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Fonte: Autora (2022)

Dedico essa Dissertacdo as Marias, Maria Padilha,
Maria José, Maria Mulambo, Maria Quitéria e outras
tantas Marias. Marias mulheres negras e ndo negras. As
que vieram antes de mim, as que dividiram e dividem
comigo historias, sonhos, medos e coragens. E que,
apesar de tudo, resistem ao reinventar suas proprias

vivéncias. Mulheres de luta, coragem e fé.
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RESUMO

Guiada pela forca dos Orixas, desejo ressoar vozes de mulheres negras umbandistas por todos
0s pontos e cantos da Terra. Trazer nesta Dissertacdo VVozes de mulheres negras umbandistas
da cidade de Bagé (RS), com o objetivo (geral) de corroborar na producdo de conhecimentos
acerca das religiosidades de matriz africana, afrodiasporicas e afro-brasileiras. Com elas forjar
praticas de re-existéncia afro junto as populacGes negras e povos dos terreiros. Para tanto,
busco (objetivos especificos): pensar a educacdo de mulheres negras afro-brasileiras a partir
das narrativas de uma coletividade de mulheres negras praticantes da Umbanda; tornar visivel
a polifonia de vozes de mulheres negras umbandistas; defender a necessaria abertura da
educacdo para as demandas das populacfes negras, uma educacgdo antirracista, antissexista e
decolonial, trazendo o tema para 0 espaco da universidade e corroborando na producao
académico-cientifica do Programa de Mestrado em Ensino do qual faco parte. As narrativas
de sete mulheres negras umbandistas que participaram das entrevistas, junto com o material
documental, serviram para a producdo dos dados da pesquisa, cujas categorias de andlise
foram: pertencimento a comunidades de terreiros; infancias; ancestralidades; relacGes de
género; religiosidades afro-brasileiras. A analise dos discursos foi feita com base nas
narrativas das mulheres entrecruzadas com os estudos de autores/as como Corréa, Anjos,
Rufino, Ribeiro, Lélia Gonzéles, Beatriz Nascimento, Sueli Carneiro, dentre outros/as que se
tornaram necessarios para dar conta do tema proposto. Desse modo, as analises deram vasdo
ao lugar de fala que mulheres negras umbandistas ocupam enquanto tal, trazendo a tona suas
visdes acerca das religiosidades afro que praticam, os modos como surgem suas falas,
evidéncias das relagdes de poder-saber postas em funcionamento nos tempos e espagos em
que estdo inseridas, estratégias de re-existéncia, modos de subjetivacdo, praticas pelas quais se
educam. Mulheres que criam estratégias para burlar a educacdo pautada no e pelo padrao
cultural eurocentrado, antropocéntrico e cristdo. Escapam a perversa logica que reforca
desigualdades sociais, de género, de territorialidade, de sexualidade. Com outros/as cultivam a
crenga nos Orixas, revitalizam ancestralidades afro, afirmando o espirito guerreiro dos
antepassados africanos. Mulheres negras umbandistas que protagonizam fazeres e sentires,
praticas e crencgas que configuram vetores de criacdo de um modos afro de ser e estar no

mundo, outras vidas possivelis.

Palavras-Chave: Educagdo antirracista. Antissexista. Decolonial. Mulheres negras.

Umbanda.



RESUMEN

Guiada por la fuerza de los Orixas, deseo resonar con las voces de las mujeres negras
Umbanda en todas las partes y rincones de la Tierra. Traer en esta disertacion las voces de
mujeres negras Umbanda de la ciudad de Bagé (RS), con el objetivo (general) de corroborar la
produccion de conocimiento sobre las religiosidades africanas, afrodiaspéricas vy
afrobrasilefias. Con ellos forjar practicas de convivencia afro con las poblaciones negras y
pueblos de los terreiros. Para ello, busco (objetivos especificos): pensar la educacion de
mujeres negras afrobrasilefias a partir de las narrativas de un colectivo de mujeres negras que
practican Umbanda; visibilizar la polifonia de voces de mujeres negras Umbanda; defender la
necesaria apertura de la educacion a las demandas de las poblaciones negras, una educacion
antirracista, antisexista y decolonial, acercando la tematica al espacio universitario y
corroborando la produccion académico-cientifica del Programa de Maestria en Docencia del
que formo parte. Las narrativas de siete mujeres negras Umbanda que participaron de las
entrevistas, junto con el material documental, sirvieron para producir los datos de la
investigacion, cuyas categorias de analisis fueron: pertenencia a comunidades de terreiros;
infancias; ascendencias; relaciones de género; Religiones afrobrasilefias. El analisis de los
discursos se basé en las narrativas de las mujeres cruzadas con los estudios de autores como
Corréa, Anjos, Rufino, Ribeiro, Lélia Gonzéles, Beatriz Nascimento, Sueli Carneiro, entre
otros, que se hicieron necesarios para tratar el tema propuesto. De esta forma, el anélisis abrid
un espacio para el lugar de discurso que las mujeres negras Umbanda ocupan como relatos,
poniendo en primer plano sus miradas sobre las religiosidades afro que practican, las formas
en que emergen sus discursos, evidencia de las relaciones de poder-saber. soluciones en
operacion en los tiempos y espacios en los que se insertan, estrategias de reexistencia, modos
de subjetivacion, practicas a través de las cuales se educan. Mujeres que crean estrategias para
eludir la educacion desde y para el Patron Cultural Eurocéntrico, Antropocentrico y Cristiano.
Escapan a la logica perversa que refuerza las desigualdades sociales, de género, territoriales y
de sexualidad. Con otros, cultivan la creencia en los Orixas, revitalizan la ascendencia afro,
afirman el espiritu guerrero de los ancestros africanos. Mujeres negras Umbanda que son
protagonistas de haceres y sentimientos, practicas y creencias que configuran vectores para la

construccion de unas formas afro de ser y estar en el mundo, otras vidas posibles.

Palabras clave: Educacion antirracista. Antisexista. Decolonial. Mujeres negras. Umbanda.
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Fonte: Autora (2022)

Hino da Umbanda

Refletiu a luz divina
Com todo seu esplendor
Vem do Reino de Oxala

Onde ha paz e amor
Luz que refletiu na terra

Luz que refletiu no mar
Luz que veio de Aruanda
Para tudo iluminar

A Umbanda é paz e amor
E um mundo cheio de luz
E a forga que nos da vida
E a grandeza nos conduz
Avante, filhos de fé

Com a nossa lei ndo ha
Levando ao mundo inteiro
A bandeira de Oxala.
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PARTE I: GUIADA PELA FORCA DOS ORIXAS

Fortalecer o corpo, a mente, o espirito, a vida é o que busco na Umbanda. Sou mulher
negra, umbandista e batugueira ha vinte e dois anos. lansd é meu Orixa. lansd é movimento
necessario para a vida, é fogo, é vento, € raio. Forcas que remetem a rapidez de raciocinio,
fidelidade, franqueza, bravura, coragem para vencer as adversidades.

Forcas que me conduziram a pesquisar o tema: “Vozes de Mulheres Negras da
Umbanda: a educacgdo nos terreiros e comunidades afro-brasileiras da cidade de Bagé (RS)”,
traduzindo minhas experiéncias e descobertas nesta Dissertacdo de Mestrado em Ensino. Nela
descrevo e analiso os encontros que vivi com outras mulheres negras umbandistas afro-
brasileiras que produzem existéncias junto aos povos dos terreiros. Composicéao de forcas que
cultivam ancestralidades afro, afirmando o espirito guerreiro dos antepassados africanos.
Mesmo forcados & cortar lacos com a méde Africa e suas comunidades de origem,
comunidades negras diasporicas ndo sucumbiram, pois inventaram e inventam outras formas
de existir e resistir em alianca as forcas terrenas e espirituais que enfrentam lutas antirracistas,
antissexistas e decoloniais, por séculos a fio.

Com esta Dissertacdo almejo corroborar na producdo de conhecimentos acerca das
religiosidades de matriz africana, afrodiaspéricas e afro-brasileiras pois, entendo que com elas
sdo forjadas praticas de re-existéncia afro pelas populacGes negras e povos dos terreiros no
Brasil, no Rio Grande do Sul e na cidade de Bagé. Territérios fecundos e potencializadores de
saberes, fazeres e sentires afros a serem aprendidos. Uma pedagogia da encruzilhada, como
nos diz Rufino (2019), pedagogia que se abre ao diferente, ao cruzamento das diferencas
étnico-raciais e de género, interseccionadas a outros marcadores, como as religiosidades,
territorialidades, geracGes, o que possibilita desmistificar e combater preconceitos e
violéncias.

Podemos aprender com as experiéncias de mulheres negras periféricas praticantes da
Umbanda, com seus fazeres, dizeres e sentires que sinalizam processos de produgéo subjetiva
por elas vivenciados e as formas pelas quais essas praticas efetuam pedagogias nos seus
cotidianos, em meio as relacbes que experimentam na vida comunitaria dos terreiros. Temos
muito a ganhar com o que elas nos ensinam, principalmente, se pensarmos na possibilidade de
criacdo de novas formas de expressdo dos corpos e dos afetos que devem encontrar acolhida e
ressoar nas praticas educativas das escolas e universidades.

Trago aqui algumas ressonancias da polifonia de vozes de mulheres negras

umbandistas que se desdobram nas préticas cotidianas de povos dos terreiros e comunidades
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afro-brasileiras nas periferias da cidade fronteirica de Bagé (RS). Préticas ritualisticas e
modos de re-existir que burlam as interdi¢Ges e os silenciamentos do embranquecimento, do
sexismo e da intolerancia religiosa.

Meu desejo é fazer vibrar nossas vozes por todos os pontos e cantos da Terra, nas
escolas e nas universidades, e burlar a educacdo que se mostra ainda pautada pelo padrdo
eurocentrado, tendo em vista que sustenta o conhecimento advindo do cientificismo moderno,
do antropocentrismo e do cristianismo como verdades absolutas, como modelo de
normalidade, civilidade e felicidade universalizante. Falsa e perversa logica que reforca
desigualdades sociais, de género, de territorialidade, de sexualidade, pois a referéncia segue
sendo o homem europeu, branco, colonizador, cristdo, capitalista. Tudo que seja diferente,
gue escape a essa ordem totalizante, é negado, marginalizado, invalidado. Violéncia fisica,
moral, institucional, mas também simbdlica pois se da através da repeticdo dos conhecimentos
e valores eurocéntricos, antropocéntricos e cristdos, e que torna perverso o distanciamento
entre quem usufrui e quem ndo usufrui dos direitos sociais fundamentais para uma existéncia
digna.

Hoje, sdo os corpos de mulheres negras 0os mais submetidos ao abuso sexual, aos
crimes de morte, como mostram 0s dados constatados no ano de 2020, em meio ao isolamento
social gerado pelas medidas sanitarias governamentais de contencdo a Pandemia da COVID-
19, acerca do crescimento dos feminicidios. O Brasil contabilizou 1.350 casos de feminicidio
- um a cada seis horas e meia, segundo o Férum Brasileiro de Seguranca Publica. O nimero
foi 0,7% maior comparado ao total de 2019. Trés a cada quatro vitimas de feminicidio tinham
entre 19 e 44 anos. A maioria (61,8%) das vitimas eram mulheres negras (CORREIO
BRAZILIENSE, 2021).

Desigualdades que conjugam diferencas de género, de raca e de classe social, dentre
outros marcadores culturais. E o que acontece em nosso pais, haja visto que mulheres negras
sdo excluidas do usufruto de condigdes dignas de existéncia, embora constituam a maior
parcela da populacdo brasileira, como mostra a Pesquisa Nacional por Amostra de Domicilios
(PNAD), do Instituto Brsileiro de Geografia e Estatistica (2015), realizada no periodo de 1995
a 2015: mulheres negras no Brasil sdo 55,6 milhdes, chefiam 41,1% das familias negras e
recebem, em média, 58,2% da renda das mulheres brancas. A precarizacdo das condicdes de
vida revela-se também na criminalizacdo, uma vez que, em relacdo a populagéo carceraria, o
Brasil € o 4° pais que mais prende mulheres: 62% delas sdo negras (PASTORAL
CARCERARIA, 2018).

Se a violéncia do escravagismo negro é coisa do passado, Se 0S COrpos negros eram
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antes torturados pelo acoite, pela objetivacdo e exploracdo violenta das energias vitais, hoje as
feridas ainda estdo abertas, ainda seguem existindo através do racismo, do sexismo e do
colonialismo®.

Mas, hd também que se perceber um outro passado, embora invisivel, mas que se
mantém vivo no presente. Um passado glorioso de reis e rainhas negras, corporificado nas
lutas pelo direito de existir do presente. Resisténcias negras travadas ao longo da histéria, do
campo a cidade, com a organizacdo das comunidades quilombolas, nas revoltas e outros
levantes, com a militancia negra, com o cultivo das tradi¢Ges, nas artes e nos cultos afros.

E esse o passado a ser ressignificado pelo direito a vida afro, a diferenca, o que se
traduz aqui na valorizacdo das herangas culturais africanas, afrodiasporicas e afro-brasileiras,

como as religiosidades de matriz africana, tributarias dos valores yorubas:

Os yorubas da Africa constituem uma “comunidade imaginada” (ANDERSON,
1991) fruto de um longo processo historico cujas raizes tocam o apogeu e declinio
do Império Qyo, a libertagio do Daomé e o renascimento Iagosiano (MATORY,
2005). Esse renascimento €, também, resultado de uma depuragdo de identidade
(enquanto edificacéo individual e/ou coletiva por meio de um conjunto de signos e
referenciais estéticos, simbolicos e rituais em processo de alteridade) feita em
didspora, isto é, a assungdo de uma identidade designada yoruba resulta, em
primeiro lugar, da exportagdo do modelo politico-cultural de Qy¢ e I11é-If¢ e, em
segundo lugar, da experiéncia de alteridade (LAPLANTINE, 2000) dos povos
protoyorubas em didspora forgada, na qual constituiram as identidades Sar6, em
Serra Leoa, Nago, na Bahia, Brasil, e Lukumi, em Cuba. Dessa forma, operou-se
uma pluralidade de nichos de “comunidades imaginadas” que, em seu regresso,
construiram uma ideia de identidade mais ampla: a yorubanidade, em um
processo de verdadeira “invencdo da tradi¢do”. (RANGER; HOBSBAWM, 2019).

Sdo os vinculos afetivos, éticos e estéticos com as tradicdes yorubanas que espero
reafirmar ao longo desta Dissertacdo. Para isso, procuro desenvolver o tema proposto do
seguinte modo: comeco por um movimento de Gira, guiado por Bara que abre o corpo, a
mente e 0 espirito as energias positivas, e assim receber as vozes de mulheres umbandistas e
aprender com elas; apresento, entdo, as perspectivas epistemoldgicas e os procedimentos
metodologicos adotados na pesquisa; na sequéncia, delineio o que entendo por educacédo
antirracista, antissexista e decolonial com base em aporte tedrico de autores/as que se

debrugaram na analise destes conceitos, por entendé-lo como elemento fundante da tematica

1 A colonialidade do ser, do saber e do poder é efeito do dominio exercido com a colonizagdo que, além de
causar enormes genocidios, gera também a morte ontoldgica, epistemoldgica e ética das culturas colonizadas,
por constituir- outras que passam a funcionar como supremas a mercé de outras posicionadas como primitivas e
selvagens. Relacdo que se da pelo “colapso massivo e radical da estrutura Eu-Outro” e “come¢o da relacéo
Senhor-Escravo”. O que justifica a extrema e constante violéncia praticada contra as populagdes colonizadas ¢ a
guerra perpétua alimentada pela l6gica maniqueista de combate aos costumes e demais praticas culturais desses
povos, uma subontologia: “alguns seres estdo abaixo de outros seres.” (MALDONADO-TORRES, 2019, p. 36-
41).
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tratada; em seguida, trago apontamentos dos estudos que fiz sobre 0s movimentos e pesquisas
de mulheres negras que, ao longo da histéria dos movimentos sociais negros e com uma vasta
producdo intelectual, fizeram e fazem das suas vozes, palavras e existéncias, dispositivos das
lutas antirracistas, antissexistas e anticoloniais nas quais se engajam; adentro, entdo, na
temaética das religiosidades afro-brasileiras praticadas no Brasil, no Rio Grande do Sul e em
Bagé, destacando a Umbanda que constituiu o foco da pesquisa; assim parto para a analise das
narrativas das participantes da pesquisa, onde busco perceber o que nelas se anuncia, 0sS
processos de producdo subjetiva engendrados pelas relaces de poder-saber® e as estratégias
de resisténcia inventadas nas artes de re-existéncia afro com os povos dos terreiros e
comunidades afro-brasileiras, territorios que habitam.

Por fim, traco algumas consideracfes a partir das analises que percorrem toda a
dissertagdo, com o intuito de reafirmar entrelacamentos com as forcas dos Orixas e as
herangas das ancestralidades negras, tornar possivel artes de re-existir afro no cotidiano, nas
comunidades, nos terreiros e na educacdo. Mulheres que criam estratégias para burlar a
educacdo pautada no e pelo padrao cultural eurocentrado, antropocéntrico e cristdo. Escapam
a perversa logica que reforca desigualdades sociais, de género, de territorialidade, de
sexualidade. Com outros/as cultivam a crenca nos Orixas, revitalizam ancestralidades afro,
afirmando o espirito guerreiro dos antepassados africanos. Mulheres negras umbandistas que
protagonizam fazeres e sentires, praticas e crencas que configuram vetores de criacdo de

modos afro de ser e estar no mundo, outras vidas possiveis.

2 Conforme Foucault (1996) relacdes de poder-saber sdo produzidas de modo complexo, justamente porque sdo
histéricas, e geram acontecimentos nos contextos onde circulam e se tornam verdades legitimadas. Cada
sociedade, constitui e se constitui por meio de praticas discursivas e ndo-discursivas. Ou seja, 0s discursos e 0
conjunto de regras que 0s sustentam constituem o dito e o ndo dito, os sujeitos que falam e os que ndo tem o
poder legitimo de falar, o que vale como verdade e o que ndo vale por diferir do que esta estabelecido como
regra geral de governo na vida social. Portanto, os discursos formam relagdes de poder-saber, regimes de
verdade e modos de subjetivacdo que posicionam os sujeitos nelas implicados.



Fonte: Autora (2022)
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Abre 0 caminho

O sentinela esté na porta
Abre 0 caminho

Pro mensageiro passar
Abre o caminho

O sentinela esté na porta
Abre o0 caminho

Pro mensageiro passar
Pro mensageiro passar
Pro mensageiro passar
Pro mensageiro passar
Pro mensageiro passar...

Jucara Marcal — Abre Caminho
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1.1 POR UMA EDUCACAO ANTIRRACISTA, ANTISSEXISTA E DECOLONIAL

Pensar outros modos de existir, outros mundos possiveis, outras formas de ser
afetado/a e afetar outros seres viventes, significa entrar em movimento, abrir-se a pluralidade
de modos de vida, culturas e crencas. S6 assim é possivel a criagdo de um pensamento
dissidente em relacdo a colonialidade do ser, do poder e do saber®, “descarrego da marafunda
colonial” (RUFINO, 2019), a qual foi inventada na e pela imposicdo de um padrdo
civilizatorio eurocéntrico, antropocéntrico e cristdio aos povos, nacbes e populacdes
colonizadas nas Américas, Africa e Asia, e que seque devastando vidas, expropriando corpos
em nome da acumulagéo capitalista, jogando a margem culturas originérias, diferentes valores
e crengas.

O padrdo de desenvolvimento eurocentrado pautado na racionalidade cientifica
moderna serviu de justificativa para condenar milhGes de culturas e vidas das comunidades
tribais amerindias e africanas. Perversa violéncia fisica, moral e institucional causada aos
corpos e as vidas de muitos povos.

Trata-se de uma distribuicdo universalizante das sociedades ocidentais em categorias,
na qual algumas usufruem do direito de viver, enquanto outras devem morrer. Efeitos de uma
pratica biopolitica de morte, assinalada por Foucault e traduzida por Mbembe (2019, p. 18),
ao dizer que o racismo sempre esteve presente nas politicas do ocidente como uma tecnologia
destinada a permitir o exercicio da morte: “Na economia do biopoder, a fun¢do do racismo ¢
regular a distribuicdo da morte e tornar possiveis as fungdes assassinas do Estado”.

Mbembe (2019) afirma que as primeiras manifestacfes de biopolitica se deram com a
escravidao negra no Brasil que a condi¢do desumana do escravo/a, com a perda de um “lar”
(Africa), dos direitos sobre o seu corpo e do estatuto politico, se deu para que uma dominacao
absoluta se fizesse. Alienacdo de nascenca e morte social que garantisse a economia colonial.
Esse poder sobre a vida dissolve a humanidade das populacdes negras escravizadas até o
ponto de torna-las propriedades materiais passiveis de serem usadas como coisas cujos “donos
brancos” tinham total direito juridico e moral.

Também Quijano (2005) afirma que a relagdo de trabalho colonial escravo fundou a

® Por decolonialidade entende-se a “resisténcia epistémica e politica & colonialidade do poder, do ser e do saber”
(MALDONADO-TORRES, 2019, p. 42). Colonialidade que advém da exploracdo do trabalho escravo e do
cientificismo moderno que o justifica, estabelecendo a distribuicdo das sociedades e dos grupos étnicos em ragas
superiores e inferiores, pautado numa concep¢do antropocéntrica como categoria natural e transcendental, dos
distintos modos de vida e das culturas a mercé da geopolitica eurocéntrica e norteamericana que por meio da
colonizacdo impdem tal modelo ao resto do mundo, tanto pelo controle territorial, quanto pelo controle
econdmico, politico e social.
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forma padréo de poder mundial (capitalista), que sempre se baseia na articulacdo de todas as
formas historicas de controle do trabalho. Para justificar a violéncia empregada, a colonizagao
inventou a nocdo de raca e de temporalidade primitiva. Racas inferiores como 0s povos
indigenas e africanos taxados de preguicosos e selvagens que deveriam se curvar aos brancos,
converterem-se ao Cristianismo e serem domesticados pelo trabalho forcado, castigados
duramente sempre que nao obedeciam aos seus “senhores”.

A distribuicdo das terras brasileiras pela Coroa Portuguesa e a ocupacéo violenta dos
colonizadores causou o genocidios dos povos originarios nas Américas e em Africa. A
escraviddo negra no Brasil foi brutal, gerou a desagregacdo das etnias africanas e o
apagamento das culturas negras, a fim de melhor controla-las. Epistemicidios perpetuados

através do colonialismo, do racismo e do sexismo, como afirma Ferrara:

E sabido que as estruturas racistas e sexistas continuam sendo a base das relagdes
entre 0s povos e entre 0s sujeitos, de modo que ainda sustentam e possibilitam a
manutencdo do sistema capitalista. Um feminismo, destarte, que ndo se atente a
essas questbes, ndo consegue dar conta das demandas especificas dos grupos que
ndo correspondam aos privilégios por essa estrutura, grupos os quais, dentro de suas
diferencas radicais, necessitam de politicas especificas. Mas essas politicas s6
podem ser elaboradas caso suas experiéncias sejam consideradas e seus discursos
ouvidos. Por isso, € impossivel que ndo se pretenda romper com o0 sistema
moderno/colonial capitalista. (FERRARA, 2020, p. 123).

O tréafico negreiro e a escravizacdo das populacdes africanas em solo brasileiro
completaram a imposicdo europeia nas terras colonizadas. Expropriacdo violenta de culturas,
vidas e corpos que serviram de combustivel para o capital na fase de acumulacdo primitiva.
Produgdo daquilo que Mbembe (2017, p. 23) chamou de “corpos de energia combustivel”,
corpos completamente desterritorializados, sem terra e sem mundo, que podiam ser tomados
como carne desprovida de subjetividade e histdria, meros objetos-maquinas de extracdo ou
producdo de riqueza.

Mas, muitas coletividades amerindias e africanas ndo se dobraram facilmente. Muitos
grupos e individuos negros/as submetidos a didspora forcada e ao jugo colonial se rebelaram,
lutaram, fugiram, fundando quilombos, territorios livres de comunalidades afrodiaspdricas.
Outros/as promoveram e se envolveram em campanhas abolicionistas. Fatores que, junto com
o fim do trafico negreiro, induziram a oficializacdo da aboli¢do da escravatura, em 1888.

Foram “outros” tempos de um mesmo modelo de expropriacdo dos corpos e do
trabalho assalariado introduzido no Brasil com a imigracdo européia pds-abolicdo. Levas de
imigrantes alemaes, italianos, orientais que vieram em busca de sobrevivéncia nas terras e

fabricas brasileiras, incentivados pelos governos daquela época. Ao substituir o trabalho
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escravo de negros/as pelo assalariado de imigrantes brancos, as elites republicanas e o Estado
brasileiro promoveram uma politica de embranquecimento, visando estabelecer uma imagem
de nacdo que saia de um periodo arcaico, agrario e escravocrata, aderindo a era de
desenvolvimento industrial e progresso civilizatério que prevalecia no mundo ocidentalizado.

Como adverte Abdias Nascimento:

Em nosso pais, a elite dominante sempre desenvolveu esforgos para evitar ou
impedir que o negro, apds a chamada aboli¢do, pudesse assumir suas raizes étnicas,
historicas e culturais, desta forma seccionando-o do seu tronco familial africano. A
ndo ser em funcdo do recente interesse do expansionismo industrial, o Brasil como
norma tradicional ignorou o continente africano. Voltou suas costas a Africa logo
que ndo conseguiu mais burlar a proibicdo do comércio da carne africana imposta
pela Inglaterra ai por volta de 1850. A imigracdo macica de europeus ocorreu dai a
mais alguns anos, e as classes dominantes enfatizam sua intencdo e acdo no sentido
de arrancar da mente e do coragdo dos descendentes escravos a imagem da Africa
como uma lembranca positiva de nagdo, de patria, de terra nativa; nunca em nosso
sistema educativo se ensinou qualquer disciplina que revelasse algum aprego ou
respeito as culturas, artes, linguas e religides de origem africana. E o contato fisico
do afrobrasileiro com os seus irmdos no continente e na diaspora sempre foi
impedido ou dificultado, entre outros obstaculos, pela caréncia de meios econdmicos
que permitissem ao negro se locomover e viajar fora do pais. Porém, nenhum desses
empecilhos teve o poder de obliterar completamente do nosso espirito e da nossa
lembranca a presenca viva da Mae Africa. (NASCIMENTO, 2013, p. 01).

A populacdo negra, que ndo havia escapado e se aquilombado antes da abolicdo, foi
forcada a uma nova diaspora, deslocando-se para as periferias das areas urbanas ou para
outras regides em busca de sobrevivéncia, ja que ndo houve por parte do estado republicano
brasileiro nenhuma politica de compensa¢do ou reparacdo aos longos séculos de exploracdo
do trabalho forcado de negros/as.

No pos-aboli¢do, foram justamente as mulheres negras que assumiram o lugar de
provedoras dos seus lares, pois eram elas que conseguiam encontrar trabalho como lavadeiras,
cozinheiras, engomadeiras, costureiras, doceiras etc. Embora esta situacdo tenha permitido as
mulheres negras certa autonomia, em relacdo a distribuicdo ocupacional da sociedade
brasileira, de um modo geral, a condic¢do racial tornou-se um fator de dupla exploracdo do
trabalho, uma vez que as atividades laborais desempenhadas por elas eram e ainda séo
desprestigiadas e mal remuneradas.

A resisténcia das populaces negras atravessa 0s tempos historicos, da colonizagéo
europeia na Africa e nas Américas & contemporaneidade. Resisténcia negra evidenciada com

os quilombos*durante a escravidao e que se desdobra nas acées das comunidades quilombolas

* Os quilombos se formaram enquanto unidades geopoliticas autbnomas de populacdes negras que resistiram a
escravidao colonial no Brasil. E que constituiram e constituem modos préprios de cultivar a ligagdo com as
ancestralidades africanas. Nas palavras de Beatriz Nascimento, “local onde a liberdade era praticada, onde os
lagos étnicos e ancestrais eram revigorados.” (NASCIMENTO, 1979, p. 17).
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pelo reconhecimento e oficializacdo das terras ocupadas. E nas agOes, reivindicagOes e
expressdes de coletivos negros, como a Frente Negra Brasileira®, o Teatro Experimental do
Negro®, a Imprensa Negra e 0 Movimento Negro Unificado (MNU)’. Gomes (2012) explica

que:

O MNU talvez seja o principal responsavel pela formacdo de uma geracdo de
intelectuais negros que se tornaram referéncia académica na pesquisa sobre relacdes
étnico-raciais no Brasil. A partir dos anos de 1980, com o processo de reabertura
politica e redemocratizagdo do pais (Assembleia Nacional Constituinte,
promulgacdo da Constitui¢do Federal de 1988), outro perfil de movimento negro
passou a se configurar, com énfase especial na educacdo. Alguns ativistas
conseguiram concluir a graduagao e, com a expansao paulatina da p6s-graduacdo em
educagdo, cursaram o mestrado e, futuramente, o doutorado. Alguns deles iniciaram
uma trajetoria académico-politica como intelectuais engajados e focaram suas
pesquisas na analise do negro no mercado de trabalho (Gonzélez & Hasenbalg,
1981), do racismo presente nas préaticas e rituais escolares (Goncalves, 1985),
analisaram estere6tipos raciais nos livros didaticos (Silva, 1995), desenvolveram
pedagogias e curriculos especificos, com enfoque multirracial e popular (Lima,
2010) e discutiram a importancia do estudo da histéria da Africa nos curriculos
escolares (Cunha Junior, 1997). (GOMES, 2012, p. 738, grafia do autor).

Nos anos de 1980 a 1988, os movimentos negros alcangcaram importantes conquistas
democraticas, entre elas, o direito constitucional de combate a discriminacdo racial.

Discriminacdo que se manifesta, em grande parte, na intolerancia religiosa.

® A Frente Negra Brasileira (FNB) foi uma das primeiras organizages politicas a defender a participacio de
negros/as na sociedade. Criada em 1931, em S8o Paulo, a FNB esteve sob a lideranca de Arlindo Veiga dos
Santos, José Correia Leite, entre outros militantes que realizavam atividades politicas, culturais e educacionais.
Entre elas, editavam o jornal O Menelik, seguido do jornal O Clarim d’Alvorada. Teve um importante papel na
luta contra o racismo, ganhando adeptos em todo o pais, como Abdias Nascimento e Sebastido Rodrigues Alves
(IPEAFRO, 2022).

® O Teatro Experimental do Negro (TEN) iniciou sua atuacdo em 1944, no Rio de Janeiro. Foi idealizado por
Abdias Nascimento, uma proposta de valorizagdo cultural e das artes afro-brasileiras, uma vez que negros/as, até
entdo, ndo tinham espaco ou eram representados pela dramaturgia de forma esteriotipada ou tinham papéis
secundarios e pejorativos. Participaram do TEN: o advogado Aguinaldo de Oliveira Camargo, o pintor Wilson
Tibério, Teodorico Santos e José Herbel, acompanhados pelo militante negro Sebastido Rodrigues Alves,
Claudiano Filho, Oscar Araujo, José da Silva, Antonio Barbosa, Arlinda Serafim, Ruth de Souza, Mariana
Gongalves (as trés trabalhavam como empregadas domésticas), Natalino Dionisio, entre outros. Inicialmente, o
corpo de atores e atrizes era formado por operarios/as, empregadas domésticas, moradores das favelas e
modestos funcionarios publicos. O TEN disponibilizava, além das artes dramaticas, cursos de alfabetizacéo e de
iniciacdo a cultura geral, para isso, contou com a contribuicdo de professores/as como: Rex Crawford, Maria
Yeda Leite e José Carlos Lisboa, do poeta José Francisco Coelho e do escritor Raimundo Souza Dantas
(PALMARES FUNDACAO CULTURAL, 2022).

’ Chama-se Imprensa Negra Brasileira (INB) a movimentacao de periddicos impressos editados e veiculados por
personalidades e grupos negros no decorrer da historia do nosso pais. O primeiro periddico da INB foi o jornal O
Homem de Cor, editado em 1833, no Rio de Janeiro, ainda durante a escraviddo. A INB atuou na campanha
abolicionista. Denunciou e denuncia até os dias de hoje o preconceito e as injusticas sociais causadas pelo
racismo. Durante os periodos de ditadura, o Estado Novo de 1937, e o regime militar, entre 1964 e 1985, a
circulagdo dos periédicos negros sofreu fortes impactos. Em 1978, a prisdo e morte sob circunstancias suspeitas
de Robson Silveira da Luz, feirante negro de S&o Paulo, culminou com a criagdo do Movimento Negro
Unificado (MNU). Em 7 julho, mais de 3 mil pessoas se reuniram em frente ao Teatro Municipal de S&o Paulo,
movimento que daria origem ao Dia Nacional de Luta Contra o Racismo (OBSERVATORIO DA IMPRENSA,
2022).
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Assim que, a Constituicdo Federal de 1988 reitera a necessidade de valorizacdo do
patrimonio negro®, indicando por patriménio cultural brasileiro: “Os bens de natureza material
e imaterial, tomados individualmente ou em conjunto, portadores de referéncia a identidade, a
acdo, a memoria dos diferentes grupos formadores da sociedade brasileira” (BRASIL, 1988).

Como ressalta Gomes (2012), a luta dos movimentos negros tem indicado que
politicas publicas de carater universal, como as ac¢@es afirmativas, torna-se uma demanda real

e radical na garantia do direito das popula¢fes negras a educacao:

Dentre as diversas acfes do movimento negro nesse periodo, destaca-se, em 1995, a
realizagdo da “Marcha Nacional Zumbi dos Palmares contra o Racismo, pela
Cidadania e a Vida”, em Brasilia, no dia 20 de novembro. Como resultado, foi
entregue ao presidente da Republica da época o “Programa para Superagdo do
Racismo e da Desigualdade Etnico-Racial”. Neste, a demanda por a¢des afi rmativas
ja se fazia presente como proposicdo para a educagdo superior e 0 mercado de
trabalho. [...] durante a 1l Conferéncia Mundial contra o Racismo, a Discriminacéo
Racial, a Xenofobia e Formas Correlatas de Intolerdncia, promovida pela
Organizagdo das Nagdes Unidas (ONU), no ano de 2001, em Durban, Africa do Sul.
Ao ser signatario do Plano de Acdo de Durban, o Estado brasileiro reconheceu
internacionalmente a existéncia institucional do racismo em nosso pais e se
comprometeu a construir medidas para sua superacdo. Entre elas, as ag0es
afirmativas na educacdo e no trabalho. A partir dos anos 2000, o movimento negro
intensificou ainda mais o processo de ressignificacdo e a politizagdo da raga, levando
a mudangas internas na estrutura do Estado como, por exemplo, a criacdo da
Secretaria de Politicas de Promocg&o da Igualdade Racial (Seppir), em 2003. Além
disso, varias universidades publicas passaram a adotar medidas de a¢des afirmativas
como forma de acesso, em especial, as cotas raciais. (GOMES, 2012, p. 739).

A criacdo da Associacdo Brasileira de Pesquisadores Negros e Negras (ABPN), em
2.000, responsavel pela realizacdo do Congresso Brasileiro de Pesquisadores Negros e Negras
(COPENE), € outra marca historica da miltancia e da intelectualidade negra a se destacar, pois
sdo territorios de divulgacdo e compartilhamento de estudos e pesquisas que colocam em
evidéncia tematicas e reivindicacdes das populacdes negras no meio académico-cientifico
nacional e internacional, fortemente demarcado pelo embranquecimento.

E essa movimentacdo intensa que tem conquistado a equidade racial no campo da
educacéo brasileira, forcando o Estado a incorporar demandas antirracistas e antissexistas nas
politicas publicas brasileiras. Foi o que aconteceu com a institucionalizacdo da Lei
10.639/2003 (BRASIL 2003), que, em decorréncia da Lei 9394/1996 (BRASIL, 1996) das

8 Em 2000, o Instituto do Patriménio Historico e Artistico Nacional (IPHAN) por meio Decreto 3.551/2000
estabeleceu uma classificagdo dos bens culturais brasileiros nas seguintes categorias: saberes, em que séo
inscritos conhecimentos e modos de fazer enraizados no cotidiano das comunidades; celebragdes, em que sdo
inscritos rituais e festas que marcam a vivéncia coletiva do trabalho, da religiosidade, do entretenimento e de
outras préaticas da vida social; formas de expressdo, em que sdo inscritas manifestagdes literarias, musicais,
plasticas, cénicas e ludicas e lugares, em que serdo inscritos mercados, feiras, santuarios, pracas e demais
espacos onde se concentram e reproduzem praticas culturais coletivas. (FELIPE, 2015).
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Diretrizes e Bases da Educagdo Nacional, estabeleceu a obrigatoriedade do Ensino de Histdria
e Cultura Afro-Brasileira e Africana, seguida do Parecer 03 e da Resolu¢do 01 do Conselho
Nacional de Educacéo, editados em 2004, pela Secretaria Especial de Politicas de Promocéo
da lgualdade Racial, os quais definiram as diretrizes curriculares de operacionalizacdo dos
textos legais citados.

Segundo a professora Petronilha, relatora da Lei 10.639/2003 (BRASIL, 2003):

A educacdo das relagBes étnico-raciais tem por alvo a formacdo de cidaddos,
mulheres e homens empenhados em promover condi¢des de igualdade no exercicio
de direitos sociais, politicos, econdmicos, dos direitos de ser, viver, pensar, proprios
aos diferentes pertencimentos étnicoraciais e sociais. Em outras palavras, persegue o
objetivo precipuo de desencadear aprendizagens e ensinos em que se efetive
participacdo no espaco publico. Isto €, em que se formem homens e mulheres
comprometidos com e na discussdo de questBes de interesse geral, sendo capazes de
reconhecer e valorizar visbes de mundo, experiéncias historicas, contribui¢cbes dos
diferentes povos que tém formado a nacgdo, bem como de negociar prioridades,
coordenando diferentes interesses, propositos, desejos, além de propor politicas que
contemplem efetivamente a todos. (PETRONILHA, 2007, p. 490).

Nos dias de hoje, a heranca escravagista se desdobra no racismo, no sexismo e no
colonialismo que mantém populacdes negras subalternizadas e alijadas no usufruto de
condicdes dignas de vida. As formas de expressao do racismo se ddo pela “instrumentaliza¢ao
generalizada da existéncia humana e a destrui¢ao material de corpos humanos e populagdes”
(MBEMBE, 2019, p. 10-11), formas que, ao longo da histéria, submetem algumas populagdes
mais que outras a pobreza, ao desemprego, a violéncia, poderes de morte, necropoderes.

Fanon (1968) refere-se aos processos historicos de descolonizacdo que constituiu as
nacdes africanas como substituicdo de um sistema colonial e instalagdo de uma nova nacéo
cuja orientacdo politica e econdmica ndo altera a condicdo de colonialidade dos povos
africanos, uma vez que a violéncia persiste sobre novas formas: “Introduz no ser um ritmo
préprio, transmitido por homens novos, uma nova linguagem, uma nova humanidade. A
descolonizagéo é, em verdade, criagdo de homens novos.” (FANON, 1968, p. 26).

O “novo homem” nascido nas sociedades africanas nacionalizadas &,

substancialmente, o proprio “porta-voz do colono e do regime de opressao” uma vez que:

Nas sociedades de tipo capitalista, o ensino religioso ou laico, a formagdo de
principios morais transmitidos de pais para filhos, a honestidade exemplar de
trabalhadores condecorados apds cinquenta anos de bons e leais servigos, 0 amor
encorajado pela harmonia e pela prudéncia, essas formas estéticas do respeito a
ordem estabelecida criam em redor do explorado uma atmosfera de submissdo e de
inibicdo que diminui consideravelmente as forcas da ordem. Nos paises capitalistas,
entre o explorado e o poder interpde-se uma multiddo de professores de moral, de
conselheiros, de «desorientadores». [...] O intermediario ndo mitiga a opresséo, nem
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encobre mais o dominio. Expde e manifesta esses sinais com a boa consciéncia das
forgas da ordem. O intermedidrio leva a violéncia a casa e ao cérebro do colonizado.
(FANON, 1968, p. 28).

Conforme Rolnik (2019), a opressdo, a exploracdo e a exclusdo produzem
subjetividades subalternas nas quais 0s sujeitos tendem a ndo atribuir valor a propria
existéncia, o que gera um sentimento intoleravel de humilhacdo. Traumas de classe, de raca,
de etnias sdo os mais graves e dificeis de superar, porque ndo param de se reproduzir do
comeco ao fim da existéncia do individuo, da familia, da comunidade. Traumas herdados da
colonizagdo e da escraviddo que se reatualizam até hoje e colocam a vida sob ameaca. Os
sujeitos podem responder a eles submetendo-se e apoiando 0s responsaveis pela
subalternidade. Mascarando o seu trauma. Ou podem resistir micropoliticamente, ganhando
mais forca para lutar contra as macropoliticas de opressdo e as necropoliticas que ameagcam
sua pulséo vital.

O racismo e 0 sexismo permanecem na vida social contemporénea. O colonialismo
persiste e se torna cada vez mais evidente diante do eminente conservadorismo
contemporaneo. Por isso, o combate as formas mais brutais de manifestacdes racistas e
sexistas implicitas ou explicitas continua e se faz cada vez mais necessario.

Logo, a colonialidade gera a continuidade da dominacgao pela raca, “mentira e sopro de
ma sorte”, encarnagdo dos seres submetidos a condicao de racializados mas, que inventam
movimentos entre giros e vacilos, jogos do corpo, palavras e ritmos para desviarem-se da
opressdo. Para Rufino, a descolonizagdo é um projeto a ser construido a partir do cruzamento
de saberes que foram suprimidos e dos seres ndo brancos destruidos pela colonialidade,
“marafunda ou carrego colonial”, de um “sistema mundo
racista/capitalista/cristdo/patriarcal/moderno/europeu e as suas formas de perpetuacdo de
violéncias e légicas produzidas na dominag&o do ser, saber e poder.” (RUFINO, 2019, p. 12).

A comunicacdo entre os povos que foram posicionados nessa condicdo de
subalternidade torna-se o caminho da critica ao colonialismo e da producdo de uma virada do
conhecimento e das praticas para 0 reposicionamento daqueles cujo saberes foram

descredibilizados, como afirma Rufino:

O desafio nos demanda outros movimentos, mirando uma virada
linguistica/epistemologica que seja implicada na luta por justica cognitiva e pela
pluriversalizagdo do mundo. Devemos credibilizar gramaticas produzidas por outras
presencas e enunciadas por outros movimentos para, entdo, praticarmos o que,
inspirado em Exu e nas suas encruzilhadas, eu chamo de cruzo. A ancestralidade é a
vida enquanto possibilidade, de modo que ser vivo é estar em condicdo de encante,
de pujanca, de reivindicacdo da presenga como algo credivel. (RUFINO, 2019,
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p.15).

As tradicbes dos povos originarios e demais coletividades que tem seus saberes,
modos de vida e visdbes de mundo negadas pelo colonialismo, sdo revitalizadas,
reinterpretadas e resignificadas gracas a intensa movimentacao politica e producéo intelectual
de estudiosos/as, pesquisadores/as ativistas, artistas negros/as engajados/as na desconstrucéo
do pensamento eurocéntrico, antropocéntrico, cristdo, colonial, o que tem forjado o projeto
decolonial.

Rufino (2019) propde uma “Pedagogia das Encruzilhadas” concebida pelas poténcias
de Exu. Encruzilhada pensada com morada de Ext: “ponto de forga, caminhos de intersec¢des
e possiblidades”. Rufino refere-se aos processos diaspdricos africanos pelos quais é forjado
“um assentamento comum nos processos de ressignificagdo do ser, suas invengdes de
territorialidades, saberes e identidades", constituido cotidianamente com a producdo “um
projeto politico/poético/ético/antirracista/descolonial.” (RUFINO, 2019, p. 41-42).

Praticar uma Pedagogia da Encruzilhada é assumir a responsabilidade com a vida, as
multiplas sabedorias, presencas e linguagens como estratégia de trangressao as injusticas
cognitivas praticadas pelo colonialismo. Essa pedagogia é riscada enquanto batalha contra as
mandingas nos campos politico, ato de responsabilidade e luta contra o racismo anti negro e
pela preservacdo da vida em sua diversidade, poético, didlogo cosmopolita com inimeras
sabedorias e formas de producdo da linguagem, ético, perspectiva de criacdo de uma poténcia
educativa que articula a vida, a arte e o conhecimento enquanto comprometimento com a
transformacdo dos seres. Trés caminhos da pedagogia encarnada em ExU para a invencdo de
novas possibilidades do mundo e de outros tempos. “Praticar Ex0” como “ebd
epistemologico”, é buscar a abertura de caminhos por onde transpassem possibilidades.
(RUFINO, 2019).

Exu é a entidade responséavel pela comunicacdo, no sentido de fazer o elo entre os
saberes, sem emitir julgamentos, e sim no sentido de apontar caminhos possiveis. Caminhos

abertos com a militancia feminista negra nacional e internacional, como destaco a seguir.
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Andava na rua,

Debaixo do sol

Vi Maria!

Que destino tem Maria que trabalha, trabalha, trabalha
Mas ndo tem destino certo?

Se tem pdo na mesa, ou ndo

Se morre amanhd, com bala perdida
Indigente, sem cova certa

Se morre na fila de hospital publico
Sem convénio privado

Se o traste que mora la em casa

Lhe d& um tapa, um soco, um murro
Pra onde é que vai?

Pra onde é que vamos?

E essas Marias que cé estdo?

[...] Ah se todas essas Marias se ajuntar
Pretas, brancas, amarelas

Pedras e sonhos nas maos

Punhos erguidos

Seremos todas, todas

Marias da revolucéo!

Dandara Manuela — Mulher de luta
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1.2 MULHERES NEGRAS EM LUTA

Como adverte Ribeiro (2019, p. 34): “Uma mulher negra tera experiéncias distintas de
uma mulher branca por conta de sua localizacdo social, vai experenciar género de uma outra

forma”. A autora afirma que:

O lugar social ndo determina uma consciéncia discursiva sobre esse lugar. Porém, o
lugar que ocupamos socialmente nos faz ter experiéncias distintas e outras
perspectivas. A teoria do ponto de vista feminista e lugar de fala nos faz refutar uma
visdo universal de mulher e de negritude, e outras identidades, assim como faz com
que homens brancos, que se pensam universais, se racializem, entendam o que
significa ser branco como metafora do poder, como nos ensina Kilomba. Com isso,
pretende-se também refutar uma pretensa universalidade. Ao promover uma
multiplicidade de vozes o que se quer, acima de tudo, € quebrar com o discurso
autorizado e Unico, que se pretende universal. Busca-se aqui, sobretudo, lutar para
romper com o regime de autorizacéo discursiva (RIBEIRO, 2019, p. 39).

Alguns marcos histdricos das lutas coletivas de mulheres negras no Brasil foram: o 1°
Encontro Nacional de Mulheres Negras, realizado em 1988, na cidade de Valenca (RJ); o VII
Festival Latinidades, ocorrido em Brasilia no ano de 2014 e que reuniu mais de mil mulheres
negras e pessoas aliadas.

O Festival Latinidades ndo apenas tratou da necessidade de relacdo entre as divisdes
sociais de raca, classe, género, sexualidade, idade, nacionalidade e capacidade, como também
promoveu a aproximacdo de pessoas do meio académico e comunitario, idosas e jovens que
aprenderam umas com as outras. Presenca e mistura de corpos, texturas, peles, cabelos, cores,
linguagens, idiomas, e tantos outros elementos conectados entre si, desafiando o racismo e o
sexismo que insistem em aprofundar desigualdades sociais entrecruzadas com outras
categorias que tornam mulheres, criangas, pessoas de cor, pessoas com capacidades
diferentes, pessoas trans, populacGes sem documento e grupos indigenas mais vulneraveis
(COLLINS; BILGE, 2020).

Para as autoras, o evento em si foi interseccional, a medida que recebeu pessoas de
todas as esferas da vida. Liderangas comunitarias, maes e pais, artistas e representantes de
escolas de samba, professores e professoras das escolas e universidades, estudantes de ensino
médio a pods-graduacdo, servidoras e servidores publicos, membros de diversos grupos
raciais/étnicos de todas as partes e regides do Brasil, bem como da Costa Rica, do Equador e
de outras nagOes da América Latina e do Caribe (COLLINS; BILGE, 2020).

Em 2015, outra importante agéo politica se efetivou: a “Marcha das Mulheres Negras
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contra o racismo, a violéncia e pelo bem viver”, ocorrida também na cidade de Brasilia, e que
contou com a participacao de mais de cinquenta mil mulheres negras de todo o pais. Trés anos
depois, em 2018, o “Forum Permanente de Mulheres Negras: Avaliagdo dos 30 anos do
Encontro Nacional de Mulheres Negras”, durante o 13° Forum Social Mundial, em Salvador
(BA), foi um momento especial de avaliagdo da trajetoria de organizagdo das mulheres negras
brasileiras nessas uUltimas trés décadas.

Conforme afirmado no relatorio do Férum, o protagonismo das mulheres negras tem
dado visibilidade a sua agenda de direitos. InUmeras organizacGes foram criadas e
qualificaram o embate/debate politico-ideoldgico sobre o racismo e 0 sexismo na sociedade

brasileira:

As mulheres negras brasileiras protagonizaram avangos no plano organizativo, no
plano das politicas publicas e marcaram a trajetoria politica de desmonte do “mito
da democracia racial”. As mulheres negras brasileiras travaram a luta e a critica
contra o capital, as relacGes de classe, e todas as formas de opressao, propondo uma
sociedade com base na dignidade humana, no desenvolvimento humano, social e
equitativo. Ou seja, as mulheres negras tem reivindicado o estabelecimento de um
novo Pacto Civilizatério para o Brasil. “Se fomos vitoriosas?...” Os debates
apontaram que, parcialmente, sim, mas que ainda tem-se muito a percorrer. (
FORUM SOCIAL MUNDIAL, 2018, p. 5).

No debate, a discussdo do racismo foi associada ao ‘“aprofundamento das
desigualdades, empobrecimento da populacdo negra, concentracao de riquezas, feminicidio de
mulheres negras, assassinato de jovens negros, encarceramento da populacao negra, crescente
encarceramento das mulheres negras em todo o pais” (FORUM SOCIAL MUNDIAL, 2018,
p. 5).

Outra autora negra que corrobora para a defesa do poder falar das mulheres africanas,
afro-brasileiras e afrodiasporicas ¢ Djamila Ribeiro. Diz a autora: “um dos objetivos do
feminismo negro € marcar o lugar de fala de quem as propdem, percebemos que essa
marcacao se torna necessaria para entendermos realidades que foram consideradas implicitas
dentro da normatiza¢do hegeménica.” (RIBEIRO, 2019, p. 25).

O conceito “lugar de fala” ¢ criado pela autora por entender que certos grupos nao
possuem o direito de manifestar suas proprias percepcdes e experiéncias vividas. Quando,
raramente, esses discursos e outras formas de expressdo de grupos subalternizados séo
pronunciados, carecem de legitimidade em razdo da posicdo que ocupam na vida social.
Portanto: “Nao se trataria de afirmar as experiéncias individuais, mas de entender como o
lugar social que certos grupos ocupam restringem oportunidades. Ao ter como objetivo a

diversidade de experiéncias, hd a consequente quebra de uma visdo universal. (RIBEIRO,
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2019, p. 34).

Segundo Collins e Bilge (2020), feministas afro-americanas, o legado criado por Lélia
Gonzalez, Sueli Carneiro e Beatriz Nascimento tem servido de inspiracdo para mulheres
negras ativistas. Dizem elas que os lagos intergeracionais permitem as negras mais jovens
estabelecer conexdes entre raga, género e classe, vistos e tratados, muitas vezes, de forma
separada. Referem-se a interseccionalidade como redes de interconexdes entre as geraces
mais velhas e as geracGes mais novas de mulheres negras brasileiras, latino-americanas e
caribenhas.

Trago aqui algumas escritas sobre mulheres negras foram protagonistas das lutas
feministas negras no Brasil e que seguem fazendo a historia da resisténcia antirracista,
antissexista e decolonial ao transmitirem esse legado a outras geracdes mais jovens de
mulheres negras. Vozes que burlam, as artimanhas de uma histdria Unica, aquela que mostra:

J4

“um povo como uma coisa, uma coisa sO, sem parar, € ¢ iSSo que esse povo se torna.”

(CHIMAMANDA, 2009, p. 13).

1.2.1 O Legado das Protagonistas Negras

Grandes mulheres negras foram protagonistas no feminismo negro no Brasil e
contribuiram na producdo tedrica com seus estudos. Entre elas, Lélia Gonzalez, Sueli
Carneiro e Beatriz Nascimento sdo referéncias. Trés mulheres que nasceram em regides
brasileiras distintas, mas foram contemporaneas nas lutas feministas negras. Vozes que ecoam

em polifonia nas lutas antirracistas e antissexistas contemporaneas, fortalecendo outras tantas.

Figura 01: Lélia Gonzalez

Fonte: Albarnoz (2020)



31

Lélia Gonzalez nasceu em 10 de fevereiro de 1935, na cidade de Belo
Horizonte/Minas Gerais, 0 pai era operario e a mde empregada doméstica. Ainda crianca

sentiu na pele a condicdo de subalternidade imposta as meninas negras, como ela conta:

Quando crianca, eu fui baba de filhinho de madame, vocé sabe que crianca negra
comeca a trabalhar muito cedo. Teve um diretor do Flamengo que queria que eu
fosse para casa dele ser uma empregadinha, daquelas que viram cria da casa. Eu
reagi muito contra isso entdo o pessoal terminou me trazendo de volta para casa.
(LITERAFRO, 2021).

No final da década de 1960, Lélia se casou com Luiz Carlos Gonzalez, dai provém
seu sobrenome espanhol. Até o final da sua vida, julho de 1994, viveu no Rio de Janeiro. Num
tempo em que mulheres negras apenas tinham como possibilidade o trabalho doméstico, Lélia
conseguiu cursar o ensino médio (1954), numa escola carioca tradicional, o Colégio Dom
Pedro Il e ainda, quatro anos depois, concluiu Histéria, Geografia e Filosofia (1962), na
Universidade Estadual do Rio de Janeiro. E tornou-se professora universitaria (VIANA,
2007).

Como ativista, foi uma das fundadoras do Movimento Negro Unificado contra a
Discriminacdo Racial (MNUCDR, nome mais tarde reduzido para MNU), criado em 1978,
cujas causas fundamentais foram a critica a0 mito da democracia racial, a luta contra a
violéncia e a discriminacao e a defesa de politicas publicas para a comunidade afro-brasileira.
Luta em que foi uma das pioneiras das causas de mulheres negras a denunciar o sexismo no
préprio movimento negro, como heranga do patriarcado, e o racismo do feminismo branco.

Sua militancia se estendeu também no meio académico e além-fronteiras:

Em dialogo proficuo com a produgdo do seu pais, a autora faz uma critica radical
aos chamados intérpretes do Brasil, reagindo ao arianismo de Oliveira Vianna e ao
elogio da mesticagem de Gilberto Freyre, ou mesmo as tintas patriarcais das
formulagGes de Caio Prado Jr. em seu famoso A formacgdo do Brasil contemporaneo.
Ela também acompanha de forma atenta e critica a escola paulista de sociologia,
analisando os trabalhos dos estudiosos que investiram no entendimento das relac6es
raciais brasileiras, liderados por Florestan Fernandes, e as interpretacfes que
visavam dar uma explicacdo para a especificidade do capitalismo que se estabelecia
no Brasil e na América Latina, tendo como referéncia a producdo intelectual de
Fernando Henrique Cardoso. (RIOS; LIMA, 2020, p. 7).

Fortemente engajada na descolonizacdo politica e epistemologica, Lélia foi a autora
de uma fecunda producéo intelectual, influenciada por autores e autoras africanos/as, norte
americanos/as e latinos/as. Seu legado é incontestavel e serve de municdo politica e tedrica

para a defesa das mulheres negras até os dias atuais.
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Figura 02: Maria Beatriz Nascimento

Fonte: LITERAFRO (2021).

A segunda mulher negra e ativista aqui citada é Maria Beatriz Nascimento. Nascida
em Aracaju (SE), em 1942, era a oitava filha de Rubina Pereira do Nascimento e Francisco
Xavier do Nascimento e teve nove irméos. Ainda na infancia, Beatriz, como milhares de
criancas nordestinas das familias que na época migravam para a regido Sudeste em busca de
condigdes de sobrevivéncia, foi para os subdrbios cariocas e no Rio de Janeiro concluiu a
graduacdo em Histéria na Universidade Federal do Rio de Janeiro (UFRJ), em 1971. Logo
apos, tornou-se professora da rede estadual fluminense. Junto com outras pesquisadoras e
pesquisadores fundou o Grupo de Trabalho André Reboucas na Universidade Federal
Fluminense (UFF), onde também cursou a P6s-Graduacdo em Historia do Brasil. Nos anos
finais da década de 1970 e inicio de 1980, Lélia e Beatriz foram militantes fortemente
engajadas nos movimentos sociais negros organizados, mantendo vinculo com 0 MNUCDR,
depois chamados MNU (LITERAFRO, 2021).

O enfrentamento ao racismo e ao sexismo percorreu a vida de Lélia e Beatriz. Ambas
foram pesquisadoras e escritoras. Beatriz ndo concluiu o mestrado, pois fora vitima de
feminicidio. Seu legado intelectual se deu fora do universo académico, dedicando seus
estudos especialmente, aos quilombos, entendidos por ela como territérios de corpos negros
em movimento, assim falou: “A Terra ¢ o meu quilombo. Meu espago € meu quilombo. Onde
eu estou, eu estou. Quando eu estou, eu sou”.

No livro “Eu sou atlantica”, escrito por Alex Ratts (2006), antropdlogo parceiro de
pesquisas de Beatriz, este diz que ela se recusou a ocupar um lugar social determinado para as

mulheres negras na estrutura social brasileira, racista e sexista, experimentando um outro
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lugar de fala — pessoal, académico e politico.

Imagino Beatriz serena, irada, cansada, alegre, pensativa, disposta... A grandeza da
alma de uma pessoa, em contraposi¢do a vida breve desses individuos significativos
que se constituiram como “individualidades fortes”, nos leva a equagdes de aparente
incongruéncia. Que Beatriz Nascimento seja referéncia “intelectual ativista
insurgente”, mas também passivel de critica. Que seja uma imagem de mulher
negra, quase icone, uma estrela negra e que possa estar proxima. Que Beatriz seja o
que foi em sua existéncia humana: demasiado humana. Que sua noite “ndo
adormeca em nossos olhos”, a exemplo do que nos solicita 0 poema de Concei¢éo
Evaristo, a ela dedicado. (RATTS, 2006, p. 79).

Figura 03: Sueli Carneiro
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Fonte: LITERAFRO (2021)

A terceira ativista negra a exercer lugar de fala entre mulheres negras, até os dias de
hoje, é Sueli Carneiro. Nascida em 1950, na cidade de Sdo Paulo. Uma das Unicas passagens
da sua infancia que ela destaca é a vida escolar, lugar onde enfrentou desde cedo o racismo e
0 sexismo. Na carreira académica e politica, Sueli Carneiro é uma grande referéncia do
feminismo negro. Doutora em Filosofia pela USP e fundadora do GELEDES — Instituto da
Mulher Negra, primeira organizagdo negra e feminista independente de S&o Paulo. Criou o
unico programa brasileiro de orientacdo na area de saude especifico para mulheres negras
(LITERAFRO, 2021).

A edicio comemorativa dos vinte e trés anos do GELEDES, publicada no caderno 1V
Mulher Negra (SILVA, 1993), retine trés textos de Sueli Carneiro: “O poder feminino do
culto aos Orixds”, um dos mais antigos textos por ela escrito onde se refere a mitologia

iorubana, como inspiracdo para a analise dos problemas cotidianos das mulheres negras frente
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ao patriarcado; “Organizacdo nacional das mulheres negras: desafios e perspectivas”, texto
decorrente da andlise feita por ela do | Encontro Nacional de Mulheres Negras, realizada em
1988, onde amplia a discussdo sobre a diversidade das mulheres negras brasileiras e a
necessidade de sua atuagdo politica; e “Identidade feminina”, no qual a autora enfatiza a

interseccionalidade como elemento primordial para pensar o feminismo negro.

1.2.2 Herdeiras das Artes Negras de Re-Existir

Outra fonte significativa que resgata memorias de mulheres negras, seus antepassados
e descendentes é o livro “Mulheres negras contam sua historia”. Trata-se de uma obra
publicada no ano de 2013, por meio da efetivacdo de uma politica da Secretaria de Politicas
Para as Mulheres com o apoio da Secretaria de Promocdo e Igualdade Racial. Essa iniciativa
decorreu do compromisso assumido pelo governo brasileiro com o enfrentamento ao racismo
e ao sexismo naquele periodo histérico.

Para isso, foi lancado um edital publico com vistas a estimular a escrita e divulgacéo
das experiéncias de autoras que viviam no anonimato suas experiéncias de vida e lutas no
combate a discriminagdo racial e de género. Inscreveram-se na chamada mulheres
autodeclaradas negras que concorreram em duas categorias: na categoria redacdo houveram
guatrocentos e vinte e uma inscritas. Na categoria ensaio foram cem inscricdes. A Comissdo
julgadora foi formada também por mulheres negras: Aparecida Sueli Carneiro, Maria
Aparecida da Silva, Maria da Concei¢cdo Evaristo de Brito, Maria de Lourdes Teodoro,
Matilde Ribeiro, Tania Regina Santos Silva e Valdice Gomes da Silva. Foram duas mengdes
honrosas em cada categoria que compuseram, juntamente com outros dez extos selecionados,
a obra literaria.

Com base nas narrativas apresentadas pelas autoras, que compuseram a obra,
selecionei trés textos e alguns fragmentos que possibilitam identificar as categorias
corporeidade, ancestralidade e afetividade como enunciados que atravessam as escritas das
autoras.

As historias por elas contadas sinalizam estratégias de resisténcia engendradas no
enfrentamento ao epistemicidio cultural, as violéncias causadas aos corpos e as interdi¢des
provocadas pelo branqueamento eurocéntrico, antropocéntrico, sexista e cristéo.

Assim, a historia de Marisol Kadiegi (BRASIL, 2013), “Do luto a luta: a historia de
trés continentes marcados pelo racismo”, a historia contada por Déris Regina Barros da Silva,

“Teias da Memoria e Fios da Historia: lagos e entrelagos” e a historia escrita por Téssia do
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Nascimento, “Vozes-Mulheres” foram as escolhidas. Nelas percebo tragos marcantes de
modos de existir e resistir de mulheres negras que criaram suas estratégias para subverter as
interdicGes dos corpos e das vidas que experimentam, onde uma cosmogonia afrodiasporica é
por elas vivida em intensidade ao reforcar as tradi¢bes, saberes ancestrais e lagos afetivos
proprios de uma africanidade.

Marisol, mulher negra, africana, jornalista e professora de Arte e Literatura na
Universidade Privada de Angola, conta que nasceu numa aldeia chamada Candunda na
Angola e que seu pai era soba (lider maximo da comunidade). A ela foi atribuido o home
Luzembo Kadieg: “Era a unica menina em meio a outros onze irmaos; filha da segunda das
quatro mulheres de meu pai.” (BRASIL, 2013, p. 38).

A historia contada por Marisol acerca de sua infancia e vida adulta € marcada por uma
dolorosa ruptura dos lacos afetivos com a sua familia e comunidade, pois, ainda crianca, ela
sentiu na carne o epistemicidio em relacéo as coisas e pessoas que faziam parte da sua vida na
pequena aldeia da qual fora arrancada em razdo das guerras de libertacdo colonial. A luta pela
sobrevivéncia tornou Marisol mulher negra e africana diaspérica, pois se dispersou de sua
familia e nunca mais pode ver seus pais. Acabou vindo forcosamente para o Brasil onde viveu
numa condicéao de trabalho doméstico escravo em troca de poder estudar.

Durante sua vida, no Brasil, Marisol enfrentou muitas violéncias. Dois episddios por
ela contados mostram que seu corpo experimentou fortes interdicbes em razdo da sua

condicdo de género e raca:

Uma vez, o sogro da minha patroa tocou em mim de um jeito diferente. Fiquei
arrasada e fui me queixar com ela. A resposta veio rapida: “Eu? Tocar em uma
‘preta’? Jamais! Tenho nojo dessa gente!”. [...] Aos 25 anos, continuava tdo virgem
guanto a época em que era examinada pela médica do Parand. Mas, aos poucos,
todos os meus complexos foram sendo minimizados. Pela primeira vez, me permiti
ser desejada, admirada e consegui me entregar de vez ao amor. Em um dos eventos
promovidos pelo movimento negro, conheci Wilson Miranda e mudei para Brasilia,
onde ele morava, e que é, hoje, o local em que decidi permanecer. Com ele, tive
meus dois preciosos filhos, Odara e Pedro Akil.” (BRASIL, 2013, p. 45).

Mas, Marisol nunca perdeu o desejo de retornar a Africa, o que s6 foi possivel quando

ja tinha mais de trinta anos. E conta seu retorno dessa maneira:

Fui recebida em Luanda com festa, choro e a alegria inerente ao povo africano:
“Luzembo, vocé voltou!”. Durante todo esse tempo, acharam que eu estivesse
morta. Alguns até sugeriram fazer um enterro simbdlico, mas minha mé&e nunca
aceitou. Ela passava dias inteiros olhando para o caminho que dava até Candunda,
esperando que eu aparecesse. (BRASIL, 2013, p. 46).

O reencontro com os pais jamais aconteceu: “O abrago mais aguardado da minha vida
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nunca chegou onde devia. Fiquei orfa... de novo. Dessa vez, faltou tdo pouco” (BRASIL,
2013, p. 47). No entanto, Marisol nfo se sente derrotada. Vive hoje na Africa, e encerra a
escrita de sua historia dizendo: “mulher negra, lutadora e, mais importante, que nunca deixou
de sonhar! Sonhar com uma sociedade em que todos sejamos verdadeiramente livres.”
(BRASIL, 2013, p. 47).

Embora ndo tenha vivido no mesmo contexto que Marisol, Déris, mulher negra afro-
brasileira, retirante nordestina, pedagoga, secretaria do Comité de Etica em Pesquisa do
Instituto Federal de Educacdo, Ciéncia e Tecnologia do Rio de Janeiro (IFRJ), comeca sua
historia também denunciando o epistemicidio eurocéntrico em relagdo ao seu préprio nome,

pois ndo se reconhece na atriz Doris Day que foi 0 motivo de tal escolha pelo seu pai:

Uma menina magrinha cujos cabelos crespos estavam sempre presos. Os fios da
frente se quebravam com a pressdo dos elasticos e certo dia vendo a minha sombra
disse a mamae que meus fios arrepiados pareciam os raios do sol, embora a cor deles
fosse escura e totalmente diferente daquela atriz a quem meu pai quis homenagear.
(BRASIL, 2013, p. 127).

A interdicdo da ancestralidade e a luta contra o racismo sdo elementos ressaltados na
sua escrita. Um dos episodios relatado por ela refere-se aos processos de interdigdo que sé
entendeu apds a vida adulta. Doris conta que, os rituais religiosos afros brasileiros fizeram

parte de sua infancia:

A curiosidade propria da infancia trazia o desejo de explorar outros espacos e
possibilidades, me levando a cruzar o terreiro de Umbanda de minha tia-avo, Maria
de Jesus, que ficava nos fundos do quintal e dava acesso a um terreno baldio.
Enquanto corria de uma porta a outra para alcangar a saida e chegar ao terreno
vizinho para brincar, olhava de soslaio o altar dos santos. N&o sabia se corria de
medo de levar uma surra de mamée — de correia ou de “espadas” de Sdo Jorge —, ou
se daquelas imagens sacras das quais eu pouco sabia ou entendia, tampouco dos
rituais que aconteciam naquele lugar e dos quais eu sé ouvia de longe os sons dos
tambores e os canticos. (BRASIL, 2013, p. 130).

Porém, apesar da vontade de participar e aprender sobre a cultura de seus
antepassados, testemunhou o embranquecimento forjado pela conversdo dos familiares a
religido evangélica e o apagamento das memorias que a ligavam as simbologias religiosas
afro-brasileiras.

A resisténcia ao processos de interdi¢do e captura dos corpos de mulheres negras, €
destacada por Tassia, mulher negra, afro-brasileira e professora de Lingua Portuguesa da
Rede Estadual de Ensino em Sao Paulo, no seu texto “Vozes-mulheres” que tece uma rede de

historias de vida de mulheres negras, como Concei¢do Evaristo e Carolina de Jesus e tantas
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outras, que com elas criaram maneiras de descontruir os papeéis sociais historicamente
relegados ao espago doméstico, ao trabalho feito para os brancos e a maternidade. Mulheres
negras que forjaram um contra-lugar nos cotidianos de suas existéncias, das formas de luta e

resisténcia criada a margem, e que ecoam nos tempos e espacos através das suas vozes.

E a representacio de vozes que ressoam fortes e férteis, mesmo que sussurradas
Vozes mulheres demonstra marcas de um espaco reterritorializado e reconfigura a
identidade afro-feminina evidenciando uma heranca simbdlica calcada em uma
ancestralidade africana e resistente as adversidades de um contexto histérico. Ele
expressa elementos que constituem o contra-lugar de atuacdo das mulheres negras e
direciona nosso olhar justamente para o recolhimento das vozes que ressoaram ecos
para a preservacdo de uma tradicdo e um espaco. (BRASIL, 2013, p. 199).

As historias escritas por Marisol, Doris e Téssia evidenciam estratégias de luta e
resisténcia forjadas por mulheres negras que, assim como elas, viveram e vivem nas
experiéncias cotidianas, a pluralidade de formas de criacdo de uma afirmacdo das origens
afrodiaspdricas, o que se da pela producdo e expressdo de diferencas culturais, de género e
étnico raciais nas artes da escrita, nas vozes e nas lutas. Mulheres que subvertem as
interdi¢Oes sociais e culturais eurocéntricas, o poder colonial que insiste em se apoderar dos
corpos, relacdes, afetos e vidas lancadas as margens. A¢des que reivindicam o poder falar de
uma retomada e valorizacdo das tradicdes dos povos originarios e demais coletividades que
tiveram seus saberes, modos de vida e visdes de mundo negadas.

Epistemicidio eurocéntrico é essa histdria Gnica que anula a pluralidade de culturas e
modos de vida africanos e afrodiasporicos. Contar a historia de um dnico prisma tem como
razdo de ser o poder de governar aqueles/as que sdo posicionados numa condi¢do hierarquica
e inferior numa histéria contada e reiterada de uma Gnica maneira ao longo dos tempos, como

forma de manter as desigualdades.

Existe uma palavra em igbo na qual sempre penso quando considero as estruturas de
poder no mundo: nkali. E um substantivo que, em traducdo livre, quer dizer “ser
maior do que outro”. Assim como o mundo econdmico e politico, as historias
também séo deanidas pelo principio de nkali: como elas sdo contadas, quem as
conta, quando sdo contadas e quantas sdo contadas depende muito de poder.
(CHIMAMANDA, 2009, p. 13).

E em alianca ao projeto de descolonizacio dos modos de ser, pensar e viver das
comunidades negras, especialmente das mulheres negras periféricas e umbandistas, que
aponto as religiosidades afro-brasileiras, suas ritualisticas e simbologias como estratégias de
resisténcia, mediante a preservacgédo da ancestralidade africana.

Mulheres que, nas comunidades das periferias urbanas da cidade de Bagé (RS),
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fortemente marcada pelo pensamento eurocéntrico, preconceito machista e racista, resistem,
criam seus terreiros, praticam os cultos afro e mantém viva a acentralidade como marca
identitaria de afirmacdo das origens africanas e afrodiasporicas.

A seguir procuro descrever de forma mais aprofundada as praticas ritualisticas,
crengas e simbologias que constituem elementos simbolicos de uma cosmogonia afro, ou seja,
bem mais que uma religido, trata-se de uma filosofia de vida peculiar e propria das culturas

afrodiaspdricas e afro-brasileiras.
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Aprendi lutar na ribeira
Vender e trocar 14 na feira
Ser fiel e ser companheira

Dancar e cantar, ser faceira
Amar e sonhar naribeira
Pelo céu e 0 mar na certeza
Que a beleza é mais

Dona Ivone Lara — Nos combates dessa vida
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1.3 COSMOGONIA AFRO: CRENCAS E CULTOS

Muitas mulheres aprendem, por muito tempo, a calar, a sufocar suas dores,
descontentamentos e angustias. Outras aprendem a soltar sua voz e lutar por si e muitas outras
que permanecem caladas. Escrever também € uma forma de lutar.

A colonizagdo europeia, efetuada sob a diaspora forgada da escravizagao negra, impos
um modelo civilizatério rigido de oposicdo de culturas. Visdo que impede a compreensao dos
entrelacamentos e efeitos cruzados gerados pelos processos das diasporas africanas.

Stuart Hall (2003), um dos pesquisadores do pensamento da diaspora africana, adverte
que o termo "Africa" é, na verdade, uma constru¢io moderna, que uniformizou a variedade de
povos, tribos, culturas e linguas. O uso deste termo denota 0 apagamento imposto pela cultura
eurocéntrica a pluralidade cultural das populacBes negras coisificadas pelo sistema colonial
escravagista e pds-abolicionista.

As culturas sdo impuras e essa impureza € construida nas inusitadas transformacoes
gue as movimentacdes diaspdricas acarretam. Tanto colonizador quanto colonizado sdo
afetados mutuamente nas relacGes estabelecidas. RelacGes de poder-saber assimétricas que se
mantém na contemporaneidade em razdo da imposicdo do padrdo cultural e civilizatério da

cultura ocidentalizada. Como diz Hall:

[...] a cultura ndo é apenas uma viagem de redescoberta, uma viagem de retorno.
N&o é uma "arqueologia”. A cultura é uma producdo. Tem sua matéria-prima, seus
recursos, seu "trabalho produtivo”. Depende de um conhecimento da tradi¢do
enquanto "o mesmo em mutagdo" e de um conjunto efetivo de genealogias. Mas 0
que esse "desvio através de seus passados"” faz é nos capacitar, através da cultura, a
nos produzir a nés mesmos de novo, como novos tipos de sujeitos. Portanto, ndo é
uma questdo do que as tradi¢Ges fazem de nods, mas daquilo que nés fazemos das
nossas tradicGes. Paradoxalmente, nossas identidades culturais, em qualquer forma
acabada, estdo a nossa frente. Estamos sempre em processo de formag&o cultural. A
cultura ndo é uma questdo de ontologia, de ser, mas de se tornar. (HALL, 2003, p.
44).

Populacgdes negras, nos periodos da escravizacéo e apos 0s processos de emancipacao
politica nas Américas e na Africa, inventaram e inventam modos proprios de cultivar suas
experiéncias, suas crengas e existéncias. Uma das formas de resisténcia engendrada pelas
populacbes negras aos epistemicidios coloniais tem se dado por meio da traducdo e recriacéo
das crencas e cultos afros nos terreiros e comunidades afro-brasileiras, territorios de diasporas
africanas.

As religiosidades afro-brasileiras sé@o assim chamadas por serem identificadas como

praticas religiosas surgidas no territorio brasileiro apds a colonizagdo e que se deu com a
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vinda forcada das populagdes negras escravizadas no Brasil e que aqui se mantiveram como
praticas de resisténcia das culturas negras, as quais foram recriadas no contato com outras
culturas e crengas.

As diferentes religiosidades constituem elementos de uma construgdo socio-historico-

cultural plural. Como descreve Souza:

A religido é, antes de tudo, uma construcédo sociocultural. Portanto, discutir religido
é discutir transformacOes sociais, relacbes de poder, de classe, de género, de
raca/etnia; € adentrar num complexo sistema de trocas simbolicas, de jogos de
interesse, na dinamica da oferta e da procura; é deparar-se com um sistema
sociocultural permanentemente redesenhado que permanentemente redesenha as
sociedades. (SOUZA, 2004, p. 122-123).

Ao preservar tragos culturais afro, os terreiros compdem parte importante do
patrimonio cultural negro brasileiro. Esta nocao de patriménio cultural inclui as manifestagdes
culturais cotidianas das populagdes indigenas e afro-brasileiras (FELIPE, 2015), gracas a
organizacdo e as lutas dos movimentos negros contemporaneos em prol de politicas de
identidade.

Dentre as abordagens que retomam os rituais, as tradi¢cbes e 0s modos de pensamento
dos grupos étnicos imigrados a forca da Africa pelos escravistas brasileiros destaca-se o
pesquisador e escritor Muniz Sodré (2017). Esse autor analisa a producdo do pensamento
ocidentalizado a qual justifica a dominagdo dos europeus em escala planetaria. Diz que, desde
a filosofia platdnica, ha a separacdo entre o mundo objetivo, entendido como visivel e real, e 0
mundo subjetivo, invisivel e formado de sombras.

A heranca platonica tornou dicotdmica a relagdo entre o natural e o sobrenatural, o
fisico e 0 metafisico. Tal premissa fundamenta até hoje a desvalorizacdo das praticas misticas
de um modo geral.

Porém, ao longo da historia das inimeras culturas praticadas pelas comunidades
humanas, o0 misticismo se manifesta necessario e se faz recorrente. De acordo com Campbell
(2020), os mitos nos fazem perceber o quéo é maravilhoso o mundo, vivenciar 0 espanto e o
mistério. Sdo 0s mitos que nos fazem imaginar outras formas de viver. Entdo, através dos
mitos é possivel criar uma cosmologia, ou seja, modos de pensar 0 mundo misteriosamente.
Mesmo a ciéncia precisou da imaginacao e do misterioso para inventar o pensamento sobre o
universo. A cosmologia tem também determinada validade em cada sociedade que cultua suas
crencas e que ensina essas formas de crer na vida as demais geragoes.

Negar a necessidade e validade dos mitos e atribuir a vida um valor puramente
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racional, significa reduzir e empobrecer o mundo em que vivemos e nossa propria existéncia.
A heranca filosofica platonica se desdobra, no advento da modernidade, na racionalidade
moderna preconizada por Kant cuja racionalidade demarca a positividade da ciéncia. Desse
modo, o rigor cientifico é considerado pela racionalidade que toma 0 mundo como objeto de
um real reduzido ao logos, ou seja, ao pensamento ldgico.

Esse paradigma serve de base para a criagdo do conceito de humanidade fundado na
cultura ocidental como centralidade e padrao civilizatorio que suprime as demais culturas e
justifica a dominacdo colonial. Assim como a concepcdo da raga, usada para naturalizar o
exterminio de inimeras populagdes ao longo da histéria, favorecendo a pilhagem dos
mercados do Sudeste Asiatico, dos metais preciosos nas Américas, da mao-de-obra na Africa,
bem como o exterminio nazifascista das racas consideradas inferiores, ja no século XX.
Portanto, o colonialismo eurocéntrico praticado e legitimado até os tempos contempordneos
abriga-se na filosofia moderna que define a primazia da razdo cientifica e da cosmologia
crista.

A imposic¢do do modelo cultural eurocéntrico é a razdo dos epistemicidios praticados
nos paises colonizados que seguem reproduzindo a colonialidade do ser, do saber e do poder
via instituicdes sociais que preconizam apenas as culturas letradas e cientificas: “Agimos
como se a Africa subsaariana ndo dissesse respeito a nos e & nossa cultura, ignorando toda
essa riqueza, somente porque nossa cultura preconceituosamente até o momento taxou estas
sociedades como agrafas, e que, portanto, ndo tinham nada a contribuir em nossa educacéo.”
(POLI, 2020 p. 14).

Cabe, entdo, entender as didsporas africanas enquanto processos historicos que
provocaram cruzamentos culturais entre povos antes separados geograficamente, e que, ao
serem posicionados hierarquicamente, forjam a reinvencdo dos modos de existir de ambos 0s
grupos envolvidos nas relacdes de poder-saber estabelecidas. Tanto 0s sujeitos negros/as
podem responder afirmativamente ao que se coloca como regime de verdade da cultura branca
ocidentalizada, reproduzindo saberes, modos de existir e valores preconizados pelo
colonialismo do seu tempo e lugar, quanto podem resistir e criar formas alternativas de viver
as proprias existéncias, crencas e relagdes comunitarias. Formas de resisténcia as relagdes de
poder-saber impostas pelo colonialismo epistémico e politico configuram uma complexa rede
de praticas, trocas simbdlicas, gerando efeitos especificos na producdo subjetiva de cada
grupo ou individuo.

Populagdes negras diasporicas e afro-brasileiras mantiveram e mantém vivos rituais,

crencas e simbologias que conservam tracos culturais da matriz africana e que séo recriados
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de modo peculiar em cada contexto.

Desse modo, é possivel entender as religiosidades afro-brasileiras como préticas de
resisténcia aos epistemicidios coloniais, o que requer ir além dos limites produzidos pelo
pensamento moderno ocidental que relega a marginalidade a tradi¢do das ritualisticas afro e

que impdem a elas uma traducédo pelo viés colonialista cristdo. Como esclarece Sodré:

[...] o homem desloca-se e confirma-se em sua condigdo de viajante. O destino é
conhecido ndo gragas a uma descricdo metafisica e fatalista dos céus, mas a intui¢do
de uma intencdo primordial da vida, voltada aqui e agora para 0 percurso que se
realiza na terra e que se deixa ver no mito, na cerimdnia, nos dominios do sensivel.
O destino ¢ a escrita imaginaria tracada por essa travessia. E, pois, 0 imaginario de
uma pulsdo de partida que, mesmo podendo ser modificado, compromete
corporalmente o viajante na dinamica de seus circulos virtuosos. (SODRE, 2017, p.
109).

Em contraposicdo ao epistemicideo eurocéntrico, Sodré (2017) sugere a criagdo de
uma “filosofia nag6”, enquanto uma “outra maneira de pensar”, de inventar e possibilitar “um
encontro singular com os temas repelidos pela logica formal ocidentalista”. O outro
desterritorializado pelo capital, cuja poténcia criativa escapa em linhas de fuga, forgas e
intensidades outras (SODRE, 2017, p. 56-57).

O autor escreve sobre o saber ético e cosmoldgico experimentado pelos nagds ou
yorubas, povos oriundos da Africa Subsariana que foram os Gltimos a serem forcosamente
arrancados das terras africanas e trazidos sob a condicdo de escravos para as coloniais
brasileiras, nos fins do séc. XVIII e inicio do XX. Esse autor, refere-se, assim, a “perspectiva
de um modo afro de pensar tipificado no sistema nagd”, como “uma forma intensiva de
existéncia (forma em que a passagem do biolégico ao simbodlico ou ao espiritual é
quantitativamente significativa), com processos filosoficos proprios” (SODRE, 2017, p. 16).

Trata-se da traducdo de modos de ser, poder e saber criados e recriados pelas
comunidades negras, “modo de ser nagd” que afirma a vida ao inscrevé-la na temporalidade
da ancestralidade afro, criacdo de uma ética e estética que é politica e pode ser alcangada com
a plenitude das experimentagcdes dos corpos em conjuncdo espiritual, dos sujeitos e das
coletividades que entrelacam em si e com outros/as negros/as origem e fim compartilhados

pelas experiéncias das religiosidades praticadas e dos valores preservados (SODRE, 2017):

As nacgles denominadas Nagb ou -nagbd sdo tributarias de um pensamento
cosmologico e ético que “afirma o divino como uma faceta da vida, mas sem
teologia”. Humano relacionado a uma composi¢do complexa: “metade claramente
humana”, e a outra metade pertencente “a ordem do divino”, assim, o “pensamento
nagd é constituido por orixas e ancestrais.” (SODRE, 2017, p. 89).
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Tal plenitude ndo é um projeto universal ou sonho a ser conquistado futuramente, mas
“transcorre ai mesmo na materialidade ou na vicissitude do percurso do homem em seu
espaco simples, onde 0 mundo é exatamente aquilo que é” (SODRE, 2017, p. 109).

E essa afirmagéo ética e estética da vida vivida pelas comunidades litrgicas dos povos
dos terreiros e coletividades afro-brasileiras que preservam valores herdados ao cultuar

ancestralidades. Como explica o autor:

[...] um tipo novo de subjetivagdo, em que ocupam um primeiro plano a experiéncia
simbélica do mundo, o primado ritmico do existir, o poder afetivo das palavras e
acdes, a poténcia de realizacdo das coisas, as relacfes interpessoais concretas, a
educacdo para a boa vida e para a boa morte, o paradigma comunitario, a alegria
frente ao real e o reconhecimento do aqui e agora da existéncia. (SODRE, 2017, p.
100, grifos do autor).

Portanto, as ritualisticas praticadas pelos povos dos terreiros e comunidades afro-
brasileiras se constituem em formas de resisténcia negra as “marafundas do colonialismo”,
como expressa Rufino (2019) em relagdo ao colonialismo do ser, poder e crer for¢cado pelo
embranquecimento e a imposicdo das religibes cristds. Nos terreiros e no cotidiano das
comunidades que habitam estes territdrios acontece a criacdo de outras formas de existéncia.
Por isso se tornam educativos, pois colocam em acdo e agem na producdo de subjetividades
insurgentes, desviantes do padréo ocidentalizado.

E, no que se refere as mulheres negras praticantes das religiosidades afro-brasileiras, é
importante atentar para um conjunto de elementos interseccionados nestas relacdes de poder-
saber — género, raca, territorialidade, religiosidade. Elementos que engendram a producéo
subjetiva de cada individuo e coletividade.

Portanto, as experiéncias vivdas nos terreiros e comunidades afro-brasilheiras que
comungam valores comuns podem potencializar a invencdo e manifestacdo de novos corpos e
caminhos para reconstruir a vida e ressignifica-la, constituindo assentamentos como um “chéo
sacralizado” no qual as experiéncias de modos coletivos de vida tornam possiveis
movimentos de uma cosmogonia religiosa e cosmopolitica solidaria afro. Assim, sobre os

terreiros como assentamentos, refere-se Rufino (2019, p. 106):

Nesse mesmo movimento, emerge o conceito de terreiro, a ambivalente condicdo
dos seres em dispersdo marca 0 né que se ata entre a perda do territorio e a invengdo
de outro. Assim, o terreiro aqui inscrito ndo se limita as dimensdes fisicas do que se
compreende como espago de culto das ritualisticas religiosas de matrizes africanas,
mas sim como todo o “campo inventivo”, seja ele material ou ndo, emergente da
criatividade e da necessidade de reinvencéo e encantamento do tempo/espaco. Nessa
perspectiva, a compreensdo da nog¢do de terreiro se pluraliza, excede a compreenséo
fisica para abranger os sentidos inscritos pelas atividades poéticas e politicas da vida
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em sua pluralidade.

Conforme o autor, 0s processos diasporicos africanos forjam “um assentamento
comum nos processos de ressignificacdo do ser, suas invencdes de territorialidades, saberes e
identidades",  constituindo, = cotidianamente, a  criacdo de  “um  projeto
politico/poético/ético/antirracista/descolonial.” (RUFINO, 2019, p. 41- 42).

As comunidades afro-brasileiras que cultuam e praticam os rituais religiosos no
interior dos espagos sagrados dos terreiros, onde fazem suas preces e oferendas aos Orixas
para que iluminem e abram seus caminhos de modo a conduzir suas préprias decisdes diarias,
também protagonizam o bem comum em acdes solidarias de ajuda mutua, como a arrecadacao
e distribuicdo de alimentos aos mais necessitados, reconstrucdo de casas através de mutirdes.
Evidéncias das fissuras e insurgéncias das culturas de matriz africana, afrodiaspéricas e afro-
brasileiras que valorizam lagos de solidariedade e fortalecem a vida comunitéria, trago

cultural herdado da acenstralidade africana, pois:

A tradicdo inscrita na ancestralidade representa um momento de autonomia grupal
enquanto meméria continuada e vigilante de um conjunto de regras e de personagens
historicamente afinados com uma maneira particular de ordenamento do real. Esse
conjunto perfaz uma constelacdo de valores coletivos (fins compartilhados, bem
holistico, comunalismo etc) historicamente apresentada como um pensamento socio
ético que reflete as estruturas comunitarias das sociedades africanas tradicionais.
(SODRE, 2017, p. 110).

Logo, ao praticar os rituais, crencas e simbologias afro-brasileiras e manterviva as
ancestralidades africanas, povos dos terreiros criam a cosmogonia e cosmopolitica ética e
estética de resisténcia negra aos epistemicideos coloniais e colonizadores dos corpos e
espiritos. Criacdo das artes de existir que escapam as politicas de morte, ao celebrar e afirmar
avida.

No entanto, as praticas religiosas de matriz africana sdo ainda alvo de muitas
interdicOes decorrentes do padré@o cultural cristdo que impede a valorizagcdo da pluralidade
cultural e religiosa. O que também se verifica pelas persegui¢des policiais. Prova disso, foi a
perseguicdo aos cultos religiosos de matriz africana, como mostra Oro (2002), os jornais da
época da escravidao relatam a prisdo dos praticantes do Batuque no RS, os quais eram
estigmatizados como feiticeiros/as.

Disseminar conhecimentos que fortalecam a pluralidade religiosa, em especial, as
religiosidades afro é, portanto, fundamental, no sentido de assumir um compromisso ético,

estético e politico de reconhecimento e valorizagdo das culturas negadas ao longo da historia
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brasileira.

Conforme afirma Campos (2013), as religiosidades de matriz africana e afro-
brasileiras comecaram a serem estudadas, principalmente, a partir dos anos de 1920, através
do Movimento Modernista. Um dos documentos mais expressivos desse processo historico foi
0 Manifesto Regionalista, escrito por Gilberto Freyre. A intelectualidade daquela época
reforcava a “originalidade dos cultos, as vestimentas e os rituais”, com o intuito de preservar e
perpetuar a tradicdo oral passada das geragdes mais velhas as mais novas, “ensinamentos
trazidos para o Brasil pelos seus ancestrais africanos” (CAMPOS, 2013, p. 15).

A partir da década de 1930, uma nova vertente antropoldgica e epistemoldgica surge, a
partir da década de 1930, quando as pesquisas sobre religiosidades afro-brasileiras tomam

forca nos estudos pernambucanos:

Essa tradicdo pode ser entendida por meio da chamada casa matriz de Xang0
pernambucano, isto é, o Sitio do Pai Addo, fundado por volta dos fins do século
XIX. Também faz parte desse “complexo religioso” fundamentado na tradigdo, a
casa das Tias do Patio do Terco e da figura de Badia, sucessora das Tias, todas ja
falecidas. Soma-se a ambos um terreiro de tradigdo Xamba, migrado para Recife na
década de 1910, por meio de um pai de santo chamado Artur Rosendo, que se
estabeleceu na cidade fugindo da perseguicdo policial a sua religido no estado de
Alagoas nesse periodo. (CAMPOS, 2013, p. 15).

Campos declara ainda que, no decorrer dos anos 2000, nos estados da Bahia, Rio de
Janeiro e Sao Paulo, seguido de Pernambuco, surgem pesquisas académicas, as quais
convergem para uma reafricanizagdo, antisincretismo e intelectualizagdo dos terreiros.
TransformacBes que sdo percebidas pelo autor como uma estratégia de aliar a tradicdo a

modernizacdo dos terreiros em Pernambuco, como cita:

E com essa preocupacdo que os espacos fisicos dos terreiros considerados mais
tradicionais ou mais respeitados pelo seu tempo de funcionamento sdo reformados.
O terreiro de Xamba constr6i um museu em homenagem a sua matriarca, mae Biu.
Transforma-se em ponto de cultura e quilombo urbano. Na internet, possui um site
em que narra a sua historia e divulga as atividades do terreiro e da comunidade. Ao
mesmo tempo, conserva a indumentéria de seus fiéis do sexo feminino, similar as
utilizadas desde o século XIX. Soma-se ao aprendizado pela transmissdo oral uma
cartilha narrando a histdria do terreiro. (CAMPOS, 2013, p. 17).

Essa nova roupagem acontece em decorréncia do Movimento Negro Unificado (MNU)
que, desde os anos de 1980, tem buscado nos terreiros a ancestralidade como marca cultural.
Dentre os pesquisadores gauchos que se dedicam as pesquisas das religiosidades afro-
riograndenses destacam-se os trabalhos desenvolvidos por Norton Corréa, etndgrafo e

antropélogo que estuda o Batugue no RS h& mais de vinte anos e que sistematizou 0s
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resultados do seu trabalho na Dissertagédo de Mestrado defendida na Universidade Federal do
RS (UFRGS), em 1989, e José Carlos Gomes dos Anjos, antrop6logo que foi militante do
MNU e que também desenvolveu sua pesquisa de Mestrado na mesma universidade, a partir
do seu envolvimento no movimento de resisténcia dos/as moradores/as da Vila Mirim frente
ao processo de remocdo decorrente de um plano de reforma urbana da Prefeitura de Porto
Alegre, na década de 1990, o qual previa o entroncamento de trés avenidas naquele espaco,
onde estavam situados seis terreiros. Dai decorreu a escrita do livro “No territério da Linha
Cruzada: a cosmopolitica afro-brasileira.” (ANJOS, 2006).

Estes estudos aliados ao trabalho de pesquisa feito pelo professor Pedro Oro da
UFRGS, serviram de referéncia para a contextualizagdo das religiosidades afro-riograndenses

aqui trazidas.

1.3.1 Religiosidades Afro no Rio Grande do Sul

No Rio Grande do Sul, as primeiras manifestacdes religiosas de matriz africana
surgiram na primeira metade do século XVIII, em decorréncia da diaspora forcada da
escravidao negra provocada pela colonizagdo portuguesa, uma rota vinda do centro do pais
que causou a ocupac¢do do Estado de Santa Catarina, da capital galcha, Porto Alegre, e do
litoral norte, e a outra, ocorrida mais tarde, se deu pelo sul do Estado com a fundacdo da
provincia de Rio Grande, onde esta localizado o principal porto maritimo de desembarque e
comércio dos negros escravizados no RS e usados no trabalho bragal: “como pedo de estancia,
embarcadicgo, tropeiro, na agricultura (onde uma participacdo foi extremamente marcante),
nos servigcos urbanos - artesdos, carregadores, vendedores, escravos de aluguel, servicais
domésticos, como soldados, nas guerras e guarnigdes militares” (CORREA, 2016, p. 41).

Na regido da fronteira com o Uruguai e a Argentina, os colonizadores portugueses
fundaram a Col6nia do Sacramento, as margens do Rio da Prata, a qual tornou-se um
entreposto comercial para as cidades vizinhas, incluindo a venda de escravos negros. O
comércio também ocorria por via terrestre, além do constante contrabando de prata que se
extendia dos campos a fronteira. Outra atividade econdmica iniciada desde a colonizagéo foi a

criagédo de gado.

A presenca deste gado (cujo couro e sebo era exportado, tanto legal como
ilegalmente, pelas rotas portuguesas ou espanholas) atrai um sem-nimero de
aventureiros ou marginais do sistema de entdo (mais tarde chamados de "galchos") -
indios semi-aculturados, desertores dos varios estabelecimentos militares, fugitivos
da justica, escravos fugidos - que passam a fazer da preagdo destes rebanhos a sua
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estratégia de vida. Menciono isto apenas para assinalar que este conjunto de fatores
implicou numa intensa movimentacdo de gente, na época, por todo o dominio
portugués no extremo-sul que, ndo se deve esquecer, fazia, em grandes extensoes,
fronteira seca com o espanhol. (CORREA, 2016, p. 41).

As demais regides do Estado do RS foram ocupadas mediante a formacdo de
sesmarias (grandes propriedades doadas aos colonizadores pelo governo portugués). Na
regido de Pelotas (RS), no periodo de 1780 a 1824, negros/as escravizados/as compunham o
maior percentual da populagdo desta area territorial empregados no trabalho cativo da
industria do charque (carne seca que servia para alimentacdo dos escravos, principalmente na
regido sudeste e nordeste do Brasil).

Corréa (2016) afirma que as pesquisas sobre a escraviddo negra no Brasil indicam a
procedéncia de dois grupos africanos genéricos: os bantos e o0s sudaneses. Os bantos foram
assim caracterizados em funcdo da lingua e correspondem as atuais regides africanas do
Congo, Angola e Mogambique. Os sudaneses em relacdo as regides de origem ocupavam 0
antigo Suddo que hoje corresponde a Nigéria e Republica de Benin.

Oro sugere que, atualmente, hd cerca de “trinta mil terreiros em atuacdo neste estado,
onde, em cerca de 80% deles sdo celebrados rituais de Linha Cruzada, em 10% somente
rituais de Umbanda (caboclos e pretos velhos) e em 10% somente rituais de Batuque (nagdo)”
(2002, p. 358).

A Prefeitura Municipal de Porto Alegre, atendendo uma reivindicacdo da
comunidade afro-brasileira, solicitou ao Centro de Pesquisa Historica, da Secretaria
Municipal de Cultura, a realizagdo de um Censo das Casas de Religido Afro de
Porto Alegre. Ele ocorreu entre os anos de 2006 e 2008 e apontou a existéncia de
1.290 terreiros em Porto Alegre. Este nimero é praticamente 0 mesmo de Salvador
da Bahia, posto que um recenseamento, realizado nesta cidade, em 2007, identificou
1.296 terreiros. (ORO, 2012, p. 559).

De acordo com Oro (2002) o Batuque passou a ser a primeira manifestacdo religiosa

africana praticada nas terras gadchas:

Batugue é um termo genérico aplicado aos ritmos produzidos a base da percussao
por frequentadores de cultos cujos elementos mitoldgicos, axiolégicos, linguisticos e
ritualisticos sdo de origem africana. O batuque é uma religido que cultua doze orixas
e divide-se em “lados” ou “nagdes”, tendo sido, historicamente, as mais importantes
as seguintes: Qy0, tida como a mais antiga do estado, mas tendo hoje aqui poucos
representantes e divulgadores; Jé&je, cujo maior divulgador no Rio Grande do Sul foi
o0 Principe Custédio, sobre o qual falaremos mais abaixo; ljexa, Cabinda e Nagé, sao
outras nacBes de destaque neste estado. Nota-se que o Keto esteve historicamente
ausente no RS, vindo somente nos ultimos anos a se integrar por meio do
candomblé. (ORO, 2002, p. 352).
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Jé& a nacdo Jéje predominou por bastante tempo no RS. A Cabinda € uma nacdo bantu,
originalmente da fala Imbundo e que junto com a ljexa sdo as predominantes hoje no estado
do RS. As ritualisticas da nagdo ljexa provém dos yorubas. Ja as na¢bes Oyo e Nago estdo

praticamente em extin¢do no estado gadcho (ORO, 2002).

As especificidades da nacdo Oyé residiam, sobretudo, na ordem das rezas, uma vez
que chamavam primeiro os orixas masculinos e a seguir os femininos, encerrando-se
com as de lansa (Oia), Xangd e finalmente Oxala, o destaque para 0s dois orixas
resultado do fato de serem o Rei e a Rainha de Oy6. Também era prdprio da nacéo
Oy os orixas conduzirem em suas bocas, ao término das obrigacées, as cabecas dos
animais oferecidos em sacrificio ja em estado de de composicdo; finalmente,
segundo os mais antigos, no Oy6 os ocutds eram enterrados, em vez de coloca dos
em prateleiras. (ORO, 2002, p. 353).

A Linha Cruzada, por sua vez, é uma expressao religiosa relativamente nova e que tem
sido cultuada em cerca de 80% dos terreiros do RS. Também, segundo Oro (2002), é motivo
de polémica e disputa simbdlica entre as diferentes vertentes religiosas afro.

Esse autor destaca ainda, que a estruturacdo e propagacao dessas trés manifestacdes
religiosas relacionam-se aos contextos econdémicos, sociais e culturais em que ocorreram.
Portanto, o Batuque se propagou no RS numa época em que predominava a economia agraria
e 0 modelo tradicional patriarcal, o que favorecia a preservacdo desse culto e das suas
ritualisticas, como o sacrificio de animais. A Umbanda se instalou na fase histérica de
implantacdo do capitalismo, da urbanizagdo e da industrializagdo. Por isso, seus rituais se
adequaram as mudancas trazidas nesse contexto, ou seja, a necessidade de adaptar os tempos
e 0s espacos ao cotidiano de seus praticantes que trabalhavam nas ocupacGes urbanas. A
Linha Cruzada surgiu na década de 60, fase de consolidacdo do capitalismo, onde os
problemas do desemprego, insegurancas e doencas, favoreceram a caracterizagdo pragmatica
dessas praticas religiosas, as quais buscam oferecer solu¢des sobrenaturais aos dilemas diarios
enfrentados por seus praticantes e demais adeptos.

Corréa (2016) explica que a predominancia do Batugue no RS decorre do ingresso de
negros de étnicas diversas e que as formas rituais se diferenciam em fungéo da identificacdo

dos participantes com suas origens tribais africanas que se denomina “lados”:

Em Porto Alegre os filiados ao Batugue em geral falam na existéncia presente ou
passada de cinco lados; a saber: oyd, jexa (ijexa, a denominacdo oficial da tribo,),
jéjo (jéje), nagd e cambini ou cambina (de cambinda porto e hoje pais da Africa).
Apenas uma pessoa referiu os lados de “Mogambique” e “Oya”, mas, a que se pode
deduzir, compreenderiam certas inserces no ritual jéje, e talvez adotada por um
anico chefe. (CORREA, 2016, p. 50).
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O autor afirma ainda que a maioria dos templos (casas ou terreiros) pertence,

simultaneamente, a mais de uma linha e que as diferencas entre elas ocorrem no ritmo das

melodias, das dancas e toques dos tambores:

As diferencas entre os lados estdo principalmente no andamento dos ritmos e
tambores e nas letras e melodias de alguns dos canticos dirigidos aos Orixas. Entre
todos o ritmo de jéje € o mais rapido. E hoje, praticamente ndo ha casa que o adote.
Toca-se 0 jéje segundo o culto, para chamar os Orixas das pessoas que pertence a
este lado, o que é coerente. Mas nota-se que é um ritmo que anima sobre maneira a
festa. Como estas sdo longas e os ritmos dos outros lados vagarosos, 0s tamboreiros
podem alternar momentos mais lentos, para descanso dos que dancam, e mais
répidos para animar. (CORREA, 2016, p. 50).

Conforme Corréa (2016), as trés formas rituais das religiosidades afro praticadas no

RS se caracterizam do seguinte modo:

Quadro 1: Religiosidades Afro-brasileiras

(continua)
Ritualisticas | Umbanda Batuque Linha Cruzada
Predominancia  de | Predominancia de | Cultuadas entidades

Entidades

elementos Banto.

elementos  Jéje-nago,
com a presenca minima
de caracteres espiritas,
orientais e indigenas.

da Umbanda e
Batuque, Exus da
propria Linha Cruzada
e de possivel
inspiragéo na
Macumba do Rio de
Janeiro.

Iniciacdo

O iniciado pode ser
possuido por varias
divindades,  sendo
elas entidades

sobrenaturais:

espiritos obscuros ou
guias, Caboclos,

Pretos  velhos
Orixas.

e

O iniciado s6 pode
receber uma Unica
divindade, o Orixa dono
da sua cabeca. E ignora
ser  possuido. Os
Orixas, deuses e Eguns
sdo  espiritos  dos
mortos. O individuo é
considerado filho do
Orixa que recebe.

Os fiéis podem sofrer
a  possessao  por
Caboclos e Pretos
Velhos  (Umbanda),
Orixas (Batuque) e
Exis (da  Linha
Cruzada).




Quadro 1: Religiosidades Afro-brasileiras

(concluséo)

Vestimentas

A cor das vestes €
branca e assemelha-
se a aventais da
enfermagem.

As cores das vestes
variam de acordo com 0
Orixa, as mulheres
usam uma Saia e uma
gandola (blusa decotada
e sem mangas) e oS
homens a camisa e
bombacha. Veste
masculina do homem
cavaleiro do Sul.

As roupas podem ser
coloridas ou brancas,
no modelo do batuque
ou da Umbanda e nas
cores do Orixas da
casa ou do dono do
uniforme.

Cantos em portugués | Cantos sd&o em lingua | O ritual é chamado
ou com a insercdo de | Jeje-nago. Realiza | cruzada, 0S
palavras africanas. | cerimbnias  especiais | integrantes podem
Cultos Os  rituais  que | para os mortos e o ritual | fazer a iniciacdo
reGdnem  elementos | retne elementos | utilizando sangue de
culturais Banto, Jéje- | africanos e luso- | animais na  testa
nago, luso- | brasileiros. As rodas | (Batuque), assim
brasileiros de | ocorrem em  datas | como, 0Ss  chefes
inspiracdo indigena, | especiais de acordo | podem jogar buzios
oriental, kardecista. | com cada casa. Inclusdo | (Batuque), ministrar
Utiliza bebidas | necessaria de sacrificio | banhos de descarga
alcoolicas e tabaco. | de animais. (Umbanda).  Podem
As sessOes ser usadas tanto
costumam ser oferendas da
semanais. Umbanda quanto do
Inexisténcia de Batuque.
sacrificio de animais.
As oferendas mais
usadas sd&o  mel,
cachaca, flores.
Sacerdotes ou | Os lideres religiosos
dirigentes sdo chamados de Pai de
comandam as casas | Santo (Babalorixd) ou
Dirigentes ou terreiros, 0s | Mae de Santo
integrantes sdo | (Yalorixa). = Também | Néo é especificado.
chamados de irmdos | sdo organizados em
ou irmas. S&o | federagdes.
organizadas em
federacgdes.

Fonte: Autora (2021) adaptado de Corréa (2016).
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Oro (2012, p. 564) defende que a adequacdo das religiosidades afro-brasileiras aos
tempos presentes, faz com que elas atraiam novos praticantes, incluindo diferentes classes
sociais, etnias, nacionalidades, geracdes, coletividades diversas. E por isso que, segundo o
autor, as religiosidades afro-brasileiras praticadas no RS tornaram-se ‘“universais,
multiétnicas, transclassistas e transnacionais”, expandindo-se pelas fronteiras do Brasil com o
Uruguai e a Argentina.

Também segundo Anjos (2006) ha inumeras trocas e interseccBes entre as
religiosidades afrodiasporicas praticadas no Brasil e no RS. O autor argumenta sobre as
relacbes das ritualisticas e divindades que constituem essas praticas e crencas religiosas.
Segundo ele, os rituais afro-diaspdricos se configuram como acontecimento pela
potencialidade com que neles intervém o cruzamento de representacdes politicas e religiosas,
um jogo de forcas, que ¢ a propria nogdo de encruzilhada. A encruzilhada, diz o autor, “¢ o
ponto zero no processo de subjetivagdao” (ANJOS, 2006, p. 18).

Assim que, nos terreiros de Candomblé, raros no RS, ExU, aquele que faz a
intermediacdo entre as divindades e os homens, aparece numa linha exclusiva de entidades,
chamada gira. J& nos terreiros de Batuque, quem abre os rituais € Bara que € um Ex0. E na
Linha Cruzada, o centro do cruzeiro, é vigiado pelo Ogum das Sete Encruzilhadas:
“Encruzilhada continua sendo lugar do Ext, ogum baixou para o lugar que o bard lhe deixou
vago ja que esse ndo aparece nas giras”. Na passagem do Batuque a Linha Cruzada, bara e
ogum sao os donos da encruzilhada, “ogum aparece como um caboclo.” (ANJOS, 2006, p.
18).

Também a relacdo das pessoas que incorporam as entidades e as divindades acontece
por meio de cruzamentos, e pode se dissolver, caso os tratos ndo sejam cumpridos. Trata-se de
uma relacdo de reciprocidade entre os Orixas e as pessoas que 0s recebem durante um ritual.
E um movimento de fluidez no qual o corpo se torna cruzamento que pode abrir-se tanto as
energias positivas quanto negativas. Depende da afinidade de quem solicita a interferéncia dos
Orixas. As energias positivas séo némades, permanecem abertas, sem obstruir os fluxos vitais.

As energias negativas se inserem num circuito fechado, cujo mal retorna a quem o enderegou:

Diz-se quando o exu “se ocupa” ele “encosta” a consciéncia e passa a comandar o
corpo”. Um sujeito tem uma percep¢do vaga ou nenhuma do que acontece ao longo
do ritual, passa de uma experiéncia radical de alteridade: O “outro” introduzido no
“mesmo” [...] o santo, o ex1, o caboclo “se ocupa” da pessoa, faz de seu corpo um
territorio no qual pode cavalgar — o corpo € o “cavalo de santo”, o territorio é o lugar
de sobreposi¢do de territorios. O proprio corpo estd na encruzilhada do “eu
cotidiano” e das entidades que o “ocupa.” (ANJOS, 2006, p. 21).
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O autor contrapbe-se, veementemente, ao entendimento e interpretacdo das
religiosidades afro-brasileiras como resultado de um sincretismo, conceito que pressupde uma
nova unidade, na qual supostamente estariam misturadas origens diversas. Conceber as
religiosidades afro-brasileiras desse modo, como afirma Anjos, é reduzi-las a uma cosmovisao
ocidental. As manifestacBes religiosas afro s6 podem ser concebidas como expressdo de
multiplicidades, diferengas em constante metamorfose, pensadas na e pela encruzilhada que
conecta o diferente, territorios, compondo territorios simbolicos de intensidades diversos.
(ANJOS, 2006, p. 22).

1.3.2 Ritualisticas e Simbologias da Umbanda

Segundo Trindade (2014), a Umbanda foi fundada no dia 15 de novembro de 1908
através da manifestacdo do Caboclo das Sete Encruzilhadas por um médium brasileiro Zélio
Fernandino de Morais, o primeiro dirigente da religido que acabava de surgir, este foi
responsavel pela primeira tenda chamada “Nossa Senhora da Piedade” na cidade do Rio de
Janeiro.

No RS a primeira casa de Umbanda surgiu na cidade de Rio Grande, em 1926. A
Umbanda congrega um contingente significativo de praticantes e adeptos, tanto negros/as
como brancos/as. Essa caracterisitca tem a ver com a plurietnicidade da populacéo brasileira
que, no caso do RS, resulta da miscigenacdo dos povos originarios, ou seja, as nacdes
indigenas, da colonizacdo européia e da escraviddo negra. Ha que se considerar também que,
neste estado predomina a populacdo que se declara branca (81,5%) enquanto que 0s nao
brancos sdo o contigente minoritario (5,2% pretos e 13% pardos), conforme dados do IBGE
(2010).

Embora a Umbanda se caracterize por ser uma manifestacdo religiosa hibrida que
carrega elementos ritualisticos trazidos do catolicismo, do espiritismo e do xamanismo, a
mesma sofre a oposi¢cdo do proprio espiritismo e do Batuque, em razdo de considera-la o
resultado de um branqueamento e da perda das origens africanas.

Na ritualistica da Umbanda as entidades supremas sdo chamadas entidades enviadas
pelos Orixas. S&o em sua maioria espiritos da ancestralidade brasileira com caracteristicas
préprias através de seus arquétipos (Caboclos, Indigenas e Pretos Velhos), espiritos de
liberdade, e/ou malandragem (Marinheiros, Ciganos, Bantos, Orientais, Baianos), espiritos
chamados povo da rua (Exus, Pombas-Gira), de criancas (Cosminhos e Cosminhas), das
classes populares excluidas (Zé Pelintra, Capangueiros), enviados e chefiados por cada Orixa,
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legitimando suas qualidades e suas especificidades.

A Umbanda possui sete linhas (chamadas assim por sete vibragGes), algo que é
presente desde a sua fundacéo, quando Zélio incorpora a primeira entidade, que se apresenta
pelo nome de Caboclo das “Sete” Encruzilhadas, pois o proprio espirito fala que o nimero
“7” ¢ um simbolismo forte na Umbanda, sete tipos de energias, sete chakras principais. Essas,
porém, sdo interpretacdes que se diferenciam, pois, assim como outras religiosidades, em cada
local as praticas ritualisticas e litargicas resultam da conjuncdo de inumeros elementos
culturais.

As giras de Umbanda sdo realizadas em sessdes publicas no espaco sagrado dos
terreiros e, nesses rituais, 0s/as praticantes e simpatizantes tomam passes (um tipo de bencéo e
acosselhamento feito pelos lideres dos terreiros) em busca de fortalecer energias no contato
com as entidades (Caboclos, Pretos Velhos, Exus, Pombas Gira, Ciganos). Durante as sessoes,
0s umbandistas utilizam rezas cantadas, acompanhadas por palmas e/ou de tambores
(atabaques).

Dessa maneira, na Umbanda os Orixas representam divindades cristds: Oxala (Jesus
Cristo), Olorun (Deus), Ogum (Séao Jorge), lansa (Santa Béarbara, Santa Luzia, Santa Clara),
Xangd (Sao Jerbnimo, S&o Pedro), Oxdssi (Sdo Sebastido), Oxum (Nossa Senhora Aparecida,
Nossa Senhora da Concei¢do), Nana (Sant’Ana), lemanja (Nossa Senhora dos Navegantes),
Oba (Santa Joana D’arc), Xapana (Sao Roque, Sao Lazaro), Ibeji (Cosme e Damido e Doum),
Ossaim (Sdo Benedito) e Exu, o primeiro a ser reverenciado (Sdo Miguel e Sdo Pedro, na
Regido Centro-Sul, Santo Antonio e Sdo Gabriel, na Bahia, Sdo Bartolomeu, em
Pernambuco).

Ja no Candomblé, ha a ocupagdo dos Orixas acontece nos “cavalos”, nome que ¢ dado
aos praticantes dos barracfes desta religiosidade que possuem uma organizacdo social
diferente do que acontece na Umbanda, uma vez que, ndo ha incorporacdo e nem mesmo
entidades enviadas dos Orixas.

Segundo a cosmogonia africana, Ogum é o Orixa da morte, guerra, civilizaco,
sobrevivéncia, oficios, virilidade, tecnologia, ordem (POLI, 2020). Todas estas atribui¢des se
interligam neste mito. A morte como consequéncia natural que mantém a ordem das linhagens
e ancestralidade; a civilizacao, a sobrevivéncia e os oficios legitimados pelo mito da criagcdo
que levam e conduzem a tecnologia que em uma logica positivista que ainda temos, pode ter
relacdo com a guerra por ser a guerra uma das responsaveis pelo desenvolvimento tecnolégico
da humanidade; a virilidade como legitimadora da manutengdo da ordem que detém em si

mesmo o elemento que transforma e reestrutura a sociedade através da Guerra.
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Se virmos desta forma somente e ndo considerarmos o0 mito anterior de Exu, como
complementar neste processo de transformacdo, podemos estar sujeitos a uma Visdo
totalmente parcial e a uma versdo Unica de uma civilizacdo. Percebemos que estas coisas que
em Ogum estdo ligadas levam a um processo de transformacéo, mas que pelo mito de Ogum
estar ligado a morte e a guerra leva inevitavelmente & autodestruicdo, ou ao menos a
processos de renovacgdo atraves da destruicdo parcial da sociedade. Claramente entendemos
isto quando relacionamos 0 Ogum da Tecnologia com o da Guerra e da Ordem (elementos
pelos quais também tentamos entender a relacdo na evolucdo de nossas sociedades
ocidentais). Quando relacionamos esta l6gica de transformacdo com ps processos de
transgressdo de Exu, percebemos que hé outras concepgdes possiveis para pensar a sociedade.
Isto se evidencia ainda mais quando analisamos o fato de Exu ser o transgressor e, a0 mesmo
tempo, 0 Senhor do Mercado, que é 0 espaco onde se encontram o0s clds e etnias e no qual
podem estabelecer relacbes que contrapdem a l6gica da guerra (POLI, 2020).

J& Oxdssi remete ao sentido pragmatico relacionado a sobrevivéncia e evidencia o
aspecto pedagogico do mito: “O proprietario da casa conhece o lugar onde a superficie da
terra € seca” e “A erva ¢ boa no lugar alto”. Mito de Oxdssi com o oficio de cagador, e nao
deixa duvidas desta sua relacdo com seu cédigo, conforme visto, como sendo um dos cédigos
que no imaginario coletivo deste povo em seus aspectos misticos, socioldgicos e pedagdgicos,
constituem sua fungdo cosmoldgica (POLI, 2020).

Assim como na cultura subsaariana, no Brasil o Orixa Xangd chegou a ter culto
proprio em algumas regides. A palavra “Xangd” que tem como significado “aquele eu se
destaca pela forga”, tem como saudac¢do em ioruba “Kad kabecilé” e a tradugdo em portugués
“venha ver o rei”. E muito viril, justiceiro. Xangd é o Orix4 da justica, cujo dominio est4 nas
rochas principalmente aquelas que foram destruidas pelos raios, o lancador de pedras. Seus
cantos e rezas geralmente evocam ‘justica”, assim como este ponto cantado na Umbanda:
“Pedra rola na pedreira em cima de quem errou, justica quem faz é ele, porque ele é Xang®é.
Com seu ledo do lado, com seu machado na mao, ele corta mironga, a seus filhos da a
protecdo. Justica maior, € de meu Pai Xang0, Justica verdadeira. O seu brado é tdo alto, que
ecoa na pedreira” (ponto cantado).

Poli (2020), fala que a relagéo de confianca entre seu codigo moral estabelecido entre
os lideres que sdo representados por este Orixa e as pessoas da comunidade consolidam uma
estrutura social em diferentes corpos nessa sociedade. Através dessas estruturas afirma-se

que:
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[...] a partir disso reflitamos que também nossas instituicdes na diaspora, por
tentarem igualmente nos querer fazer com que nos adequemos a esta sociedade de
consumo ocidental (europeia, branca e cristd) e nos afastam de c6digos morais como
este de nossos ancestrais que dessa forma igualmente nos constituem e por isso
também se tornam instituicdes que tendem a se degradar e corromper. Instituicfes
estas que ndo refletem nossa identidade integral e que por isso vemos como se
fossem instituicGes de uma alteridade e ndo nossas realmente 0 que nos torna em
parte estrangeiros em nossa prépria nacao. (POLI, 2020, p. 113).

O Orixa Xapana que é o dono das doencas em geral, Orixa da terra, do brilho e do sol,
coberto pelas palhas, é cultuado no Batuque e na Umbanda, a ele é pedido a cura do corpo, da
mente e da alma. Quando incorporado no corpo do médium, é reverenciado e respeitado por

trazer a cura de todas as doencas.

[...] a profecia de If4 se faz verdadeira e todas as chagas de Obaluaiye se
transformam em luzes tdo fortes como a do sol, que fizeram com que continuasse a
cobrir seu corpo, pois aquela luz era capaz de curar as mais terriveis doencas ou
mesmo conduzir ao mundo dos mortos aqueles que deveriam para ele prosseguir.
(POLLI, 2020, p. 69).

O Orixa lbeji, que tem como significado “os gémeos”, que significa também a
multiplicacdo. No Brasil, na Umbanda é sincretizado como Cosme e Damido, sendo
comemorado no dia 27 de setembro. E cultuado como o Orixa que protege todas as criancas
tanto na Umbanda quanto no Candomblé. Cultuado como a singularidade da dualidade
homem/mulher. Por serem os Orixas “crianga” sdo ligados a tudo que se inicia e brota, seja o
nascimento das criancas, o germinar das plantas, o nascer ou o desabrochar de novas vidas. E
a personalizacdo da inocéncia, também simbolizam o equilibrio e a ponderacdo. O lado
crianga que o adulto esquece ibeji traz através das alegrias da vida. Tem o poder de
crescimento e a transposicdo de barreiras, trazendo com ele, a capacidade da vida fluir
tranquilamente, permitindo que o ser humano alcance a prosperidade e o progresso.

Orixa lansd, no continente Africano cultuada pelo nome de Oya. Orixa guerreira,
rainha do rio Niger na Africa conhecido por “Odoya”, domina os ventos transformando-0s em
tempestades, furacOes, ciclones, mas também possibilita que o ar que respiramos torne-se
puro, limpo, equilibrado na quantidade exata de oxigénio necessaria a vida na terra e nas
aguas, sua forca de magia afasta males e influéncias negativas, seu poder vibratorio anula
cargas, demandas e feiticos de qualquer natureza. Orixa que quebra os preconceitos, 0
arquétipo da independéncia feminina. Associada as necessidades de mudanga, o0
deslocamento, a energia que move a humanidade. A rapidez de raciocinio, o espirito de

lideranca. Poli (2020) fala sobre a necessidade de honrar essas heroinas, maes e mulheres
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educadoras brasileiras, que merecem ter o seu reconhecimento através da sua base mitoldgica.

Gostaria antes de tudo de que o reconhecimento da base mitoldgica africana, pelo
menos em nossa educagdo, possa incentivar, neste pais miscigenado, que esta
mesma miscigenacdo seja um fator a mais para que lutemos pelo pleno acesso a
nossa identidade cultural integral, ao contrario do que as justificativas que o
argumento da miscigenacdo tem servido nos Gltimos tempos, que é disfarcar as
grandes diferencas sociais entre classes. (POLI, 2020, p. 121).

Rio Oxum (em ioruba: Odo Osun) ¢ um rio da Iorubalandia, no sudoeste da Nigéria. O
nome € uma homenagem a Orixa Oxum. Que € o Orixa da docura, do ouro, do amor.

Outra Orixa cultuada no Batuque e também considerada uma das 7 Orixas da lei maior
da Umbanda. Seu nome no idioma Ioruba “Y¢yé omo eja”, significa “Mae cujos filhos sdo
como peixes”. Esse Orix4 ¢ considerado a mae de todos os adultos. Seu dia da semana ¢
sabado. Sua saudagdo ¢ “Odoyad” que significa “mae do rio”. No Brasil, seu ponto de forga ¢
cultuado no mar (também chamado calunga grande porque é considerado nas religiosidades
afro-brasileiras como o maior cemitério onde morreram negros escravizados). Porém em
outras regides iorubanas da Africa, como é descrito por Poli (2020) Iemanja ndo é a “rainha

do mar” sendo considerada a mae da criagao:

Interessante ressaltarmos que mesmo nesta lenda, Yemoja, ndo sendo a rainha do
Mar, é a mde dos Orixas e este mito nos explica a criagdo do Universo e a fungéo
Cosmoldgica deste mito como um elemento feminino responsavel pela Génese do
Mundo, pois os deuses representavam em si 0s elementos que tinham como
dominio. Na diaspora, também vemos em coletaneas de outros autores, Yemanja
promovendo esta Génese e sendo o elemento feminino responsavel por ela. Temos
exemplos semelhantes na coletdnea de Reginaldo Prandi “Mitologia dos Orixas” que
pode nos ilustrar como este papel de Senhora da Génese, relacionado a Yemanja
chegou até nés na didspora. Falaremos com mais riqueza de detalhes do papel de
Yemanja como Elemento Feminino da Génese quando formos tratar dos mitos das
Ayabés. Quando entenderemos melhor por que lle Ife, que € a cidade original dos
Yorubéas, é associada a deusa Yemoja e ndo ao ancestral mitico Oduduwa. De
qualquer forma, o que é um consenso é que tanto Yemoja, quanto a nossa Yemanja,
estdo ligadas as aguas, ao poder feminino, ao poder criador e a Génese, a
maternidade, fertilidade e a ancestralidade feminina. (POLI, 2020, p. 89).

Cabe ressaltar que Iemanja ¢ vista como a “mae de todos os Orixas” protetora das
familias. Aquela que cuida e acolhe. Enquanto lansa representa a forca das mulheres negras
nas lutas diérias. Oxum é o amor, mas também o ouro que simboliza a bonanga, a fartura. A
senhora das aguas doces, dos peixes em abundancia. J& Nand é a sabedoria necessaria que
precisamos ter ao enfrentar a vida. O Orixa Oba, a deusa ioruba guerreira das aguas doces
revoltas, do equilibrio e da justica. O culto de Oba, na cidade de Lagos, Nigéria, tem um rio

com seu nome que ao encontrar seu afluente, o rio Qsun, costuma provocar inundag¢des nas
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regides vizinhas, que sdo apaziguadas com oferendas para Oba e Oxum.

Nas préticas ritualisticas da Umbanda e do Candomblé, a cabeca é a parte mais
sagrada do corpo, chamada Ori. Por isso, para explicar a importancia desse conceito na
mistica e no imaginario religioso africano, Poli (2020) cita o autor nigeriano Babatundé Lawal

que se refere a cabega da seguinte forma:

Na maioria das esculturas africanas tradicionais a cabeca € a parte mais proeminente
porque, na vida real, é a parte mais vital do corpo humano. Ela contém o cérebro —
morada da sabedoria e da razdo; os olhos — a luz que ilumina os passos do homem
pelos labirintos da vida; os ouvidos — com 0s quais 0 homem escuta e reage aos
sons; e a boca- com qual ele come e mantém corpo e alma unidos. As outras partes
do corpo sdo abreviadas para enfatizar posi¢fes subordinadas. Téo importante é a
cabeca em muitas sociedades africanas que ela € adorada como sede da
personalidade e destino do homem... Ori é todo o ase (axé) que uma pessoa tem, e
sua sede é na cabega, € ela que, geralmente, vem primeiro ao mundo e abre caminho
para trazer o resto do corpo. (POLI, 2020, p. 06).

A protecdo da cabega é fundamental para a conexdo com as dividades durante os
rituais, como as feituras, que sdo as préaticas realizadas pelos candomblecistas e umbandistas
nos cultos e demais ceriménias (ha Umbanda o amaci e no Camdomblé a iniciacdo de santo).
Através da cabeca, as divindades transmitem as energias que potencializam o corpo e as a¢des
dos sujeitos.

Dias (2013) explica também que, na concepcao yoruba o humano € uma composicao
do corpo (ard), do sopro/alma/elemento da vida (émi), do coracdo (kan), como portador da
inteligéncia e do conhecimento, e da cabeca (ori), elemento central da identidade do sujeito,
portadora do seu destino e divindade pessoal. Dai porque a préatica de cerimonias ritualisticas
de potenciacdo, equilibrio e alimentacdo da salude mental praticadas pelas comunidades

negras e povos de terreiro visam garantir o destino revelado pelo oraculo:

O que importa é saber se o ori ¢ bom ou mau, porque isso fara o sujeito levar uma
boa ou ma vida e se o destino é algo totalmente selado ou € passivel de alteragdes.
Conhecer o destino do sujeito sera a parte menos complexa (embora carregada de
dramatismo por parte dos intervenientes), porquanto ele serd revelado, de acordo
com a crenga yoruba, pelo ordculo de ifd (o mais comum entre os yorubéas da
Nigéria, embora o ordculo dos dezesseis blzios, o e¢rindinlogin, também possa
revelar o destino do sujeito, apesar deste estar mais relacionado com o culto aos
Orisas que com a consulta especifica a ifa, revelador do destino por exceléncia).
(DIAS, 2013, p. 74).

De acordo com a cultura yoruba, o sujeito é a encarnacdo de uma entidade pre-
existente no mundo suprassensivel, o que reverte numa predestinacdo imaterial a ser

revelada/potencializada por meio de boas escolhas, reforco ao bom carater do espirito,
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anunciado pela adivinhacéo. E quando se trata de um mau ori, os sacrificios, as rezas e as
cerimonias de alimentagdo da divindade tém como objetivo alterar o que puder ser alterado
pela crenga nos Orixas.

As culturas de matriz africana e afrodiaspdricas atribuem a tradicdo oral um valor
supremo, pois, por meio dela, os saberes ancestrais séo reiteradamente mantidos. A oralidade
assume um papel preponderante nas sociedades africanas e afrodiasporicas, enquanto
dispositivo de transmissdo e preservacdo cultural, o que as diferenciam da concep¢do moderna
eurocentrada disseminada nas sociedades ocidentais que atribuem maior valor a linguagem
escrita.

Uma mente s possibilita um corpo sdo. Axé refere-se, assim, a essa forca vital que
vem da ancestralidade e esta presente nas ritualisticas e nas tradi¢bes orais. Poli (2020)

escreve sobre a literatura oral yoruba e os diferentes géneros que a compdem:

Oriki- Evocacdo. Utilizado para evocar a presencga e o espirito (Ori) do seu objeto.
Um Oriki de Orixa, por exemplo, se corretamente pronunciado, pode fazer com que
um iniciado entre em transe. Adura — Oracdo. E utilizada para fazer pedidos aos
Orixas e divindades ou ancestrais, pode conter trechos de Orikis, como o caso da
Adura (Oracgdo) de Xangd, mas difere na forma e na funcdo de um Oriki. Iba-
Saudacdo. Utilizada para se colocar em posicdo de submissdo ao Orix4, rei ou
ancestral mitico ou de linhagem. Orin — Cantigas. Usadas para trazer & memoria e
homenagear o objeto da Cantiga. Orin Esa- Cantigas de homenagem aos ancestrais
masculinos. Orin Efe- Cantigas em homenagem aos ancestrais femininos. ljala e
Iremoje — Grandes Poemas. (POLI, 2020, p. 13).

Sendo as praticas umbandistas promovidas nos terreiros e comunidades afro-
brasileiras da cidade de Bagé (RS), campo empirico desta pesquisa, passo agora a me deter na
contextualizagdo destes territorios e nos “achados” da pesquisa que mostram a rica e viva

heranca cultural negra no solo fronteirico manifestada através das praticas umbandistas.



Fonte: Autora (2022)
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Deixa a gira gira...
Sarava, lansé!

E Xango e lemanja, ié
Deixa a gira gira...
ira, deixa a gira gira
ira, deixa a gira girad
ra, deixa a gira gira
ra, deixa a gira gira

0,
0,
0,
0,

Qe

Tincoas — Deixa a gira gira...
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PARTE II: AS GIRAS DA PESQUISA

2.1 Delineamento tedrico-metodoldgico da investigacao

Cabe ressaltar que, a colonialidade do saber, do poder e do sentir tem impedido as
religiosidades de matriz africana, afrodiasporicas e afro-brasileiras de serem legitimadas e

valorizadas como capital cultural. Conforme define Bourdieu, capital cultural é:

[...] um conjunto de recursos atuais ou potenciais que estdo ligados a posse de uma
rede duravel de relages mais ou menos institucionalizadas de interconhecimento e
de interreconhecimento ou, em outros termos, & vinculagdo a um grupo, como
conjunto de agentes que ndo somente sdo dotados de propriedades comuns
(passiveis de serem percebidas pelo observador, pelos outros ou por eles mesmos),
mas também séo unidos por ligacBes permanentes e Uteis. (BOURDIEU, 1998, p.
28).

Nas sociedades ocidentais ainda prevalece o capital cultural eurocéntrico como
verdade universal. Disso decorre o racismo, o sexismo e o colonialismo. O Cristianismo como
doutrina religiosa reina desde as mais remotas épocas.

Porém, outras manifestacdes religiosas também disputam valor simbélico como capital
cultural e social. Dentre elas, crencas e rituais provenientes das culturas africanas, forjados em
constantes transformacdes em vistas das didsporas negras. Lutas que extrapolam a dimenséo
fisica, corporal e comunal. Prova disso € que terreiros de Umbanda, Quimbanda e Candomblé,
assim como os/as praticantes destas religiosidades, sdo alvo de constantes interdicgdes,
estigmas e preconceitos, o que indica 0 modo como relacdes de poder-saber hierarquizam
diferentes culturas e discursividades.

Desse modo, as praticas religiosas de matriz africana disputam no imaginario e na vida
social o estatuto de verdade que permita a elas usufruir das condi¢Ges de legitimidade que
outras religides possuem.

Assim que, as praticas religiosas afro-brasileiras sdo tratadas aqui como dispositivos
que potencializam a resisténcia das populagdes negras as imposi¢fes das politicas de
branqueamento forgado, racismo e sexismo, iniciado desde a colonizacao europeia nas terras
brasileiras e que perdura até os dias atuais, manifestado pelos preconceitos e interdi¢fes
racistas, sexistas, colonialistas. Imposicéo cultural que se da ainda hoje pela moral e doutrina
crista e pelo padrao civilizatorio ocidental hegemonizado como verdade universal.

A abordagem da tematica e o trabalho investigativo foi feito com base na vertente

epistemoldgica e metedoldgica pds-estruturalista, especialmente nos estudos de Foucault
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(1996, 2006, 2011, 2014). A vertente pos-estruturalista difere de outras vertentes usadas nas
ciéncias humanas e sociais que se pautam pelo estruturalismo e cientificismo moderno e que
tiverem predominancia no campo da educacdo por muitas décadas. Nelas 0s processos
investigativos seguiam procedimentos definidos a priori e as pesquisas visam confirmar o que
se constitui como hipdteses anunciadas de antemdo. Na vertente pos-estruturalista, pelo
contrario, o percurso investigativo é construido ao longo do processo, a partir de objetivos
elaborados e das questdes levantadas que podem sofrer alteragdes durante o0s
desenvolvimentos dos passos e procedimentos que se desenrolam ao longo do trajeto. E
durante o processo da pesquisa que isso acontece.

N&o se trata, portanto, de revelar algo que esteja encoberto, mas de colocar em questéo
as formas pelas quais cada situacéo é construida e se torna legitima pela verdade que assume.
Ou seja, 0 que se diz ser a verdade e que sustenta os poderes e saberes histdricos considerados
legitimos.

Foi assim que, Foucault (1996, 2006, 2011, 2014) elaborou suas pesquisas e estudos
guestionando as metanarrativas modernas, como razao, verdade, discurso, poder, identidade e
diferenca, a partir de movimentos do pensamento critico que visaram a desconstrucdo de
sistemas de universalisacdo das ciéncias e da vida humana. Racionalidades que seguem até os
dias de hoje servindo ao apagamento da pluralidade e complexidade com que diferentes
modos de ser, pensar, existir e entender as coisas do mundo que acontecem em cada contexto,
nos tempos e espacos vividos por cada ser e coletividade.

A perspectiva pds-estruturalista parte da problematizacdo dos sistemas de razdo que
visam indicar um Unico caminho para a existéncia humana e uma Unica forma de pensar e
valorizar o que se concebe como verdade: “Nao podemos jamais ter a pretensao de alcangar a
verdade, nem presente, nem futura. Afinal, as verdades ndo sdo naturais, mas sim historicas e,
portanto, envolvidas em relagdes de poder e saber” (TEDESCH; PAVAN, 2017, p. 5).

Assim, como explicam Tedesch e Pavan (2017, p. 04), reportando-se a Peters (2000),
0 pos-estruturalismo engquanto abordagem epistemoldgica pode ser entendido como: “[...] um
modo de pensamento, um estilo de filosofar e uma forma de escrita, embora o termo nédo deva
ser utilizado para dar qualquer ideia de homogeneidade, singularidade ou unidade”. Sendo
melhor referir-se a ele como rede de pensamento que se forma enquanto praticas.

Com base na perspectiva tedrico-metodoldgica assumida, problematizo: como as
mulheres negras umbandistas sdo educadas e se educam nos terreiros e comunidades afro-
brasileiras da cidade de Bagé (RS) das quais fazem parte? O que mostram as praticas

discursivas e ndo-discursivas engendradas nas/pelas narrativas? Quais os dispositivos de
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poder-saber e estratégias de re-existéncias mobilizados nas suas experiéncias? Que efeitos de
verdade geram e como atuam na producdo das subjetividades?

Ao trazer a tona vozes de mulheres negras da Umbanda, acredito fortalecer
protagonismos de um dizer a verdade do que vivem e pensam. Seus discursos constituem o
dito (praticas discursivas) e o ndo dito (praticas ndo-discursivas) que sustenta relacdes de
poder-saber e produzem modos de subjetivagdo engendrados nos lugares e tempos do que é
enunciado.

Propus-me pensar a educacdo de mulheres negras afro-brasileiras a partir das
narrativas de uma coletividade de mulheres negras praticantes da Umbanda da cidade de Bagé
(RS), com o objetivo de corroborar na produgdo de conhecimentos acerca das religiosidades
de matriz africana, afrodiasporicas e afro-brasileiras, pois entendo que com elas sdo forjadas
praticas de re-existéncia afro pelas populacGes negras e povos dos terreiros. Territdrios
fecundos e potencializadores de saberes, fazeres e sentires afros a serem aprendidos. Neste
contexto de investigacdo, e por meio desta movimentagdo em contexto, defender a necessaria
abertura da educacdo para as demandas das populacdes negras, uma educacdo antirracista,
antissexista e decolonial.

Embora seja eu também uma mulher que se assumi negra e umbandista, no
transcurso da pesquisa, ocupei o lugar de pesquisadora, ndo como alguém que se coloca de
forma isenta e neutra. Pelo contrario, senti-me, desde o inicio, implicada neste processo, ja
gue o projeto nasceu da minha propria experiéncia e das intencdes que tenho de criar e tornar
visivel a polifonia de vozes de mulheres negras umbandistas, trazendo o tema para 0 espaco
da universidade e corroborando na producdo académico-cientifica do Programa de Mestrado
em Ensino do qual fagco parte. Nesse sentido, fomos sujeitas do trabalho de pesquisa,
compondo um total de sete mulheres.

Ao protagonizar suas praticas, mulheres negras umbandistas corroboram para manter
viva a ancestralidade africana herdada dos antepassados e os valores culturais afro nas
experiéncias cotidianas. Como diz Ferrago (2007), os estudos com o cotidiano assinalam a
pertinéncia das redes cotidianas protagonizadas pelos sujeitos que as praticam. Sujeitos
cotidianos ndo sdo objetos de andlise, mas as redes das acOes efetivadas no cotidiano é o que

importa aos pesquisadores/as que lidam com estas analises:

Assim, em vez de um sistema formal e a priori de categorias, conceitos, estruturas,
classificagdes, ou outras formas de regulacdo, de ordenagdo exterior a vida
cotidiana; temos considerado a possibilidade de pensar o cotidiano como redes de
fazeres saberes tecidas pelos sujeitos cotidianos. Outro aspecto a ser destacado tem
por objetivo descaracterizar a ideia de redes de fazeres saberes como algo que



64

acontece no cotidiano, como uma dada caracteristica ou propriedade do cotidiano.
Consideramos cotidiano o préprio movimento de tessitura e partilha dessas redes. As
redes ndo estdo no cotidiano. Elas sdo o cotidiano! (FERRACO, 2007, p. 77-78).

Portanto, a pesquisa foi feita “ao encontro dos movimentos de tessitura e partilha”
(FERRACO, 2007, p. 79) mobilizados pelo e no cotidiano das acdes de mulheres negras

praticantes da Umbanda no lugar “do habitado”, “do praticado”, “do vivido”.

Os estudos com o cotidiano, ao acontecerem em meio ao que esta sendo feito, isto é,
em meio aos processos de tessitura e contaminacdo das redes, expressam o
“entremeado” das relagdes dessas redes nos diferentes espagos tempos vividos. Os
fluxos desses saberes fazeres por entre essas redes e seus sujeitos se ddo em meio ao
acaso das ldgicas rizomaticas (Deleuze & Guattari, 1995) que os caracterizam.
(FERRAGO, 2007, p.79).

Ainda de acordo com Certeau (2014), € das praticas cotidianas que se pode extrair
maneiras de fazer, muitas vezes, imperceptiveis na vida social e que destoam de outras formas
focadas nas praticas corriqueiras e conformistas com uma légica individualista. Artes de fazer
que se alimentam de uma sensibilidade estética, desviante de verdades impostas.

Movimentos da vida cotidiana nos lugares onde se criam as artes de fazeres e saberes.
Vida cotidiana que se torna “um refligio para 0 desencanto do futuro improvavel, de uma
Historia bloqueada pelo capital e pelo poder. Viver o presente [...] do aqui e agora, do viver
intensamente o minuto desprovido de sentido” (MARTINS, 2017, p. 51). Pois:

Se a vida de todo dia se tornou reflgio dos céticos, tornou-se igualmente o ponto de
referéncia das novas esperancas da sociedade. O novo her6i da vida é o homem
comum imerso no cotidiano. E que no pequeno mundo de todos os dias esta também
o tempo e o lugar da eficacia das vontades individuais, daquilo que faz a for¢a da
sociedade civil, dos movimentos sociais. [...] No refugio da vida cotidiana 0 homem
descobre a eficacia politica (e Historica) de sua aparente soliddo, imp6e, também, o
reconhecimento de que 0 senso comum ndo € apenas instrumento das repeticoes que
imobilizam a vida de cada um e de todos. (MARTINS, 2017, p. 52).

Na pesquisa, utilizei a narrativa como instrumento metodoldgico, pois "a narrativa
constitui-se no ato de contar e de revelar o modo pelo qual os sujeitos concebem e vivenciam
0 mundo™ (SOUSA; CABRAL, 2015, p. 150). Para tanto, a producéo dos dados foi feita por
meio de entrevistas e anotacGes das narrativas em diario de campo, as quais serviram como
material empirico da analise dos modos de ser, pensar e existir das mulheres umbandistas que
se educam nas relagcOes que estabelecem com o seu cotidiano; As entrevistas com as mulheres
foram feitas nas suas casas de forma individual, a partir de um roteiro (Apéndice C), e foram

gravadas com o consentimento das entrevistadas.
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Durante as entrevistas e as visitas nos terreiros foram feitos apontamentos num diério
de campo e usado um roteiro de questdes. As narrativas das entrevistadas foram transcritas
para a categorizacdo (pertencimento as comunidades de terreiros; infancia; ancestralidade;
relacBes de género; religiosidades afro-brasileiras), elementos discursivos e ndo discursivos
engendrados nos/pelos discursos proferidos. A andlise baseou-se no cruzamento das falas,
situando nelas as categorias presentes, estabelecendo continuidades e descontinuidades
percebidas entre elas e no cruzamento com os estudos de autores/as aqui citados/as e outros/as
que se tornaram necessarios para dar conta dos objetivos propostos e do tema elencado.

Para encontrar com os fazeres e saberes de mulheres negras umbandistas escolhi o
grupo de sujeitas participantes da pesquisa a partir dos seguintes critérios: auto-
reconhecimento e envolvimento com os terreiros e comunidades das quais fazem parte, dando
preferéncia para as que estdo a mais tempo como praticantes desta religiosidade afro-
brasileira, pensando que tendem a preservar tracos e lacos mais intimos e fortes com a
ancestralidade e a filosofia de vida afro.

Sete mulheres participaram da pesquisa: Todas se autodeclaram negras. Quatro delas
disseram serem casadas, duas afirmaram serem solteiras e uma ndo informou seu estado civil.
A faixa etéria das entrevistadas era de 21 a 63 anos, sendo que apenas uma delas tinha mais de
cinquenta anos de idade. Quatro delas tem filhos e uma ja é avO. Além das atividades
exercidas nos terreiros, as entrevistadas tinhas diferentes profissdes: uma jornalista, uma
técnica em enfermagem, uma técnica em seguranca do trabalho e com graduacdo em
engenharia agronomica, uma servidora publica, uma comerciante, uma comerciaria, solteira,
apenas a mais idosa dedica-se exclusivamente a religiosidade.

Desse modo, as narrativas proferidas pelas mulheres negras umbandistas participantes
da pesquisa deram vasédo ao lugar de fala que elas ocupam enquanto tal, trazendo a tona suas
visdes acerca da religiosidade e das praticas que realizam, dos modos como surgem em suas
falas evidéncias das relagdes de poder-saber postas em funcionamento nos tempos e espacos
em que estdo inseridas, estratégias de re-existéncia, modos de subjetivacdo, praticas pelas
quais se educam.

Cabe ressaltar, também, que as entrevistas com as mulheres ndo foram 0s Unicos
dispositivos de producdo dos dados da pesquisa. No percurso investigativo surgiram
documentos, jornais e fotos que serviram de material empirico na analise documental das
praticas ritualisticas afro-brasileiras presentes na cidade de Bagé (RS) e que formam um rico
patrimdnio cultural negro preservado ao longo dos anos na regido da campanha gatcha. Uma

clara evidéncia das formas de existéncia e resisténcia das comunidades negras e dos povos
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dos terreiros que ndo contava até entdo com 0 uso na pesquisa.

Foi assim que o percurso investigativo deu vasdo a muitos “achados”, o que tornou a
pesquisa e as analises feitas em torno da producdo do existir mulher negra umbandista nas
comunidades afro-brasileiras e nos terreiros da cidade de Bagé, ainda mais relevante. Antes de
chegar a estes resultados, nas proximas secdes, abordo 0s conceitos que embasaram 0s
estudos feitos, entendendo que também sdo ferramentas fundamentais para lidar com a
tematica em questdo e que servem como base para uma melhor compreensdo do que proponho
ao longo desta Dissertacdo, ou seja, a defesa de uma educagdo antirracista, antissexista e
decolonial, em cruzo com as religiosidades afro aprendidas e valoradas a partir das

experiéncias cotidianas de mulheres umbandistas.



Fonte: Autora (2022)

Eu ndo falei pra vocé? Vai na fé que dé certo
Vai com a minha fé, se vocé ndo tem, vai com a minha fé
Liberte sua mente pra ela ndo desandar

Tem que ser valente,

[...]Eu sou o lago bem dado

Eu sou a flecha que voa

Eu sou o tempo fechado

O vento e a garoa

Eu sou o sol que alumia

Que queima e que orienta

Eu sou um pouco de agucar

Sou dendé e pimenta

Eu sou guerreira que canta

Encanta e vence a guerra

Eu sou o passo mais largo

Que ja andou nessa terra

E comigo ninguém pode

Porque meu Santo é forte

MC Tha - Comigo Ninguém Pode
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2.2 OS PAMPAS E A UMBANDA NA CIDADE DE BAGE

No territério geografico composto pela fronteira sul do Brasil, zona limitrofe do
Brasil, o Uruguai e a Argentina, se estende uma vasta planicie coberta de uma vegetacédo
natural, os campos verdes, formando os “pampas”. Regido que foi palco de disputas
sangrentas entre as coroas de Portugal e Espanha, que tomaram posse das terras nessa regiéo,
durante a colonizacdo, impondo formas de civilidade e desenvolvimento sustentadas na
dizimacdo das comunidades originarias, das suas culturas e modos de existéncia. Para isso,
formaram exércitos, promoveram guerras e acordos de paz entre si, distribuindo as terras
colonizadas e tragando o mapa da fronteira sul sob seu dominio.

Colonizacgéo que contou ainda com a forte atuacdo dos padres jesuitas na catequizacao
indigena, o que foi crucial para a expansdo do Cristianismo nas col6nias sul-americanas.
Também a vinda das populacbes negras escravizadas traficadas do continente africano, do
século XVII ao XIX, contribuiu para a producdo da cultura fronteirica nesta regido. Os
escravos eram usados na atividade de contrabando da prata, no trabalho nas estancias de gado
e como soldados nas guerras platinas e nos conflitos internos, como a Guerra da Cisplatina e
dos Farrapos (MY SKIW, 2016).

Assim se deu a imposic¢do de um padréo cultural calcado na universalizagdo do modo
de viver do colonizador europeu como fundamento civilizatério, servindo-se da forca militar,
bem como, do poder simbdlico expresso pelo Cristianismo e no Positivismo da Ciéncia
Moderna como verdades que visaram apagar as demais formas de existéncia dos colonizados,
mas que acabaram se reconfigurando no contato com as outras formas de vida, 0s saberes e
fazeres praticados pelas outras culturas envolvidas no processo histérico de povoamento do
sul. O que se desdobra hoje na composicdo das comunidades campesinas que povoam 0S
pampas, onde é impossivel falar numa dnica cultura, mas sim em maultiplas culturas em
constante mutagéo.

A regido dos Pampas tambem pode ser retratada pelo que diz Heinsfeld (2016, p. 30-
35): “As fronteiras e os paises ndo estiveram sempre onde estdo, bem como nédo existiram
sempre. Ambos ndo sdo mais que constru¢des da historia humana, reultado e expressao de
processos sociais”. Logo, “cada fronteira ¢ uma singularidade.”

Cabe compreender que a autenticidade da Historia da América Latina e do sul do
Brasil, especialmente da regido dos Pampas, requer descolonizar a propria perspectiva
analitica, romper com a concepcdo positivista e dualista que relega nosso passado a uma

condicdo de atraso, que separa em blocos antagbnicos e fechados as diferentes culturas,
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dotando algumas de veracidade e outras de falsidade, anulando as lutas e resisténcias travadas
pelas populacbes indigenas e negras, as manifestagdes culturais que expressam formas
dissidentes de pensar, viver e sentir das classes populares e das comunidades jogadas a
margem pelo tradicionalismo caudilhista, pela globalizacdo econdmica e padrdo de
sociabilidade guiado por uma ética de concentracdo sem precedente das demandas e interesses
capitalistas.

Na atualidade, as distin¢des entre os trés paises latino-americanos que formam essa
regido de fronteira sdo ainda mais dificeis, tendo em vista 0s constantes deslocamentos e as
atividades de cooperacdo entre as populagdes vizinhas, o que reafirma a impossibilidade de

pensar os territorios como espacos definidos claramente:

A fronteira ndo pode ser considerada um espago independente e muito menos
estranho & sociedade e ao espaco nacionais, aos quais seu significado sempre esteve
obrigatoriamente atrelado. Atualmente, a fronteira s6 pode ser compreendida na
complexidade contraditéria do processo de globalizacdo, ndo apenas econdmica e da
dindmica especifica dos Estados nacionais. Historicamente, a fronteira esteve ligada
a formacdo do Estado e de Nagdo e & conquistas de novos territdrios, separando
povos. Por conseguinte, a fronteira era um elemento que gerava conflito, guerra,
inimizades. (HEINSFELD 2016, p. 40).

Bagé € uma das cidades dos Pampas localizada acerca de sessenta quilémetros do
Uruguai. Antes da colonizacdo europeia, era habitada pelos povos Charruas, Bohanes,
Chanés, Var6s, Minuanos, do grupo Guaicurus do Sul, habitantes das pradarias e
eminentemente cacadores, € 0s Guaranis, que eram principalmente agricultores e moravam as
margens dos rios do Prata e do Uruguai (MYSKIW, 2016).

As marcas deixadas pela colonizacdo europeia na cidade e cultura bajeense sdo ainda
muito fortes. Desde sua fundacéo, ocorrida em 17 de julho de 1811, este territorio assumiu um
papel relevante de resguardo militar da fronteira sul sob dominio da coroa portuguesa, em
constantes disputas territoriais com a monarquia espanhola. A posse das terras bageenses
pelos colonizadores, inicialmente espanhois e depois portugueses, se deu mediante conflitos
sangrentos, internos e externos, devido as guerras travadas com 0s vizinhos uruguaios e
argentinos. Os colonizadores estabeleceram a pecuaria como principal atividade econémica
nesta regido, expropriando terras indigenas e explorando o trabalho dos povos originarios que
foram os primeiros habitantes do sul. O dominio colonial também contou com a acdo das
expedicOes missionarios de padres catolicos. J& em 1815 iniciou-se a construcdo da primeira
igreja catolica, a Matriz S&o Sebastido e ao redor dela formou-se a primeira vila, constituindo
dali a geografia da cidade.
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O municipio também é herdeiro de uma politica e cultura caudilhista, ou seja, de uma
I6gica do poder-saber que permanece presa a forca e reconhecimento das elites tradicionais
pela legitimacdo carismatica que a populacéo Ihes atribui. Os caudilhos sédo figuras politicas
ligadas a familias que carregam uma heranca de grandeza pelas posses materiais e status
social. O poder do caudilho é construido por meio de relagdes e articulagdes nos niveis local,
nacional e internacional e se mantém gracas a uma base discursiva e ritual — a construgédo do
poder social e politico em conjunturas histéricas especificas por meio do discurso politico. O
que favorece a ligacdo entre caudilhismo, clientelismo, populismo e autoritarismo em
sociedades demarcadas por fortes estratificacbes e que reforcam relagdes complexas de
negociacao entre as distintas camadas sociais e seus ocupantes (grandes, médios e pequenos
proprietarios de terras, comandantes militares, criadores de gado, comerciantes, pedes,
lavradores, agricultores etc.). (GOLDMAN; SALVATORE, 1998).

Contudo, comunidades negras, afrodiasporicas e afro-brasileiras mantiveram e
cultivam fortes tragos das herangas culturais dos antepassados africanos. Dentre outras formas
de re-existir, uma intensa movimentacdo das religiosidades afro-brasileiras manifestadas em
terreiros e nas celebracgdes ritualisticas de diferentes cultos afros tem se efetuado na cidade de
Bagé.

Nesse sentido, a Associagédo Espiritualista de Umbanda (AEUB), criada em 1977 e que
se mantém até os dias de hoje em pleno funcionamento, cumpre um importante papel na
disseminacdo das religiosidades afro-brasileiras que acontecem dentro e fora dos terreiros,
movendo-se pela cidade, abrindo intensas possibilidades éticas e estéticas de producdo de um
patrimoénio cultural negro dos pampas.

Uma das importantes fontes de divulgagédo e disseminacdo das agdes realizadas pela
AEUB, nos anos de 2006 e 2007, foi a publicacdo quinzenal de um jornal informativo
denominado “A voz da Umbanda”. Os exemplares eram comercializados nas bancas de
jornais, podendo ser adquiridos por qualquer pessoa, praticante ou simpatizante da Umbanda.
Cada numero apresenta uma secdo informativa de divulgacdo das atividades da AEUB, uma
secdo de carater histdrico, acerca da Umbanda e dos terreiros, outra identificada como
doutrina, na qual os textos abordam as ritualisticas e os Orixas, e uma ultima sec¢do, onde,
além das propagandas dos apoiadores e patrocinadores do jornal, estdo colocados textos de
cunho reflexivo e aconselhamentos escritos por pessoas ligadas a esta religiosidade afro-
brasileira, com reportagens feitas pelas jornalistas Jaqueline Muza e Marcia Sousa. Trago aqui
algumas das matérias publicadas que registram as praticas ritualisticas e as agdes politicas

dos/as umbandistas.
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No jornal Ano 1- n° 02, editado em novembro de 2006, uma das noticias veiculadas
refere-se a lei municipal que definiu o dia 15 de novembro como o Dia Municipal da
Umbanda, destacando a sessdo solene ocorrida na Camara de Vereadores de Bagé que,
segundo escreve Veraldo do Xang0, no editorial, contou com a presenca de varios dirigentes
dos terreiros e demais praticantes da religido. Este exemplar também traz um texto sobre o
surgimento da Umbanda no Brasil, histérias dos terreiros Reino Oxala Fraternidade Ogum
Rompe Mato e do Centro Espirita de Umbanda Cabocla Jurema e Ogum Beira Mar e um texto
intitulado: “Entidades que atuam no ritual da Umbanda. Exud — O Guardido do Ponto de Forca
das Trevas”, baseado no livro “Umbanda Sagrada: religido, ciéncia, magia e mistérios” escrito
por Rubens Saraceni em 1951.

Transcrevo abaixo, 0 texto publicado no exemplar ano 1 - n° 4, cujo titulo é
“Umbanda, quem ¢és”, autoria de Elcyr Barbosa, médium da Umbanda, e que se tornou uma

oracao para os/as umbandistas:

Quem sou? E dificil determinar. Sou a fuga para alguns, a coragem para outros. Sou
o tambor que ecoa nos terreiros, trazendo 0 som das selvas e das senzalas. Sou o
cantico que chama ao convivio seres de outros planos. Sou a senzala do Preto Velho,
a ocara do Bugre, a cerimdnia do Pajé, a encruzilhada do Exu, o jardim da Ibejada, o
nirvana do Hindu e o céu dos Orixas. Sou o café amargo e o cachimbo do Preto
Velho, o charuto do Caboclo e do Exu; o cigarro da Pomba-Gira e o doce do Ibeji.
Sou a gargalhada da Padilha, o requebro da Cigana, a seriedade do Tranca-Rua. Sou
0 sorriso e a meiguice de Maria Conga e de Cambinda; a traquinada de Mariazinha
da Praia e a sabedoria de Urubatdo. Sou o fluido que se desprende das mdos do
médium levando a salde e a paz. Sou o isolamento dos orientais onde o mantra se
mistura ao perfume suave do incenso. Sou o Templo dos sinceros e o teatro dos
atores. Sou livre. Néo tenho Papas. Sou determinada e forte. Minhas forcas? Elas
estdo no homem que sofre e que clama por piedade, por amor, por caridade. Minhas
forcas estdo nas entidades espirituais que me utilizam para seu crescimento. Estéo
nos elementos. Na agua, na terra, no fogo e no ar; na pemba, na tuia, na mandala do
ponto riscado. Estdo finalmente na tua crenca, na tua Fé, que é o elemento mais
importante na minha alquimia. Minhas forcas estdo em ti, no teu interior, 14 no
fundo, na Gltima particula da tua mente, onde te ligas ao Criador. Quem sou? Sou a
humildade, mas cres¢co quando combatida. Sou a prece, a magia, 0 ensinamento
milenar, sou cultura. Sou 0 mistério, 0 segredo, Sou 0 amor e a esperanga. Sou a
cura. Sou de ti. Sou de Deus. Sou Umbanda. S isso. Sou Umbanda. Sarava
Umbanda. Sarava Caboclo das Sete Encruzilhadas, Sarava todos os Orixas, Guias e
Mentores que atuam nessa seara sagrada e bendita, Sarava todos os irméo de Fé, ndo
importa de que atalho da estrada, porque por certo todos levam ao mesmo destino —
que com humildade e amor batalham para que a Umbanda cresga. Sarava quem faz
dela o templo e Sarava também a quem ainda faz dela um teatro. (ASSOCIACAO
ESPIRITUALISTA DE UMBANDA, 2007, p. 8).

Este nUmero também apresenta em seu editorial os objetivos da edicdo e circulagdo do

jornal, dizendo que:

As coisas boas devem perdurar, e esse informativo, longe da pretensdo de querer
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ensinar alguém como praticar a Umbanda, visa levar um pouco de doutrina aos
desenvolventes, divulgar os terreiros de Bagé e regido e também estreitar lagos entre
os praticantes da Umbanda, mostrando assim que somos uma grande familia
liderados por Oxal4, nosso patrono. A presente edi¢do, trabalho filantropico que vem
sendo desenvolvido por diversos terreiros, mostra também uma nova Umbanda que
busca integragio com outras religides. (ASSOCIACAO ESPIRITUALISTA DE
UMBANDA, 2007, p. 2).

O destaque deste numero é dado a Festa de lemanja, informando que as celebracdes
dedicadas a Rainha do Mar aconteceriam no dia 2 de fevereiro. Ao final da noticia, aparece o
trecho do ponto cantado a Deusa do Mar: “Eu vou jogar, vou jogar flores no mar. Eu vou
jogar. Uma promessa eu fiz, para a Deusa do Mar, meu pedido atendeu, prometi, vou pagar.
Eu vou jogar, vou jogar flores no mar”.

A Festa de lemanja é outra acao realizada pela AEUB que congrega inimeras pessoas,
praticantes e simpatizantes da Umbanda da cidade de Bagé e localidades vizinhas. As
celebracGes acontecem todos 0s anos, huma area ao redor do Quebracho, situado na fronteira
entre as cidades de Bagé e Hulha Negra. E foi conquistada pela Associacdo Espiritualista de
Umbanda em 21 de novembro de 1980, por meio da Lei Municipal 2.095. As comunidades
umbandistas atuam ali na protecdo ambiental, realizando, periodicamente, a limpeza e
conservacdo do espaco, 0 que permitiu a esta coletividade transformar o lugar em bem
patrimonial de uso comum. Um exemplo da sua atuacdo social e politica, articulada a

preservacao da religiosidade afro-brasileira na regido da campanha gadcha.

Figura 04: Santuario de lemanja no Quebracho

Fonte: Associacdo Espiritualista de Umbanda — Bagé (2019)
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Figura 05: Festa de lemanja
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Fonte: Associacdo Espiritualista de Umbanda — Bageé (2017)

J& a Procissdo de Ogum, que também é uma celebracdo ritualistica umbandista,
acontece nas principais vias do centro da cidade de Bagé e reline um contingente expressivo

de praticantes da Umbanda, adeptos e simpatizantes, todos 0s anos.

A Festa de Ogum é organizada pela Associacéo Espiritualista de Umbanda de Bagé
e todo ano retine uma multidao de fiéis, entre umbandistas, catdlicos devotos de S&do
Jorge e autoridades religiosas locais como padres e bispos. E considerada uma das
mais importantes manifestacGes culturais religiosas da cidade e, sem divida, é um
momento de grande visibilidade, protagonismo e integracdo das comunidades de
terreiros com a populagéo geral da cidade. (MOURA; GUSMAOQ; SANTOS, 2018,
p. 139).

E importante ressaltar essa manifestacdo publica, pois denota a movimentacdo das
comunidades dos terreiros nos espacos publicos da cidade, em quatro atos performaéticos,

como explicam os autores:

A Festa de Ogum pode ser descrita por quatro atos performaticos distintos e
complementares: 1° ato) Ritual de chegada do “cavaleiro valente” na Praca da
Matriz, onde esta a Igreja da Catedral de Sdo Sebastido; 2° ato) Caminhada na Av. 7
de Setembro até a Praca de Esportes; 3° ato) Cerimdnia institucional na Praca de
Esportes, momento em que os chefes de terreiros sdo convidados a fazer um breve
pronunciamento; 4° ato) Ritual religioso na terreira responsavel pelos cuidados da
imagem de S&o Jorge/Ogum. A cada ano, uma casa de religido fica responsavel por
receber a imagem de S&do Jorge, carrega-la durante a procissdo e organizar a
cerimdnia festiva, bem como se responsabilizar pelas atividades que antecedem a
procissdo. (MOURA; GUSMAO; SANTOS, 2018, p. 139).
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Figura 06: Procissdo de Ogum

Fonte: Associacdo Espiritualista de Umbanda — Bagé (2020).

Assim, tem se constituido um rico patriménio cultural negro na cidade de Bagé (RS)
gragas a atuacdo da Associacdo Espiritualista de Umbanda, dos povos dos terreiros e
comunidades afro-brasileiras, uma cosmopolitica que celebra a ancestralidade afro no cenério
local, regional e nacional.

Ainda sobre o jornal “A Voz da Unbanda”, a sessdo da doutrina no n° 6 traz uma
historia de Preto Velho usada para falar das imagens de santos. Na histdria uma benzedeira
havia trazido sua santinha para uma negra velha imantar e foi repreendida porque naquele
terreiro ndo tinha imagens de santos. Foi quando o Preto Velho falou sobre as principais
atribuicbes da Umbanda: A humildade, a caridade, a simplicidade e o amor. E disse a Preta
Velha ndo deveria haver rigidez nas normas e que evoluir seria compreender que: “outros
companheiros de caminhada que trilham estradas paralelas e que ainda precisam de algo
palpdvel para direcionar suas mentes ao Criador”, portanto, ndo haveria necessidade de
agarrar-se as formalidades. (ASSOCIACAO ESPIRITUALISTA DE UMBANDA, 2007, p.
7).

No exemplar ano 1- n° 6, editado em setembro de 2006, a noticia em destaque refere-
se a uma assembleia dos umbandistas cujo tema tratado foi a segunda festa de homenagem as
criangas, que seria realizada no bairro Morgado Rosa no dia 15 de outubro, e as oferendas

colocadas em via publica sendo a decisdo tomada de pratica-las apenas fora do perimetro
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urbano.

Na sessdo historia, dois textos foram escritos sobre as experiéncias de mulheres
umbandistas, uma delas do terreiro de Oxdssi, um dos mais antigos da cidade com 40 anos de
existéncia, dirigido por Dona Geny Alves Teixeira, na época com 60 anos, cujo relato revela o
enfrentamento vivido perante sua familia cat6lica e ela mesma para poder seguir sua
mediunidade. A outra histdria é da Dona Neiva Soares Souza, com 61 anos, do terreiro Reino
de lemanja Abassé do Sete Montanhas e Cabocla Iracema, dirigente que tem 104 filhos de
corrente e recebera sua mediunidade do Caboclo Sete Montanhas que iniciara suas atividades
litirgicas no terreiro de Ari Salcedo, indo mais tarde para a Nacdo Africana com o Babalorixa
Jodo do Xangd onde permaneceu por 22 anos, na cidade de Rio Grande. Ao retornar para
Bagé, abriu sua propria casa no bairro Castro Alves. Além de realizar as ritualisticas para
Xangb e lansd, trabalhar com ervas e banhos energéticos, dona Neusa promove a festa de Sao
Cosme e Sdo Damiéo, no dia 27 de setembro, onde atende cerca de 250 criangas, distribuindo
frutas, doces e salgados, também atende no jogo de buzios e cartas (ASSOCIACAO
ESPIRITUALISTA DE UMBANDA, 2007, p. 5).

As acles solidarias, como estas da Dona Neiva, sdo praticas comuns dos terreiros da
cidade de Bagé. O exemplar n° 6 do jornal “A Voz da Umbanda” destaca as agdes
promovidas durante o natal com a distribui¢do de roupas, alimentos, brinquedos e lanches as
criancas dos bairros. O Centro de Umbanda Nova Era, conforme o jornal, tem por tradi¢cdo
promover a Tarde Natalina as idosas da Vila Vicentina e idosos da Fundacao Geriatrica José e
Auta Gomes, e a distribuicdo de brinquedos as criancas hospitalizadas na Santa Casa de Bageé
e no Hospital de Clinicas. O templo Oxaguid do bairro Sdo Jorge distribuiu alimentos,
brinquedos e doces a 100 criancas e o Centro Espirita de Umbanda Africano Mae lansa
realizou a mesma a¢do no bairro Mascarenhas de Moraes.

Acdes comunitarias de ajuda matua praticadas pelos povos dos terreiros na cidade de
Bagé, sdo indicios do cultivo de uma cosmopolitica solidaria que reafirma a cosmogonia afro
tendo como principio o cuidado a vida, o amor ao proximo. A exemplo das a¢des promovidas
pelo 11é de Oxum Panda Miré Fraternidade Ogum Beira Mar durante os anos de 2020 e 2021,
em que as comunidades periféricas foram assoladas pela Pandemia do COVID-19. Nas
postagens desta comunidade, as acdes solidarias praticadas sdo evidentes. Como mostra as

imagens publicadas nas redes sociais pelo Babalorixa do terreiro:

Figura 07, 08 e 09: Comunalismo
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Fonte: Teixeira (2021)

Com isso, percebo que, na regido da campanha gaucha, as comunidades das periferias
da cidade de Bagé, que ja vivem em condicdes precarias e foram assoladas pela Pandemia do
COVID-19 associada ao desemprego, a fome e a pobreza, criam formas de enfrentamento ao

descaso dos poderes publicos com as populagdes vulnerabilizadas e estratégias de afirmacao
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da vida em meio ao caos. Verdadeiras licbes encampadas pelas proprias comunidades que

insistem em enfrentar a morte, ao reafirmar a vida.

Evidéncias da criacdo de uma arte cosmopolitica solidaria que liga o passado ao

presente, fortalecendo a ancestralidade africana na vida comunitaria, pois:

A tradicdo inscrita na ancestralidade representa um momento de autonomia grupal
enquanto memdria continuada e vigilante de um conjunto de regras e de personagens
historicamente afinados com uma maneira particular de ordenamento do real. Esse
conjunto perfaz uma constelacdo de valores coletivos (fins compartilhados, bem
holistico, comunalismo etc) historicamente apresentada como um pensamento socio
ético que reflete as estruturas comunitarias das sociedades africanas tradicionais.
(SODRE, 2017, p.110).

Ao inventar formas préprias de resistir ao sofrimento e a falta de condi¢bes dignas de

existéncia, tornam-se protagonistas das lutas pela vida, combatendo a morte. Cosmopolitica

solidaria de afirmacdo da vida e que nos remete a uma filosofia politica e ética afro (SODRE,

2017).

Uma cosmopolitica riscada enquanto batalha contra as mandingas nos campos

politico, ato de responsabilidade pela preservacdo da vida em sua diversidade cosmopolita,

inimeras sabedorias e formas de producdo da linguagem. Novas possibilidades do mundo e

de outros tempos:

[...] um tipo novo de subjetivacdo, em que ocupam um primeiro plano a experiéncia
simbdlica do mundo, o primado ritmico do existir, o poder afetivo das palavras e
acdes, a poténcia de realizacdo das coisas, as relacdes interpessoais concretas, a
educacdo para a boa vida e para a boa morte, o paradigma comunitario, a alegria
frente ao real e o reconhecimento do aqui e agora da existéncia. (SODRE, 2017, p.
100, grifos do autor).

Também os rituais das oferendas aos Orixas praticados pelos povos dos terreiros e

comunidades afro-brasileiras sdo indicios da ligacdo com as divindades, as forcas da natureza,

o0 sagrado que nao se distancia da vida cotidiana. Como mostra a imagem seguinte:
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Figura 10: A oferenda aos Orixas

il 4 dezsbnl -
Agradecer ainda € 2 melhor forma de fazer religido. Sempre que
posso, busco na minha fé o caminho da certeza de estar indo na
direcdo certa. Por muitas vezes ja fui cariticado, elogiado, odiado e
amado, porém, nem por mais nem por menos mudei a diregao de
acreditar no meu Orixa. A construgao € continua € necessitamos de
muita misericordia, ou seja do Onxa ou seja de um DEUS maior.
Acredito em dias melhores e a pandemia vai passar e assim
voltaremos a nos reunir. Salve o Batugue de Orixal!!!

oo 69 7 comentarios

Fonte: Teixeira (2021)

No texto do Babalorixa presente nesta postagem, a préatica da religiosidade afro é
anunciada como construgdo continua e “misericordia, perante qualquer injustica”. Na
imagem, a comida de santo simboliza o ato de pedir aos Orixas protecdo nos tempos
pandémicos, para que 0s caminhos sejam abertos e 0s que mais necessitam de auxilio e luz
nas travessias dos tempos dificeis possam ser protegidos e conduzidos. A oferenda de frutas
refere-se ao pedido por fartura de alimentos, o mel é a busca por dogura no cuidado com a
vida, no convivio entre familias, as flores para que ndo falte a alegria, 0 ouro simboliza o
“ganha pao” no dia a dia, a 4gua vem para clarear a jornada. Elementos que compdem a
ritualistica de conexdo entre o sagrado e o terreno, entre a fé e a vida.

Os modos de existir forjados no cotidiano dos terreiros e das comunidades afro-
brasileiras da cidade de Bagé, sdo provas claras da:

[...] criacdo de estratégias compartilhadas com outros/as que desejam resistir ao
regime colonial capitalistico/cafetinistico e seus agenciamentos macro e
micropoliticos que capturam corpos, mentes, subjetividades e pulsdo de vida.
Regimes biopolitico e necropolitico que engendram tecnologias de governo das
forcas vitais, agem na prdpria composicdo dos modos de existéncia, afetados pelo
padrdo cultural colonial, assim como produzem poder de morte. (VOSS, 2020, p.
236).

Torna-se, portanto, fundamental ampliar os estudos e pesquisas acerca dessas praticas
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para, desse modo, corroborar na produgdo de conhecimentos e sua divulgacdo como
estratégias politicas de combate a discriminacdo e intolerancia religiosa, pois nossa sociedade
ainda carrega profundas herangas colonais. Creio que, esclarecer as ritualisticas e as
simbologias adotadas e praticadas pelas religiosidades afrodiasporicas contribui para a quebra
dos preconceitos raciais e religiosos.

Na proxima secdo, procuro evidenciar as vozes de mulheres negras como forgas de

resisténcia ao epistemicidio do padrao cultural, social e civilizatorio eurocéntrico e machista.
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Fonte: Autora (2022)

Atravessei 0 mar

Um sol da América do Sul me guia

Trago uma mala de méo

Dentro uma oragdo

Um adeus

Eu sou um corpo,

um ser, um corpo so.

Tem cor, tem corte e a histdria do meu lugar

Luedji Luna - Um Corpo no Mundo
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2.3 COM A PALAVRA: MULHERES NEGRAS UMBANDISTAS

As experiéncias narradas pelas mulheres umbandistas no cotidiano dos terreiros e das
comunidades afro sdo tratadas aqui como dispositivos pedagdgicos que ensinam a conhecer e
valorizar as religiosidades afro-brasileiras. Ao protagonizar suas existéncias, mulheres
umbandistas corroboram para manter vivas as herancas afrodiaspéricas herdadas dos
antepassados.

Um dos sinais das artes de existir afrodiasporicas que remete as ancestralidades é
evidenciado pela forte ligacdo com os Orixas. Traco das culturas e religiosidades afro herdado
dos antepassados e que conserva vivas as tradi¢cdes e crencas das comunidades litargicas da
Umbanda. Foi 0 que mostrou a pesquisa desde o primeiro momento em que as entrevistadas
optaram por usar como pseudénimo seus Orixas: Bara (aquele que abre os caminhos,
responsavel pela fala), Xangb (o justiceiro), Ogum (o guerreiro), Oya (a guerreira, 0
movimento), Orixa que foi identificado por trés das mulheres entrevistadas®.

A filha de Bara disse agradecer sempre a presenca de Exu Ota, e seu Orixa Exu Bara
Lonan. Duas filhas de Oya escolheram esse pseudénimo por pensar nas borboletas que é o
simbolo desse Orixa e que representa a transformacdo, o movimento. Uma delas disse: “Nos
transformamos a todo o momento. Se ndo passarmos por esse processo nao evoluimos”. “Sou
filha de OYA, e as borboletas juntamente com o bufalo, representam a forca e o poder do meu
Orix4, a renovagdo” (filha de Oya 1). A filha de Xangd escolheu esse pseudonimo, segundo
ela, por procurar ser justa assim como seu Orixa, falando que este é o Orixa da balanca que
traz a justica, a misericordia. A filha de Ogum, diz que é guerreira e direta assim como seu
Orix4, o guerreiro, que enfrenta batalhas todos os dias e as vence.

Essa relacdo entre a materialidade do corpo e a espiritualidade é, segundo Dias (2013),
fruto de uma concepcdo yoruba, sendo o humano a composicdo do corpo (ara), do
sopro/alma/elemento da vida (émi), do coracdo (kan), como portador da inteligéncia e do
conhecimento, e da cabeca (ori), elemento central da identidade do sujeito, portadora do seu
destino e divindade pessoal.

Os yorubés acreditam que o0 sujeito é a encarnacdo de uma entidade pré-existente no
mundo suprassensivel, o que reverte numa predestinacdo imaterial a ser
revelada/potencializada por meio de boas escolhas. E quando se trata de um mau ori, 0sS

sacrificios, as rezas e as ceriménias de alimentacdo da divindade tém como objetivo alterar o

% Para diferenciar as narrativas destas entrevistadas optei por numera-la: filha de Oya 1, filha de Oya 2 e filha de
Oya 3.
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que puder ser alterado pela crenga nos Orixas. Como esclarece Sodré:

[...] o homem desloca-se e confirma-se em sua condigdo de viajante. O destino é
conhecido ndo gragas a uma descri¢cdo metafisica e fatalista dos céus, mas a intuigdo
de uma intencdo primordial da vida, voltada aqui e agora para 0 percurso que se
realiza na terra e que se deixa ver no mito, na cerimdnia, nos dominios do sensivel.
O destino ¢ a escrita imaginaria tracada por essa travessia. E, pois, 0 imaginario de
uma pulsdo de partida que, mesmo podendo ser modificado, compromete
corporalmente o0 viajante na dinamica de seus circulos virtuosos. (SODRE, 2017, p.
109).

Outro trago marcante das artes de existir afrodiaspéricas evidenciado nas narrativas
das mulheres umbandistas refere-se a vida comunitaria e ao reconhecimento como pertencente
aos povos dos terreiros.

Os terreiros frequentados por elas estdo localizados nas periferias da cidade de Bage,
em diferentes bairros. A filha de Bara afirmou que atualmente participa do terreiro da Méae
Oxum Olossi onde concluiu o seu processo de sacerddcio, mas também estd em processo de
construcdo religiosa no Reino de Exu Ota. A filha de Xangd falou que frequenta o terreiro de
lemanja. A filha de Oya 1 que frequenta um terreiro dirigido por Oxum, a filha de Ogum
frequenta o terreiro que chamou de “Fraternidade”, a filha de Iemanja ¢ dirigente da casa

regida pela Cabocla lara e Mae lemanja. Sobre os terreiros disseram:

A vida do povo de terreiro transcorre de maneira normal no dia a dia, cada um vive a sua
vida, a sua histdria. A Unica diferenca e a0 mesmo tempo uma coisa comum que eu vejo no
povo de terreiro é a fé, o amor a religido, aos orixas, aos caboclos, pretos velhos, exus,
boiadeiros e tantos outros guias espirituais que temos conhecimento. Temos um Unico
objetivo quando estamos no terreiro, ou pelo menos deveriamos ter. Como por exemplo: uma
SO missdo, um sO objetivo que é o do amor e da caridade. Todos cumprindo a sua missao
espiritual, participando das atividades da casa, cumprindo com suas obrigagdes. Seguindo as
doutrinas e orientagfes do Pai de Santo. Uma casa de santo ndo para esta sempre em

atividade, todos os dias alguém precisa de auxilio espiritual (Filha de Oya).

O terreiro pra mim é um local de doacdo ao proximo. Pra mim, o verdadeiro médium é
aquele que vai praticar a sua fé, pois o terreiro ndo tras dinheiro, tras amor. E que na
verdade, os guias de luz nos mostram um direcionamento através da fé e nos dao forca para
conquistar tudo o que necessitamos, mas quem tem que procurar organizar sua vida somos

nos, os proprios médiuns (Filha de Xangd).

Eu vejo o terreiro como lugar de aprendizado e evolugao (Filha de Ogum)
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Sempre tem pessoas que me falam assim: Ah mas tu é fanatica. Eu ndo sou fanatica, sei a
minha obrigacdo. Eu na verdade, tenha as minhas obrigagdes como todo mundo, tenho que
limpar uma casa, lavar roupa, fazer comida mas, eu procuro vir no terreiro todo dia, porque
se eu ndo venho um dia, me sinto mal, porque eu ndo vim acender uma vela, sinto zeladora de
exu, de caboclo, de todos. O terreiro pra mim é tudo. [...] Vejo o terreiro como espaco de
solidariedade, inclusive quando a gente ndo podia tocar, faziamos cestas basicas e
arrecadacdo de roupa pra campanha do agasalho (Filha de lemanja).

Essas mulheres falam dos terreiros como espacos de fortalecimento das suas crencas e
de cultivo da vida comunitaria. E no convivio cotidiano que as criancas e os jovens dos
terreiros descobrem seus referenciais culturais e existenciais, suas tradi¢des, o que possibilita
identificarem-se como seres viventes, valorizar suas origens ancestrais e as lutas das
comunidades a que pertencem. E o que uma delas manifesta na sua fala, a ideia dos terreiros
como territérios de afirmacdo das culturas afro e de resisténcia as interdicGes racistas e

sexistas:

Enxergo o terreiro como espaco de educacdo, porque ali também é um espaco de
acolhimento social, espaco de conhecimento educacional, espaco de afirmacdo da musica
negra, da mulher, da luta dos jovens, do gingado, da luta antirracista. Sabe o que é? E que o
terreiro precisa ser visto como um espaco social (Filha de Bard).

Durante a pandemia da covid-19, acabamos nos apoiando muito mais, muitas vezes com
palavras de fé e também solidariedade. [...]houve uma perda de um irm&o de religido, outra
irma ficou muitos dias na UTI e acabou sendo sofrimento para todos, dias atras uma de suas
irmas perdeu a mde e a outra irma um sobrinho todos vitimas da covid-19 A unido foi
extremamente necessaria para tivéssemos forca para continuar. E 1a que encontramos uma
fonte de energia e acabamos formando uma familia religiosa. Se um passa alguma

necessidade todos ajudam o irmé&o (Filha de Oya 2).

Vejo as casas de religido como um modo de se educar porque tem regras, tem disciplina,
aprendemos a prestar a caridade, aprendemos trabalhos pra ajudar as pessoas e nds
precisamos aprender o compromisso com a casa e também com as nossas entidades, entéo eu
penso que a Umbanda também é um meio de educacéo. Eu enxergo a Umbanda um espaco de
cultura, faz parte da cultura do povo brasileiro (Filha de Oya 3).
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Essas falas mostram que, nas comunidades das periferias urbanas da cidade de Bagé
(RS), fortemente marcada pelo pensamento eurocéntrico, preconceito machista e racista, as
comunidades umbandistas resistem, praticam os cultos afro e mantém viva a ancestralidade
como marca identitaria de afirmacdo das africanidades.

As entrevistadas disseram fazer parte da Umbanda desde as infancias e que iniciaram
as praticas umbandistas por influéncia das méaes ou avos que, em grande maioria, eram

dirigentes dos terreiros:

Meus familiares também eram da Umbanda, minha mae ja era do Batuque e da Umbanda.
Minha tia-avo era dona de um centro e era filha do Orixa Xapand. A outra tia era filha de
Oxum. Meu avd materno tinha como protetor Pai Jodo dos Tigres embora ndo fosse de
nenhuma casa religiosa. Minha infancia em relagdo a religiosidade foi um processo natural,
ia as giras juntamente com a minha familia, e me lembro dos momentos em que eu vestia as
roupas da mae e girava pela casa, batia num balde, cantando os pontos de Umbanda (Filha
de Bara).

Minha mée sempre frequentou a Umbanda, na época era uma pessoa muito ativa na religido,
uma pessoa de muita fé, daquelas que nos dias de sess@o no terreiro, abria méao de qualquer
coisa para estar 14, firme cumprindo com sua missdo. Ela continua assim até os dias de hoje.
Me criei acompanhando minha mae nas sessdes, inclusive fui batizada na Umbanda quando
pequena pelos Pretos Velhos. Também fui rainha de terreiro (hoje em dia ndo se usa mais).
Nos dias de sessdo eu colocava um vestidinho bem bonitinho na cor azul, fui entregue aos
cuidados da mae lemanja, que me cuida até hoje junto com a mae Oya. Dai eu ficava na
corrente, ndo desenvolvia, mas adorava fazer parte de tudo aquilo. De vez enquanto o
cacique do terreiro colocava as criancas pra girar na linha de Cosme e Damido, e eu
adorava. A crianca que € participativa nas atividades do terreiro, tem a oportunidade de
enxergar um mundo melhor e dessa forma se desviar de caminhos e companhias negativas e

pincipalmente aprendem a amar a religido (Filha de Oya 1).

Fui batizada na Umbanda com trés meses de idade pela Cabocla Jupira das matas virgens e
pelo Caboclo Ogum Rompe Mato e que ap6s alguns anos acabou sendo meu padrinho na

religido. Quando eu era criancga tinha muitas visdes, minha mae bioldgica me enxergava
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como louca e muitas vezes tinha medo de mim. Minha avo era da religiosidade, acabou me
levando no pai de santo dela, foi quando ele explicou que tinha que me levar para fazer uma
preparacéo porque eu era a descendente que levaria a religido a frente. A partir dos 7 anos
comecei a frequentar a Umbanda e recebi a primeira entidade somente apds 0s meus 13 anos
(Filha de Oya 2).

Desde que nasci. Na verdade, acho que me escolheram pra ser umbandista. (Filha de Oya 3).

Tive uma infancia maravilhosa, vivia como uma crianga normal: estudava, brincava, sorria

muito, era uma criancga feliz. (Filha de Ogum).

Minha juventude foi conturbada, perdi minha irméa e fui convidada para a Umbanda, onde

encontrei paz e forca, algo em mim floresceu. (Filha de Xang®0).

Comegando ja pelo meu nascimento, custei muito a nascer, estava enrolada no corddo
umbilical e a parteira se incorporou com uma preta velha e me trouxe ao mundo. Foi dai que
ficou meu nome, o nome da preta. Depois perdi a minha mae com nove anos e a minha irma
que ja era casada seguiu me criando. Na adolescéncia eu nao conseguia fazer nada errado,
porgue sentia que estava sendo sempre observada, como se eu sentisse que tinha alguém me
protegendo o tempo todo. E ja ia na religido com a minha mae numa casa que ela ia. (Filha

de lemanja).

Assim, a convivéncia com as maes e avds aparece nas narrativas das memorias das
infancias e juventudes como marcas significativas de identificacio com a Umbanda.
Afirmaram que o convivio das criangas com as avos, com as mées, as tias e outros familiares
que pertencem a Umbanda fortalece o bom caréater do espirito e potencializa futuras escolhas,
caminhos da vida que se iniciam nas comunidades dos terreiros.

A convivéncia das entrevistadas com suas avos e as experiéncias vividas nos terreiros
nas infancias tornam-se marcas das ancestralidades criadas como uma certa magia, encontro
inventivo em feituras repletas de alegria, onde miudezas da vida sdo catadas, aqui e ali, e v@o
desenhando um modo genuinamente afro de habitar o0 mundo. E assim que também vivo
minha experiéncia como avo, na relacdo com meu neto, um pequeno Ibeji. Guardo ainda em
minha memoria as faganhas da infancia. Desenhos que inventava ao olhar as nuvens no céu,
enguanto esperava as onze horas abrirem. Também quando contemplava os cactos no jardim,

gue na época pareciam gigantes, e imaginava neles guardas que ndo as deixava sair pra rua.



86

As historias contadas quando era crianca pela minha avo que, por sua vez, ouvira
também da sua avo, sobre os tempos em que morava na zona rural, dos benzimentos, dos
chas, dos banhos de chuva, das estrelas, quando dizia que, ao nascer uma estrela, tantas outras
nasciam. Da gaita de boca, das cancdes trazidas por tracos da ancestralidade. Ciclo de tempos
em que cada menina cresceu, virou mae, virou avo, e tudo recomegou. Nos entremeios dos
tempos, as lembrancas conservam herancas preciosas. E que, no presente, se diluem, criam
asas e pousam nas conversas que tenho com meu neto com quem convivo diariamente.

Ao passear pelo jardim da nossa casa, acontece o aprender sobre as plantas que
carregam uma simbologia da tradi¢do africana e as ervas medicinais, saberes e fazeres antes
transmitidos pela minha avo que vivera essas historias antes de nos. Artes de existir que se
multiplicam quando meu neto descobre meus livros e neles aprende a ler sobre as
religiosidades africanas e afro-brasileiras. Aprende as rezas e cantos, a tocar o atabaque.

Desse modo, o cultivo de uma ancestralidade e de uma filosofia de vida afro se mostra
possivel no nosso pequeno mundo, cotidiano encantado. Saberes e fazeres que atravessam
tempos e espacgos pela magia de encontros movidos e moventes de emocdes e que fortalecem
os vinculos com as origens. O que também é revelado pelas entrevistadas.

Uma “Pedagogia das Encruzilhadas” (RUFINO, 2019) em que viver ¢ aprender a
existir e resistir as interdigdes civilizatorias eurocéntricas, anuladoras das culturas africanas e
afrodiaspdricas, mas que ndo conseguem estancar totalmente saberes e fazeres dos que
viveram e vivem a margem e inventam modos outros de habitar territérios. Pois, as culturas
negligenciadas e as vidas negadas, escapam e se materializam no presente a cada vez que
modos outros de ver, sentir e viver dos simples, do mundo que recupera origens para dar
sentido as existéncias, sdo experimentados, inventados.

Logo, as marcas de ancestralidade afro transmitidas entre as geracdes mais velhas e
mais jovens, sdo experimentadas e revitalizadas pelas memdrias, saberes e fazeres dos
antepassados.

E no dia a dia das movimentacBes cotidianas nos terreiros e comunidades afro que
territérios criados e criadores de vida como “liberalidade plena” se fazem possiveis. Livres
para experimentar a vida forjada por meio da oralidade, corporalidade, espiritualidade e
ancestralidade: “no sentido proprio da vida outra, no lugar das estratégias de necropolitizagdo
da infancia, implicando a propria forga decolonizadora na educagéo, em fungéo de outros
possiveis” (CARVALHO; SOUZA, 2021, p. 07).

Ser mulher umbandista é um aprendizado diario que acontece desde a infancia. Esse

aprendizado envolve a participacdo nos rituais e o cumprimento de obriga¢6es. Como relatam
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as entrevistadas:

Mesmo estando entre a fase de crianca e adolescéncia, participei assiduamente no terreiro.
Ajudava a servir os caboclos, exus, participava dos rituais do Batuque, colocava as maos nos
axés pois minha avo tinha total confianga em mim. Ela justificava minha participacéo para
ajudar porque eu tinha a inocéncia de uma crianca, ndo tinha maldade em minhas maos.
Hoje em dia estou em outra casa, que € totalmente diferente do que era na casa da minha
avo, mas, ainda levo comigo todo aprendizado recebido e experimentado desde 0s meus sete
anos. (Filha de Oya 2).

“Nao é uma vida facil, temos nossas obrigacdes dentro do terreiro, tomamos nossos banhos
de descarrego, conforme a doutrina de cada casa. Eu vejo nas casas de religido como um
modo de se educar porque tem regras, tem disciplina, aprendemos a prestar a caridade,
aprendemos trabalhos pra ajudar as pessoas, € nos precisamos aprender 0 compromisso com

a casa e também com as nossas entidades. (Filha de Oya 3).

A distribuicdo das atribuicbes no exercicio da religiosidade ocorre de modo
doferenciado entre homens e mulheres, sem que isso signifique uma hierarquia ou uma

relacdo desigual de género. E o que mostra os trechos das narrativas abaixo:

Aqui n6s somos uma irmandade, ndo ha diferenca entre homem e mulher, a ndo ser que elas
pensem assim. N&o temos muitos homens adultos, temos mais irméos. A diferenca néo existe.
Cada um fazendo a sua parte pra que ande pra frente. Somos elos, um elo segurado ao outro,
de mao dada com o outro, vai levando a frente a espiritualidade, a mediunidade. Se um caiu,

vamos l&, vamos nos ajudar a se levantar. (Filha de lemanj4).

Acho que as mulheres de terreiro tem muita importancia. S&o maioria dentro das casas de
religido, sdo as primeiras a buscar ajuda espiritual e a aceitar o seu destino. E quando isso
acontece, sdo 0 escudo, o esteio dentro de seus lares. Muitas vezes o companheiro nao
acredita na religido e ndo aceita que a esposa participe, mas sao guerreiras e nao desistem.
Hoje temos mais homens participando das casas de religido, mas ainda é bem menor. Mas

com certeza demonstra que 0s homens estdo buscando a espiritualidade (Filha de Oya 1).

E que a casa que frequento por ser cruzada (Umbanda Quimbanda, Batuque), por exemplo, a

casa do Bara da rua, séo os homens que o fazem, quanto as outras obrigacGes, ndo vejo
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separacdo. Reforgco que somente em relagdo a casa do Bara que as mulheres ndo podem
mexer. (Filha de Oy4 2).

Mas, é preciso considerar que as relacdes de género praticadas nos cultos e rituais
umbandistas diferem daquelas que ocorrem no dia a dia das mulheres mesmo nas
comunidades religiosas, na vida privada e na sociedade de um modo geral. Meninas/mulheres
negras trazidas aqui enfrentam batalhas diarias pelo direito a vida. Com recorréncia
meninas/mulheres negras sdo forcadas a enfrentarem seus medos, dificuldades e preconceitos
provando sua forga o tempo todo.

E negado a elas qualquer sinal de fragilidade, pois isso as torna ainda mais
vulneraveis. Decorre que 0 que se espera é que meninas/mulheres negras sejam naturalmente
fortes para vencer as dificuldades e provar sua capacidade num mundo em que 0 racismo
aliado ao sexismo prevalece. Mulheres negras sdo forcadas ao trabalho doméstico desde a
infancia em suas proprias casas ou em casas alheias. Muitas delas sdo impedidas de frequentar
a escola e quando mées sdo responsaveis sozinhas pelo sustento dos filhos. No mercado de
trabalho, via de regra, ocupam funcGes de baixa remuneracdo e de pouco prestigio social.
Além de outros marcadores culturais e sociais ja expostos nas discussdes deste trabalho. Sdo
estas necropoliticas que naturaliza a forca meninas/mulheres negras sem que a elas seja
permitido expor suas fragilidades.

Vale, entdo, citar o texto “Pelo direto a desaguar: uma carta para as meninas-mulheres
negras”, escrito por Valério (2020) que também narra suas experiéncias como mulher negra
que aprendeu desde cedo a enfrentar as dores e 0S preconceitos racistas e sexistas, sem que
pudesse “desabar” diante das enormes desigualdades sociais, de género e raciais.

Reivindicar o cuidado de si como atitude ética, assim anuncia Foucault (2011) quando
refere-se a uma arte de existéncia, denominada parrhesia para dizer da coragem que cada
sujeito assume diante de si mesmo ao cuidar da sua propria vida, tornando-a bela aos proprios
olhos. Como escreve Valério (2020):

Compreendi que reconhecer-me fragil era uma estratégia de sobrevivéncia bem mais
eficaz que a de negar-me, pois, permitia-me escoar todas as angustias, traumas e
dores guardadas e, assim, poderia contribuir, de fato, com as nossas lutas, pois
estaria bem, saudavel, fortalecida. E, acreditem, ndo ha algo mais transgressor que
uma mulher negra feliz, viva! (VALERIA, 2020, p. 01).

Fazer eco ao direito ao cuidado como estratégia de combate ao racismo e ao sexismo

que ainda impera em nossa sociedade deve ser o0 compromisso coletivo e solidario assumido
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por educadores/as dentro e fora das ecolas, no sentido de atender as expectativas individuais
de cada menina/mulher negra, de modo que possa, inclusive, expressar sem medo suas
fragilidades e sensibilidades, sem que isso seja usado contra elas.

Nisso percebo que a pesquisa feita pode contribuir para a constru¢cdo do projeto
ético/estético/politico de uma sociedade e uma nac¢do onde meninas/mulheres negras e
comunidades de terreiros tenham seus direitos assegurados e possam viver livremente suas

crencas.



Fonte: Autora (2022)

Abra os caminhos (Ex()
Abram-se os caminhos...

A flecha atirei (Ox6ssi)

Onde caiu, bradei (Ogum)

O céu relampeou (lansd)

A chuva vai chegar (oxumaré)
Meu corpo foi ao chdo (Ob4)

Na palha pra curar (Omulu)
Lavei a alma entdo (Egunitd)

Me refiz na lama (Nand)

Vi pedra rolar (Xango)

Dancei com a correnteza (Oxum)
Me deixei pro mar (yemanja)
Cantar e dangar pra saudar o tempo que vira,
que foi,que esta(Logunan)

MC Tha - Rito de Passa
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PARTE I1l: FORJAR DIASPORAS NEGRAS NA EDUCACAO

Diésporas diversas foram experimentadas por populagdes negras arrancadas do
continente africano. Bem como, pelos negros/as que se langaram a outros lugares em busca de
novos conhecimentos, formas de revitalizar saberes ancestrais - ambientais, psicologicos,
agricolas, ritualisticos, artisticos, espirituais. Dessas movimentagdes, africanidades surgiram.

Assim que, os saberes experimentados na vida cotidiana das comunidades originarias e
campesinas devem servir de matriz para a producdo de modos de pensar, sentir e fazer novas
abordagens na educacdo. Saberes e experiéncias que nos mostram uma nova terra por vir, um
solo a ser fecundado por novas perspectivas de producdo de conhecimentos, dentro e fora das
universidades.

Como afirma Martins (2017), é na simplicidade dos modos de existéncia cotidianos
que reside as novas possibilidades de producdo do conhecimento, pois, “no pequeno mundo
de todos os dias estd também o tempo e o lugar das vontades individuais, daquilo que faz a
forca da sociedade civil, dos movimentos sociais” (MARTINS, 2017, p. 52).

Logo, é tarefa das ciéncias a criacdo de um reviravolta epistémica em relacdo ao que
foi taxado de senso comum. Descolonizar o pensamento e a acdo pedagogica. Reforgar os elos
com os aprendizados advindos das lutas negras, das movimentacdes politicas de intelectuais e
ativistas negros/as e das conquistas ja alcancadas na construcao de um projeto de nacgéo plural,
antirracista, antissexista e decolonial.

Embora as lutas contra a escravidao tenham forcado o Estado brasileiro a eliminar o
trabalho escravo legalmente, gracas aos movimentos quilombolas e dos coletivos negros/as,
gue se desencadearam no periodo de reabertura democratica brasileira dos anos de 1980-1988,
e gque conquistaram o direito constitucional de criminalizagdo do racismo e da discriminagéo
racial, a colonialidade das mentes, corpos e espiritos implicita ou explicita permanece
presente na vida social e na cultura colonial contemporanea. Trata-se, na atualidade, da
imposicdo do capitalismo financeirizado que transforma tudo em mercadoria e distribui
populacbes em categorias de maior, menor ou nenhuma valia, 0 que implica nas condi¢fes
desiguais com que alguns seres usufruem do direito de viver, enquanto outros sao subjugados
a morte.

As metanarrativas eurocéntricas cristas sustentam o obscurantismo, 0s preconceitos e a
intolerancia religiosa. Expressdes da colonialidade do saber, do poder e do ser que
deslegitimam outras formas de perceber e viver no mundo, como as religiosidades de matriz

africana e afro-brasileiras que seguem sendo interditadas desde a colonizagdo europeia.
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Terreiros, casas, templos e rituais de Umbanda, Batuque e Quimbanda, assim como os/as
praticantes dessas religiosidades, séo alvo de constante vigilancia e marginalizagdo. Persistir
e multiplicar resisténcias negras no cenario brasileiro e, em especial, no campo educacional,
em defesa do direito singular e coletivo de valorar outras existéncias ao inventar existéncias
outras.

Por isso, busquei aqui problematizar a colonialidade do padrdo civilizatério
eurocéntrico, antropocéntrico e cristdo engendrado pela/na cultura brasileira, desde a
colonizacdo européia, e disseminado nos dias atuais com 0 racismo, 0 sexiSmo e 0
colonialismo que invalidam saberes, poderes e sentires afros. Inimeras formas de vida
vulnerabilizadas pelo padréo civilizatério eurocentrado, seu poder biopolitico, que captura e
uniformiza mentes e espiritos, e necropolitico, que descarta corpos e vidas consideradas sem
valor de troca.

Préaticas biopoliticas e necropoliticas de regulagdo da vida e da morte, assinalada por
Foucault, e traduzida por Mbembe (2019, p. 18), ao referir-se as tecnologias necropoliticas
presentes no padrdo civilizatério ocidentalizado. Diz o autor: “Na economia do biopoder, a
funcdo do racismo é regular a distribuicdo da morte e tornar possiveis as fungdes assassinas
do Estado”.

Herdamos o racismo das culturas ocidentais, escravagistas e modernas, que
condicionaram populagfes negras a inferioridade diante das possibilidades de usufruto da
vida. As formas de expressdo do racismo se ddo pela “instrumentalizacdo generalizada da
existéncia humana e a destrui¢do material de corpos humanos e populagdes” (MBEMBE,
2019, p. 10-11).

Tecnologias de governo da vida que promovem a morte de algumas populages mais
que outras. Perversidade que se nutre e se multiplica nos tempos presentes. Carvalho e Souza
(2021) destacam que as criancas negras sdo um dos principais alvos das mandingas coloniais
e suas tecnologias de morte. Basta ver os dados da Unicef, trazidos no texto da autora, 0s
quais mostram que, no contingente populacional brasileiro, as criangas negras fazem parte do
maior percentual de pobreza (32,9%), enquanto uma crianga branca tem 30% corre o risco de
viver na pobreza, uma crianca negra tem 70% mais chance de ser pobre.

Colonialidade que captura corpos e vidas, marcados pelas desigualdades sociais,
tornam as criancas negras mais vulneraveis que as criancas brancas, uma vez que as primeiras
ndo usufruem dos cuidados necessarios e dos recursos materiais para usufruirem de uma

infancia protegida dos perigos constantes:
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[...] mées, pais e responséveis negros; habitantes da periferia; servidores de méo de
obra barata, instavel, precaria, arriscada ¢ sujeita aos caprichos de seus “senhores”
veem suas filhas e seus filhos ceifados por balas perdidas, violéncias policiais
discricionarias, racismos reificados e eletivos, descasos dos poderes publicos e
supressdo de oportunidades sociais equanimes. (CARVALHO; SOUZA, 2021, p.
04-05).

Colonialidade que gera a dominagdo pela “mentira e sopro de ma sorte da raca”,
encarnac¢ao dos seres submetidos a condi¢ao de racializados, “marafunda”, “carrego colonial”:
“sistema mundo racista/capitalista/cristao/patriarcal/moderno/europeu e as suas formas de
perpetuacdo de violéncias e légicas produzidas na dominagdo do ser, saber e poder.”
(RUFINO, 2019, p. 12).

Na verdade, a colonialidade do ser, saber e poder é inventada, foi e pode ser desviada
em movimentos de giros e vacilos, jogos do corpo, palavras e ritmos. Caminhos trilhados no
passado e no presente em que coletividades africanas e afrodiaspéricas apostam em suas
proprias potencialidades. (RUFINO, 2019).

Muitas vozes tem rompido o silenciamento colonial e ecoado em defesa a
decolonialidade, na contemporaneidade, forcando a desconstrucdo do pensamento
eurocentrado. Vozes que advogam a favor da retomada das tradicdes dos povos originarios e
demais coletividades que tiveram seus saberes, modos de vida e visdes de mundo negadas
pelo eurocentrismo aliado ao colonialismo contemporaneo, as biopoliticas e necropoliticas
capitalistas.

A decolonialidade ¢é esse projeto construido a partir do cruzamento de saberes que
foram suprimidos e destruidos pela colonialidade. A decolonialidade se traduz no
descentramento epistémico, espécie de varredura dos projetos de traducdo historicamente
acoplados aos modos de vida e as culturas africanas, ora ditas fora do modelo de
desenvolvimento e civilizagdo moderna, ora ditas em atraso, quanto a razdo técnica e
cientifica vinda e imposta pela colonizacdo. Uma estética afro contemporanea aponta para a
urgéncia de apostar nas “potencialidades; realiza-las plenamente em todos os dominios, antes
de mais nada para si mesma e so entdo para 0 mundo.” (SARR, 2019, p. 152).

Construcdo de caminhos em desalinho, até aqui tracado pelos povos que foram
posicionados numa condicdo de subalternidade, mas que tem se mostrado guerreiros na luta
contra o colonialismo. Protagonistas da producdo de outras perspectivas de existéncia no
mundo, de uma virada do conhecimento, das praticas, dos poderes e saberes disputados em

sociedade:
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O desafio nos demanda outros movimentos, mirando uma virada
linguistica/epistemologica que seja implicada na luta por justica cognitiva e pela
pluriversalizacdo do mundo. Devemos credibilizar graméticas produzidas por outras
presencas e enunciadas por outros movimentos para, entdo, praticarmos 0 que,
inspirado em Exu e nas suas encruzilhadas, eu chamo de cruzo. A ancestralidade é a
vida enquanto possibilidade, de modo que ser vivo é estar em condi¢do de encante,
de pujanca, de reivindicacdo da presenca como algo credivel. (RUFINO, 2019, p.
15).

Criar fissuras no colonialismo requer assegurar saberes e fazeres proprios de cada
cultura, aqueles que, até entdo, valeram para a sobrevivéncia, 0 crescimento e a perenidade
das sociedades africanas, como 0s mitos, as cosmologias, cosmogonias e 0S recursos
linguisticos da tradicdo oral que revelam a filosofia afro de vida.

A Umbanda, assim como outras religiosidades afro-brasileiras, compde um rico
patriménio cultural afrodiaspdrico produzido em resisténcia ao preconceito e a intolerancia
religiosa no Brasil e no mundo. Sinais perversos dos epistemicidios colonialistas, racistas e
sexistas decorrentes do padrdo religioso, societario e civilizatério eurocéntrico,
antropocéntrico, machista e patriarcal que constitui historicamente a sociedade brasileira.
Politica de branqueamento pautada, também, no cientificismo moderno, inclusive pela
institucionalizacdo da escola como lugar que resguarda a educacao das futuras geraces aos
moldes da sociedade branca, capitalista e crista.

Logo, o movimento do pensamento e a afetacdo a ser experimentado € o de
desaprender para conhecer, ou seja, desaprender no sentido de esquecer o0 que se aprendeu até
aqui como uma unica forma legitima e possivel de educar-nos, ou seja, 0 eurocéntrismo como
padrdo societario, cultural e cientifico.

Contudo, mesmo em condi¢des cruéis de subalternizacdo impostas, populaces negras
inventam modos proprios de cultivar suas existéncias e resisténcias, dentre elas, rituais,
crencas e simbologias inventadas de modo peculiar que se traduzem em ancestralidades e
africanidades afinadas com as culturas de origem. Deslocamentos e desterritorializacdes™
criadas em contracorrente as forcas racistas, sexistas e coloniais.

Dai porque afirmar a preservacgao e transmissao das experiéncias, dos saberes e fazeres
das populacdes africanas, afrodiaspdricas e afro-brasileiras como estratégias potencializadoras
da afirmac&o e autoafirmacgdo de ancestralidades e africanidades possiveis. Como acéo ética,

estética e politica de celebracdo da vida e das diferencas que transforma as relacdes e a

190 termo desterritorializacéo é usado com base na geofilosofia de Deleuze e Guattari (2010) por entendermos
gue os territorios sdo efeitos das forgas que nele atuam, solo que se territorializa e desterritorializa,
constantemente em razdo das movimentacGes de seus componentes diversos, elementos materiais e imateriais
criados e transformados pelas e nas culturas, nas formas de pensamento, nas acdes e valoragdes atribuidas,
superficies que se tornam consistentes e se atualizam e reatualizam de acordo com acontecimentos.
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presenca de cada ser existente no mundo.

Assim mostrou esta pesquisa acerca da educacdo de mulheres umbandistas nos
terreiros e cotidianos das comunidades litdrgicas da cidade de Bagé, que teve como objetivo
corroborar na producdo de conhecimentos acerca das religiosidades de matriz africana,
afrodiaspdricas e afro-brasileiras. Com elas forjar préticas de re-existéncia afro junto as
populacOes negras e povos dos terreiros. Territorios de saberes, fazeres e sentires de invengdo
de novos caminhos para trilhar a vida e ressignifica-la, escapando aos epistemicidios
colonialistas, racistas e sexistas. Em contracorrente as forcas que anseiam capturar e
uniformizar corpos, mentes e espiritos, as manifestacdes religiosas negras, afrodiaspdricas de
mulheres umbandistas e comunidades afro-brasileiras, como as que participaram da pesquisa,
demonstram a potencialidade da afirmacéo e autoafirmacdo de uma filosofia nago, forjada nas
encruzilhadas da vida.

Mulheres negras umbandistas protagonizam seus fazeres na vida cotidiana, nos
contextos sociais e religiosos em que estdo inseridas, terreiros e comunidades afro-brasileiras.
Mulheres que se educam e nos educam nas artes de re-existir ao fortalecer vinculos com as
ancestralidades, herancas trazidas das ancentralidades africanas, praticas e crencas que
configuram vetores de criacdo de outras vidas possiveis.

Comunidades umbandistas preservam valores herdados dos antepassados. Sdo marcas
de ancestralidades que potencializam a afirmacdo ética e estética da vida vivida pelas
comunidades litargicas dos povos dos terreiros e coletividades afro-brasileiras. Cultivam
afetos entre geracdes mais velhas e mais novas, movidas pela fé nos Orixas. Ali a vida
comunitaria é valorada. Cada vida importa e muito. Uma ética e estética que transforma as
relagdes entre diferentes sujeitos, pois atribui um valor imanente a vida, conjugado entre o
plano terreno e espiritual, demarcando a presenca de cada homem negro e mulher negra no
mundo.

Assim, compreende-se as praticas religiosas afro-brasileiras como acdes diasporicas
que configuram modos outros de re-existir. Saberes, fazeres e sentires cotdianos de mulheres
negras umbandistas sdo suas proprias artes de re-existir aos epistemicidios contemporaneos.

Nisso reside a poténcia educativa deste trabalho cujo cerne encontra-se nas
experiéncias de mulheres umbandistas nos terreiros da cidade de Bagé (RS). Educagdo de
mulheres negras que, assim como eu, fazem parte do povo do terreiro nas comunidades
litrgicas umbandistas e que se da de modo singular. Com elas encontrei outros modos de
perceber e habitar o mundo, de educar e de ser educadas diante da vida que se vive e pela qual
vivemos. Vidas que se fazem obras de arte. (FOUCAULT, 2011).
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Mais uma vez afirmo aqui meu engajamento neste projeto ético/estético/politico como
pesquisadora e produtora de conhecimentos. Espero que ele ressoe na Universidade e no
Programa de PoOs-Graduacdo em que me situo e que outras vozes venham se juntar a este
chamado afrodiaspérico.

Para atender a ele, € preciso intensificar forcas de luta e acreditar em novas
possibilidades do aprender e ensinar nas escolas e universidades. Uma pedagogia em cruzo
voltada a producdo do projeto social e cultural antirracista, antissexista e decolonial.

Descolonizar a educacéo € tarefa urgente:

Tal aporte, a nosso ver, traz implicagbes para o campo da educagdo, pois,
infelizmente, ha um excesso de normose pedagodgica também, Util e funcional ao
sistema de dessensibilizagdo, de empobrecimento afetivo e de padronizacdo
epistémica. Em uma sociedade cuja morte violenta de uma crianca é esquecida e
superada rapidamente, conforme giram as pautas em velocidades vertiginosas nas
redes sociais e na demanda por consumo de informagéo, a educacdo é confrontada a
ser arquivo vivo, arguto e tenaz contra o apagamento da memoria, a inacdo dos
afetos [...] a normose da eficiéncia burocrética e o empobrecimento de experiéncias
ndo colonizadoras dos saberes e fazeres educativos, ainda que ndo escolares.
(CARVALHO; SOUZA, 2021, p. 6).

Portanto, assumir a responsabilidade com a vida das criancas negras ao praticar a
transgressao decolonial das injusticas sociais e cognitivas, requer uma “pedagogia riscada
como batalha contra as mandingas coloniais”. Segundo Rufino (2019), em trés campos: no
campo politico, como ato de responsabilidade e luta contra o racismo e pela preservacao da
vida em sua diversidade; no campo poético, num didlogo cosmopolita com inGmeras
sabedorias e formas de producdo da linguagem; e no campo ético, de modo a criar uma
perspectiva educativa que articula a vida, a arte e o conhecimento enquanto comprometimento
com a transformacéo dos seres.

Talvez esteja nisso uma licdo do que podemos e devemos aprender com e nas relacfes
com as populagbes negras do nosso pais, com os modos pelos quais resistem e existem ao
inventar suas vidas cotidianas. Pois, nos mostra que, a ancestralidade de um modo afro pode
ser resguardada e potencializar a convivéncia e o afeto entre geraces mais velhas, respeitadas
e valorizadas pelos seus saberes, e as mais novas, ao torna-las herdeiras desse tesouro cultural
de valor incomensuréavel.

Pedagogia que pode acontecer nas escolas e nos lares, nas comunidades, nas cidades,
nas aprendizagens das letras e das linguagens, das historias escritas e contadas, nas musicas e
nos ritmos, nas dancgas, nas celebracdes ritualisticas dos terreiros, casas de Umbanda e lares

onde as ancestralidades africanas, afrodiaspéricas e afro-brasileira encontram acolhida e
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permanecem vivas.

Transmitir as criangas uma educacdo capaz de viver e conviver com a diferenca é,
portanto, uma das estratégias de combate ao racismo e ao sexismo e que se faz cada vez mais
necessaria ja que a pluralidades de culturas segue sendo negada. Desatar amarras cognitivas e
afetivas do pensamento colonial que subjugam populacdes negras a uma condi¢do de
inferioridade, restringindo e impedindo-as de usufruirem de condi¢fes dignas de vida, eis ai
nosso compromisso como educadores/as.

Producdo de uma magia que, se desvia de pretensas verdades, e acontece em
movimentos tao fortes, mas, a0 mesmo tempo, tdo singelos, delicados e efémeros que chegam
a ser imperceptiveis. Prestar atencdo as coisas mitdas do dia a dia, ao que nelas germina uma
vida coletiva mais plural e mais bela. Assumir com coragem a decolonialidade do pensamento
gue nos possibilita abrir os olhos e os ouvidos, as mentes e 0s espiritos, ao que, por muitas
vezes, desconhecemos, negamos, matamos. SO assim a potencialidade de conviver na
diferenca se torna possivel. Multiplicidades de multiplicidades experimentadas como vidas

possiveis.
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Apéndice A- Entidades da Umbanda do Rio Grande do Sul

ENTIDADES DA UMBANDA DO RIO GRANDE DO SUL

ENTIDADES COMIDAS SINCRETISMO
D Ogum churrasco/cerveja Séo Jorge
(beira-mar, das matas, da
rua,
tira-teima
rompe-mato, tibiri)
E lansa (mata, cachoeira) pipoca/frutas Santa Barbara
Xangd (pedreira) amala/frutas Sao Jerbnimo
@) Oxossi (mata) costela de porco S&o Sebastido
R Xapana (mata) Frutas Séo Léazaro
| Oxum canjica amarela Nossa Senhora
(cachoeira, 4gua doce) (em geral)
G lemanja (agua) canjica branca N. S. Navegantes
E Oxala (ar) canjica branca Jesus Cristo
M
Pretos Velhos S S
A Pai Antbnio E E
Pai Matias M M
F Pai Cipriano
Pai Joaquim S S
R Pai Jodo
Pai Jaco | |
| Pai Antbnio do Congo
Pai Mogambique N N
C Pai Thomas
Pai Miguel das Almas C C
A Pai Jodo de Angola
Pai Benedito R R
N Pai Miguel de Aruanda
E E
A Pretas Velhas
Mée Maria T T
Mée Maria Conga
Mée Joaquina | |
Mée Benedita
Tia Chica de Angola S S
Vov6 Sebastiana
Vovo Benedita M M

Vovo Catarina




Vovo Cambinda

Vovo Luiza

Cosmes (Ibeji)

Caboclos

mio

Pena Verde

Folha Verde

<|miw

<|miw

lara

Jupira

Jurema

Arranca-Toco

Sete Flechas

Zm® -0

Rompe-Mato

Ventania

Jussara

Pena Branca

Ubirajara Peito de Aco

Tupinamba

Tupi

Tupd

—

Ubirajara

Ubiratd

Aimoré

Guaraci

Agua Branca

Tamoio

Guarani

Estrela do Mar

Sereia do Mar

Jandira

Jacira

Cabocla da Praia

Cabocla Sete Ondas

Estrela D'Alva

Itayara

Fonte: Oro (2012)
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Apéndice B - Termo de Consentimento Livre e Esclarecido

unipampa

Ursvwrantache Fwdersi do Pampa

TERMO DE CONSENTIMENTO LIVRE E ESCLARECIDO

Docente Responsavel: Profa. Dra. Dulce Mari da Silva VVoss
Discente Pesquisadora:
Instituicdo: Universidade Federal do Pampa — Unipampa (Campus Bagé)

Vocé esta sendo convidado(a) para participar, como voluntaria, na pesquisa sobre

Por meio deste documento e a qualquer tempo vocé podera solicitar esclarecimentos
adicionais sobre a pesquisa em qualquer aspecto que desejar. Também poderd retirar seu
consentimento ou interromper a participacdo a qualquer momento, sem sofrer qualquer tipo de
penalidade ou prejuizo.

Apos ser esclarecido(a) sobre as informagBes a seguir, no caso de aceitar fazer parte da
pesquisa, assine ao final deste documento, que esta em duas vias. Uma delas é sua e a outra serad
arquivada pela docente responsavel.

Para a realizacdo desta pesquisa faremos uso de imagens fornecidas e autorizadas pelas
participantes, entrevistas gravadas e/ou escritas num diario de campo sobre os relatos feitos em
conversas com que
aceita participar do trabalho, recolhendo e analisando dados que servirdo de fonte para a elaboragéo da
Dissertacdo de Mestrado em Ensino pela discente pesquisadora. Informamos ainda que adotaremos um
pseuddnimo para referirmo-nos as participantes, mantendo em sigilo os nomes dos sujeitos da
pesquisa, preservando sua identidade e resguardando-os de danos morais e sociais que possam afetar
sua carreira ou imagem.

Para participar deste estudo vocé ndo terd nenhum custo, nem recebera qualquer vantagem
financeira. Os gastos necessarios para a sua participacdo na pesquisa serdo assumidos pelos/as
discentes da universidade a qual esta vinculado o docente proponente.

Esse instrumento, também autoriza a divulgacdo e a exposicdo de imagens coletadas nas
entrevistas e conversas com as participantes da pesquisa.

Os resultados poderdo ser divulgados em publicagdes cientificas através de artigos ou
apresentacdes em eventos da area da educacao.
Nome da Participante da Entrevista ou responsavel:

Assinatura da Participante da Pesquisa

Local e data

Se vocé tiver alguma consideragio ou duvida sobre a ética da pesquisa, entre em contato: Comité de Etica em Pesquisa —
CEP/Unipampa — Campus Uruguaiana — BR 472, Km 592, Prédio Administrativo — Sala 23, CEP: 97500-970,
Uruguaiana — RS. Telefone: (55) 3413 4321 - Ramal 2289 ou ligacBes a cobrar para 55-84541112. E-mail:
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Titulo da Pesquisa: VVozes de Mulheres Negras da Umbanda: a educagéo dos terreiros e

comunidades afro-brasileiras da cidade de Bagé (RS)

Data: Horario: Local:

1) Dados da Entrevistada:
Nome:

Pseuddnimo (flor/planta/elemento da natureza):

Por que escolheu este pseuddnimo?

Terreiro que frequenta:

Hé& quanto tempo?

Atribuicao:

Seu Orixa:

Idade: anos
Declara-se negra? ( ) sim () ndo. Por qué?

Tem filhos/as? ( ) sim ( ) ndo. Quantos/as? ___ ldades:

Netos/as? () sim ( ) ndo. Quantos/as? Idades:
Eles/as participam do terreiro? Por qué?

Bairro em que reside: Héa quanto tempo?

Sempre morou em Bagée? ( ) sim () ndo. Onde morou antes?
Trabalha ou trabalhou fora? ( ) sim ( ) ndo. Em que?
Escolaridade: ( ) ndo frequentou ( ) EF incompleto ( ) EF completo ( ) EM () ES

2) Como era a tua vida quando era crianga?

3) Tua familia, teus avos/pais, também eram/séo da Umbanda?
4) E na juventude, como foi?

3) Como se tornou umbandista?

4) Por que se tornou umbandista?

5) Como é a vida do povo do teu terreiro?

6) O que € o terreiro para a senhora?

6) Como é a vida das mulheres no terreiro?

7) O que pensa sobre a religido (Umbanda)?

8) Gostaria de dizer algo mais?



