WORKSHOP TEORICO E PRATICO DE CULTURA BRASILEIRA:

CANDOMBLE E UMBANDA: ASPECTOS SOCIOLOGICOS, CULTURAIS E
ESTETICOS DAS RELIGIOES AFRO-BRASILEIRAS

POR MARCELO MENDES E ELIZABETH FIRMINO PEREIRA'.

1- Resumo

O Workshop ird abordar o estudo dos elementos socioldgicos e culturais das
religides afro-brasileiras, especificamente o Candomblé e a Umbanda. Serdo expostos
os contexto histéricos da formacdo dessas duas religides no Brasil e seu
desenvolvimento nos dias atuais. Dentro da analise cultural, serdo estudados os
elementos estéticos dos rituais afro-brasileiro, em seu sentido visual, sonoro e seu
carater festivo.

O workshop sera apresentado em dois dias, em aulas de 3 horas (trés) cada dia, com
uma duragdo total de 6 (seis) horas. Tera um carater tedrico e pratico, incluindo a
demonstragdo de Dang¢a do Orix4 Oya e uma aula de Danga de Orixas, em que os alunos

poderdo aprender alguns movimentos de dancgas de distintos Orixas.

2- Justificativa

Os rituais afro- brasileiro correspondem a um rico sistema de resisténcia cultural,
que tem na atualidade um amplo desdobramento nas artes ¢ na identidade brasileira.
Entretanto, mesmo tendo uma difusdo tdo ampla, sdo poucos os estudos que abordam
os aspectos culturais e estéticos, sem duvida, de grande relevancia para o conhecimento

desse universo cultural, guardado no seio da religiosidade popular.

! Elizabeth Firmino Pereira (1966, Uberlandia-MG). Doutoranda em Artes Cénicas na Universidad Rey
Juan Carlos, Fuenlabrada, Madrid. Estudo os rituais afro-brasileiros, especialmente o Candomblé, desde
1988; com énfase nos rituais piblicos: dancas dos Orixés, cantos e toda a tradi¢do oral. E atriz e
professora de teatro e de danga de Orixas.



Esse Workshop pretende contribuir para a maior compreensdo da cultura brasileira,
através do estudo de uma de suas matrizes mais importantes, a raiz africana que se
desenvolveu com tanto florescimento no Brasil.

Compreendendo a cultura como algo vivo, se propde, além da discussdo teorica, a
experimentacdo e a vivencia proporcionadas pela demonstracdo da Danga do Orixa

feminino Oya ou lansa e, pela pratica da Danca dos Orixas.

3- Objetivos gerais e especificos

O objetivo geral consiste em conhecer melhor os aspectos historicos, sociolégicos,
culturais e estéticos da matriz africana no Brasil, através do estudo das religides afro-
brasileiras, Candomblé e Umbanda.

Como objetivo especifico se propde também o conhecimento dos aspectos vivos da
cultura, através de seus elementos estéticos, vivenciados pela apreciacdo e pela

experimentacdo da Dancga dos Orixas.

4- Cronograma
O Workshop sera dividido em duas etapas, uma tedrica e uma pratica, em dois

dias consecutivos, com 3 (trés) horas de duracio cada dia.

1° dia: Exposicdo tedrica sobre o Candomblé e a Umbanda, abordando os
sistemas religiosos e cosmoldgicos; a questdo do sincretismo, os aspectos
histdricos, socioldgicos, culturais e estéticos dessas duas religides de matriz
africana de formacgao afro-brasileira, compreendendo seu desenvolvimento atual

no Brasil e no mundo.

Com relacdo aos elementos estéticos, serdo tratados o conteudo
simbdlico e mitoldgico das vestimentas e dos assessorios de representacao dos
Orixas, a linguagem cromadtica (no Candomblé e na Umbanda), os materiais
utilizados e suas correspondéncias com os Orixas, a linguagem e as diferencas

ritmicas entre cada Orixa (que serd aprofundada no dia posterior).



Além dos textos e da explanacao, serdao apresentados elementos sonoros e
imagens das duas religioes, fotos e, também, um fragmento de video de uma
Festa de Candomblé.

Havera, também, a exposi¢ao de uma vestimenta tradicional do Orixa
Oya ou lansa.

Ao final sera aberto para pergunta e comentarios dos alunos.

2° dia: Tera um carater mais pratico e estara dividido em dois momentos: a
primeira etapa serd uma demonstracdo da danca do Orixa Oya, utilizando a
vestimenta tradicional. Depois, sera aberto para perguntas e comentarios dos
alunos.

A segunda etapa serd um workshop de danga de Orixas, que serdo
ensinadas aos alunos. Tem um carater aberto e ndo necessita que se tenha
experiéncia prévia em danga, pois a prioridade ¢ a vivéncia pessoal com o ritmo

€ 0S movimentos.

Metodologia

Na 1° dia, sera a fase tedrica. Utilizaremos um aparelho de projecdo e o
programa Power Point para as apresentacdes e o desenvolvimento do tema. A
seguir sera exibido um fragmento de video de uma Festa de Candomblé, em
DVD.

Além disso, estard exposto um manequim, vestido com a roupa € os
assessorios do Orixa Oya / lansd; sendo abordados os elementos simbolicos e
mitoldgicos da vestimenta. Assim como, a linguagem das cores e 0s materiais
que foram utilizados, em reagdo com a simbologia do Orixa.

Depois, sera aberto para perguntas e comentarios dos alunos.

No 2° dia, sera a fase pratica. Comega com uma demonstragdo da Danga de
Oya4, que sera realizada por Elizabeth Firmino, utilizando a roupa tradicional dos
Orixa e os assessoOrios. A danga durard de 10 a 15 minutos. Sera utilizado um
CD.

Concluida a demonstracdo, sera aberto para perguntas e comentarios dos

alunos.



A continuagdo, o Workshop de Danga se iniciara, e serdo ensinadas as
dancas de alguns Orixas, sendo apresentadas as variagdes ritmicas, que mudam
de um Orixa para outro.

A conclusdo, sera aberto para perguntas, comentarios e a avaliagdo dos

participantes do Workshop.

6- Materiais e instala¢oes

Os materiais necessarios, para o primeiro e para o segundo dia sdo:
- Computador, com leitor de CD, para apresentacdo em Power Point;
- Projetor;
- Aparelho de DVD e projetos e tela, ou TV;
- Aparelho de 4audio, com toca CD;
- Um manequim feminino (apenas para o primeiro dia);

- Uma sala ampla, para o Workshop de Danga.

7- Bibliografia para consulta prévia (todos os textos estio disponiveis em

internet):

FIRMINO PEREIRA, Elizabeth. El pagador de promesas, una vision
polisémica Del cldsico de Dias Gomes. Revista Schicomythia, n°® 6, pp.
79-95. Atencgdo as paginas: 81 a 85 (2007). Artigo publicado em internet:
http://parnaseo.uv.es/Ars/ESTICOMITIA/Numerob6/firmino.pdf

Texto 1, anexo.

. Ritual e arte: elementos cénicos presentes nos cultos afro-brasileros e
sua relagdo com o teatro ocidental. Artigo publicado em internet

(2003): http://ritualearte.blogspot.com .

LAVINA, Javier. Comunidades afroamericanas. Identidades de resistencia.
Fragmento de texto publicado en internet por el Centro de Estudios
Afroamericanos de la Universidad de Barcelona.

Site: http://www.ub.edu/afroamerica/. Texto 2, anexo.




ANEXOS:
TEXTO 1:

Fragmento de texto de Elizabeth Firmino Pereira, publicado na Revista
Schicomythia, n° 6, da Universidad de Valencia, pp. 81-85. Titulo do artigo: El

pagador de promesas, una vision polisémica del clasico de Dias Gomes (2007).

Nota explicativa sobre el Candomblé

El nombre Candomblé corresponde a las casas de culto a los Orixas en Brasil y
significa tanto el espacio, como la religion. Es una denominacién comun para diversas
formas de cultos que eran practicados en Africa y que fueron transportsdsds a Brasil por
los antiguos esclavos, que los organizaron de modo distinto, pues eran originalmente
cultos locales separados entre si, produciéndose en Brasil su unificacion. El Candomblé
brasilefio estd dividido en tres grandes naciones, como son llamadas sus diversas
formas, de acuerdo con la etnia a la cual pertenecen.

Son ellas: Nagé y Keto, de origen yoruba (Nigeria); Jéje y Mina, de origen fon y ewe
(Benin); Angola, de origen banti (Angola y Congo); existe también la variacion Jéje-
Nago, una fusion de las tradiciones de las etnias fon e yoruba. Las casas de Candomblé
estan afiliadas a una de las naciones y siguen sus tradiciones, desde la lengua ritual, que
es una forma arcaica del idioma, hasta las formas litargica: danzas, céanticos, rezos,
ritmo y vestimentas.

El Candomblé es una religion monoteista, que cree en un Dios supremo, cuyo nombre
cambia de acuerdo con la nacion. Los Orixas igualmente reciben nombres distintos de
acuerdo con el origen étnico de sus seguidores, y corresponden a seres ancestrales
divinizados o forman parte de los mitos de creacion.

Genéricamente, pueden ser agrupados en:

Orixds, de la mitologia yoruba (Nagods y Ketos, originarios de Nigeria), tienen como
dios supremo o creador a Olorun, Olodun o Olorumaré.

Vodun, de la mitologia fon o ewe (J€jes, originarios de Benin / Dahomé), tienen como
dios supremo y creador a Mawu.

Inquices, de la mitologia banti (Angolas, originarios de Angola y Congo), tienen como
dios supremo y creador a Zambi o Zambiapongo.

Los Orixas, Inquices y Voduns en general fueron sincretizados entre si, pues aunque

presenten caracteristicas diferentes, son agrupados por semejanza y correspondencia; de



hecho, en Brasil son reverenciados igualmente en todas las naciones, aunque con otros
nombres. Todavia, sus origenes son los cultos locales y su mitologia se encuentra
difundida oralmente a través de cantos, evocaciones y rezos o, respectivamente, Orin,
Oriki y Aduras, tomando los términos en yoruba —asi como en Orix4d— mas difundidos.

Este fenomeno de sincretismo entre ellos ya ocurria en Africa, segin Verger
(1997); los pueblos fon o ewe, fueron dominados por los yorubas, mas belicistas y hubo
una mutua incorporacion de cultos, con personas de origen fon que se iniciaban en
Orixd y con la implantacion de cultos originarios de tierras fon, como Obaluaye o
Saponna4, en tierras yorubas.

En Brasil, debido a las caracteristicas del agrupamientos de los esclavos africanos
(separados de sus grupos de origen y reagrupados con otros que no hablaban ni siquiera
el mismo idioma, con el proposito de dificultar la comunicacion y una posible
organizacion entre ellos), hubo un contacto mayor entre los diferentes grupos; lo que
seguramente contribuyd a una mayor mezcla entre las culturas.

Una vez en la colonia, todos recibian la formacion catoélica, con el bautismo y demas
sacramentos. La intencion de los jesuitas era inculcar en ellos un alma pues era
justamente esta ausencia de alma lo que justificaba la esclavitud de los negros. Cabe
decir que este movimiento de cristianizacién ya existia en Africa y que no hubo ningin
cambio en su condicion de esclavos después de catequizados.

Por supuesto, la incorporacion de la creencia catodlica, sobre todo como se
manifestaba en Portugal y en la Peninsula Ibérica, con elementos fantasticos y misticos,
como aun es practicada hoy, sirvi6 de fermento para el imaginario africano, de modo
que ocurrié un nuevo sincretismo, entre los santos catolicos y los Orixds, como bien
observa Silva (1994). Se entiende que la forma de ver el mundo de estas poblaciones
africanas que llegaran a América, sobre todo en este tiempo, se encontraba impregnada
de una religiosidad arquetipica, lo que permitia la identificacion simbodlica con otros

elementos que presentan semejanzas y la pronta incorporacion de nuevas costumbres.

Sobre Iansan

lansan, también conocida como Oyd, es un Orixa del panteén yoruba que en Brasil
tuvo continuidad en su culto dentro del Candomblé. Como los demas Orixas, tiene
caracteristicas humanizadas. Es mujer bella, reina, una de las tres esposas del rey
Xango, el Orixa de la justicia y de los truenos (asi como Oxum y Obd); esta asociada a

los fendmenos de la naturaleza y de la vida cotidiana, como los demdas Orixas. Es un



Orixa del fuego, de la pasion, del rayo, del viento y de las tormentas, asi como, segun la
tradicion, es ella la responsable, en la transicion entre la vida y la muerte, de transportar
en su viento las almas de este mundo al otro. En estas ocasiones la llaman Oyd, el viento
de la muerte, por lo que esta presente en los rituales funebres, o 4Axéxe.

Por esa razon, Oya es el Unico Orixd femenino reverenciado en el culto a los
ancestros, o Egungun, de quien es considerada madre. Esta presente aun en los rituales
finebres, con la funcidén de encaminar el alma del difunto. Muy fuerte y poderosa, dicen
que mas fuerte que su marido Xango, la saludan con EPAHEI! Lo que es una reverencia
muy respetuosa.

Los colores asociados a Oya son el rojo y sus derivados; los corales, el marron o
tierra; su metal es el cobre. Ademas, hay una calidad de Iansan que solo usa el blanco,
se trata de Oya Igbalé, que tiene poder sobre el reino de los muertos y el culto de los
ancestros, Egungun. En la tradicion oral yoruba se dice que las iniciadas de Oya Igbalé
cargan el mundo en la cabeza; es esta una referencia al Orun, mundo espiritual,
sobrenatural; por otro lado, también denota la influencia de Oya sobre el Ori4, o
consciencia individual, de acuerdo con las tradiciones yorubas.

Este hecho estd vinculado, segin muchos estudiosos, al origen del nombre
IANSAN que seria una abreviacion de Iyd-Mésdn-Oriin. Madre de los Nueve Espacios
del Ortin (mundo), presente en una de sus Orikis, o evocaciones, segun Santos
(1986:122). Esta aln relacionado al hecho de ser Oya madre de nueve hijos, todos
habitantes del Ortn, o sea, ancestros. Es importante resaltar que Oya es considerada la
fundadora del culto a los Egungun y que es el tinico Orixa femenino venerado en lo que,
en general, es un culto masculino, vetado a otros Orixas femeninos y a las mujeres por
correspondencia. Sus sacerdotisas, entre tanto, son las mujeres que tienen esa primacia,
pues, un Egungliin no se presenta a una ceremonia, si no hay una Oya presente,
preferiblemente con una de sus iniciadas en estado de trance o en la figura de una de sus
sacerdotisas de alto grado iniciatico, lo que es medido por los afios de iniciacion y las
obligaciones, o iniciaciones complementarias hechas, entre otros criterios.

Sobre lansan/ Oy4, tomo la definicién completa aportada por Gleason (1999)5:

Como reina de los muertos, a los cuales controla, responsable por el ritual de
«asentamiento»6 dos ancestros masculinos en el tronco del arbol akoko. Como principio
dindmico del movimiento representa en ese contexto el nexo de unidon entre las
generaciones pasadas y futuras.[...] Ligada como estd a los vientos y hojas, el Dios da

medicina7 es su amante.



Como esposa de Ogum, es una mujer-guerrera. Como esposa de Ox06ssi, el cazador, ella
es en parte animal, en parte mujer. Como esposa de Xango, es posesiva y dedicada. Es
el fuego que trae el poder. Bella, hasta vanidosa, despierta los celos de las otras mujeres,
ademads prefiere vivir aislada fuera de la ciudad. Alla en el silencio y en secreto, todo lo
observa y percibe. Como el rio Oya, es sensual y apasionada.

Sobre esta caracteristica de Oya, vinculada al plano de los ancestros y su dedicacion
al marido, presento fragmentos de un Oriki (evocacion), compilado por Saldmi
(1990:172-173). La presentacion en yoruba sirve ademds de carécter ilustrativo, por
tanto la grafia no presenta todos los caracteres yoruba, que lo diferencian fonéticamente,
ya que se trata de un idioma tonalS.

En yoruba:

Egungtn 16de orun

Odsa lode aye...

[...]

Oya, obinrin ode, a to fi ogun juja toko re 1éyin
Alagbara a siuaju ogun

Aki sopé koya 6 ya lona,

Iyén ni ode orun.

Orisa mi 0 jé so wipé ki 0 ya lona...

En espafiol9:

Eglingiin Oy4, que esté en el plano de los ancestros.
Orixa que esta también en la vida de los hombres...
[...]

Oya, mujer fuerte, cazadora, mujer guerrera,

Con fuerza suficiente para apoyar al marido en luchas en la guerra.
Fuerte mujer guerrera, lider en la guerra.

No se puede pedir a Oya que salga del camino.
Aquellos que han dicho a Oya que salga del camino
Sufriran puniciones.

Orix4, jamas te pediré que salgas del camino...

La importancia del compromiso, vinculado al culto a los Orixas y sobre todo de Oya,
esta presente en el Orin (cantico) de Oyd, también compilado por Salami (1990:178-
180), que también permite observar el sentido de espectacularidad presente en los cultos

a los Orixas, desde el origen africano.



El cantico se presenta a dos voces, de la sacerdotisa (Iya Oy4) y del coro (Egbg).
En yoruba:

Iya Oya: E ma sé oju nt6 oloya kija igbo.
Iwo lo moro to ba oloya so

Oko mi maa ba oloya lo.

Egbé: Iwo lo moro té ba oloya so.

Iya Oya: Nilé omi-yadé

Egbé: E sa ma wa Orisa wa,

Iya Oya: Nilé omi-yade dé,

Egbé: E sa ma wo Orisa wa.

Iya Oya: Nile Oya-wolé.

Egbé: E sa ma wo Orisa wa.

Iya Oya: Yé pa Oya 0!

Y¢ paripa Oya o!

Maa ba oldya lo o!

Maa ba oldya lo!

Maa bé oldya lo o!

Maa ba oldya lo!

Egbé: Iwo lo moro to ba oloya so.

En espafiol10:

Iya Oya: Miradas agresivas lanzados contra los iniciados
/de Oya no les quitan el animo.

Usted es quien sabe lo que ha prometido

a los seguidores de Oya.

Mi marido, yo voy con los seguidores de Oya.
Egbé: Usted es quien sabe lo que ha hablado con los seguidores de Oya.
Iya Oya: En la casa de Axé de Omi-yadé
Egbé: Vengan a asistirl1 a nuestros Orixas,
Iya Oya: En la casa de Axé de Omi-yadé
Egbé: Vengan a asistir a nuestros Orixas,

Iya Oya: En la casa de Ax¢é de Oya-wolé.
Egbé: Vengan a asistir a nuestros Orixas.

Iya Oya: jHeepa Oya!

iOh, Oy4a!
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iYo voy con los seguidores de Oy4!
iYo voy con los seguidores de Oya!
iYo voy con los seguidores de Oya!

iYo voy con los seguidores de Oya!

r

Egbé: Usted es quien sabe lo que ha prometido a los seguidores de Oya

NOTAS:

4. Literalmente, Cabeza, en el sentido de la mente superior.

5. Esta es la cita de un texto, traducido del original al portugués, que figura en la contraportada de la edicion
citada; la traduccion al espaiiol, asi como las demas en circunstancias semejantes, es de la autora.

6. El ritual de asentamiento de un ancestro es cuando se crea la estructura material, compuesta de objeto de valor
ritual y magico, provenientes de los reinos animal, vegetal y mineral que serdn posteriormente adorados, sirviendo de
referencias para la comunicacion entre los vivos y los muertos, a través de ofrendas, rezas y otros rituales. Semejante
a la idea del icono para la Iglesia Catdlica, aluden al concepto de materializacion de lo espiritual, encarnacion. Los
asentamientos también son parte importante en el culto a los Orixas, siendo que, cada uno tiene sus peculiaridades y
utiliza elementos especificos.

7. Esta es una referencia al mito que relaciona Oy, Orixa de los vientos y de las tormentas y Ossain, el Orixa de
las plantas y de la medicina. Cuando aquella tuvo una aproximacion con €l y disperso las hojas de las plantas, que
antes eran de propiedad exclusiva de Ossain, distribuyéndolas a cada uno de los Orixas. Este mito se encuentra muy
difundido en el culto, pues justifica la afinidad de cada Orixas con determinadas hojas, que son de uso fundamental
en todos los rituales. Todavia, Ossain sigue detentando la fuerza vital de las plantas y es reverenciado como tal. Al
igual que en la mitologia greco-latina, las aproximaciones son muchas veces representadas por relatos amorosos.

8. Estos caracteres pueden ser observados en la referencia original, pero aqui el texto tiene apenas un proposito
informativo

9. Este texto y el que sigue de Salami, fueron editados originalmente en yoruba/ portugués: traduccion al espaiiol
de la autora.

10. Traduccion del portugués al espafiol de la autora.
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TEXTO 2:

Sistemas religiosos

Texto cedido por Javier Laviiia, prof. titular de la Universidad de Barcelona y
coordinador de [Estudios Afroamericanos. Publicado en BOLETIN
AMERICANISTA N° 48, 1998, Aio XXXVIII, como parte del articulo

"Comunidades Afroamericanas. Identidad de resistencia".

Los africanos que llegaron a América iban provistos de un sistema de creencias
(LEON, A. 1988) que tuvieron que readaptar a las nuevas circunstancias. En general, se
puede afirmar que las religiones africanas eran de tipo animista y el problema se tuvo
cuando los hombres y mujeres con un sistema religioso arraigado a un territorio fueron
arrancados de él. A partir de ese momento la desestructuracion tuvo que ser durisima.
La llegada de las divinidades se produjo desde los primeros momentos de la presencia
de este grupo de africanos en América y fueron renovandose a medida que el nimero de
esclavos iba aumentando y que las embarcaciones negreras iban dejando sus cargazones
en los puertos de destino.

El problema fundamental que tuvieron que resolver los sistemas religiosos
africanos en América fue el de la territorialidad. Algunos sistemas, unidos a territorios
concretos en Africa, al ser arrancados tuvieron que readaptarse frente a los grupos
estructurados de su continente de origen (BASTIDE, R. 1989). En las condiciones de la
esclavitud, las estructuras clanicas fueron sustituidas por las relaciones que se formaron
en los barracones, que no necesariamente pasaban por el componente étnico.

El proceso deculturador no pudo acabar con los orishas llegados a América en las
bodegas de los barcos negreros. En la esclavitud se reagruparon, se sintetizaron y se
recrearon los sistemas de creencias (CABRERA, L. 1989.). Para los grupos religiosos
mas estructurados, en los que las divinidades dependian de grupos clénicos la presencia
de los miembros de un mismo grupo parece que sirvié de base para reorganizar el
panteén (LOPEZ VALDES, L. R. 1985). Por otra parte, la religion catélica, llena de
santos, virgenes y mediadores se adaptd y se reorganizo en el barracon. Las funciones
que cubrian determinados santos fueron asimiladas a las que, de alguna manera, cubrian
las divinidades africanas sin ningiin problema. Se interpretd que la funcion correspondia

a la esencia. De esta manera absolutamente permeable, dioses y santos fueron creciendo
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hasta llegar a la aparicion de un nuevo sistema que ni era el africano ni era catolicismo
estricto, era una nueva forma religiosa peculiar, creativa cimarrona y libertadora.

Los orishas se ocultaron tras la apariencia de santos y virgenes. Hablo de
ocultamiento y no de enmascaramiento porque en Africa el individuo que se oculta tras
la méscara adquiere las propiedades de quién representa y deja de ser él. Los dioses
afroamericanos no dejaron de ser las fuerzas de la naturaleza, si bien adquirieron la
apariencia de los santos catélicos.

La caracteristica fundamental de las religiones afroamericanas fue su capacidad de
permeabilizarse, se adaptaron y fueron variando ritos en funcion de nuevos aportes tanto
de la sociedad dominante como de los sectores dominados que se incorporaban a las
plantaciones (CABRERA, L. 1958).

Las nuevas religiones surgidas de la esclavitud y recreadas segun la realidad
americana fueron desarrollandose a lo largo de todo el periodo colonial. Las religiones
practicadas en los primeros afios debieron tener algunas caracteristicas propias, que
posiblemente no perduraron a lo largo del tiempo, o bien fueron cambiando en funcion
de los nuevos aportes de mano de obra o de las condiciones de la esclavitud. Es posible
que cada plantacion tuviera sus santos y su ritual afroamericano, producto de la fusion y
yuxtaposicion de las distintas creencias africanas (ECHANOVE, C, A. 1990). Parece
facil imaginar que el grupo que tuviera mayor nimero de individuos deberia marcar las
pautas de practica religiosa, este podria ser el caso de la santeria o el candomblé, de
origen yoruba, sin embargo, la necesidad de integracion de todos los individuos de las
diferentes ciudades tuvo que llevar a la formacion de las nuevas religiones

afroamericanas.

Extraido do site: http://www.ub.edu/afroamerica/




