma possivel estrutura hierarquica entre as divindades. Mas, tendo em

vista que na religiosidade em tela sdo cultuadas varias divindades, é possivel também a
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compressdo de uma dindmica politeista e, portanto, ndo hd muitos consensos nesse
sentido (MASTINS; IWASHITA, 2017).

Assim, a luz da primeira afirmacéo, ha apenas um “deus supremo” em cada uma
das nacdes fundantes da religido, nacbes essas hoje ressignificadas por formas
organizadoras de bases religiosas (CERQUEIRA, 2007), entendidas como denominagdes
de culto, no entanto, esse deus supremo “distribui a manutengdo de sua criagao aos outros
deuses” (MASTINS; IWASHITA, 2017, p. 44). Face ao exposto, neste estudo,
conceberemos o Candomblé como uma religido monoteista-politeista devido sua
dindmica estrutural, historica e ritualista pluridimensional (ESUTUNMIBI; RIBAS,
1998).

Ainda, é oportuno mencionar que os terreiros de Candomblé se constituem
enquanto locais de representacdo e valorizacdo de espaco e forca (poténcia) da
religiosidade e da forma de resisténcia afro-diaspdrica®, na medida em que a diaspora néo
foi proposta, mas imposta aos africanos e seus descendentes e, no caso do Brasil, de uma
forma violenta e cruel, onde muitos africanos morriam em decorréncia do banzo®
(SODRE, 2002; HAAG, 2010; GAIA, VITORIA, ROQUE, 2020; GAIA, 2021).

As préaticas e saberes candomblecistas sdo transmitidas entre seus
adeptos/praticantes de forma oral e através de contextos vivenciais, seguindo a légica do
segredo ritual e suas dimensdes’, portanto, no Candomblé nio ha um livro sagrado
(SILVA, 2017; GAIA; VITORIA; ROQUE, 2020; GAIA, 2021).

O fato de os saberes no Candomblé serem aprendidos e apreendidos pelos seus
adeptos/praticantes através da oralidade e das vivéncias nem sempre possibilita o
referenciamento bibliografico sobre alguns assuntos acerca do Candomblé em pesquisas
cientificas. Sobre o assunto, € oportuno realizar duas consideragdes: (a) a necessidade do
cuidado em néo expor os segredos rituais, no caso de pesquisadores candomblecistas ou
néo; (b) as possiveis problematicas ao apresentar certas informacdes apreendidas através

de vivéncias e narrativas “de dentro” dos terreiros, e, portanto, dificilmente encontradas

5 Vale ressaltar que a religiosidade/ancestralidade africana que norteia 0 Candomblé no Brasil precede, de
forma milenar, o cristianismo e cada cidade é representada por uma divindade separada de outra e no Brasil
algumas dessas divindades sdo cultuadas de maneira coletiva no terreiro, reorganizando concebida por
Sodré (2002) como metéfora espacial que aproxima e reterritorializa a Africa no Brasil. Assim, cada terreiro
simboliza um pedago ou representacio do continente africano no contexto brasileiro (SODRE, 2002).

® Do dialeto quimbundo: mbanza, ou seja, o sentimento de saudade e melancolia derivada da violéncia
sofrida pelos negros em cativeiro e pelo estranhamento, causando a nostalgia profunda que levava muitos
negros a morte (HAAG, 2010).

7 Como pontua Aratjo (2012; 2018).
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em literaturas tidas por parte dos académicos como “cldssicas™®. Esse processo de ndo
referenciamento podera tornar os estudos “menos cientificos” & luz da académica
ocidental.

N&o hé aqui a defesa de que a cultura afro-brasileira necessariamente precise ser
escrita (ou reescrita) exclusivamente por negros e/ou aqueles que professam tais
religiosidades/ancestralidades, ou ainda um ataque ou desvalorizacdo da pesquisa
cientifica, o que acreditamos que seria um equivoco, mas de que a cultura afro-brasileira
ndo pode continuar servindo de mérito académico e objeto de estudos da branquidade,
perpetuando o epistemicidio da populacdo negra - sem que seja estabelecida a valorizagdo
dessa cultura, ndo de modo internacional, branco e eurocentrado, mas considerando seus
aspectos afro-diaspoéricos (GAIA, 2020; 2021).

Voltando ao Candomblé, segundo a tradicédo iorubd, Olorun criou o Oxalufon, que
por sua vez criou parte dos Orixas 0s quais, cada qual com sua contribuicdo, auxiliaram
na criagdo do Aye® - embora a misséo inicial de Oxalufon era a de criar o Aye, mas devido
dormir por estar embebedado tal feito foi realizado por Oduduwa, sua parte feminina - e
tudo o que ha nela, igualmente a humanidade foi criada por Oxalufon a partir do barro de
Nanad (AZORLI, 2016; PRANDI, 2004; GAIA; SCORSOLINI-COMIN, 2020). Ja a
nacdo Jeje compreende que os Voduns, da Mitologia Fon e da Mitologia Ewe, foram
criados por Mawu, divindade suprema dos Fon. Enquanto que, de forma semelhante, o
povo bantu segue principios da Mitologia Bantu, no qual os Nkises foram criados por
Nzambi/Zambiapongo, divindade suprema e criadora.

O Censo de 2010 aponta que no Brasil ha aproximadamente 167.363 (cento e
sessenta e sete mil, trezentos e sessenta e trés) pessoas que se declaram candomblecistas,
ou seja, 0,09% da populacdo brasileira (IBGE, 2010). Vale destacar que o Candomblé
também ndo é praticado apenas no Brasil, mas também em paises vizinhos como o
Uruguai, a Argentina e a Venezuela. A pratica esteve mais restrita aos estados de
Pernambuco e Bahia até os anos 1960, quando comega a se espalhar, como resultado do
éxodo do Nordeste para as grandes cidades do Sudeste (PRANDI, 2003).

Unidas pela origem totémica/familiar, uma base animica e envolvidas diretamente

com a natureza, as na¢es do Candomblé séo independentes em suas praticas ritualisticas,

8 Muitas delas produzidas por pesquisadores majoritariamente brancos, com inlimeras perspectivas racistas,
reducionistas e/ou que expuseram parte dos segredos rituais do candomblé, como os estudos de Nina
Rodrigues, por exemplo.

® Mundo terrestre.
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mesmo com o sincretismo entre suas tradi¢des, responsavel por possibilitar a
sobrevivéncia e perpetuacao do culto africano no Brasil (GAIA; SCORSOLINI-COMIN,
2020; VERGER, 1997b; FERRETTI, 1998) e ainda existente, mas, para muitos adeptos
e militantes das diversas nacdes do Candomblé, ha, atualmente, a necessidade e busca
pela afirmac&o de cada nagdo e sua origem. Orixas, Nkises e Voduns recebem homenagens
regulares, com oferendas, canticos, dancas e roupas especiais e peculiares (KILEURY;
OXAGUIA, 2014).

Pela otica iorubana e daomena, respectivamente Ketu ou Nago e Jeje, a divindade
suprema delegou seus poderes a outras divindades, como Orixas e Voduns (VERGER,
1966) pelo fato desse Deus ser “[...] muito grande e muito alto para se envolver com
coisas tdo pequenas como o mundo e os homens” (BOSMAN, 1705 apud. VERGER,
1966, p. 25). Mesmo com este padrao, falar de origem do Candomblé demanda buscar a
pluralidade de fragmentos culturais, pois ndo h& como anular suas distingdes
(CERQUEIRA, 2007). O que é possivel afirmar é que a organiza¢do dos Candomblés ¢é
resultado da constante vinda de escravizados de diversos lugares para as cidades.

Neste sentido, é oportuno mencionar que houve muita resisténcia até que na
década de 1970 o Estado brasileiro, supostamente laico desde 1890, tendo como pioneiro
0 estado da Bahia, permitiu a pratica do Candomblé sem a necessidade de autorizacéo da
Delegacia de Jogos e Costumes (VELECI, 2017).

Alguns académicos apontam uma possivel “cruzada contra o sincretismo”
(FERRETTI, 1998) atualmente, isto é, a busca pela tradi¢gio mais pura em si. E comum
entre brasileiros desejando saber mais sobre suas origens perdidas com a escravidéo,
buscar uma Africa que na verdade j& esta em si mesmo, haja vista que a tentativa de uma
tradi¢do “mais pura” € um tanto arriscada, tendo em vista a diversidade e complexidade
do Candomblé desde sua formagdo (ARAUJO, 2018; GAIA; VITORIA; ROQUE, 2020;
GAIA, 2021).

Neste sentido, em entrevista para a Revista Palmares (2005), Makota Valdina diz
que essa divisdo que distancia uma nacao das demais pode ter sido causada pela academia,
através da interferéncia de seus intelectuais nos terreiros de candomblé. Ela argumenta
que seus mais velhos frequentavam outras casas e as na¢des dialogavam mais® (PINTO,

2005). Como ja dito acima, ndo ha como criar um Candomblé puramente africano, ja que

10 Enquanto a ciéncia do ocidente chega moldando outras prioridades, como as raizes, até entdo ndo somente
préximas, mas com ligacdes entendidas como suficientes pelo povo de terreiro.
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este é, necessariamente, afro-brasileiro, todavia, o que alguns religiosos vém buscando é
justamente a tradicéo brasileira, aquela que funda cada terreiro de cada nacéo, a fim de
definir ~ conformidade com seus antepassados, ponto importante na
religiosidade/ancestralidade em tela.

E pertinente destacar que no Brasil houve uma “nagoizacio” - fruto da nagocracia,
ou seja, do processo de hierarquizagao do saber religioso que tornou a cultura nago forte
referéncia no Brasil (SLENES, 1992). Trata-se da entidade ioruba sobrepujar as
referéncias Jeje - da religiosidade/ancestralidade devido a popularizacdo do Candomblé
Ketu (PARES, 2018), mas o Candomblé é resultado do encontro de atividades
religiosas/ancestrais possiveis aos africanos escravizados e, portanto, ndo é homogéneo
(GAIA; VITORIA; ROQUE, 2020). Devido a isso, divide-se em ramificagdes, de acordo
com as nac¢des de onde nascem suas tradi¢oes, entre elas as nacdes de Ketu, Bantu e Jeje.

O Candomblé Jeje pode ser melhor designado pelo termo Fon, em referéncia a
mitologia Fon, que compreende todos os cultos aos Voduns em solo brasileiro
(KILEURY; OXAGUIA, 2014), e associa suas divindades aos animais, entendendo que
0s Voduns possam ter vivido (ou ndo) na terra.

O Candomblé Ketu, de origem nagd ou ioruba, atribui humanidade aos Orixas,
acreditando que estes possam ter experienciado tudo o que se vive na terra (como amor e
pranto, por exemplo). Para esse povo, advindos de onde hoje fica a Nigéria, os Orixas
possuem carater préprio atraves dos itans (GAIA; SCORSOLINI-COMIN, 2020). J& os
povos bantus, fundadores do atual Candomblé Bantu ou Candomblé de Angola, que foi
uma das primeiras nacdes a se estabelecer em solo brasileiro (KILEURY; OXAGUIA,
2014), detentores de surpreendente diversidade e localizados atualmente em distintos
paises da Africa austral, nesta nacdo ha o culto aos Nkises.

Assim sendo, convém informar que a cultura bantu acredita que os NKkises nunca
tiveram vida terrestre, pois eles sdo 0s proprios elementos da natureza. Diferentemente
dos nagds que relacionam seus Orixas, como, por exemplo, Rainha/Rei ou Deusa/Deus
da chuva, da beleza, dos trovdes, entre outros, para 0 Candomblé de Angola/Bantu o Nkise

é apropria chuva, a propria beleza ou o préprio trovao, trata-se de uma energia divinizada.
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Orixas

A complexidade sobre o significado de Olorun (divindade suprema) responsavel
- tal como Mawu entre os Fon e Nzambi entre os Bantu — pela criagéo, inclusive de outras
divindades como o0s orixas, € tamanha que os antrop6logos pioneiros no assunto
alegavam, atraves de seus vieses eugenistas, nao ser possivel que “primitivos” 0 tivessem
criado sozinhos (VERGER, 1966). Alguns intelectuais contemporaneos afirmam estreitas
correspondéncias culturais entre os iorubas, assim como entre outros povos da Africa
Ocidental e o chamado Antigo Egito (FINCH, 2009), sendo os pioneiros no assunto o
nigeriano J. Lucas (1948) e o ja citado senegalés Cheikh Anta Diop (1977). Afirmavam
também a relacio genética entre o egipcio faradnico e as linguas da Africa Negra.

Assim, dado o fato, também abordado por Diop (1977), da complexidade da
civilizacdo faradnica e que estes sdo nada menos que a origem dessas populacdes do que
hoje nos referimos como Africa Ocidental, presume-se e reafirma-se, mais uma vez, a
falécia evolucionista. A partir disso, é possivel analisar que dentro do conceito de unidade
cultural elaborado por Diop (2014) h4, e muita, diversidade, enfatizando a profundidade
de sua obra.

Os Orixas comumente cultuados e conhecidos no Brasil sdo: Exu!!, Ogum®?,
Oxossi®, Logunedé!®, Xangd®®, Obaluayé®®, Oxumaré'’, Ossaim®®, Oya'®, Oxum?,
lemanja?!, Nand/Nana??, Ewa?, Oba?*, Iroco® e Oxala, um nome genérico para varios
Orixas funfun®: Odudawa, Orixa que criou o mundo; Oxalufon, Orixa velho e sabio, tido

como a divindade do silencio e da calma, responsavel por moldar os seres humanos;

11 Guardido dos templos, casas, cidades, das pessoas e mensageiro dos outros Orixas.

12 Orixa do ferro, guerra, fogo, agricultura e tecnologia.

13 Orixa da caca e da fartura, tido como o orixa patrono da nacgdo de Ketu.

14 Orixa jovem da cagca e da pesca, tido como filho dos orixas Oxum e Oxdssi.

15 Orixa do fogo e trovéo, protetor da justica e quarto rei da cidade de Oié (PRANDI; VALLADO, 2010).
16 Orixa das doengas epidérmicas e pragas.

17 Relacionado a chuva, o arco-iris e as cobras.

18 Orixa que conhece o segredo de todas as folhas.

19 Orixa feminino dos ventos, relampagos, tempestade, do Rio Niger e relacionada ao culto de retorno a
massa primordial.

20 Orixa dos rios, do ouro, jogo de blzios e amor.

21 Orixa dos lagos, mares e fertilidade, mée de muitos Orixas.

22 Orixa dos pantanos e da morte.

23 Orixa do Rio Ewa.

24 Orixa do Rio Oba ou Niger.

25 Orixa da arvore sagrada, a gameleira no Brasil.

% A palavra ioruba funfun significa branco, portanto, Orixas funfun sdo aqueles que, entre outros fatores,
se vestem exclusivamente de branco, como Oxaguian e Oxalufon (PRANDI, 2004; GAIA; SCORSOLINI-
COMIN, 2020).
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Oxaguian, Orixa jovem e guerreiro;(GAIA; SCORSOLINI-COMIN, 2020; PRANDI,
2004; VERGER, 1997b).

Os orixas sdo classificados hierarquicamente. Alguns adeptos acreditam que 0s
orixas funfun sdo mais proximos de Olorun e relacionados a criacdo humana e material
(VERGER, 1997a; VERGER, 1997b), por isso, seriam de fato Orixas enquanto as demais
divindades se tornam orixas por conta de seus itans (GAIA; SCORSOLINI-COMIN,
2020). Todos sdo fragmentos de Olurun, o Criador (osa/oxa), que escolhem o ori (cabeca)
de cada ser humano (MONTEIRO, 2019).

Orixas sdo divindades de comunicacdo entre Olorun/Olodumare, Senhor do
destino e os homens, também chamado de elegun. A palavra elegun quer dizer “aquele
que pode ser possuido pelo Orixa”.

Existe uma l6gica semelhante no mito de criacdo de Orixas, Nkises e Voduns, mas
cada mito tem sua prépria histéria, funcéo, entre outros fatores. A popularizacdo da
corrente nag6?’ permitiu certa hegemonizacdo do Candomblé, a ponto de muitos autores
se referirem a orixas, tratando, na verdade, de todas as divindades e de todas as nacoes
do Candomblé (GAIA, 2021), igualmente “(...) palavras de origem fon, ou bantu, ainda
que usadas no cotidiano das comunidades nem sempre séo evidenciadas ou creditadas,

entrando muitas delas na conta do ‘ioruba’.” (SILVA, 2019, p. 12).

NKises

Ao que tudo indica, Nkises eram cultuados em Palmares (SILVA, 2011):

Fugiram para as montanhas cobertas de palmeiras e la criaram a Angola
Janga, uma amostra do que seria a nagdo que formariam, distante do
opressor. Uma nacdo sem trilhos e com muitas pontes, para unir 0s
nativos e os estrangeiros que aceitassem oferecer flores, frutas, raizes e
animais aos inkices, voduns e orixas, intermediarios de Zambi, o
sagrado, cujos fluxos de amor conduzem todos os homens para o cume,
para a liberdade no infinito. (SILVA, 2011, p. 10).

A importagdo de escravizados bantu foi predominante durante todo o periodo

escravocrata no Brasil, alterando apenas a cidade ou regido de onde vinham de época em

21 E necessario mencionar que, possivelmente, essa polarizacio seja derivada do fato de que os nagds
chegaram ao Brasil entre o final do século XVIII e inicio do século XIX, portanto “foram os ultimos a
chegar” (SODRE, 2017, p. 26).
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época (SLENES, 1992). E numerosa a populagio dos povos ditos bantus, localizados
desde Angola até Mogambique, mas suas principais linguas encontradas no Brasil eram
kibundo, kikonjo, umbundu?® (SLENES, 1992). Uma hip6tese colocada por Slenes (1992)
para 0 problema de termos pouco conhecimento de uma populacdo tdo numerosa no
Brasil?® ¢ o fato de que os escravizados que aqui chegavam eram muito jovens e, portanto,
ainda ndo conheciam a plenitude de sua cultura local. Isso é resultado da facil
comercializacdo de escravizados no Brasil, que permitia os senhores de engenho descartar
ou espalhar sua méo de obra divididas por etnias.

Os Nkises cultuados no Brasil sdo: Pambu Njila®*, Nkosi, Roxi Mukumbe!,
Ngunzu®?, Kabila®*, Mutalambd (Lambaranguange)®*, Gongobira ou Gongobila®,
Mutakalamb6®, Katendé®, Nzazi®®, Luangu®®, Kaviungo/Kavungo®, Nsumbu®!,
Hongolo/Angord (masculino) e Angoroméa (feminino)*?, Kindembu®, Kaiangu*,
Bamburucema Nvula®®, Matamba®, Dandara®’, Kisimbe*®, Ndanda Lunda*,
Kaitumba/Mikaia/Kokueto®, Nzumbaranda®, Nvunji®? e Lemba Dilé ou Lembarenganga
ou Jakatamba ou Nkasuté Lemba ou Gangaiobanda®® (HORA FILHO, 2016).

28 Hoje misturadas e faladas nos terreiros de denominacéo Bantu ou Candomblé de Angola.

29 Em contrapartida aos até 3% de Nagbs ou Ketu frequentemente referenciados devido ao que chama de
hierarquizacdo do saber religioso ou nagocracia.

%0 Intermediario entre os seres humanos e os outros Nkises, chamado de Vangira em sua manifestagio
feminina.

31 Nkise de guerra e Senhor das estradas de terra (ndo é o mesmo que o Orixa Ogum).

32 Engloba as energias dos cagadores de animais, pastores, criadores de gado e daqueles que vivem
embrenhados nas profundezas das matas, dominando as partes onde o sol ndo penetra.

33 Cagador pastor, o que cuida dos rebanhos da floresta.

34 Cacador que vive em florestas e montanhas, Nkise de comida abundante

35 Cagador jovem e pescador.

3% Tem o dominio das partes mais profundas e densas das florestas, onde o Sol néo alcanca o solo por ndo
penetrar pela copa das arvores.

87 Senhor das jinsaba (folhas), conhece os segredos das ervas medicinais.

38 O préprio raio, entrega justica aos seres humanos.

%9 Nkise da claridade do raio.

40 NKkise da variola, das doencas de pele, da salide e da morte.

41 Senhor da terra, também chamado de Ntoto.

42 Responsavel por auxiliar na comunicagéo entre os seres humanos e as divindades.

43 Nkise patrono da nagdo Bantu. Senhor do tempo e estag@es, € representado, nas casas Angola e Congo,
por um mastro com uma bandeira branca.

4 Tem dominio sobre o fogo do fundo da terra.

4 Senhora da chuva fina.

46 Guerreira, comanda os mortos (Nvumbe).

47 A grande mae Nkisiame de lagos e rios.

4 Grande serpente senhora do atrito das guas do rio.

4% Senhora da fertilidade e da Lua.

%0 Nkises do Oceano e do Mar.

51 A mais velha das Nkises, conectada para morte.

52 A mais jovem dos Nkises, Senhora da justica, representante da felicidade da juventude e toma conta dos
filhos recolhidos.

53 Conectado a criagdo do mundo.
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Voduns

Vizinhos do povo de Ketu, os Jeje também faziam parte da Africa Ocidental e
certamente sofreram da influéncia egipcia apontada acima - abordadas pelas obras dos
africanos Lucas e Diop ja citadas anteriormente neste estudo. O seu culto aos voduns
também é comum na didspora da Ameérica Central, referéncia comum ao Haiti, e
associado a estigmas como canibalismo, orgias e exotismo ap6s a Revolucdo Haitiana,
onde a religido, propositalmente propagada como “sinistra”, teve papel essencial (1804:
THE HIDDEN, 2017). No Brasil, € mais comum no Maranh&o e parece ser, dentre as
nacdes de Candomblé, a mais sincretizada (FERRETTI, 2006). A cultura Jeje é cultuada
principalmente na Casa das Minas, terreiro bicentenario localizado no Maranho.

Na Casa das Minas Jeje, os voduns, em nimero de cerca de sessenta, se
organizam em familias de divindades, a saber: familia de Davice, da
qual sdo conhecidos um total de 27 voduns e tobossis, ou entidades
femininas infantis. Estes voduns pertencem a Familia real do Daomé
até o rei Agongonu que reinou entre 1789 e 1797. Segundo pesquisas
de Pierre Verger este culto teria sido trazido ao Maranhdo pela rainha
N& Agontimé, viliva do rei Agongonu que foi vendida como escrava em
virtude de conflitos na familia real. Nesta familia destacam-se como
mais conhecidos os voduns Toi Zomadonu, o dono da Casa, Toi
Dadarro, Toi Docu, Toi Bedig4, Toi Daco e Noché Sepazin e os voduns
togue nos ou meninos, Toca, Tocé e Jogorobossu. (FERRETTI, 2006,

p. 3).

No Brasil, de maneira geral, podemos apontar trés divisdes basicas se tratando do
Jeje mahi: Dan ou Familia da Serpente, incluindo todos os Voduns serpentes e que sao
liderados por Dangbe ou Gbésén; Hevioso/Kaviono ou Familia do Trovéo, que inclui
todos os ji-voduns, so-voduns e to-voduns e que sdo liderados pelo Vodun Sogho e
Sakpatd ou Familia da Terra, que inclui todos os ayi-voduns e azon-voduns (Voduns
doentes) e os jono-voduns e que séo liderados pelo Vodun Azonsu ou Azansu (KILEUY;
OXAGUIA, 2014).

Jeje, em iorubé significa estrangeiro/desconhecido (KILEUY; OXAGUIA, 2014).
O povo Jeje foi dominado pelos iorubas durante um tempo, reforcando o intercAmbio
cultural entre esses vizinhos (FERRETTI, 2006). Ainda assim, a maioria dos VVoduns do
culto Mina Jeje ndo possui correspondéncia entre os Orixas nagos (FERRETTI, 2006).

Seu idioma original, utilizado nos cultos € o Fon. Ha& um dicionario Fongbe editado por
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Mejito Marcia du Sakpata (SAKPATA, 2014), responséavel por um terreiro no Rio de
Janeiro®,

Do final do Gltimo século para ca vem sendo discutido um movimento chamado
de reafricanizacio onde cada nacao busca suas origens mais puras (BOTAO, 2007). Estes
ttm uma preocupacdo especial com a lingua, em encontrar tudo como feito
tradicionalmente e assim poder agir como seus antepassados, visto que, e retomando
Fanon (2008), falar uma lingua é assumir uma cultura, existir para 0 outro, para essa
ancestralidade. Neste sentido, pontuamos aqui a complexidade dessa busca, haja vista que
a lingua falada nos terreiros de Candomblé possui inimeras corruptelas, e muitas vezes,
ndo quase intraduziveis, tal fator se dé por conta do tdo complexo e cruel cenério em que
o0 Candomblé se origina no Brasil, sendo a lingua falada nos terreiros assim como o
préprio Candomblé um importante simbolo de resisténcia afrodiasporica (GAIA,
VITORIA; ROQUE, 2020).

Igualmente, a problematica do nome, das etimologias perdidas das palavras Fon,
iorubé e as derivacdes das linguas bantu, homogeneizadas pelo senso comum, ndo sao em
vao; a medida que a experiéncia em diaspora nos mostra que o resultado da mudanca de
nossos nomes € a percepcdo do proprio sujeito sobre si e a forma como este sera percebido
(ASANTE apud. DE DEUS, 2019). N&o se trata de se igualar as tradi¢fes africanas, mas
sim de encontrar as origens do Candomblé, necessariamente da formagdo do mesmo no
Brasil. A proximidade e interesse por paises africanos € pela intrinseca relacdo desses
com as tradi¢des formadas aqui, embasado no pensamento de Molefi K. Asante, Munanga
sabiamente pontua que “ndo ¢ possivel compreender o que ha de africano na América
enquanto fonte e origem, sem voltar nosso olhar e curiosidade a Africa” (ASANTE, 1990
apud. MUNANGA, 2005, p. 161). Este principio assegura legitimidade para esse

movimento questionado por muitos que argumentam se tratar de uma ideia ilusoria.
Consideractes Finais
Portanto, concluimos que cada divindade tem uma peculiaridade, assim como as

nacbes de Candomblé ndo sdo equivalentes, os Orixas, Nkises e Voduns ndo sdo as

mesmas divindades, tal como os santos catélicos sincretizados ndo sdo os mesmos Orixas

5 Infelizmente, foram poucas edicdes e a obra se encontra esgotada, o que reforca o quéo dificil é encontrar
referéncias e pesquisar esse assunto.
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da Umbanda, por exemplo, mesmo que ambos tenham regéncia sobre um mesmo
elemento, todos partem de diferentes origens (FERRETTI, 1998). Da mesma forma,
Olurun, Nzambi e Mawu ndo s@&o o0 mesmo que o Deus cristdo como, na tentativa de
converter africanos, fora ensinado por missionarios cristdos (VERGER, 1966).

Diferenciar as nagdes €, no minimo, perigoso, mas necessario. Neste sentido, um
primeiro paralelo para realizar este desafio esta na lingua, mesmo que de forma adaptada,
devido ao contexto em que se deu a formagdo do Candomblé, cada nacdo possui seus
préprios canticos e formas peculiares de louvar os sagrados que correspondem a sua
origem no culto e nos ritos (ainda que os dialetos utilizados nos terreiros possuam
inimeras corruptelas em decorréncia do proprio contexto diaspérico).

Vale destacar que ha também diferencas nos ritmos dos atabaques, mas a maior
diferenca é com os Bantu, visto a aproximacao geogréafica e cultural entre os Nagos e Jeje
que possibilitou intercAmbio de séculos anteriores ao Candomblé (BOTAO, 2007). No
contexto dos cultos relativos as divindades de cada nacdo aqui analisada, distingue-se
também o fato de que os bantus realizam seus cultos de acordo com a ocasido,
diferentemente dos iorubanos e jejes (BOTAO, 2007).

As diferengas entre as divindades € um assunto delicado e sem respostas
satisfatdrias entre sacerdotes e estudiosos (BOTAO, 2007), a polarizacio das ideias esta
entre se ha ou ndo tais distingdes. Conclui-se aqui uma defesa, a partir de tudo que foi
apresentado até o momento, daqueles que creem nessas diferencas. Frisa-se, ainda, a
importancia de respeitar a resisténcia e a tendéncia atual que d& énfase as diferencas entre
as nacdes, protagonizada pelos seus seguidores.

Foge as leis da linguistica e antropologia que povos de diferentes idiomas, cultuem
0s mesmos deuses ou divindades, mesmo que com uma base formadora em comum.
Afirmar isto, significa anular uma cultura, uma historia e um contexto, homogeneizar um
todo de rica diversidade cultural. Para breve apresentacdo temos, por exemplo, palavras
de escrita e prondncia semelhantes, que possuem determinados significados em Africa,
significados esses que certamente se modificaram no decorrer do tempo, principalmente
apos as invasdes coloniais, e que possuem outra semantica no Brasil®®, mesmo que seja

um pais formado, também, por esses povos africanos.

55 Por exemplo, as palavras kubanda e kimbanda, onde o adivinhador se tornou feiticeiro, em uma
amostragem evidente do estigma que as religides de matriz africana tém no Brasil.
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De igual monta, ainda que haja uma base comum entendida por unidade cultural
da Africa negra (DIOP, 2014), necessariamente, esta é recheada de uma diversidade
inerente ao carater dindmico de uma formacéao cultural. Para complementar, é preciso
associar essa relacdo rasa que insiste em ndo distinguir Orixas, Nkises e Voduns ao
racismo estrutural, onde tudo que € ndo-branco é parte de um “cesto de lixo” entendido
como “resto” (HALL, 1996) ou o outro (FANON, 2008).

Cientes dessa discusséo e partindo desse ponto de vista, pesquisas académicas,
devidamente comprometidas com o assunto, contribuem, e muito, para a formacéo de um
Brasil mais proximo da igualdade racial.

No entanto, que se deixe igualar Orixas, Nkises e Voduns nos terreiros, mas
reconheca suas diferencas para ndo reduzir as divindades cultuadas nos candomblés a
uma Unica perspectiva, haja vista as peculiaridades de cada nacao e cada divindade. Essas
discussbes ndo se findam aqui. O sincretismo nédo seria tdo problematizado e a
reafricanizacao talvez ndo fosse pauta, se esses processos tivessem acontecido de maneira
natural e ndo imposta pela colonialidade. Isto também ndo se trata de ignorar os pontos
em comum, afinal estes foram os essenciais para que fosse possivel fundar o Candomblé
em si, tal como outras formas de interacéo entre esses povos da Africa Negra, o que ndo

é valido é singularizar culturas milenares.
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