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RESUMO

O presente trabalho busca analisar o processo de territorializagcdo do Terreiro do Alaketu
e da familia Ojar6 na cidade de Salvador (Bahia). Os eventos historicos estudados se
concentram na passagem do século XVIII para o XIX, periodo de declinio dos governos
tradicionais yorubanos e incrementacdo do trafico de escravizados dessa regido para o
Brasil, o que acarretou profundas mudancas na religiosidade afro-brasileira. A
metodologia do trabalho se deu por meio de pesquisa bibliografica, analisando os fatos
histéricos e os dados disponiveis. O processo territorial e migratorio em analise foi
motivado principalmente por guerras de conquista colonial e escravocrata no interior do
reino de Ketu, um importante territério yorubano, e 0s personagens explorados
encontraram na Bahia uma possibilidade de reproduzir uma espiritualidade em exilio.

Palavras-chave: candomblé; ketu; yoruba; imigracdo africana; religido
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RESUMEN

El presente trabajo busca analizar el proceso de territorializacion del Terreiro do Alaketu y
la familia Ojard en la ciudad de Salvador (Bahia). Los hechos histéricos estudiados se
centran en el paso del siglo XVIII al XIX, periodo de decadencia de los gobiernos
tradicionales yoruba y aumento del comercio de esclavos de esta region a Brasil, lo que
provoco profundos cambios en la religiosidad afrobrasilefia. La metodologia del trabajo se
realizé a través de la investigacion bibliografica, analizando los hechos histéricos y los
datos disponibles. El proceso territorial y migratorio bajo andlisis estuvo motivado
principalmente por las guerras de conquista colonial y de esclavitud en el interior del reino
de Ketu, importante territorio yoruba, y los personajes explorados encontraron en Bahia
una posibilidad de reproducir una espiritualidad en el exilio.

Palabras clave: candomblé; ketu; yoruba; inmigracion africana; religion
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ABSTRACT

The present work seeks to analyze the territorialization process of Terreiro do Alaketu and
the Ojard family in the city of Salvador (Bahia). The historical events studied focus on the
passage from the 18th to the 19th century, a period of decline of traditional Yoruban
governments and increase in the slave trade from this region to Brazil, which brought
about profound changes in Afro-Brazilian religiosity. The methodology of the work was
done through bibliographic research, analyzing the historical facts and the available data.
The territorial and migratory process under analysis was mainly motivated by wars of
colonial conquest and slavery in the interior of the kingdom of Ketu, an important Yoruban
territory, and the characters explored found in Bahia a possibility to reproduce a spirituality
in exile.

Key words: candomblé; ketu; yoruba; african immigration; religion
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INTRODUCAO

Laroyé Exa.

O texto que se apresenta corresponde ao trabalho de concluséo do curso de
Relagbes Internacionais e Integracdo na Universidade Federal da Integracéo Latino-
americana. O processo de leitura, reflexdo e escrita envolvidos nessa pesquisa se
estendem desde 2020, e aconteceram entre as cidades de Foz do Iguacu (Brasil),
Assuncéo (Paraguai) e principalmente Salvador (Brasil), cidade em que tive o
privilégio de nascer e cenario principal deste estudo.

O presente trabalho buscou utilizar o método qualitativo, uma vez que se trata
de uma pesquisa bibliografica com intuito de esclarecer eventos histéricos
relacionados a migracéo de uma comunidade especifica para o Brasil.

O objetivo central do trabalho € discutir o processo inicial de territorializacdo
da religiosidade nag6-yorubana no Brasil, conhecida popularmente como Candomblé
Ketu ou Candomblé Nag6, e seus agenciamentos internacionais e transculturais a
partir de uma perspectiva decolonial e afro-centrada, concebendo o Atlantico como
espaco vivo de trocas culturais e simbdlicas (HALL, 2003). No capitulo | sao
apresentadas algumas definicdes de “yorubano” ou “nagd”, suas principais
caracteristicas socioculturais assim como um breve panorama histérico referente a
esse povo. Ja no capitulo Il, observa-se mais de perto o caso de territorializacdo
atlantica do terreiro Ilé Maroia L&ji, também chamado de terreiro do Alaketu,
apontado pelas pesquisas como um dos mais antigos espacos de implantacdo do
candomblé de base ketu-nagd, isto é, yorubana, que se tem registro no Brasil, e 0
mais antigo funcionando continuamente 0 mesmo espaco.

O terreiro do Alaketu, de modo muito singular, foi fundado no XIX por
africanos livres pertencentes a dinastia Ard, uma das linhagens reais de suma
importancia no reino yorubano de Ketu, situado na regido nordeste da atual
Republica do Benim. No capitulo Ill, procuro delinear uma discusséo teorica critica
acerca do pensamento africano e diaspdrico na academia moderna; deve-se notar
gue h& um foco em termos e debates promovidos por autores do espago afro-latino
ou amefricano; por ultimo, estimulo uma reflexdo acerca da invisibilizagdo de temas
relacionados ao sujeito negro e sua cultura nos estudos de Relacdes Internacionais
no Brasil e no Mundo, e a poténcia de sistemas politico-religiosos como o
Candomblé afim de diversificar o entendimento acerca das relacdes internacionais

contemporaneas e a propria ideia de internacionalidade.

Versdo Final Honol ogada

14/ 07/ 2022 13: 35



12

Ao voltarmos nossa atencdo ao campo da cultura e da religido, Stuart Hall
(2003) é um dos defensores de uma perspectiva ndo essencialista, onde suas
manifestacbes se déo por processos dialdégicos de adaptacdo e resisténcia,
identificac@o e alteridade. Assim, toda cultura € na verdade uma transcultura, uma
vez que abarcam-se elementos “proprios” de suas comunidades assim como
elementos “estrangeiros” (HALL, 2003). Essa reflexao é importante especialmente
para pensar a América Latina, e sobretudo as religides afro-brasileiras dentro das
Relagbes Internacionais.

A histéria da formacdo do Brasil e do povo brasileiro, como se sabe, é
fortemente marcada pela miscigenacao e transculturalidade, principalmente através
do seu maior vetor: a empresa colonial. Os povos e culturas existentes no espaco da
colénia tiveram que se submeter a claras hierarquias de poder e opressao, onde o
homem branco europeu - assim como todo o seu arcabouc¢o cultural especifico -
detém as mais altas posicbes de prestigio na sociedade. Uma vez que o
colonialismo age simultaneamente no campo material, psicolégico e espiritual
(FANON, 1968; QUIJANO, 2005; SPIVAK, 2010), pode-se estender a logica da luta
colonial as manifestacGes religiosas e culturais decorrentes desse fendmeno. O
Candomblé e a Umbanda, junto a outras vertentes religiosas afro-brasileiras estao
entre 0os exemplos mais contundentes da resisténcia do povo negro-africano nas
americas.

N&o obstante a escassez de estudos nas Relacfes Internacionais dedicados
aos povos afro-americanos em suas especificidades, essas rela¢cdes sao essenciais
para melhor entender a politica internacional de varios paises, dentro e fora da agéo
dos seus respectivos Estados, entre eles o Brasil. Uma concepcdo que sera
recorrente ao longo do trabalho é a de que as relacBes politicas e sociais do sujeito
negro no continente americano sdo constantemente atravessadas por sistemas de
opressdo politica, econdmica e psicoldgica, caucados no preconceito racial e
ramificados em todas as sociedades contemporaneas, e de modo muito especial na
América Latina e Caribe (GONZALES, 1988). Um aspecto desse vasto universo
académico, e que pretendo refletir sobre neste trabalho, € o complexo jogo de
relacdes internacionais atlanticas que possibilitou a implantacédo de centros politico-
religiosos de resisténcia dos povos africanos, mais especificamente dos povos
yorubanos na Bahia, a partir de esfor¢cos de africanas e africanos retirados a forca

dos seus territorios originais.
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Uma das principais formas de organizacdo politica e cultural dos povos
africanos no Brasil se deu no interior do que hoje sdo conhecidos como terreiros de
candomblé. Este estudo € voltado ao candomblé de base ketu-nagé e sua fundacéo
na Bahia na virada do séc. XVIII para o XIX. Essa escolha se da devido a
necessidade de se delimitar um universo de trocas culturais e simbolicas, assim
como de relacdes politicas que perpassam grupos especificos. Igualmente frutifero
seria explorar as relagbes entre os povos bantus e seus cultos organizados no
interior do Brasil, ou a religido dos jejes no reconcavo baiano, no entanto seria
necessaria uma quantidade enorme de tempo e trabalho para sistematizar a
fundacao "das religides de base africana no Brasil” como um todo, o que além de ser
uma caracterizacdo generalista envolveria algumas centenas de grupos e atores
internacionais, dezenas de nacOes diferentes, além de séculos de processo
histérico. Apesar do estudo ser focado nos povos yorubanos, outros grupos de
africanos organizados na Bahia como os jée (fon) e os bantus seréo
constantemente mencionados devido a intensa cooperacao entre os africanos livres
na Bahia.

O universo das religides afro-brasileiras constitui um tema que apesar de
perpassado a todo momento por temas de interesse do campo das Relacdes
Internacionais - como a sociedade civil transnacionalmente organizada, relacdes
entre diferentes dinastias e Estados, trocas comerciais e culturais internacionais,
entre outros - é inexplicavelmente ignorado na disciplina, até mesmo dentro dos
debates decoloniais e pds-coloniais. O Candomblé, ao lado de outras manifestacdes
afro-religiosas como o Xang6d de Pernambuco, o Tambor de Mina maranhense e a
umbanda, desempenham um papel importantissimo na formacdo da cultura
brasileira e consequentemente na projecdo do Brasil no Sistema Internacional,
agindo na formacdo de complexos sistemas de referéncias interculturais no
cotidiano de milhdes de brasileiros. Defende-se que esses jogos de relacdes
politicas e simbdlicas afetam direta e indiretamente a forma com que o Brasil se
coloca no Sistema Internacional, assim como possui um papel determinante em
muitas das questdes domesticas brasileiras - a exemplo de conflitos policiais diretos
gue envolvem a populacao afro religiosa, asilo a politicos e intelectuais no interior de
terreiros durante periodos de excecdo (como de fato ocorreu durante os regimes

militares brasileiros), além é claro do poder simbdlico exercido sobre uma

Versdo Final Honol ogada

14/ 07/ 2022 13: 35



14

comunidade geralmente muito maior do que o0 espaco reservado ao culto, aqui
chamaremos essa comunidade de “familia de santo”.

As Relagdes Internacionais, assim como a prépria ideia de
“‘internacionalidade”, apresentadas nas religides afro-brasileiras, materializadas no
espaco do terreiro e personificadas pela mae ou pai de santo, € ainda assunto a ser
sistematicamente estudado da perspectiva da politica internacional e da historia das
Relagbes Internacionais. O século XXI, como previa o geografo baiano Milton
Santos, se mostra cada vez mais como a era dos deslocamentos, das comunicacdes
e da informacdo por exceléncia (SANTOS, 2006); nesse contexto de
aprofundamento das trocas entre povos, o candomblé e a umbanda nunca foram tao
populares e os terreiros se multiplicam nao sé no Brasil, mas em outros continentes,
da Europa a Asia e América do Norte, curiosamente conseguindo novos adeptos até
na mesma Africa que os deu origem. A espiritualidade africana e afro-brasileira cada
vez mais apresenta perspectivas alternativas para se pensar o individuo e o universo
gue o cerca, oferecendo verdadeiros modelos de “epistemologias do Sul” (SANTOS,
2016). Além disso, constituem um dos pilares dos movimentos de afirmacdo da
identidade negra e luta por igualdade racial, no Brasil e mesmo fora dele, quer
organizados como o MNU (Movimento Negro Unificado) ou individualmente através
de artistas, politicos, intelectuais e influencers.

Logo, se faz necessério perceber as relacbes internacionais contemporaneas
também sob essas 6ticas, levando em conta esses universos simbolicos especificos,
inclusive para pensar a organizagdo politica da negritude brasileira de modo
integrado as politicas globais que dizem respeito a situacdo do sujeito negro na
contemporaneidade. Neste trabalho navegaremos por um tema ainda relativamente
pouco estuado pelas ciéncias sociais aplicadas e em permanente contestacdo
dentro das comunidades de axé: a historia da fundacdo do candomblé e seus lagos
politicos concretos com o continente africano. Longe de tentar sustentar um discurso
sobre pureza de uma préatica religiosa ou outra, como presumidamente fazem muitos
estudiosos, principalmente estrangeiros; a preocupacdo deste trabalho é entender
de forma “concreta” quando, onde, como e através de quem se territorializaram os
primeiros terreiros de candomblé no Brasil. Propdem-se, entdo, apontar aliancas
politicas entre grupos da sociedade civil brasileira e do Oeste africano, em um fluxo
continuo de interacdo atlantica. Busca-se refletir sobre mudancas e permanéncias,
fluxos e refluxos, da experiéncia da diaspora africana no Brasil e na América Latina

como um todo.
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1 A SOCIEDADE YORUBANA E SUAS DIASPORAS

"lemanja, a rainha das aguas, que usa roupas cobertas de pérolas.

Ela tem filhos no mundo inteiro.

lemanja estd em todo lugar onde o mar vem bater-se com suas ondas
espumantes.

Seus filhos fazem oferendas para acalméa-la e agrada-la.

0db lya, Yemanja, Ataramagba

Ajejé loddl Ajejé nilél

"Mae das aguas, lemanja, que estendeu-se ao longe na amplidéao.

Paz nas aguas! Paz na casa!"

- Lendas Africanas dos Orixas, Pierre Verger e Carybé (1997)

A figura de Yemanja, orixa das aguas, rainha dos mares e suas correntes, pode
ser um bom principio de escrita sobre 0 povo yorubano e suas didsporas. Entende-se
aqui a palavra principio em seu sentido cosmogénico, como o inicio de tudo o que ha
no Universo, e também em seu sentido narrativo, como o comeco de uma histéria, um
conto, um relato. Odoyd, lyemanja, Yemanja, Yemaya, lemoja, lemanja, Yemoja ou
Janaina é talvez a mais conhecida figura do pantedo yorubano, tendo seu nome
pronunciado da costa do Benim a Bahia, passando pelo Chile, Uruguai, Canada, e
muitos outros cantos do planeta habitavel.

Tal fato, no entanto, ndo se mostra como uma surpresa para o estudioso desse
povo e sua cultura. A histéria do povo yorubano €, desde o comeco, uma histéria de
migracdes, de marchas pelas mais variadas paisagens, de assimilacdo e sincretismo
junto a diferentes culturas e religides, de fluxos e refluxos, na expressdo canone de
Pierre Verger. Uma vez que foi o mar, mais precisamente o Oceano Atlantico, o
principal vetor da cultura yorubana na histéria, principalmente através da odiosa
instituicdo do trafico transatlantico de escravizados, Yemanja assume um papel ainda
mais especial: 0 elo, a ponte entre o cativeiro americano e as origens africanas, a
superacao do Atlantico. Assim Yemanja passa a ser também a guardia dos caminhos,
a mae que nos trouxe até aqui e nos levara para casa outra vez. O principio e o fim.

Agua.

Versdo Final Honol ogada
14/ 07/ 2022 13: 35



16

FIGURA 1 - DEVOCAO A YEMANJA NA PRAIA DE POCITOS EM MONTEVIDEU
(URUGUAI)

b B P

(Imagem do autor)

1.1 Origem e caracteristicas do complexo territorial yorubano

A primeira preocupacdo que surge ao se pensar um trabalho de Relacdes
Internacionais que possa ao menos tanger o universo das religides de matriz africana -
neste caso o Candomblé - € a de dedicar uma atencao especifica a sociedade, ou ao

conjunto de sociedades, que deram origem ao sistema religioso em questdo. Este
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trabalho trata especificamente do candomblé de base ketu-nag6é, logo, diz respeito
principalmente & sociedade yorubana, sua historia e heranca cultural na Africa e no
resto do mundo. Embora referenciados por inimeros artistas brasileiros, especialmente
no més de fevereiro, a histéria dos povos yorubanos, seus grandes logros nos mais
variados campos, € muitas vezes desconhecida pelo grande publico.

Para delinear de forma geral o que aqui se entende por “yoruba” ou “yorubano
(a)” - o segundo termo sera preferido neste trabalho - pode-se partir de dois estudiosos
contemporaneos: o baiano Muniz Sodré, professor de comunicacdo na Universidade
Federal da Bahia, e o nigeriano Jadesola Babatola, académico da universidade

estadual de Ekiti (Nigéria):

“O termo Yoruba designa hoje, na Africa Ocidental, um grupo linguistico que abrange Varios
Estados da Federacdo da Nigéria (Kwara, Lagos, Bendel, Ogun, Ondo, Oyd), assim como as
republicas de Benin (antigo Daomé) e Togo (a regido propria desta cultura, também chamada de
Yorubaland, j& constituiu todo o espago geogréfico localizado na Guiné Oriental entre 0 Daomé e
as embocaduras do Niger). Designa também, apesar de grandes varia¢gBes institucionais, ao
nivel da organizacdo social e politica, uma unidade de tradicdes e modos de pensar que teriam
origem comum na cidade de llé Ifé.” (SODRE, 2002, p. 51).

“Nos trabalhos de Ade-Ajayi, J.F e S.A. Akintoye (1980 p. 280-302) estudos antropoldgicos e
arqueolégicos de Yorubaland indicaram que o povo Yoruba € o povo negro de origem negroide
gue fala a lingua comum do grupo 'Kwa' da familia linguistica Niger-Congo. A investigacéo sobre
a historia africana também estabeleceu que a Yorubalandia consiste em um conjunto de grupos
semi-independentes de pessoas intimamente ligadas pela geografia, lingua, histéria e religido.
Os principais grupos subétnicos yorubas identificados foram os Egba, Egbado (Yewa), Egun,
Ekiti, 1bolo, Ife, Igbomina, ljebu, ljesha, Oke Ogun, Ondo, Owo, Oyo e Okun.” (BABATOLA,
2020, p. 9)”

“Yoruba” é portanto um termo abrangente que diz respeito a diversos grupos
conectados por uma base linguistica comum, assim como uma histéria e outros tracos
identitarios compartilhados em uma vasta regido na Africa Ocidental. Além dessa
nomenclatura principal, a palavra nagd é frequentemente usada para referir-se a estas
mesmas comunidades que atualmente habitam os paises da Nigéria, Togo e Republica
do Benim. O significado original dessa palavra, segundo uma série de autores (DA
COSTA LIMA, 2010; VERGER, 1997; PARES, 2006), teria inicialmente uma conotacio
derrogatéria, utilizada pelos habitantes do reino de Daomé, falantes do idioma fon e
diretamente envolvidos com 0s comerciantes portugueses, baianos, franceses, entre
outros; povos estes que faziam periddicas incursdes ao territério yorubano em busca
de novos escravos. O uso e preservacdo desse vocabulo, entdo, esta intimamente
relacionado ao trafico transatlantico de pessoas e as dindmicas sociais do Novo Mundo
e ndo necessariamente corresponde as percepcdes identitarias dos povos nomeados

(neste caso, os yorubanos), em um processo que o cubano Jesus Guanche Perez
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(1995) chama de denominacfes metaétnicas; e sdo essas denominacfes que vao
compor a base da diferenciagao entre as “nag¢des” africanas no Brasil, assim como em
boa parte da América Latina. Os termos engendrados pelo trafico transatlantico de
escravizados seguiam critérios proprios de um comércio preocupado com fatores
logisticos e geograficos, assim como desumanizagdo da sua “carga”. Pode-se citar
como exemplo de denominagcdes metaétnicas palavras como Gentio da Guiné, Angola,
Benguela, Mina, Cabo Verde, Sdo Tomé e muitos outros que denotavam de forma
muito marcada o fator geogréfico de embarque de africanos. Além do fator geogréfico,
também se utilizavam os nomes dados por povos vizinhos ou rivais, como foi visto no
caso da palavra nagd, empregada pelos fons (que no Brasil receberam a propria
denominacdo metaética: o povo jeje). Em detrimento disso, as identidades africanas,
como todas as identidades, possuem carater multidimensional e estdo sujeitas a
mudancas historicas e politicas, assim como familiares ou religiosas. Apesar de
imposto, o termo nagd foi gradualmente dissociado do seu sentido derrogatorio em
ambos os lados do Atlantico, sendo usado de forma corriqueira especialmente no
territério baiano contemporéneo, como afirma Muniz Sodré (2002). Outra ressalva
importante no emprego na palavra nagd se da no campo religioso, como aponta Félix
Ayoh’OMIDIRE:

“Tanto a etndloga baiana, Juana Elbein dos Santos, como o etndgrafo yorub4-beninense, Olabiyi
Yai, em varios momentos chamaram atengéo para a real abrangéncia desse etnénimo “anago”

ou “nagd” usado pelos fon. Segundo Olabiyi Yai, em determinado momento, o termo chegou a
extravasar o limite de uma pura referéncia étnica para assumir uma identidade religiosa. Ou
seja, “anago” chegou a ser usado para designar qualquer pessoa que praticasse as tradigdes
religiosas dos povos iorubanos, seja ela na modernidade dos orixas, egungun, gelédé. Dessa

forma, até as pessoas da prépria origem étnica adja-fon eram denominadas “nag6” ou “nagonou”
pelos povos fon quando se tratava de atribui-lhes uma identidade religiosa.” (AYOH OMIDIRE,
2020, p. 86).

Com base nesse argumento é compreensivel que seja justamente na Bahia,
territério apontado como sendo um dos principais vetores religiosos yorubanos nas
américas (SODRE, 2017), onde este termo é empregado de forma quase corriqueira
para referir-se a esta populagéo e cultura.

Outros dois termos, aku e lucumi também sdo amplamente usados para nomear
essa populacdo, e que por suas importancias no espaco do Atlantico negro também
sdo dignos de nota. Matory (1999) mostra como a necessidade de firmar uma
identidade coletiva dos povos falantes do idioma yoruba teria surgido pela primeira vez
no século XVIII na colbnia britanica de Serra Leoa, fundada para abrigar as populacdes

de libertos africanos como parte da campanha antiescravista da Inglaterra. Aku seria
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uma adaptacdo da saudagao “a ku”, usada como uma espécie de “ola” quando dois
yorubanos se encontram. O termo lucumi, utilizado principalmente em Cuba, parte de
uma légica parecida, derivado da expresséo “oluku mi”, que significa algo como “meu
companheiro” ou “meu irmao” (AYOH'OMIDIRE, 2020, p. 88).

Para além da etimologia do nome, pode-se dizer que 0s povos yorubanos
compdem um grupo linguistico-cultural sem um territorio definido de forma estatica,
uma vez que existiam significativas diferencas linguisticas, religiosas, politicas e
econdmicas com as quais 0s povos Yyorubanos tinham de lidar, assim como a
existéncia de orgulho de origem, da terra natal (BABATOLA, 2020; VERGER, 1992).
No entanto, apesar das suas diferencas, todos os yorubanos - entre Oyos, Owus,
liexas, Ketus, llas, Sabés, Popos, etc - tracam suas origens a partir do ancestral
comum Oduduwa e tém a cidade de Ilé Ifé como referencial histérico e religioso
(BABATOLA, 2020; JOHNSON, 2006). Existe pouca contestacdo quanto a
preponderancia da cidade de Ilé Ifé como o primeiro ndcleo irradiador da cultura
yorubana, com a primeira fase da sua histéria estimada por achados arqueolégicos do
século Xl, “caracterizada por um tipo de habitat disperso, pelo emprego comum de
pisos de cacos de ceramica justapostos, por uma industria de contas de vidro e por
uma refinada arte da terracota, especializada na elaboracdo de figuras naturalistas,
principalmente de cabegas humanas” (NIANE, 2010, p. 390). Até mesmo cidades que
ao longo do tempo adquiriram mais populacao e poder politico-econdmico do que Ifé,
como no caso de Oyo, Ketu e o Império do Benin, remontam suas origens a essa
cidade (AJAYI, 2020). De acordo com o mito yorubano de criacdo do mundo, seguindo
as ordens do Deus supremo Olédumare, “Oduduwa teria descido a terra por meio de
uma cadeira de ferro [...] levando consigo uma concha de caracol que continha um
punhado de areia” (AYOH OMIDIRE, 2020, p. 56). Além do caracol, Oduduwa também
trazia uma galinha de cinco dedos, que ajudaria a espalhar a terra trazida do céu sobre
um mundo inteiramente coberto de agua. O lugar especifico da descida de Oduduwa, o

inicio do mundo como o conhecemaos, é precisamente a cidade de llé Ifé.
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FIGURA 2 - CABECA DE REI DE IFE

FONTE: English Wikipedia (2008)

Visto a importancia fundacional e cosmogénica de Ilé Ifé ndo sé para a
civilizacdo yorubana, mas para a humanidade como um todo, pensar em um periodo
anterior a essa cidade € necessariamente extrapolar a histdria oral deste povo a fim de
buscar as suas origens longinquas. Muitas teorias foram engendradas na tentativa de
indicar uma migracao “do Leste”, vinda provavelmente do Egito, Nubia ou peninsula
arabica, para entdo fixar-se no Oeste africano (AGAI, 2016). No entanto, poucos
atualmente acreditam nessas versdes da histéria e a real origem dos yorubanos
permanece um ponto relativamente nebuloso, pouco explorado por arqueodlogos e
historiadores renomados, sendo as escrituras sagradas de Odu-Ifa as fontes mais
antigas sobre o tema (AYOH'OMIDIRE, 2020). Ainda segundo Ayoh’Omidire (2020), as
‘provas” de que os yorubanos descendem de migracbes do Leste de povos
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stamente mais antigos como por exemplo 0s egipcios se apoiam principalmente

em semelhancas nos campos das artes, matematica, astrologia, ciéncia oracular, entre

outra

vez

S, 0 que por si ndo descarta uma migracgao inversa, do Oeste para o Leste, uma

que milhares de trabalhadores “egipcios” eram na verdade recrutados

sazonalmente da Africa subsaariana, provenientes de um sem fim de povos e nagées.

Essa

interpretacdo alternativa da ligacdo entre os povos yorubanos e o Egito se faz

importante para fugir do pensamento automético de um afrocentrismo pré-kemetico

gue incorre no risco de reduzir a riqueza e diversidade das sociedades africanas a uma

Unica

grande civilizacdo. Dessa forma:

“Tanto as evidéncias arqueoldgicas quanto as mais antigas tradicbes populares, inclusive os
nomes de linhagens e de lugares na cidade ancestral de Ilé-Ifé, apontam para uma origem in
loco para o povo yorubano. Vérios apelidos e cantigas atestam para o fato de l1é-Ifé ser a prépria
origem, ndo s6 da nagdo yorubana, mas também da propria humanidade, pelo menos do ponto
de vista das suas tradi¢cdes mitico-historicas.” (AYOH OMIDIRE, 2020, p. 69)

FIGURA 3 - PRINCIPAIS REINOS E POVOS DA AFRICA OCIDENTAL, SEC. XVIII-
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EMPIRES SHOWN AT GREATEST
TERRITORIAL EXTENT
~ = Mali, 14th century SAHARA
Songhai, 16th century FEZZAN
- Hausa Bakwai, 16th century
B, AIR MASSIF
_~ ~ 4Audaghost s
e oAwan” el «Bilma
’ KINGDOM OF MALI AW Tadmakka® AL80Us,
Tekrurg o ,J GHANA Bl ; ' Sy
V=%, ," Diarag -~ Timbuktug N'9°" N Agader® TN
/OTEKRUR T oo *umbi SONGHAI ¢~ EMPIRE
®Dakar feSilla Saleh MACINA % 0 Sl /GOBR
: Gamy, e ’ e ; = KATSINA Lake
{ & I Baou\es; . It o/ {Cha
) 1 X Seque <~ ®jarne ) _ Lgé)' ZAMFARA DAUE‘IARAM Kalawae.
. ) / /7 YATENGA “Z; *. \| Gwanduq *Sokoto KANO ~
€ ~ - g </ ( 7/ | ex | L’ \
DJALLON?Q;@\Q/ é‘&"Ma"ikoua WASADUGY % Zari \HAUSA i \_Chay;
! / j p = § aria S
Kouroussa® % GONJAR M&SA?\h;RUSI BORGU ° BAKWAI STATES §
, 3 ER ) %’; Nikkie  ®Busa Benue
¢ \ ~DAGOMBA | A e
JFreetown NIMBA MTS. 5: \ iLoRIN — NUPE JUKUN Yola
@ BANDAT( % i ; 1
> . Bonduks® BONO ©  DAHOMEY Lak°'a‘:|d i * Wk
[ £ a
‘o, s Kumasiq el ADAMAOUA
Ag_CAEXZC L@_ % *Lomé - ~_BENIN PLATEAU s
/T i . e o0ld Calabar 02"
Moo Tk a 7
i Brass® \__.eDouala
0 100 200 300 mi Cape e
Palmas Gulf of Guinea BIOKO/) <
0 200 400 km © 2012 Encyclopaedia Britannica, Inc.

FONTE: Encyclopaedia Britannica (2022)

Diversas fontes apontam Oduduwa como consolidador da civilizagdo yorubana

ao fixa
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2020). No entanto, o territdrio governado pelos yorubas, também chamado de
yorubalandia (yorubaland), nunca foi inteiramente administrado sob um comando
centralizado no sentido estrito da palavra (JOHNSON, 2006). Coexistiam, entéo,
diferentes Estados organizados de forma autbnoma segundo seus proprios costumes e

sistemas de governanca, como descrito abaixo:

"Um Estado yoruba tipico tinha dimensGes bem modestas, sendo quase sempre formado por
uma Unica cidade e as aldeias proximas. Nos ultimos séculos, sé a area de Ekiti contava pelo
menos 16 ou 17 reinos, e nada indica que eles alguma vez tenham sido em nimero menor ou
mais extensos. Parece que as cidades de Egbado nunca constituiram um Estado de
grandes dimensdes ou uma federacao, enquanto os Egba, assim como os ljebu, formaram uma
federacdo de pequenas cidades-Estado, ao invés de um reino centralizado. Os 130 km de
extensdo do eredo correspondem, provavelmente, aos limites do territorio de ljebu propriamente
dito. Parece que mesmo Ife ndo chegou a dominar um vasto territério" (NIANE, 2010, p. 388).

Dessa forma, apesar da ampla aceitacdo de uma linhagem comum centrada na
figura de Oduduwa, o sistema politico e cultural se manifestava de modo distrital e
regional, com a origem de cada cidade-nacao yorubana ficando perceptivel pela fala,
referéncias religiosas e culturais e, em muitos casos, pelas marcas de escarificacao
gue remetiam a certa cidade ou vilarejo. Esse é um dos fatores que tornam a analise
da “sociedade yorubana” especialmente complexa, jA que na verdade falamos de
sociedades, no plural, que séo inter-relacionadas por lacos de aproximacdo e
distanciamento, histérias de aliancas e conflitos. Outro fator a se levar em
consideracao é o intenso contato intercultural e internacional presente entre 0os povos
yorubanos e populacdes de outras etnias e culturas, com os quais compartilham
fronteiras permeaveis, ou mesmo no caso de algumas cidades como Lagos, Porto
Novo e Uida, o mesmo territério. Portanto, e a carater de organizacdo, nas proximas
paginas serdo discutidas principalmente trés das muitas cidades-reino yorubanas, que
tiveram especial impacto na diaspora atlantica: Ifé, Oyo e Ketu.

1.2 Metropoles yorubanas: Ifé, Oyo6 e Ketu

Apesar do complexo territorial yorubano, como exposto anteriormente, ser
composto por um grande numero de Estados-Nacéo dispersos ao longo da Costa do
Benin e interior do Oeste africano, portadores de diferentes sistemas politicos e
econdmicos, alguns reinos, e suas cidades capitais, assumiram certa proeminéncia.
Neste contexto, o Império de Oy0 deve ser assinalado como um dos principais

destaques a nivel politico e militar na civilizacdo yorubana:
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"[...] embora seu carater ‘imperiall s6 tenha se desenvolvido um tanto tarde, talvez
no comeco do século XVII. Esse caso unico [de Oyo] pode, talvez, ser explicado pela topografia
— savana tipica —, onde prosperou o Império de Oyo, que permitia uma facilidade de movimentos
maior que na floresta e, portanto, o deslocamento da cavalaria e de grandes contingentes de
infantaria, por distancias maiores. [...] Pela lista de reis de Oyo, supde-se que o reino tenha sido
fundado no comeco do século XV." (NIANE, 2010, p. 389)

Inicialmente um conjunto de vilarejos ao redor de uma pequena cidade
mercantil, Oy6 foi se consolidando como um Estado relativamente estavel de
caracteristicas reindis centralizado na figura do Alaafin (rei), e nas familias
aristocraticas que exerciam poder politico, econdmico e militar sobre a regido. Ja no
século XVII o reino de Oyl se tornou tdo extenso que “incluia uma proporgao
consideravel de reinos e cidades iorubas, embora lle Ifé permanecesse a cidade
universal do povo yorub& devido ao seu potente significado formativo, espiritual e
religioso como locus irradiador do povo yoruba e sua mitologia” (BABATOLA, 2020).

Oyo6 ndo apenas se tornou o maior Estado de lingua yoruba, como também
apresentou caracteristicas particulares, especialmente no campo das forcas armadas.
O poder militar de Oy6é se apoiava principalmente no emprego de cavalarias e
arqueiros, provavelmente devido ao seu contato precoce com 0 cOmeércio transaariano
e os Estados ao Norte, como o Império de Songhai (OGOT, 2010, p. 528). Outra
particularidade desse Estado, como bem apontado por Bethwell Allan Ogot (2010),
reside neste ter permanecido relativamente fora da esfera de influéncia europeia direta
até o seculo XIX, que marca a ascenséo do reino vizinho de Daomé, um dos principais

aliados dos franceses na regiao.
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FIGURA 4 - O IMPERIO DE OYO NO FINAL DO SEC. XVl
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FONTE: CANADIAN JOURNAL OF AFRICAN STUDIES (2021)

Embora o nucleo do Império de Oy6 ocupasse uma modesta area no sudeste da
atual Nigéria, a soma dos fatores anteriormente apresentados conformou-o como um
Estado forte e dominante em toda a regido entre os rios Mono e Niger onde “em
diversos niveis, exercia uma influéncia ou um controle militar, politico, econémico e
cultural perceptivel” (OGOT, 2010, p. 816). Na figura 4 € possivel vislumbrar a poténcia

regional conformada por Oy6 frente a seus vizinhos no oeste africano. Ogot completa:

"Rumo ao extremo oeste, o Estado aja de Daomé fora for¢cado ao tributo em 1748, ap6s uma
série de ataques lancados por Oyo, aproximadamente a partir de 1740; situacdo mantida até o
inicio dos anos 1820. Porto-Novo conhecera o mesmo destino quando Oyo dele se apoderou,
tornando-o o seu principal porto para o trafico de escravos [...] No plano cultural e econdmico, os
territérios egba e egbado foram igualmente submetidos a uma intensa penetracdo por parte de
Oy [...]. Dois outros importantes povos iorubéas, fundadores a Oeste dos impérios de Ketu e
Sabe, haviam preservado a sua tradicional autonomia politica, mas, igualmente, mantinham
relagfes de boa vizinhanga com Oyo, beneficiando-se da influéncia protetora exercida pelo
império sobre toda a regido. O Borgu oriental, a exemplo do Sudoeste de Nupe, também
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reconhecia a autoridade do alafin (rei e imperador) de Oyo. Em todas estas regides, situadas na
area de 'anomalia climatica' j& mencionada, a cavalaria oyo podia agir e 0s representantes
do governo dispunham, evidentemente, de facilidades bem razoaveis de acesso e comunicacao"
(OGOT, 2010, p. 820)

A passagem anterior evidencia que um Estado com a for¢a politica, econémica
e militar e com caracteristicas expansionistas como Oy6 nao podia ser ignorado por
gualquer pessoa ou nacao que tivesse interesses na regiao. Os europeus situados em
Porto Novo logo sentiram o peso dessa afirmacédo quando Oyo se apoderou da cidade
e passou a monopolizar o comércio de escravizados na regido. Além disso, a
submissdo do Reino de Daomé a posicao de Estado tributario de Oyé em 1748 exp0s
a fragilidade dos aliados dos negreiros europeus na costa do Benim.

Percebe-se entdo que ao longo do século XVIII e boa parte do séc. XIX o
complexo territorial yorubd ja contava com uma extensa rede de interacdes entre
reinos cidades-Estado, confederacdes, e outras unidades politicas que gozavam de
diferentes graus de autonomia em relagdo a Oy0, o grande poélo politico e militar, e a
cidade de lle Ifé, sua contraparte espiritual e cultural. Nesse contexto altamente
diverso, o Reino de Ketu merece, ao lado de Oy e lle Ifé, atencdo especifica devido
tanto a sua antiguidade quanto sua proeminéncia na diaspora yorubana nas américas,
especialmente no Brasil (BABATOLA, 2020).

O cientista, historiador e funcionéario publico francés Edouard Dunglas serviu na
colénia de Daomé (1894-1958), mais precisamente na cidade de Ketu (Ketou, na grafia
francesa), e transcreveu para o francés varios pontos importantes da histéria oral
desse grupo. Apesar dos erros de traducdo e outras falhas de interpretacao inevitaveis,
dada a condicdo de homem branco colonizador que Dunglas desempenhava como
agente do governo francés, seus registros e observa¢des compilados no seu principal
trabalho, Contribuicdo a histéria do Médio Daomé: o reino ioruba de Ketu (DUNGLAS,
2008), é um importante referencial histérico para compreender esta parte do mundo
yorubano. Dunglas nos situa que a cidade de Ketu, capital do reino de mesmo nome,
ficava “distante aproximadamente 80 km a leste de Abomé, um pouco acima do
paralelo 7° 22’, no planalto de laterita, ladeado a leste por um pequeno barranco”
(DUNGLAS, 2008, p. 208).
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FIGURA 5 - REINO DE KETU (A DIREITA) E SEUS VIZINHOS
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Segundo Dunglas (2008), a tradicdo oral de Ketu ndo faz mencédo a outros
habitantes na regido antes da imigracdo de yorubanos provenientes de llé Ifé, além do
recuo consecutivo dos povos fons em direcdo ao Oeste. Sobre as origens das familias
reais de Ketu, “0 mais antigo rei que ela menciona é Isa-Ipasan, que teria deixado a metrdpole
ioruba de Ilé-Ifé para caminhar em direcdo ao noroeste: foi seu 6° sucessor, o rei Edé, quem
fundou Ketu, por volta do século XI” (DUNGLAS, 2008, p. 209).

Tanto a antiguidade quanto a importancia de Ketu para a sociedade yorubana é
atestada por diversos historiadores, locais e estrangeiros, como pode ser percebido na

passagem do professor Jadesola Babatola:

“Houve controvérsias nos escritos do Rev. S. Johnson e do Sr. E.A Atilade sobre o nimero de
filhos de Oduduwa. Foi atribuido como 7 filhos a saber

a. A filha e a mae do Olowu

b. Outra filha e méae do Alaketu e

c. cinco filhos conhecidos
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a. 0 Oba de Benin,

b. o Orangun de lla,

c. 0 Onisabe de Sabe,

d. o Olupopo de Popo e

e. Oranmiyan (o fundador de Oyo)” (BABATOLA, 2020, p.15)

Dessa forma entende-se que o Reino de Ketu esta consanguineamente ligado
ao heroi fundador yorubano Oduduwa, e ao sistema de realeza por ele fundado em lle
Ifé, que segundo as fontes orais apresentadas representa a primeira forma de governo
do povo yorubano. A antiguidade de Ketu também é atestada por Dunglas que, no
periodo que ali viveu na primeira metade do séc. XX registrou atraves da tradicdo oral
o0 nome de quarenta e oito reis de Ketu, e ainda completa: “a tradicdo local desta cidade
ndo inicia a lista com o rei Edé, o verdadeiro fundador de Ketu. Ela incorpora o rei Isa Ipasan e
seus cinco primeiros sucessores para marcar claramente a continuidade da dinastia de Ketu com
a de l1é-1fé.” (DUNGLAS, 2008, p. 223)

FIGURA 6 - ALAKETU (REI DE KETU) POR VOLTA DE 1900

Chet de Kétou

FONTE: NEW YORK PUBLIC LIBRARY (1900)

1.3 Desintegracao do Império de Oy e a didspora atlantica yorubana

O século XVIII representou para a historia yorubana o seu periodo de maior
prosperidade e expansdo dos seus territérios, forca militar, assim como de
disseminagcdo do modus vivendi yorubano, a lingua e a religido dos orixas.
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Paradoxalmente tudo isso ocorreu em meio a diversos sinais do declinio do poder
yorubano e a eroséo do seu sistema politico (OGOT, 2010, p. 822). Tal periodo deixou
marcas duradouras no continente africano, de modo especial nos reinos e territorios
vizinhos da regido Oeste, que podem ser observados na cultura e geografia politica
atual da regido. As causas para a decadéncia da civilizagcdo yorubana, segundo
autores (NIANE. 2010; OGOT, 2010), foram tanto internas quanto externas a federacao
de reinos e cidades-Estado que compunham esse complexo territorial. A conjuntura
politico-militar completa € demasiadamente extensa para a proposta deste trabalho,
uma vez que envolve uma gama de interesses, golpes, guerras e aliancas politico-
militares; logo, atentar-nos-emos a alguns fatores principais.

A comecar com as razbdes ‘“internas” podem ser apontados os conflitos
fratricidas entre lideres regionais e o governo de Oyd, como “a rebelido fomentada
pelos egba, sob a direcdo de Lisabi, o seu legendario herdi, aproximadamente em
1774" (OGOT, 2010, p. 822). Quando ndo motivados pela simples busca de mais
autonomia, muitos desses conflitos tinham origem religiosa, devido principalmente a
aderéncia ao isla por uma porcédo consideravel de yorubanos. No entanto, nem sempre
a penetracao do isla neste territorio se dava de forma pacifica e espontanea, como fica
claro no caso da “jihad dos seguidores de Uthman Dan Fodio e sua incursao
mucgulmana fulani na iorubaléndia” que ocorreu na segunda metade do século XVIII
(OGOT, 2010).

Nesse contexto dos conflitos jihadistas no interior do Império de Oy, a Revolta

de Afonja (1797) é certamente um dos maiores golpes a autoridade do alafin:

“IN]JA Revolta de Afonja, Are-ona-kakanfo (comandante em chefe) da armada imperial, que
tentou, com a ajuda dos iorubas mugulmanos de Oyo, proclamar-se soberano independente de
llorin, precipitando a queda do reino. [...] foi ‘Abdul-Salam, filho e sucessor de Alimi, quem
realizou a independéncia de llorin vis-a-vis de Oyo. Apés ter obtido a bénc¢do do califado de
Sokoto e se ter transformado no primeiro emir, ele fez de llorin, ‘provincia rebelde de Oyo', um
posto avancado da jihad dos fulani (OGOT, 2010, p. 822-23).

Na tentativa de frear o avango dos fulani e a religido mugulmana, Oy e o reino
de Borgu fecharam uma alianga na guerra de Eleduwe, em 1836. ApOs sucessivas
derrotas, a alianca liderada pelo Império de Oyd conseguiu evitar a tomada de sua
capital s6 em 1840, com a vitéria na batalha de Osogbo (OGOT, 2010, p. 823).

Além da ameacga jihadista vinda do Norte, o Reino de Daomé (Danxome) a
Oeste se tornava uma preocupacéo cada vez maior. Como indica Ogot:
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"O surgimento do Daomé (Danxome) como reino independente, aproximadamente em 1820,
e as suas frequentes incursdes no pais ioruba, ao longo de todo o século XIX, até a conquista
francesa em 1892, também sdo consequéncias diretas do desaparecimento do antigo império de
Oyo" (OGOT, 2010, p.824)

E ainda:

"Todos os monarcas daomeanos desde Kpengla (1774-1789) haviam buscado livrar-se
da tutela de Oyo; porém, o reino ndo se libertaria do jugo imperial sendo nos primeiros anos do
reino de Ghezo (1818-1858)." (OGOT, 2010, p. 825).

Com isso, pode-se perceber que Daomé emergiu no século XIX como um reino
com estabilidade suficiente ndo s6 para melhor institucionalizar sua politica e sistema
produtivo, como também rivalizar com as antigas poténcias da regido; neste caso, 0
Império de Oyo6. A proeminéncia cultural, assim como a administragdo politica de
Daomé se apresentava de forma “muito centralizada, objeto de fama para o reino”
(OGOT, 2020, p. 825)

Uma vez que boa parte da economia daomeana era baseada no comércio de
pessoas, 0 movimento abolicionista encabecado pelos britdnicos conformou uma séria
barreira ao desenvolvimento deste Estado africano. Tal fato, porém, ndo os impediu de
penetrar cada vez mais no interior do continente para satisfazer a demanda dos

negreiros portugueses:

"Foi entdo que o Daomé se langou em uma série de invasfes sistematicas sobre o pais ioruba,
ditadas por consideragbes de seguranga tanto quanto pela insaciavel procura por escravos —
para a exportacdo, as plantacées comerciais ou a agricultura de subsisténcia, assim como para
os sacrificios humanos, comuns nos famosos rituais anuais [...]" (OGOT, 2010, p. 826)

As incursdes militares daomeanas se tornaram um problema constante para 0s
Estados yorubanos a partir da metade do século XVIII, fato comprovado pelos
correspondentes europeus no forte de Uida, interessados nas fileiras de escravos
trazidos para comercializacdo apés tais incursdes (VERGER, 1992, p. 5). O Reino de
Ketu foi particularmente atingido por essa forca beligerante (SODRE, 2002) devido a
sua proximidade com Abomey, a capital daomeana, “tendo seu territério invadido a
partir do final dos anos 1870, com sua capital destruida em 1886, quatro anos apos o
incéndio de Imeko, outra grande cidade do império.” (OGOT, 2010, p. 826)

O clima de guerra e autoritarismo nos séculos que precederam o fim da
hegemonia de Oy6 deixariam marcas irreversiveis na organizagcdo interna neste

“império” yorubano:
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"Por via de regra, as guerras e as suas repercussfes sociais derivaram para o0 surgimento de
uma nova sociedade que, por sua vez, exigiu a elaboracdo de novos métodos e estilos de
governo. Assim sendo, 0s guerreiros tornaram-se a classe dominante, banindo a antiga classe
monarquica, especialmente na regido ioruba, onde de modo generalizado os oba perderam o
seu poder em proveito dos balogun ou chefes militares" (OGOT, 2010, p. 828)

As investidas daomeanas em territorio yoruba prosseguiram de forma continua
até a década de 1890, quando os franceses, ndo contentes com o apoio da coroa de
Daomé e a posse de alguns portos na regido, anexaram este reino, inaugurando o
protetorado do Benim (OGOT, 2010, p. 826). As guerras geradas ao longo do séc. XIX,
no entanto, devastaram boa parte dos Estados que ocupavam a regido Mono-Niger,
provocando intensos deslocamentos populacionais e “reviravoltas demograficas” de
grande alcance. Os povos yorubanos foram afetados de forma especialmente cruel,
sendo “massivamente reduzidos a escravatura e deportados para o Novo-Mundo"
(OGOT, 2010, p. 827).

A desintegracéo do Império de Oyo fez com que o trafico de pessoas dentro dos
territérios yorubanos atingisse nimeros sem precedentes (MURPHY, 2010, p. 2). Isto
gerou mudancas culturais ndo sé em solo africano como a nivel intercontinental com o
deslocamento a milhdes dessas pessoas em direcdo a paises até entdo estranhos.
Estima-se que cerca de 1,67 milhdes de individuos de fala yoruba foram retirados dos
seus reinos, vilas e cidades-Estados pelos agentes do trafico transatlantico de
escravos (MURPHY, 2010). Foi esse sem duavida o vetor central de mudancas que
deixariam marcas profundas em todo o mundo Ocidental. Antes do colapso de Oyd, a
maioria dos yorubanos, que eram escravizados de forma esporadica, eram mandados
para as colénias de Santo Domingo/Haiti, Trinidad, Jamaica e Bahia; apds a
desintegracdo da capital yorubana o trafico rumou de forma massiva para duas
localidades por exceléncia: Cuba e Brasil (MURPHY, 2010, p. 2), aportando
principalmente em Havana e Salvador, inaugurando um periodo de “hegemonia
yoruba” na populacédo negra desses dois ultimos espagos coloniais. Isso ndo impediu,
€ claro, que outras nacdes e grupos étnicos africanos deixassem seus respectivos
legados culturais ao lado dos yorubanos (FANDRICH, 2007).

Logo, a passagem Atlantica ndo fez com que os yorubanos esquecessem sua
histéria, suas identidades, e seu orgulho. Esse povo encontrou formas de resistir no
espaco colonial mantendo vivas as suas tradicdes, assim como outros povos da
didspora. "As proprias palavras 'didspora africana' denotam a continuidade histérica e
cultural entre um centro na Africa e uma variedade de comunidades periféricas nas
Américas." (MURPHY, 2010, p. 4).
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Os individuos de lingua yoruba que aqui chegaram, assim como a grande
maioria das pessoas de pele negra que aportavam na Ameérica e no Caribe em tempos
coloniais, quase nada de material trouxeram das suas terras natais. Nao foi possivel
gque embarcassem nos negreiros europeus seus totens, plantas e animais sagrados ou
guaisquer outras formas de materializacdo do sagrado. Todavia, isso ndo impediu que
a espiritualidade africana se fixasse e prosperasse ja que, mesmo privados de
gualquer posse, estes homens e mulheres vieram com seus corpos e suas mentes,
esta Ultima impossivel de ser totalmente dobrada a vontade do senhor de engenho.
Mesmo com a privacdo dos seus lugares e simbolos sagrados, dos totens e
assentamentos ancestrais, muito do conhecimento sagrado e das praticas religiosas
yorubanas prosperaram no Novo Mundo, e com elas os canticos e orikis guardados na
memoria, a ritmicidade dos tambores capazes de gerar o transe, entre outros. Mas
afinal, o que é a religido yoruba?

Verger (1992) descreve a religido dos yorubanos como intimamente ligada a
nocdo de familia, sendo esta numerosa e conectada a ancestrais comuns vivos ou
mortos. As divindades principais sdo chamadas, na grafia portuguesa, de orixas. “O
orixa seria, em principio, um ancestral divinizado, que, em vida, estabelecera vinculos
que lhe garantiam um controle sobre certas for¢as da natureza” (VERGER, 1992, p. 9);
além disso, os orixads podem se manifestar em certos oficios, profissdes e outras
funcBes sociais. Orixa é forca pura, o axé imaterial que se faz perceptivel no mundo
material através da incorporacdo no elégun, ou cavalo de orixa. “Os elégun muitas
vezes sdo chamados iyawdoria (iad), mulher do orixa. Este termo tanto se aplica aos
homens quanto as mulheres e ndo evoca uma ideia de unido ou de posse carnal, mas
a de sujeicdo” (VERGER, 1992, p. 10). Apesar da coexisténcia de diversos deuses,
espiritos e forcas da natureza, a espiritualidade yorubana também possui
caracteristicas ligadas ao monoteismo por entender a figura de Olédumare como
criador do Universo e dos orixas, e forga suprema universal (AYOH' OMIDIRE, 2020).
“Os orixas sado os intermediarios entre Olédumare e os seres humanos e receberam,
por delegacdo, alguns de seus poderes” (VERGER, 1992, p. 12). Os orixas sao
comumente reverenciados através dos seus principais elementos, sejam eles minerais,
vegetais ou animais, e também através de figuras antropomorficas como a

representacao abaixo:
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FIGURA 7 - XANGO, ORIXA DO TROVAO E DA JUSTICA

FONTE: U.S. National Archives and Records Administration (2011)

A religiosidade no complexo territorial yorubano original, isto é, no Oeste
africano, nunca foi homogénea ou universalmente organizada da mesma forma que
eram homogéneos os regimes politicos, costumes locais e variagfes idioméaticas dos
povos que compartiiham dessa mesma identificagcdo étnico-cultural. A passagem

abaixo contém um breve excerto acerca dessa diversidade religiosa:

Léo Frabenius é o primeiro a declarar, em 1910, que a religido dos iorubas tal
como se apresenta atualmente s6 gradativamente tornou-se homogénea. Sua
uniformidade é o resultado de adaptacbes e amalgamas progressivos de
crencgas vindas de varias dire¢es. Atualmente [...] ainda ndo ha, em todos os
pontos do territério chamado lorub4d, um pantedo dos orixds bem
hierarquizado, Unico e idéntico. As variagBes locais demonstram que certos
orixas, que ocupam uma posicdo dominante em alguns lugares, estdo
totalmente ausentes em outros. O culto de Xangd, que ocupa o primeiro lugar
em Oyo, é oficialmente inexistente em Ifé, onde um deus local, Oramfé, esta
em seu lugar com o poder do trovao. Oxum, cujo culto é muito marcante na
regido de ljexa, é totalmente ausente na regido de Egba. lemanja, que é
soberana na regido de Egba, ndo é sequer conhecida da regido de ljexa. A
posicdo de todos estes orixas é profundamente dependente da historia da
cidade onde figuram como protetores. Xangd era, em vida, o terceiro rei de
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Oyé. Oxum, em Oxogh6, fez um pacto com Laré, o fundador da dinastia dos
reis locais, e em consequéncia a agua nessa regido é sempre abundante.
Odudua, fundador da cidade de Ifé, cujos filhos tornaram-se reis das outras
cidades iorubas, conservou um carater mais histérico e até mesmo mais
politico que divino. (VERGER, 1992, p. 8)

Dessa forma, a transplantacédo desses inimeros sistemas de crencas e praticas
religiosas para o continente americano se deu de forma muito particular, dependente
de diversos fatores dos dois lados do Atlantico que podiam ser geograficos, sociais,
histéricos, econdbmicos, entre muitos outros. Sobre essa condi¢cao yorubana-americana,
Murphy (2010) afirma:

As tradicdes religiosas yorubas nas Américas s&o iniciativas criativas que
fizeram uso de uma variedade de elementos em sua reconstrugdo: os
repositérios do conhecimento dos orixas yorubas nas mentes dos sacerdotes e
sacerdotisas que sobreviveram a Passagem, simbolos extraidos dos
ambientes do novo mundo em onde o povo yoruba foi empurrado em contatos
periédicos com a terra yoruba e outras comunidades da diaspora. Nao é de
surpreender que as tradicbes yorubas nas Américas diferem das da Africa e
umas das outras. (MURPHY, 2010, p. 3)

A cultura yorubana sobreviveu e persistiu através do seu principal vetor: a
religido. De fato a religido yorubana é muitas vezes mencionada como a sobrevivéncia
mais preponderante de um sistema de crenca africano no Novo Mundo
(AYOH'OMIDIRE, 2020; FANDRICH, 2007).

Na ilha caribenha de Cuba, tanto no meio rural quanto urbano o culto as
divindades africanas é geralmente agrupado sob a nomenclatura de santeria, cuja
religiosidade é centrada nos santos ou orichas, mediados pela figura do babalorisha ou
da iyalorisha, que sdo os zeladores dessas divindades (BASCOM, 1950). Ainda que
influenciada pelo catolicismo espanhol, “os elementos africanos da santeria s&o
predominantemente yorubanos, ou lucumi, como sdo chamados em Cuba" (BASCOM,
1950, p. 64). Além do culto aos orixas, também foi preservado o sistema filosofico-
divinatério conhecido como If4, ou jogo de blzios. Até os dias atuais, o idioma yoruba é
falado em algumas partes da ilha e os babalawos, babalorishas e iyalorishas
desempenham um importante papel na vida cultural, religiosa e social cubana
(FANDRICH, 2007). Algumas das caracteristicas que aproximam a santeria das suas
origens africanas, assim como de outras religibes afro-atlanticas tradicionais sao: a
associacdo com santos catélicos como estratégia de sobrevivéncia; o fendbmeno da
possessao ritual; sacrificios de sangue que incluem animais de pequeno e meédio porte
(BASCOM, 1950, p. 64)
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Muito por conta da influéncia cubana, a religido dos Orixas fincou raizes
profundas em Porto Rico, onde se misturou com as praticas espiritualistas da ilha
gerando uma religiosidade propria que mescla elementos yorubanos, bantu, catdlicos e
kardecistas (ROMBERG, 2007). Algo similar aconteceu na Venezuela, Colémbia,
México, Trinidad e outros paises com saida para o mar do Caribe, que se apresenta
como um verdadeiro vetor de intercambios culturais da diaspora negra, o que
possibilitou que a santeria fosse amplamente difundida por via maritima.

Apesar de ndo ser diretamente yorubano, outro processo relevante a ser
incluido € o do Haiti, uma das maiores poténcias afro religiosas do Novo Mundo,
gestora do que se conhece hoje por vodou haitiano, de influéncia principalmente dos
povos fon (jéje, ewe), habitantes do Reino de Daomé, e em menor escala dos Congo
(bantu), e yorubads. Mesmo nesse contexto especifico onde a populagdo nagbd
correspondeu a uma minoria, embarcada para a ilha em pequenos nimeros ao longo
no século XVIII, também é possivel encontrar a presenca dos Orixas, ou a0 menos
seus "parentes” de idioma fon. Essas correlagdes se devem principalmente ao fato de
que diversas fusdes entre a cultura fon e nagd ja ocorriam ha séculos em Africa, por
vias de guerra ou de casamento, devido a proximidade entre seus respectivos
territérios (LIMA, 2010). E importante apontar, seguindo o lead de Fandrich (2007), que
essas fusbes caminhavam muito mais em direcdo de uma “yorubanizagao” da cultura
fon do que o contrario. Esse processo de aproximacdo cultural possibilitou que se
encontrem divindades como Legba, o guardido dos caminhos, correspondente no
mundo yorubano a figura de Exa ou Elegud; Batala/Ogu Batala, loa correspondente ao
orixa Oxala/Obatald; Ogou Chango, loa patrono da guerra semelhante a Xangd
inclusive na grafia; Papa Ogou/Ogou Ferai, outra divindade da guerra sumamente
importante para a Revolugdo Haitiana e portador de caracteristicas em comum com
Ogum (FANDRICH 2007). A carater de exemplificacdo, pode-se observar o cluster
religioso Legba-Elegba-Eshu, responsavel por representar o principio motor do

universo:

"Exu ou Elegba encontraram uma representacdo mais forte em um espirito
chamado Papa Laba ou Papa Limba ou Liba, que geralmente era associado a
Sao Pedro, o guardido das chaves do céu que conectam a esfera dos
humanos mortais com a dos espiritos divinos imortais. Ha também alguns
vestigios de uma divindade semelhante a Ogoun na Louisiana chamada Joe
Eerrai e uma entidade espiritual chamada Danny Leblanc, ou Blan Dan, que
poderia ter sido uma variacdo sobrevivente de Obatala ou seu colega haitiano
Danballah" (FANDRICH, 2007, p. 14)”
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Para melhor ilustrar essas conexfes, a figura 8 apresenta algumas das
correspondéncias entre os orixas yorubanos e as divindades de outras religides afro-
diaspdricas fundadas no Novo Mundo, nomeadamente: Brasil, Cuba, Haiti e Estados
Unidos (Nova Orleans). E importante notar que muitas das correspondéncias na tabela
sdo perpassadas por elementos do catolicismo, a religido hegemdnica na América

Latina.

FIGURA 8 - CONTINUIDADES AFRO-AMERICANAS DE ALGUNS ORIXAS
YORUBANOS

TABLE 1
Selected Yoruba New World Transformations and Continuities (With Catholic Saint Representations)

Yorubd Brazil Cuba Haiti New Orleans
Orisa Orixa (Catholic Saint) Oricha (Catholic Saint) Lwa (Catholic Saint) Spirit (Catholic Saint)
Esti/Elegbara (Guardian of Exu (the devil, St. Elegua (EI Nifio de Papa Legba (St. Anthony of  Papa Laba (Liba) (Limba) (St.
the Crossroads, Trickster;  Jerome in Rio, St. Atocha, St. Anthony Padua, St. Lazarus, St. Peter) ~ Anthony of Padua, St. Peter)
place: crossroads) Anthony in Bahia) of Padua)
Obatald (Creator, White-  Oxala (Jesus) Obatala (Our Lady of  Batala, Ogou Batala Maybe Blanc Dani’
ness, Wisdom, Peace; Mercy)
place: sky)
Osun (Love, Beauty, Sex,  Oxum (Virgin Mary) Ochiin (Our Lady of
Wealth; place: sweet Caridad del Cobre)
water, the Osun River)
Yemoya (Mothcrhood; Yemanja (Our Lady of  Yemay4 (Our Lady of
place: the ocean) Candeias) Regla)
Oya (Rage, Mother of the  Yansa (St. Barbara, the  Oya (Our Lady of
Dead: place: storms, wife of St. Jerome) Candeleria, St.
winds, thunder, and Theresa)
lightening)

Sangé (Kingship, Ruler- Xango (St. Michael) Changé (St. Barbara) Ogou Chango (St. Michael)
ship, Magician; place:
fire, lightning)
Ogﬁn (War, Iron, Technol- Ogum (St. George) Ogun (St. Michael, St.  Papa Ogou, Ogou Ferai (St.  Maybe Joe Ferraille (St.

ogy, Transformation; George) Jacques Majeur), Ogou Michael, St. Joan of Arc)'
place: blacksmith shop, Badagri (St. Michael), Ogou
railroads, war) Balinjo, Ogou Shango,

Ogou Jeroug (a member of
the Petwo rites)

a. Suggested by Teish (1985) and Long (2001), but no clear Yorubd link established.

Fonte: Fandrich (2007, p. 784)

by

Uma observagcdo atenta a tabela | revela que até mesmo em col6nias
continentais da América do Norte, como no caso da Louisiana, a influéncia yorubana
se faz sentir, ainda que diluida através da cosmologia fon e Congo (geradoras do
vodou caribenho), devido a proximidade que essa regiao tem do Caribe, especialmente
de Cuba e do Haiti. De acordo com Fandrich (2007), a tradicdo voodoo da Louisiana
(grafado dessa forma, diferenciando-a do vodou haitiano) foi por muito tempo
considerada como uma descendéncia da sua “prima” caribenha, “introduzido pelo
grande numero de refugiados haitianos que chegaram a Nova Orleans e a parte sul do
Estado Pelicano no inicio do século XIX” (FANDRICH, 2007, p. 782).
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2 A DINASTIA OJARO E O TERREIRO DO ALAKETU: AGENCIAMENTOS
INTERNACIONAIS YORUBANOS NA BAHIA COLONIAL

Esse capitulo tem como objetivo apresentar o processo de territorializacdo do
terreiro de candomblé lle Maroia Laji (Alaketu) na cidade de Salvador e seus
fundadores: a princesa Otampé Ojar6 e sua familia, provenientes de uma das
linhagens reais do Estado yorubano de Ketu. Para tanto, delimita-se o periodo de 1789
até 1850, capaz de abarcar: o periodo de desterritorializacdo e sequestro atlantico de
integrantes dessa familia para a Bahia; as primeiras décadas de adaptacdo ao novo
meio social, colonial e escravocrata; a compra do terreno no Matatu de Brotas e
fundacdo do terreiro de candomblé lle Maroia Laji, o Alaketu e desenvolvimento do
mais antigo local de culto yorubano ininterrupto do Brasil (LIMA, 2010). Esse trabalho
seria impossivel sem os esforcos de historiadores e antropélogos como Lisa Earl
Castillo, Vivaldo da Costa Lima, Renato da Silveira e outros estudiosos que se
debrucaram sobre a histéria oral do terreiro do Alaketu, cruzando esses registros
tradicionais e comunitarios com documentos histéricos materiais da época da fundacéao
do terreiro até os dias atuais. Outros autores indispensaveis para se pensar o
Candomblé em sua poténcia politica, historica e social, e que ajudaram a construir o
embasamento tedrico desta pesquisa, sdo: Edison Carneiro, Ruth Landes, Pierre
Verger, Muniz Sodré, Nicolau Parés, entre outros outros.

Refletir sobre o engendramento das religiosidades diaspéricas no espaco
americano, especialmente o afro-latinoamericano, se mostra um processo constante de
resgate e visibilizacdo de culturas, experiéncias e licbes que elas podem nos ensinar
enquanto individuos na diaspora. Sdo culturas vivas nos dias atuais e que estiveram
presentes por séculos em cidades como Salvador, Recife, Rio de Janeiro, Sdo Paulo
(Brasil), Havana (Cuba), San Juan (Porto Rico), Montevidéu (Uruguai), € uma
infinidade de outras localidades onde a religiosidade yorubana se instalou. Tal
processo transnacional se mostra rico ao debate nas Relagdes Internacionais,
especialmente no Brasil, uma vez que este nos leva a refletir sobre impactos culturais
profundos deixados aqui por sociedades africanas como a yorubana, mas igualmente
importantes no caso das sociedades bantu, jéje, e muitas outras que resistiram em solo
brasileiro com suas respectivas estratégias de resisténcia e ressignificacao identitarias
e culturais. Fala-se aqui de uma gama de agentes da sociedade civil negra organizada

ja no periodo colonial que atuava de forma transnacional e dissidente a cultura racista
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vigente, construindo novas formas de integracdo entre Africa e América que

desafiavam a légica da escravidéo, e continuam desafiando em dias atuais.

2.1 A Bahia na virada do século XVIIl para o XIX

N&o é possivel entender o Brasil, e de modo especial a Bahia, sem entender a
histéria dos povos negros nessa terra. Logo, é a partir dessa populagédo, e suas
historias de migracéo, que esse territorio deve ser primeiramente descrito.

O trafico de africanos escravizados foi introduzido no Brasil por volta de 1535
(GOMES, 2019), poucos anos ap0s a chegada de Pedro Alvares Cabral & costa baiana
em 1500. Além de impulsionar as atividades extrativistas, a mao de obra escrava era
empregada sobretudo na industria agucareira nordestina, estrutura que se manteria ao
longo de séculos nessa regido do Brasil. Laurentino Gomes define os sujeitos
escravizados como “pessoas que sofreram escravizagao, foram subjugadas e
reduzidas a condicdo de cativas, sem que essa fosse sua identidade ou vocacao
original” (GOMES, 2019, p. 40). Estima-se que cerca de 12.521.337 seres humanos
foram embarcados nos navios negreiros em direcdo a América; desses,
aproximadamente 10.702.657 sobreviveram a travessia Atlantica (GOMES, 2019, p.
255). Dessa forma, a presenca e a memobria africana no pais € inevitavelmente
perpassada pela instituicdo da escraviddo colonial que transcorreu neste pais ao longo
de quatro séculos e continua a deixar marcas profundas na sociedade mesmo apos a
tardia abolicdo formal da escravatura. Essas marcas estdo presentes por todas as
partes do tecido social brasileiro e contribuiram para toda a construcdo deste Estado

nacional. Carneiro mapeia a origem da populacao escravizada no Brasil:

“O tréafico trouxe escravos de trés regifes diferentes - da Guiné Portuguesa
(Costa da Malagueta), do Golfo da Guiné (a Costa da Mina, outrora dividida em
Costa do Marfim, Costa do Ouro e Costa dos Escravos) e de Angola, dando a
volta ao continente para alcancar a Contra-Costa (Mogcambique). Os
pesquisadores brasileiros, seguindo o lead de Nina Rodrigues, dividem os
africanos chegados ao Brasil em dois grandes grupos linguisticos, sudaneses
(os da Guiné e da Costa da Mina) e bantos (Angola e Mogambique). Os da
Costa da Mina desembarcavam na Bahia rumando dai para a zona da
mineracdo, enquanto todos os demais foram trazidos para S&o Luis do
Maranh&o, Bahia, Recife e Rio de janeiro, donde se redistribuiram para o litoral
do Para e o interior de Alagoas, Minas Gerais e Sdo Paulo.” (CARNEIRO,
2008, p. 47)

A passagem de Carneiro pode ser complementada pelos esfor¢os de Risério

(2004), que traca cronologicamente a evolugéo da migracao forcada de africanos em
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portos brasileiros, indicando que inicialmente e ao longo de todo o século XVI o termo
“gentio da Guiné” era empregado para designar africanos escravizados de forma geral.
O século XVII apresentou duas mudancas principais a esse respeito: a chegada em
massa dessas populacdes e a sua proveniéncia de uma faixa territorial especifica: “da
regido de Angola (de Angola, titulo do soberano do antigo reino Ndongo) e do Congo”
(RISERIO, 2004, p. 172), estendendo-se de forma quase ininterrupta até o século
XVIIl. Essa populagéo foi denominada no Brasil como povos bantos, ou bantus,
segundo o esquema das denominacfes metaétnicas do trafico transatlantico de
pessoas (PARES, 2006; PEREZ, 1995). Séculos de migracdo desse enorme
contingente de pessoas que compartilhavam tracos culturais e linguisticos comuns
estiveram na base da construcao identitaria e social do povo brasileiro, que vao desde
inovacdes na lingua portuguesa (GONZALES, 1988), ao campo da politica, religido e
tantos outros.

Apos geracOes de imigracdo de povos bantu, o trafico foi mudando de rumo,
voltando-se para a regido da Costa da Mina, terra do Reino de Daomé, de presenca
dos povos fon e adja (no Brasil conhecidos como jéje), deportados para o Brasil de
forma continua durante boa parte do século XVIII. A partir disso, nhdo demorou para
gue 0s negreiros portugueses chegassem até a baia do Benim, lar dos povos
yorubanos, onde permaneceram atracados entre 1770 e 1851 (RISERIO, 2004). Foram
estes os dois Gltimos ciclos do trafico de pessoas entre a Africa e a Bahia, “e foi este o
periodo da travessia atlantica massiva e compulséria de negros nag6s, jejes e, em
menor escala, haussas” (RISERIO, 2004, p. 309).

Sobre esse contexto de mudanca étnico-cultural da populacdo negra no Brasil,
de uma base quase exclusivamente bantu para uma diversidade maior de povos e

nacdes africanas, Risério faz uma necessaria observacao:

Quando se fala de “migragbdes secundarias”, na histéria etnodemografica do
Brasil, 0 que vem a mente, de modo automatico e exclusivo, sdo as migracdes
européias e asiaticas para o sul do pais. Os estudiosos ndo se dao conta de
gue também houve uma “migragdo secundaria” de povos africanos (talvez
porque achem, ainda que subconscientemente, que todos os pretos séo
iguais). Nessa nova conjuntura migratéria, vém para o Brasil — para a Bahia,
especialmente, mas também para Pernambuco e o Maranhdo - sobretudo,
ondas sucessivas de jejes e de nagd-iorubds. Eram povos desconhecidos
neste lado do Atlantico Sul. Falavam linguas que ninguém entendia. Traziam
consigo novos deuses, novos mitos, Novos ritos e novos ritmos. [...] E tanto
jejes quanto nagds foram atirados na Bahia de Todos os Santos em
consequéncia de guerras, extra e intra grupais. Os jejes, trazendo os seus
voduns — trazendo D&, a serpente sagrada do Daomé. Os nagfs, com seus
orixas e seus orikis. Esses agrupamentos de pessoas de fala fon e ioruba
vieram para, com o0 tempo, modificar em profundidade a nossa fisionomia
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humana e cultural. [...] Assim, além do substrato amerindio, da estruturacéo
lusitana e da poderosa presenca banto, a Bahia de Todos os Santos se tornou,
também, jeje-nagd. (RISERIO, 2004, p. 312-313)

A observacdo de Risério faz referéncia ao problema do racismo estrutural,
discutido no terceiro capitulo deste trabalho, o qual invisibiliza e estrangeiriza a
memoaria migratoria brasileira no caso das migracdes africanas para o Brasil ao passo
gue exalta de forma seletiva herancas culturais europeias, especialmente no Sul e
Sudeste do Brasil. Isso € perceptivel inclusive no status de preservacéo de linguas de
heranca brasileiras como o italiano e alemdo em detrimento de linguas africanas como
o yoruba, o fon ou o umbundo. A heranca africana no Brasil, embora heterogénea, é
muitas vezes generalizada como cultura negra ou simplesmente cultura afro, sendo
assim relegados a um espaco quase folclorico no complexo esquema da identidade
cultural brasileira. Em um pais que possui alguns dos mais notaveis casos de
preservacao e ressignificacdo de culturas africanas fora dos seus territorios originais,
que possui a maior cidade de maioria negra fora da Africa (Salvador), a situacdo atual
dos museus e outros espacos publicos referentes as identidades africanas e suas
nacionalidades €, no minimo, negligenciada.

E importante ter em mente tal cartografia das migracdes africanas para o Brasil
tendo em conta que a migracdo dos povos yorubanos - referenciados em muitos
registros como “povos sudaneses” - representou a Ultima delas, devido ao declinio
gradual do Império de Oy e seus subsidiarios a partir do séc. XVIII, iniciado de forma
mais marcante pela revolta de Afonja em 1797 seguido pela jihad perpetrada pelos
fulas em 1804 (PARES, 2018). Esse fator é importante, entre outros motivos, para
esbocar um entendimento acerca da suposta hegemonia do culto yorubano em relagéo
a outras religiosidades africanas que se instalaram no Brasil, afastando-se assim de
discursos que pregam uma suposta hierarquia civilizacional entre povos africanos e
consequentemente em sua didspora americana, ideia defendida pelo intelectual
eugenista Nina Rodrigues no inicio do séc. XX ao se referir aos cultos afro no Brasil
(RODRIGUES, 1935). Quando chegaram a Bahia, os yorubanos encontraram
estruturas pré-existentes de organizacdo politico-religiosa de africanos, livres ou
escravizados, principalmente dos bantos (angola) e fons (jejes), e foi a partir dessas

valiosas estruturas que se fundamentou a religido yoruba em diaspora (LIMA, 2010).
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FIGURA 9 - VISAO GERAL DO COMERCIO DE ESCRAVIZADOS AFRICANOS
(1500-1900)
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FONTE: Atlas of the Transatlantic Slave Trade (New Haven, 2010)

O mapa acima mostra um panorama geral do comércio de escravizados
africanos pelo mundo - mais uma vez convém citar a estimativa de 10.702.657 de
seres humanos para fins de exercicio imaginativo. Esse repugnante fluxo migratério
nao pode ser lido em separado da construgcdo da modernidade capitalista que se
conhece hoje, que ao longo de séculos se construiu as custas da mao de obra
praticamente gratuita (considerando 0os insumos basicos para a sobrevivéncia) e
conquista de territérios ricos em matérias primas essenciais para 0 processo de
Revolucado Industrial europeia (WALLERSTEIN, 1976). Com isso pode-se dizer que a
expansdo colonial, associada a mao de obra escravizada, foram os carros-chefe do
processo de drenagem de riquezas da periferia para o centro do sistema econdémico
mundial.

Ao se analisar uma conjuntura soécio-histérica atlantica especifica, relevantes
para entender o processo de territorializacdo no Brasil de um sistema politico-religioso
provindo do Reino de Ketu, é inevitavel que muitos fatos interessantes referentes a
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politica, economia, e outros fatores da vida social de ambos os lugares fiquem de fora
do quadro. A Bahia sozinha representa uma amalgama de culturas, simbolos,
personagens e processos histéricos que muito legaram ao mundo como um todo. De
forma ainda mais profunda € possivel descrever o Reino de Ketu, em sua
ancestralidade e legado cultural concreto disseminado através do Atlantico Negro
(GILROY, 1993). Tendo isso em mente, a preocupacao central desta parte do trabalho
€ perceber, de forma breve, como se encontrava a Bahia oitocentista que recebeu
Otampé Ojard e que Africa ela estava deixando para tras nos porées de um navio
negreiro.

Sobre a situacdo econdmica da provincia colonial portuguesa em questao,
Silveira descreve que a virada do século XVIII para o XIX representou para a provincia
da Bahia “uma época de prosperidade que comecaria em 1787, com o aumento da
producdo acucareira, e se prolongaria até 1821, quando se iniciou a grande crise
causada pela guerra de independéncia brasileira (SILVEIRA, 2003, p. 18).

Isso quer dizer que no momento em que 0s Aro cruzavam o Atlantico em
direcdo a Bahia, no inicio de um duro processo de desintegracdo dos seus governos e
territorios tradicionais (AYOH'OMIDIRE, 2020; SILVEIRA, 2003), a colbnia portuguesa
se encontrava em um periodo de franca prosperidade que duraria cerca de 35 anos.
Ambos os processos, como defende Silveira (2003), estdo diretamente ligados e
justificam o aumento da populagdo nag6-yorubana escravizada na Bahia, e de modo
especial na cidade de Salvador, em contraste ao recdncavo baiano,
predominantemente jéje. Essa predominancia populacional yorubana no ndcleo urbano
da provincia pode apontar uma corrente de pensamento e um cenario social mais
favoravel a este grupo, e a “implantagdo mais consistente da religido yorubana
na Bahia escravista, a qual tornara-se, para muitos, terra menos problematica do que o
préprio pais natal” (SILVEIRA, 2003, p. 20). Essa conjuntura mais favoravel precisou
adequar-se, € claro, aos limites de uma situacdo colonial e escravocrata,
estruturalmente opressiva e discriminatoria (RISERIO, 2004)

Sobre o clima politico do periodo, de acordo com o historiador Anténio Risério
(2004), entre os anos 1805 e 1809 subiu ao cargo de governador colonial na Bahia o
conde da Ponte, que preocupado com a crescente presenca dos nagds entre as
revoltas e outras investidas contra o poder colonial (VERGER, 1992), fomenta, a partir
de 1807 uma violenta campanha de repressédo contra os quilombos, candomblés e

calundus ao redor da cidade de Salvador, assim como contra os batuques e outras
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festas publicas africanas que aconteciam em feriados religiosos. Essas politicas do
Estado representaram barreiras consideraveis a ja atacada vida social do negro na
colénia. lronicamente também foi em 1807 que o Conde da Ponte autoriza, a
contragosto, a criagdo na Bahia de uma embaixada do rei de Onim, governante da
regido de Lagos (Nigéria) que era por sua vez vassalo do soberano do Benim, um
poderoso reino yorubano (VERGER, 1992, p. 5); isso se deu principalmente devido a
proeminéncia da regido no trafico de escravizados. A morte inesperada do conde da
Ponte em 1809, no entanto, marcou o comec¢o de um movimento reformista e liberal na

colénia marcada pela ascenséo do conde dos Arcos em 1810:

“O conde dos Arcos veio modernizar a Bahia apds a transferéncia da familia
real portuguesa para o Rio de Janeiro, realizou uma administracdo dindmica e
empreendedora, conduzindo uma politica social de tolerancia com as tradigBes
culturais dos africanos. Por célculo politico, é verdade, mas para os jeje-nagds
0 importante é que a postura do conde dos Arcos lhes abria um bom espaco
para a acdo. Em 1811 o conde tornou-se inclusive irmdo honorario da
irmandade negra do Senhor Bom Jesus dos Martirios — ou seja, tornou-se
protetor de uma organizagdo legal que abrigava o grupo jeje-nagd, a mesma
que, segundo as tradi¢cdes orais da Casa Branca e suas filiais, acobertou a
fundagao do candomblé da Barroquinha.” (RISERIO, 2004, p. 21-22).

Posteriormente 0 préprio conde dos Arcos foi obrigado a
tomar medidas restritivas anti africanas apesar de seus principios politicos, “pois
contava com a intransigente oposicdo de um grupo de senhores de engenho do
Recodncavo baiano partidario da ‘linha dura’, os quais pressionaram o governo central”
(RISERIO, 2004, p. 22). Assim, é correto afirmar que a primeira parte do governo do
conde dos Arcos foi favoravel a iniciativas de reinvencédo de tradigcbes africanas no
Brasil e, apesar dos entraves politicos, as irmandades religiosas de maioria negra
permaneceram contanto com uma rede de irmaos honorarios poderosos na sociedade,
‘entre arcebispos, marechais-de-campo, desembargadores, brigadeiros, coronéis,
capitdes-mores e bardes” (RISERIO, 2004, p. 22).

2.2 O Candomblé e a sociabilidade do negro em Salvador

“O homem arrancado de sua terra, escravizado do outro lado do mar oceano e
submetido a um intenso processo de ‘branqueamento’ espiritual, foi encontrar,
em sua religido, a possibilidade de manter viva uma continuidade, até mesmo
no plano pessoal. A religido foi, neste sentido, um espaco de resisténcia ao
processo de desafricanizagdo do homem africano.” RISERIO, 2003 p. 179
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O termo Candomblé € de uso comum no Brasil, especialmente nos estados da
Bahia e do Rio de Janeiro, e de modo geral é usado “para designar os grupos
religiosos caracterizados por um sistema de crengas em divindades chamadas de
santos ou orixas e associados ao fendmeno da possessdo ou transe mistico” (LIMA,
2010, p. 118). Além de descrever o sistema filosofico e ideoldgico do culto, o termo é
muitas vezes empregado para descrever o local onde a préatica ocorre, também
chamado de terreiro, barracdo ou casa de santo. Ou seja, o individuo tanto pratica o
candomblé quanto vai ao candomblé x ou vy, referindo-se a uma casa de santo
especifica. Edison Carneiro, importante escritor e etndlogo baiano, ilustra bem este

ultimo uso do termo no trecho:

"O lugar em que os negros da Bahia realizam as suas caracteristicas festas
religiosas tem hoje o nome de candomblé, que antigamente significou somente
as festas publicas anuais das seitas africanas, e em menor escala os nomes
de terreiro, ro¢a ou aldeia, este Ultimo no caso dos candomblés de influéncia
amerindia. Os candomblés situam-se, a bem dizer, no meio do mato, nos
arrabaldes e suburbios mais afastados da cidade." (CARNEIRO, 2008, p. 35).

Outro fator importante a se destacar no uso do termo candomblé, € que este
nao designa um culto especifico, mas uma série de cultos e praticas provenientes de
distintas culturas africanas, aqui sistematizadas e modificadas. Candomblé €, entdo,
um termo polissémico ou “guarda-chuva” que engloba diferentes tradigdes religiosas
africanas praticadas no Brasil (LIMA, 2010). Tudo indica que a sua origem esta no
étimo de linguas bantu, principalmente o quimbundo, “e quer dizer exatamente reza,
oracao, culto” (LIMA, 2010). A palavra, no entanto, esta longe de ser a primeira a
designar as expressoes religiosas africanas no Brasil, como atesta Elisangela Oliveira
Ferreira (2017) referindo-se aos calundus do século XVI:

"O calundu era utilizado, muitas vezes, para descobrir as causas das doencas
e a maneira de curd-las. Mas ele também se relacionava com outras
demandas do cotidiano, como encontrar coisas perdidas ou roubadas, animais
perdidos e auxiliar nas questbes do amor e da sobrevivéncia material."
(FERREIRA, 2017, p. 107)

E possivel encontrar referéncias aos chamados calundus ja em textos escritos
por Gregoério de Matos, que inclui essa forma de culto africano entre os tragos
distintivos da Bahia seiscentista, 0 que revela a importancia, e a antiguidade, da
espiritualidade afro no espago colonial portugués. A palavra calundu também é de
origem bantu e “nos falares de Angola, nos falares da lingua congo, significa,
exatamente, um sinénimo de inquice, portanto, de orixa, de vodum” (RISERIO, 2004, p.

177). Pode-se dizer que foram os calundus (ou os quilombos-de-calundu) os primeiros
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terreiros do culto candomblezeiro que se implantou na Bahia, em um periodo de
hegemonia populacional dos bantu no Brasil (RISERIO, 2004). Entre as sobrevivéncias
dessa época anterior aos candomblés pode-se apontar o terreiro do Bate Folha,
localizado na Mata Escura do Retiro.

Apesar de todo o aparato racista presente no espaco colonial que gerava um
clima de hostilizacdo e proibicdo de tais manifestacdes de fé, as religides afro-
brasileiras sempre resistiram, extrapolando inclusive suas préprias fronteiras étnicas.
Os calundus, e posteriormente os candomblés, atraiam também brancos e mesticos
gue recorriam a solucbes para os problemas da vida que a igreja catdlica
simplesmente ndo podia oferecer (FERREIRA, 2017). “Em resumo, ja se formara entre
nds, no século XVII, um mundo cultural paralelo, distinto do mundo da cultura oficial,
dita ‘superior’ ou ‘erudita”. (RISERIO, 2003, p. 178)

O modelo religioso yorubano, ou jéje-yorubano (também chamado nag6, ketu,
entre outras denominacgdes), foi o que mais se expandiu no Brasil se comparados a
outras nacdes de candomblé como a jéje e a angola, e fornecem a maior parte do
universo de referéncias religiosas, linguisticas e filoso6ficas africanas presentes hoje na
sociedade brasileira (AYOH'OMIDIRE, 2020).

Como forma de distincédo entre os diferentes modelos de culto do candomblé se
utiiza o termo nacdo. Sendo este um trabalho de Relagbes Internacionais, €
imprescindivel atentar-se ao uso deste termo, que entre os adeptos e estudiosos do
candomblé difere do sentido comumente empregado por socidlogos e
internacionalistas. O francés Luis Nicolau Parés (PARES, 2006) € um dos tedricos que
mais se debrucaram sobre essa questdo semantica, e destaca que o termo nagao foi
utilizado ao longo dos séculos XVII e XVIII pelo aparato colonial - traficantes de
escravizados, missionarios, oficiais administrativos, etc. - para designar os diferentes
grupos populacionais autéctones africanos. O uso deste termo pelos ingleses,
franceses, holandeses e portugueses estava diretamente inspirado no senso de
identidade coletiva que prevalecia nos Estados monarquicos europeus da época, que
era entdo projetado nos povos colonizados. Pode-se afirmar ainda que “os nomes de
nagao [...] ndo sdo homogéneos e podem referir-se a pontos de embarque, reinos,
etnias, ilhas ou cidades.” (PARES, 2010, p. 24).

No entanto, como discorre Parés (2006), a identidade coletiva nas sociedades
africanas era multidimensional e estava articulada em diversos niveis (étnico, religioso,

territorial, linguistico, politico). Entre esses, a atividade religiosa e o culto de
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determinados ancestrais era um dos principais veiculos de diferenciacao identitaria de
um povo.

Além da empresa colonizadora propriamente dita, um outro fator que contribuiu
para a formagao desse “parentesco de nagao” foram as irmandades catdlicas, uma vez
gue os africanos livres tendiam a agrupar-se ao redor das irmandades correspondentes
as suas respectivas comunidades étnico-culturais (PARES, 2006). Paralelamente, os
batuques e, a partir do século XIX, os candomblés, também contribuiram de forma
marcante, sendo que os lagos e vinculos mutuos estabelecidos no contexto religioso
aparecem como uma alternativa ao parentesco consanguineo, criando a chamada
“familia de santo”.

O francés Roger Bastide (1961) em seu livro O Candomblé da Bahia cita
algumas das mais conhecidas nacbes de Candomblé: Nacdo Ketu-Nagb (yorubd);
Nacao ijexa (yoruba); Nacéo jeje (fon); Nacdo Angola (banto); Nacdo Congo (banto).
Essas divisbes se dao principalmente por motivos linguisticos, mas também dizem
respeito a diferencas religiosas dentro de um mesmo grupo étnico-linguistico, como
entre os Keto-Oyd e os ljexa, ambos compondo 0 mesmo macro-grupo étnico
denominado yoruba, como foi visto no primeiro capitulo, porém com cada um retendo
suas particularidades.

A categoria “nacado de candomblé” entdo esta intimamente ligada as dindmicas
transnacionais do trafico transatlantico de africanos e, embora de sentido mais ou
menos literal nesse periodo, “quando este cessou, a partir de 1860, huma sociedade
cada vez mais crioula e racialmente miscigenada, a identificacdo a partir de nomes de
nacdo foi perdendo aos poucos a sua significacdo.” (PARES, 2010, p. 75), ou, nas

palavras de Vivaldo:

“A nacgdo, portanto, dos antigos africanos na Bahia foi aos poucos perdendo
sua conotagdo politica para se transformar num conceito quase
exclusivamente teolégico. Nagdo passou a ser, desse modo, o padrao
ideoldgico e ritual dos terreiros de candomblé da Bahia, esses sim, fundado por
africanos angolas, congos, jejes, nagds - sacerdotes iniciados de seus antigos
cultos que souberam dar, aos grupos que formaram, a norma dos ritos e o
corpo doutrinario que se vém transmitindo através dos tempos e da mudanga
nos tempos.” (LIMA, 2010, p. 124)

Nesse processo, apesar do termo nacdo de candomblé ou de nacdo de axé ja
nao guardar seu sentido literal, ele permanece como um importante simbolo étnico e
religioso no mundo afro-brasileiro, tanto nos terreiros “matrizes” ou tradicionais como
em aqueles de fundagdo mais recente, e ainda, “continuam eles firmemente

estruturados na sociedade inclusiva, de que séo parte, como um importante fator de
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integragao social” (LIMA, 2010, p.119). A consciéncia de nacdo que a experiéncia do
candomblé proporciona estd carregada entdo tanto de sentido teoldgico quanto
politico, na amplitude que ambos 0s termos possuem, a0 mesmo tempo em que
‘reproduz mecanismos de competitividade e alinhamento solidario paralelo aos que
operam nas dinamicas de identificacdo étnica” (PARES, 2010, p. 103). Das nac¢bes que
compdem esse tecido étnico-cultural da sociedade afro-brasileira, vindas a forca para
este pais entre os séculos XVI e XIX, destaca-se a nagdo yoruba-nagd, entendendo
seus graus de mudanca e assimilagdo, “como a que melhor conservou a configuracao
africana original” (LIMA, 2010, p. 125).

2.3 Otampé Ojar6: uma princesa africana na Bahia

Sobre caso de territorializacdo de uma princesa de Ketu e parte de sua familia

na Bahia, pode-se iniciar com uma certeira passagem de Muniz Sodré:

Enquanto da Europa vinham degredados, da Africa vinham principes,
princesas e sacerdotes, a exemplo de Otampé Ojaro, filha gémea do Alaketu
(rei de Ketu), fundadora do primeiro terreiro de Ketu na Bahia, sucedida por
sua filha brasileira lya Akobiodé. Uma elite africana formou-se aqui por meio de
um implicito pacto simbdlico entre individuos de etnias diferentes, a despeito
das hostilidades entre crioulos (nascidos no Brasil) e africanos da Costa da
Mina ou Costa dos Escravos. (SODRE, 2017, p. 106-107)

A passagem acima ilustra a diferenca na forma e no propésito da viagem dos
novos habitantes da América de acordo com suas respectivas tonalidades de pele. Da
metropole europeia e paises vizinhos vinham o0s seus aventureiros, prisioneiros,
rebeldes e perseguidos a fim de instalarem-se em um lugar livre da constante vigilancia
do “velho mundo”; sendo um pais como o Brasil uma nova janela de oportunidades.
Todavia, um africano nascido teria uma janela de escolha bem menor caso este fosse
capturado pelo aparato escravista. Desde o transporte para 0S portos negreiros
africanos, passando pela travessia Atlantica até a nova vida em uma terra distante, a
vida do negro escravizado era marcada pelo sofrimento e desumanizagao constantes
frutos de uma migracéo forcada e cercada de opresséo. Essa dinamica fez com que o
risco da captura escravista se estendesse até as mais altas castas tradicionais
africanas, ndo sendo raras as capturas de reis e rainhas, sacerdotes, chefes militares e
outras personalidades importantes no continente. Sabendo disso, o presente trabalho
tem sua atencdo voltada a uma princesa yorubana de nome Otampé Ojard, e ao

terreiro de Candomblé por ela fundado.
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A histéria de Otampé Ojar6 na Bahia esta disponivel em sua forma escrita
principalmente nas paginas do livro A Familia de Santo nos Candomblés Jeje-nag6 da
Bahia (LIMA, 1977), composto por uma série de entrevistas realizadas por Vivaldo da
Costa Lima a tataraneta de Otampé e entdo lyalorixa do terreiro do Alaketu, Olga

Francisca Régis, acerca da historia oral do lugar.

“A tradigao diz que o terreiro foi fundado por uma africana, originaria de Queto,
no Daomé, que veio para o Brasil com a idade de 9 anos, onde recebeu o
nome de Maria do Rosério. Seu nome africano era Otampé Ojard. A roca foi
consagrada a Oxoéssi - um dos antigos e principais orixas de Queto - e casa de
culto, construida na roca, foi dedicada a Oxumaré [..] Otampé Ojard, a
fundadora e primeira mée do terreiro do Alaketu, era filha de Oxumaré, orixa
nagd intimamente associado ao arco-iris. Conta a tradicdo da casa que foi
esse orixa quem se apresentou no mercado de escravos ‘na figura de um
senhor de posses, alto e simpatico’ e comprou Otampé Ojard e sua irma
gémea que com ela viera, alforriando-as em seguida, Otampé Ojaré voltou
mais tarde a Africa, onde se casou bom Baba Laji, ‘em nome de branco’
Porfirio Regis. Voltou Otampé Ojard, entdo, a Bahia, onde comprou o terreno
da roga - ‘por seis patacas’ - e fundou o terreiro a que deu o nome de Ilé
Maroialaji" (LIMA, 2010, p. 128)

Sobre a ascendéncia de Otampé Ojard, Lisa Earl Castillo esclarece essa
guestdo em seu trabalho historiografico O Terreiro do Alaketu e Seus Fundadores:
histéria e genealogia familiar (CASTILLO, 2011):

“[...]o sobrenome da fundadora do terreiro, Ojard, € uma das cinco linhagens
do reino, mais conhecida como Aro. O aldketu, que reinou de 1780 a 1795,
Akebioru, era dessa familia, e o povoado de nascimento da sua mée, lwoye, foi
atacado pelos daomeanos em 1789. Foram presas duas mil pessoas, entre
elas uma neta do rei, chamada Otankpe Ojar6 — obviamente, 0 mesmo nome
que, no Brasil, seria transposto a escrita como ‘Otampé Ojard'.
Apbs chegar a capital daomeana, Abomey, a maioria dos presos foi executada,
e o restante, vendido como escravo. Certamente, os cativos foram embarcados
de Uida, o porto principal do reino. Como Silveira ressalta, foi a primeira vez
que o Daomé invadiu o territério de Ketu e ndo houve outras agressoes até a
segunda metade de Oitocentos”. (CASTILLO, 2011, p. 5-6)

Otampé Ojard e sua irmd gémea, cujo nome nao consta nos registros histéricos
mas que a tradi¢éo oral da casa converge em chamar lamitodomi; ambas provenientes
do interior do reino de Ketu portadoras de sobrenomes de origem real. A linhagem Aro,
da qual Otampé Ojard era pertencente, detia vital importancia ndo somente na vida

politica de Ketu como na propria fundacao do reino. Atesta Silveira:

“Segundo as tradicdes orais de Ketu, das cento e vinte linhagens que se
engajaram na migracao, nove eram importantes familias de Ifé, porém durante
0 periodo inicial de implantacdo no novo territério quatro desapareceram sem
deixar rastros, certamente dizimadas pelas guerras de adaptacéo,
restando as cinco que até hoje se revezam no poder: Alapini, Magbo [...],
Melsla (Mexa), Mefu e a nossa Aro. A linhagem Aro é portanto uma das
familias reais que fundaram o reino de Ketu e tém o direito constitucional de
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indicar por revezamento um candidato ao trono, eleito em seguida pelos oloyé,
membros do conselho de Estado.” (SILVEIRA, 2003, p. 10)

Percebe-se dessa forma como os Aro desempenharam um papel importante na
fundacédo do reino de Ketu ha mais de mil anos e até hoje essa familia, junto com
outras quatro, cumpre uma func¢ado vital no mundo yorubano: designar o novo rei de
Ketu, o Alaketu. Torpes emocdes se levantam ao relatar como, através de uma infeliz
ironia da histéria, alguns de seus descendentes “vieram a encontrar-se, um belo dia,
escravizados na Bahia” (SILVEIRA, 2003, p. 11).

Apenas uma conjuntura cataclisimica possibilitaria a degrada¢cdo em massa de
um reino a escraviddo nas americas, a ponto de haver pouca ou nenhuma distingao
entre os novos “cativos”, onde até as netas do Alaketu podiam ser vendidas aos navios
negreiros europeus. O cataclisma em questédo € o periodo de ataques daomeanos ao
reino de Ketu, que ocorreu entre 1788 e 1789 no reinado do alaketu Akibiohu atingindo
principalmente a parte nordeste do reino (SILVEIRA, 2003). Esses ataques
anunciavam um problema que seria constante ao mundo yorubano e que ao longo do
século XIX levaria a desintegracao dos seus governos tradicionais: a sede europeia por
COrpos escravizaveis em outros continentes.

Sobre esse episddio de desterritorializacdo e rapto de grande parte dos
habitantes de Ketu, entre suditos e governantes, € possivel destacar a cidade de Iwoye

como locus chave do processo de desintegracdo do poder efetivo yorubano na regiao:

“Segundo os historiadores de Ketu, como resultado da campanha militar
daomeana de janeiro de 1789, cerca de duzentos ketus foram vendidos aos
traficantes, com uma maioria de habitantes de lwoye, provavelmente muitos
membros da linhagem (ou do cld) Aro. Dentre esses, algumas pessoas deviam
deter conhecimentos rituais especializados, os desdobramentos baianos
indicando que havia pelo menos uma iyalorixa entre eles.” (SILVEIRA, 2003, p.
15)

A cidade de Iwoye, segundo Silveira (2003), representava para 0s ketu um
centro litdrgico regional importante, funcionando também como local de asilo para
perseguidos politicos e outros refugiados. A mée do alaketo Akibiohu, chefe de Estado
durante as invasdes daomeanas, era natural daquela cidade; Ojeku, o pai de Otampé
Ojaré e sua irma, certamente morava la com sua familia. Ainda segundo Silveira, “a
linhagem (ou o cld) Aro parece ter sido responsavel ritual e militar pela regido nordeste
do reino, onde a cidade de lwoye e a aldeia de Aro eram os centros mais importantes”
(SILVEIRA, 2003, p. 12)
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Ja foi apontado por estudiosos como Pierre Verger (VERGER, 1987) e Muniz
Sodré (SODRE, 2002), a importancia do Reino de Ketu e seus habitantes na
manutencdo das tradicbes nagd no Brasil e transferéncia de grande parte do
patrimonio cultural negro africano neste pais. Nas palavras de Sodré, “Seus humerosos
zeladores (sacerdotes) de orixas, levados para a Bahia como escravos no inicio do
século XIX, ensejaram a ‘estrutura’, um modo ritualistico estavel, a qual se
acomodariam mais ou menos as diferentes etnias negras ou "nagdes™ (SODRE, 2003,
p. 52).

Os pontos escolhidos para apresentar Otampé Ojar6 - ascendéncia, posi¢cdo na
sociedade yorubana e comunidade de nascimento - sdo de suma importancia dentro
da sociedade yorubana assim como entre seus pares no oeste africano. Como
apresentado no primeiro capitulo sobre o mundo yorubano, mesmo separados por
longas distancias ou particularidades culturais os povos yorubanos carregam a
consciéncia de uma histéria e cultura comuns, calcada na tradicdo oral, crenca em
Oduduwa como heroi fundador e ascendéncia a cidade de llé Ifé através de lagos
culturais e de parentesco consanguineo (AYOH OMIDIRE, 2020), e isso vale também
para a diaspora desse povo. Nesse contexto, a ideia de realeza e, ainda, ascendéncia
direta aos herdis fundadores e a cidade de llé Ifé, como € no caso da linhagem Aro,
sdo fatores que ndao podem ser deixados de fora da analise e que sem duvida
contribuem para distinguir essa experiéncia Atlantica especificas de muitas outras. E
por esse mesmo motivo que o deslocamento atlantico de integrantes dessa familia
para o Brasil seguido da reorganizacédo do culto e das suas proprias identidades é de

especial interesse ao estudo das Relacdes Internacionais.
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FIGURA 10 - DIAGRAMA GENEALOGICO DA PRINCESA OTAMPE OJARO (MARIA
DO ROSARIO)

Famitia ARO (Ketu)
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1) Filha

Ezg Neta do famoso pai de Congo-Angola, CREGORIO-MAQUENDE e irma-
-de-santo de MADALENA avo da ialorixda SENHORA do Opé Afonja

(3) “Dona Anisia” de que fala CARNEIRO

(4) Ia-quequeré

Fonte: Lima (2010, p. 130)

O diagrama acima representa de forma bastante detalhada a arvore genealdgica
da familia Ojard na Bahia, ou familia Régis-Rosario que sdo os sobrenomes “oficiais”
portugueses. Este € um documento de extrema preciosidade para a historia do Brasil
uma vez que comprova a antiguidade do terreiro ao mesmo tempo em que traca a
continuidade de uma familia real africana no Brasil; uma familia negra de posses e
altamente importante na vida social da cidade. O diagrama € resultado de uma
detalhada pesquisa documental feita por Vivaldo da Costa Lima em parceria com o
Centro de Estudos Afro-Orientais (CEAO) da Universidade Federal da Bahia (UFBA),

assim como membros da familia Ojar6. A pesquisa foi norteada por testamentos,
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certiddes de nascimento, casamento e Obito das personagens historicas em questéo, e
fez parte dos esfor¢cos de tombamento do terreiro do Alaketu como patrimoénio historico
nacional, como de fato ocorreu no ano de 2008 (IPHAN, 2010). A historia da familia
Ojar6 e suas conexBes com o continente africano, assim como a historia do
desenvolvimento do terreiro do Alaketu, contribuem para desafiar certos discursos
hegemobnicos que visam reduzir a cronografia do negro brasileiro a escravidao, e seus

conhecimentos como primitivos.

2.4 O Terreiro do Alaketu: disputas territoriais e resisténcia yorubana

O llé Maroia Laji, popularmente conhecido como terreiro do Alaketu, esta
localizado entre os bairros Matatu de Brotas e Luis Anselmo, nas proximidades do
centro da cidade de Salvador, estado da Bahia. O terreiro do Alaketu “E considerado
um dos mais velhos do Brasil, junto com a Casa das Minas, no Maranhdo, e a Casa
Branca, na Bahia.” (CASTILLO, 2011, p. 1)

Sobre a data de fundacgéao do terreiro, as investigacdes da estadunidense Lisa
Earl Castillo em documentos publicos e outros registros histéricos “sugerem que tenha
sido fundado na primeira metade do século XIX, provavelmente entre 1833 e 1850”
(CASTILLO, 2011, p.4), reafirmando a antiguidade do centro religioso no espaco que
até hoje ocupa na cidade de Salvador, sendo dessa forma um dos mais antigos
nucleos de religiosidade yorubana institucionalizada que se tem registro em solo
americano.

Como o nome “Alaketu” indica, esse local de culto nagd tem suas origens e
conexdes intrinsecamente ligadas ao reino yorubano de Ketu, cujo territorio é
compreendido no interior da atual Republica do Benim. Sobre a nomenclatura do

terreiro, Costa Lima afirma:

“Ha duas possiveis explicagdes para o nome popular de Alaketo por que o terreiro € conhecido.
Uma seria a alusdo ou homenagem ao rei de Queto, cujo titulo é exatamente Alaketu. A outra
viria da expressao iorubd ara Ketu (ara Queto), que significa ‘gente’, ‘povo de Queto’.” (LIMA,
2010, p. 128)

De uma forma ou de outra, desde a fundacéo desse espaco politico-religioso na
Bahia a historia do lle Maroid Laji e a do Reino de Ketu estdo ligadas de modo
indissociavel, sendo conservadas essas relacdes até os dias atuais através de viagens

e outras comunicac¢des ao longo dos séculos.
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De forma ndo muito diferente dos brancos e mesticos da col6nia, as relacdes de
apadrinhamento representavam uma importante forma de parentesco simbolico entre
os africanos recém chegados (CASTILLO, 2011) pois envolviam um sentimento de
responsabilidade para o bem-estar do afilhado e propiciavam a aproximacao social dos
compadres. De acordo com os documentos histéricos disponiveis, jA em meados de
1830, Gaspar Ferreira de Andrade (Baba Laji) e Maria do Rosario (Otampé Ojard)
“assumiram pelo menos dezenove afilhados” (CASTILLO, 2011, p. 12). A maioria era
composta de escravos africanos, porém havia também negros crioulos e mesticos,
indicando que o casal tinha certo prestigio na comunidade negro-africana da época.
Um dos integrantes da rede de apadrinhamentos da familia Ojard foi o crioulo livre
Marcellino Rodrigues Gomes, o qual mantinha conexdes com a familia desde 1829
(CASTILLO, 2011). Marcelino participava da Irmandade de Nossa Senhora da
Soledade do Amparo dos Desvalidos, atualmente conhecida como Sociedade
Protetora dos Desvalidos. Além dessa Irmandade Catolica, documentos como
atestados de o6bito, certid6es de casamento e batismo levantados pela professora Lisa
Earl Castillo apontam o envolvimento de integrantes da familia e diversos de seus
afilhados em duas outras confrarias catolicas na cidade de Salvador: a Irmandade de
Sao Benedito, uma das mais importantes confrarias negras da cidade, e a Irmandade
de Santa Efigénia; ambas sediadas no Convento de S&o Francisco (CASTILLO, 2011,
p. 28).

FIGURA 11 - CONVENTO DE SAO FRANCISCO, SEDE DAS IRMANDADES
CATOLICAS DE SAO BENEDITO E SANTA EFIGENIA

Fonte: On Work (2009)
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Estdo se acumulando evidéncias de que Otampé Ojard ndo era a unica africana
liberta que gozava de certo prestigio na sociedade oitocentista baiana devido a sua
importancia religiosa. Segundo Castillo (2011), existia na cidade uma elite negra,
pequena porém ndo menos relevante, que ndo s6 dispunha de capital como investia
em imoveis e escravos. Pelos motivos expostos anteriormente, Otampé Ojard e 0s
outros fundadores do Alaketu fizeram parte dessa elite. Nesse contexto, os lacos
étnico-culturais se mostram particularmente interessantes e de certo modo desafiam a
I6gica internacional de poder vigente, uma vez que “a existéncia dessa categoria de
senhores, que [...] compartilhavam uma origem racial ou as vezes étnica com seus
cativos, levanta questdes sobre as dinamicas de poder nesses casos.” (CASTILLO,
2011, p. 34).

E possivel citar outra importante sacerdotisa yorubana, contemporanea a
Otampé, chamada lya Nass0, batizada no Brasil como Francisca da Silva, era uma
africana livre de origem nag6é e fundadora de um terreiro de candomblé de base
yorubana ainda mais antigo na cidade de Salvador, o lya Omi Ase Aira Intile, situado
no bairro da Barroquinha (MELO, 2014). O iya Omi Ase Aira Intilé foi o predecessor do
terreiro Casa Branca, que por sua vez daria origem ao llé Axé Opd Afonja (casa de
mae Stella de Oxdssi) e 1lé Axé lyd Omin lyamassé (Gantois). Renato da Silveira,
apoiado na ideia de Edison Carneiro, de que o terreiro Casa Branca seria o locus de
origem de todos os terreiros de base yorubana na Bahia, “levanta a hipotese de que a
fundadora do Alaketu, nos seus tempos iniciais na Bahia, fosse acolhida por pessoas
da comunidade religiosa hoje conhecida como a Casa Branca.” (CASTILLO, 2011, p.
15). Supondo que a classe de mulheres africanas livres e portadoras de bens na
cidade de Salvador ndo era tdo vasta assim na Bahia oitocentista, seria altamente
improvavel que as duas matriarcas da religiosidade nagb de seu tempo e lugar ndo se

conhecessem, como complementa Castillo:

“E muito provavel que Maria do Rosario e seu marido conhecessem Francisca
da Silva e José Pedro Autran. Além de morarem no
mesmo bairro e frequentarem a mesma igreja, ambos 0s casais eram nagos e
pertenciam a pequena minoria de africanos que desfrutavam de certo conforto
material. Ademais, como no caso de Maria do Roséario, a
visibilidade de Francisca da Silva na comunidade africana do bairro,
provavelmente, se devia também a sua vida anterior na Africa. O titulo religioso
de Francisca, lya Nass0, indica que, antes de ser escravizada, possuia o cargo
mais elevado no culto de Xang6 do Alafin de Oy6, capital do império do mesmo
nome. Esse curriculo, sem duvida, chamava a atencao de outras pessoas das
elites iorubas que foram reduzidas a escraviddo na Bahia” (CASTILLO, 2011,
p. 17)
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A comunidade-terreiro iniciada por lya Nasso ficava localizada no centro de
Salvador, com sua fundacdo estimada no final do século XVIII, porém os primeiros
registros feitos pela imprensa e autoridades locais datam das décadas de 1820 e 1830
(MELO, 2014). E importante notar que o bairro da Barroquinha, sede do terreiro em
guestao, “desde o final do século XVIII, ia pouco a pouco se tornando um bairro negro
predominantemente jeje-nagd” (SILVEIRA, 2003, p. 22). Inicialmente instalados nos
pordes dos sobrados ja decadentes do atual centro historico, africanos, negros e
mesticos desafiavam a l6gica de ocupacdo da cidade instalando centros politicos e
religiosos estratégicos no seio da urbis colonial. Silveira aponta outros exemplos desse
tipo de ocupacéo:

“Consta que na Barroquinha também residiram alguns “tios” muculmanos
importantes, e que na nossa ja conhecida Rua da Lama chegou a funcionar,
sem falar no calundu de tia Adetd, uma pequena mesquita, além de um clube

islamico fundado por um irm&o e um primo do poeta Luiz Gama.” (SILVEIRA,
2003, p. 23)

Em bairros mais afastados do centro como a Quinta das Beatas (atual Cosme
de Farias), ou pequenos quilombos como o Candeal (hoje parte de Brotas), havia a
tendéncia de instituicdo por parte dos negros de “pelo menos um culto a uma divindade
africana, o qual funcionava como uma espécie de centro comunitario, preenchendo
diversas fungdes sociais, politicas, religiosas, assistenciais e festivas” (SILVEIRA,
2003, p. 23).

O terreiro de lya Nasso, o lya Omi Ase Aira Intileé, se mudou para o seu local
atual, no Engenho Velho da Federagcdo, na segunda metade do séc. XIX, com a
primeira evidéncia concreta de sua presenca nesta localidade apenas em 1892
(CASTILLO, 2011. Os fatos histéricos referentes a fundacédo do terreiro de Otampé
Ojar6, o Ilé Maroia Laji, juntamente com a memaria oral do terreiro, apontam para uma
origem independente da Casa Branca, indo de encontro a ideia defendida por Edison
Carneiro em 1948, “que marcou geragdes de estudos afro-brasileiros desde entédo, de
gue a Casa Branca fosse o primeiro terreiro de candomblé de origem nagd e que dele
teriam nascido todos os demais.” (CASTILLO, 2011, p. 44).

A conjuntura politica repressiva reforcada em 1807 pelo Conde da Ponte pode
explicar porque Baba Laji e Otampé Ojar6 optaram por um terreno mais afastado do
centro da cidade, ja que assim a possibilidade de sofrer retaliacdes das autoridades
locais era menor (SILVEIRA, 2003). Apesar de nao ficar claro o porqué da escolha da
estrada do Matatu para a fundacdo do terreiro, sdo diversos os motivos geopoliticos
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gue tornam a Barroquinha do século XVIII um lugar hostil para novos centros afro

religiosos:

“E provavel que os membros da familia Régis tenham discordado da opgao
pela Barroquinha por causa da proximidade do mosteiro de S&o Bento, do
palacio dos governadores e do solar do Berqud, o qual
era, na virada do século XVIII para o XIX, residéncia de um dos
desembargadores do Tribunal da Relag&o. Esta promiscuidade com algumas
das instituicbes centrais do Estado e com a moradia de um dos poderosos da
Bahia colonial pode té-los levado a procurar uma alternativa mais segura, em
um momento de violéncia antiafricana.” (SILVEIRA, 2003, p. 28)

Silveira (2003) argumenta que o inicio do governo do Conde dos Arcos marca a
distincao entre as trajetdrias dos dois espacos religiosos nagbé mais antigos da Bahia, a
Casa Branca e o Alaketu. Segundo o historiador, desde essa primeira cisdo de carater
territorial, o Alaketu se consolidou como um candomblé do povo de Ketu, mais
precisamente da linhagem real Aro e seus aliados, ao passo que na Barroquinha se
desenvolveu um processo de abertura e sincretismo entre os povos africanos que
habitavam o centro da cidade, “onde jejes e ketus se associariam a outros subgrupos
étnicos provenientes de varias areas do territério nago-ioruba, entre outros, 0os oyos,
ijexas, egbas, ijebus, efans, que comecaram a chegar a Bahia em grande numero"
(SILVEIRA, 2003, p. 32-33).

Seguindo o lead de Castillo (2011) é sabido que na primeira metade dos anos
1830 Otampé Ojard, sob 0 nome cristdo de Maria do Rosério, juntamente com sua filha
Floréncia adquiriram da vendedora Marianna Gomes Pereira trés terrenos contiguos no
Matatu Grande, um distrito do bairro soteropolitano de Brotas, na época “uma periferia
semi rural de Salvador” (CASTILLO, 2011, p. 20). Os documentos historicos analisados
sugerem que a compra se deu entre 1833 e 1835; sendo assim, a fundacgéo do terreiro
deve ter acontecido entre esse periodo e 1850, ano da morte de Otampé. Apesar de o
Alaketu ter sido falsamente identificado por anos como relacionado a Casa Branca, em
termos de etnografia do candomblé, Castillo (2011) e Silveira (2003) chamam atencao
para a sua indiscutivel importancia histérica. Tudo isso vem a caracterizar o terreiro do
Alaketu como “o mais antigo de Salvador, em termos de funcionamento continuo no
mesmo local” (CASTILLO, 2011, p. 44).

Apesar de extensa, Brotas era a freguesia menos populosa da cidade e sua
populacdo se concentrava no interior das fazendas dispostas de modo espacado pela
regido, com a excec¢ao de pequenas vilas ou rogas, com um percentual significativo de
libertos africanos e crioulos. De acordo com Silveira (2003), outra vantagem oferecida

pela regido da Estrada do Matatu Grande era referente a concentragdo de africanos,
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candomblés e calundus em suas proximidades. “Segundo a documentacdo antiga do
Alaketo, o terreno, pelos fundos, limitava-se com a Quinta das Beatas, reduto de casas
de culto angolanas e congolesas de implantagcdo mais antiga” (SILVEIRA, 2003, p. 29).
Dessa forma € possivel conceber essa parte de Salvador, pouco populada,
etnicamente “africanizada” e relativamente afastada do centro, como mais propicia
para a instituicdo de cultos africanos estaveis em um espaco colonial. Essa instituicao,

no entanto, precisava ser cuidadosa, como sinaliza Castillo:

“[...] A descricdo da propriedade, feita para o inventario de Maria do Rosario,
nao oferece informacdes sobre objetos, estruturas ou espacos associados com
a religiosidade afro-brasileira, mas isso ndo surpreende. Os ritos africanos nao
eram aceitos pela sociedade brasileira como religiosos. Rotulados nos jornais
como ofensivos a moralidade publica, eram perseguidos pela policia.
Portanto, em documentos legais, o0s adeptos do candomblé procuravam
esconder sua participagdo no culto a orixas, voduns e nkisis, para proteger a si
mesmos e a suas familias.” (CASTILLO, 2011, p. 23)

A presenca de um terreiro de ketu em funcionamento na regido do Matatu
durante o séc. XIX é parte indissociavel da memoéria oral do bairro, sendo registrada
por escrito pela primeira vez no jornal republicano O Alabama, em agosto de 1866
(CASTILLO, 2011). Esse jornal também sugere que essa mesma familia estendia o
culto as suas residéncias no centro da cidade: “Em 6 de fevereiro de 1862, o Diario da
Bahia reclamou de “exéquias solenes” na Rua do Genipapeiro e no Beco da Agonia,
envolvendo ‘algumas duzias de africanos.” (CASTILLO, 2011, p. 40). Esses dados
reforcam a particularidade da cidade de Salvador como um espaco de efervescéncia
afro-religiosa, dotada de uma comunicacdo cultural constante com o continente
africano que acompanhava as dinamicas do trafico transatlantico. No entanto, é
importante assinalar que ser fiel a religido catolica e participar do candomblé ndo eram,
e nem podiam ser, praticas mutuamente excludentes no Brasil colonial. “Os bens de
Maria do Rosério incluiam varios objetos de devocéo catblica, como um rosario de
ouro, um crucifixo de prata e um oratério de cedro pintado” (CASTILLO, 2011, p. 30).

No fatidico dia 26 de agosto de 1850, Otampé Ojard6 morreu de repente. “A
causa da morte, segundo o registro de obito, foi “apoplexia”, ou seja, um derrame”
(CASTILLO, 2011, p. 26). Os testamentos analisados por Castillo (2011) sugerem que
apo6s a morte de Otampé, e posteriormente de seu marido Jodo Francisco Regis (Baba
Laji), os bens da familia foram ficando cada vez mais escassos, desaparecendo quase
gue totalmente no periodo poés-abolicdo; o que aponta um declinio na situacao

econdmica da familia a partir da segunda metade do século XIX. Varios motivos podem
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estar por tras dessa decadéncia econdémica particular, e ndo se pode deixar de situa-la
em um periodo de intensas mudancas de carater econdmico e social causados pela
mudanca da capital de Salvador para o Rio de Janeiro, inUmeras revoltas sociais no
Brasil e no mundo, e colapso do sistema escravista-agucareiro que imperava no
Nordeste brasileiro (FURTADO, 1984), o que trouxe consequéncias devastadoras para
varias cidades do nordeste, inclusive Salvador, que dependiam mais estreitamente do
sistema politico-econémico vigente. E importante ndo confundir a perda de bens
materiais com a perda de influéncia ou importancia simbélica dos Ard na Bahia, o que
se mostra atraves da continuidade da tradicao religiosa familiar ao longo dos séculos, e
até mesmo reaquisicdo de certo poder econdémico posteriormente. Essa continuidade
fica clara ao relembrar que no dia 27 de marco de 1864, Jodo Francisco Régis, esposo
de Otampé Ojaré, participou do batismo de Dionisia, sua primeira neta. 70 anos depois
€ essa mesma Dionisia, ja iyalorixd do terreiro do Alaketu, que convidaria Edison
Carneiro e outros intelectuais que participaram do Il Congresso Afro-Brasileiro a
assistirem a um xiré (festa, cerimbnia) no seu terreiro (CASTILLO, 2011), ficando
evidente a continuidade da tradi¢cdo familiar ao longo dos séculos. Em 1948, mais de
cem anos apo6s a fundacéo do terreiro, Olga Francisca Régis aos 23 anos substituiu

sua tia-avoé Dionisia na lideranca do Alaketu.

FIGURA 12 - MAE OLGA DO ALAKETU (1925-2005)

Fonte: New York Times (2008)
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3 O CANDOMBLE E AS RELACOES INTERNACIONAIS AFRO-ATLANTICAS:
FOMENTANDO DIALOGOS DO SUL GLOBAL

O terceiro e Ultimo capitulo desse trabalho de conclusdo de curso tem como
objetivo contextualizar os fatores socio-historicos apresentados a partir de uma Optica
decolonial e afrocentrada, compartilhada por diferentes vozes do pensamento africano
e afro-diasporico. Primeiro, busca-se introduzir algumas especificidades do
pensamento africano e afro-diasporico no fazer académico contemporaneo;
posteriormente, contextualiza-se de forma breve alguns debates acerca do Atlantico
Negro e da Améfrica Ladina, e o protagonismo da raca e do colonialismo ans relacdes
sociais latinoamericanas. Por ultimo, h4 um convite a reflexdo sobre a importancia dos
intelectuais afro-diaspoéricos/amefricanos para a ampliacdo do que se entende e se
estuda como Relacbes Internacionais, rompendo com a ignorancia intencional de

temas acerca de raca e filosofias ndo-europeias que existe na disciplina.

3.1 Pensar Africa e pensar nago

Assim como o método amplamente empregado pelo intelectual multifacetado
Cheikh Anta Diop em seus trabalhos, ao longo desse trabalho procura-se privilegiar
uma abordagem socio-historica em detrimento da etnografica (DIOP, 1974); isto para
evitar generalizagdes sobre “as origens da raga negra”, debates essencialistas sobre
as tradicGes africanas e outras discussdes rasas que pouco acrescentam de fato aos
estudos africanistas.

Diop (1974) afirma que a tradicdo cientifica europeia ndo mede esforgos para
explicar o seu proprio passado historico, suas linguas e personagens importantes da
forma mais detalhada e assertiva possivel; e isso € tido como normal e benéfico.
Porém, quando um africano ou outro sujeito ndo-branco faz o mesmo com a
finalidade de recuperar a identidade nacional e a histéria de seu povo, usurpada pelo
colonialismo europeu, seus discursos sao considerados ultrapassados, alarmantes ou
“identitarios”. Visto essas criticas, se torna indispensavel pesquisar e produzir
conhecimentos relacionados aos povos africanos e suas diasporas, salientando em
especial o papel dos pesquisadores afro-diaspOricos nesse processo. Isso se torna
necessario uma vez que em pleno século XXI ainda se testemunha um contexto

académico global que, por exemplo, ainda nega a pele negra dos antigos egipcios
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apesar de todas as comprovacdes arqueologicas e historiograficas; da mesma forma
que se negam as raizes egipcias da “matematica de Pitagoras, a teoria dos quatro
elementos de Tales de Mileto, o materialismo epicurista, o idealismo Platbnico, o
Judaismo, o lIslamismo, e a ciéncia moderna” (DIOP, 1974, p. 8), mesmo com
inumeros registros histéricos que comprovam tais influéncias.

A vista disso busca-se nesse trabalho tanger o universo cultural afro-diaspérico
de forma digna e sem perder de vista conceitos chave presentes nas ciéncias humanas
e sociais (Sociologia, RelagbBes Internacionais, Politica Internacional, Geografia
Humana, entre outras), e isso pressupde desafios epistemologicos especificos. Um dos
maiores desafios talvez seja o de conciliar pensamentos e visdes de mundo bastante
distintas e cercados por relacdes historicas de poder e opressdo. Como forma de
remediar esse problema, mesmo que parcialmente, o baiano Muniz Sodré (2017) no
livro Pensar Nag6, propde uma comunicacao transcultural e dialégica entre saberes,
provindos tanto da academia cientifica de todos os lados do Atlantico quanto do interior
dos terreiros de candomblé, dos batugues afro-baianos, do tabuleiro da baiana do
acarajé, entre outros. O que se busca entdo é alinhar-se a “um modo afro de pensar,
tipificado no sistema nagd” (SODRE, 2017, p. 20), que corresponde por sua vez a um
viés particular de pensamento, sem a pretensédo de formular verdades absolutas sobre
0 mundo, e muito menos de representar 0 pensamento africano como um todo. Trata-
se de conhecimento criado na diaspora, através dos seus intelectuais organicos, que
sd0 0s ex-escravos e seus descendentes, assim como os africanos livres que
desembarcaram no continente americano trazendo seus saberes, magias e
tecnologias.

Por muito tempo a nossa sociedade moderna encarou 0 sujeito negro como
aneu logon, isto &, sem voz (SODRE, 2017), baseada na ideia de “raca” como um
critério pseudocientifico relativo ao grau de dominio do cultural sobre o natural. No
entanto, varios estudiosos como Roger Bastide, Juana Elbein dos Santos, Ruth
Landes, Muniz Sodre, Djamila Ribeiro**, entre outros, que ao estudar mais a fundo os
povos yorubanos em Africa e na diaspora, perceberam a presenca de um sistema
simbdlico complexo e coerente, ndo diferente dos estudiosos de outras nacgbes e
filosofias africanas. Assim, o0 ato de escrever sobre 0 sujeito negro-africano no contexto
da universidade e em todos os demais também €& uma busca de se combater o
epistemicidio que apaga e distorce narrativas acerca de individuos e organizacdes

voltados as suas raizes africanas, a exemplo do candomblé e outras organizacdes
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afro-religiosas. Pode-se afirmar desse modo que todo o processo cientifico envolvido
nestas paginas, da observacédo, levantamento de questdes e hipoteses, escolha das
literaturas, documentos e outros materiais, as reflexdes obtidas a partir disso,
partem também de uma visado localizada, racializada e necessariamente politica. Afinal,
a associacao entre: (a) a producdo e disseminacdo de conhecimento e (b) as
experiéncias sentidas pelo corpo e mente de cada individualidade; como processos
inseparaveis remete, também, a um modo de pensar notadamente africano e afro-
diaspérico (SODRE, 2017).

No complexo jogo de identidades que, segundo Hall (2003), permeiam o tecido
social da poés-modernidade, convém complexificar o entendimento da etnicidade
yorubana na Bahia, e a propria ideia de etnicidade que se tem acerca dos
agrupamentos sociais humanos. Na historia mais recente da ideia de etnicidade, apos
sua introducédo no pensamento antropoldgico ocidental, uma maioria de estudiosos nos
anos 70 como o socidlogo Isajiw proclamavam a etnicidade como uma “pertencga
involuntaria” dos individuos, aludindo a uma concepgao racial biologicista (Streiff-
Fenart, 1998, apud Ayoh’OMIDIRE, 2020). Esse tipo de concepcéo essencialista leva
em conta aspectos como pertenca de grupo, identidade étnica, tradicdes e crencas
comuns, assim como tragos fenotipicos e bioldgicos. Seguindo a cronologia de Streiff-
Fenart (1998, apud AYOH'OMIDIRE, 2020), na década de 80 seria formado nos
Estados Unidos e Europa o paradigma conceitual que opunha o culturalismo, ou seja, a
associacao de pessoas de acordo com afinidades “irremediaveis” como lingua e cultura
comuns; ao instrumentalismo, que sugere uma ideia de afinidades circunstanciais e
“‘interessadas”, levando em consideracdo o carater tanto assimilativo quando difusor
das culturas e identidades. Mesmo na atualidade, as teorias de etnicidade tendem a
oscilar dentro dos debates primordialistas (essencialistas) e instrumentalistas (tendo
em conta o jogo de identidades presente em diferentes sociedades) (AYOH OMIDIRE,
2020, p. 49).

Para compreender a identidade étnica gestada pelos yorubanos na Bahia é
necessario um olhar atento a histéria das migragcbes dos povos yorubanos no
continente africano assim como por todo o espaco Atlantico, que produziram uma
imensa diversidade de praticas, variagdes idiomaticas e organizacdes politico-sociais
que sao associadas aos povos denominados “yorubanos”, “yorubas”, “nagés”, entre
outras denominacdes. Tentou-se abordar brevemente a histéria dessas migracées no

7

capitulo I. Dessa forma, é impossivel existir uma Unica concep¢do sobre o que é
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yorubanidade, mas inumeras, derivadas das muitas combinacdes e trocas culturais
levadas a cabo por esse povo ao longo de séculos, milénios a fio. Logo, ser yorubano
ou nagd na Bahia apresenta suas proprias especificidades locais e transnacionais, sem
perder de vista certo grau de continuidade em relacéo as praticas e valores africanos,
adquiridos através de viagens e comunicacdes atlanticas.

Cohen (2000) defende a tese de que projeto cultural yorubano, como ele chama,
nao se resume a uma simples estratégia de sobrevivéncia de um povo sob opresséo
colonial, seja sob opressao escravista ou neocolonial; mas que “tal projeto demonstra
uma forte indicacdo da afirmacdo de uma cosmogonia que se comprova na
sofisticagao de sua religiao e filosofia" (COHEN, 2000, apud AYOH'OMIDIRE, 2020, p.
105). Tal dado n&o deve de forma alguma ser interpretado como uma “superioridade
yorubana” em relagéo a outras culturas africanas reterritorializadas na América, como é
defendido por intelectuais como Nina Rodrigues (1935), mas como uma caracteristica
de transito e fluidez identitaria peculiar a sociedade yorubana, assim como outras
sociedades da Africa Ocidental (AYOH'OMIDIRE, 2020). Ayoh’OMIDIRE chama essa
construcdo étnico-identitaria yorubana na Bahia, que tem na cidade de Salvador o seu
principal vetor, de yorubaianidade. Esse conceito, qui¢cas estranho a interlocutores
pouco habituados a pensar sobre topicos especificos a Africa ou ao nordeste brasileiro,
representa essa fusdo de elementos culturais africanos provenientes da yorubaland
com elementos préprios do Novo Mundo, o qual impunha um novo idioma, religido
dominante, filosofia e padrdes estéticos. A yorubaianidade € a mescla yorubana na
Bahia, um cluster de identidades e tradicdes mais ou menos fluidas, mais ou menos
ortodoxas; representa os saberes gestados e transmitidos no interior dos terreiros de
candomblé, mas também nos blocos afro-brasileiros de carnaval, no cotidiano dos
baianos das mais variadas cores, nas sobrevivéncias tanto linguisticas quanto
espirituais de uma cultura milenar. A yorubaianidade pode ser lida como uma das
expressbes mais potentes da baianidade em si, e por que ndo identidade negra

brasileira de forma mais geral.

3.2 Raca, Colonialidade e resisténcia no Atlantico Negro

Para mirar de frente o sujeito africano e suas relagbes soécio-historicas €
necessario situa-lo no conceito de raca, fabricado em sua forma moderna pelo
expansionismo colonial europeu. De acordo com Munanga (2003), a palavra “raga”

veio do italiano razza, que por sua vez vem do latim ratio, significando sorte, categoria,
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espécie; nas ciéncias naturais, a ideia de raca foi primeiramente utilizado na Zoologia e
na Botanica como forma de classificacdo das espécies animais e vegetais. No século
XVIII, considerado como o século das luzes e da racionalidade, os filésofos iluministas
transpdem o conceito do campo das ciéncias naturais para homear a grupos humanos
provenientes de outras localidades do mundo, os outros, criando uma hierarquia global
de povos e inaugurando a disciplina de Historia Natural da Humanidade, transformada
em Antropologia Fisica. Munanga ainda afirma que a cor da pele sempre foi
considerada como um critério fundamental de diferenciacdo entre as chamadas racas,
gue ficaram divididas em trés racas globais: raca branca, negra e amarela. Com o
desenrolar da expansado colonial, e a incrementacdo da miscigenacdo, foram
acrescentados ao critério da cor outros tracos como a forma do nariz, dos labios,
textura do cabelo, o formato do cranio, o angulo facial, entre outros.

Apesar da perpetuacao da ideia de raca como fator intrinseco aos individuos, os
avancos obtidos pela ciéncia biolégica em campos como genética, biologia molecular e
bioguimica, é comprovado que a raca ndo € uma realidade biol6gica, mas sim discurso
cientificamente inoperante, que reduz a experiéncia humana a classificagbes artificiais
e estancadas (MUNANGA, 2003). Isso ndo quer dizer, no entanto, que € inutil refletir
sobre a ideia de raca nem que se deve ignorar os impactos dessa construcdo na
sociedade contemporanea, especialmente em paises com longa tradicdo escravista
como o Brasil. Dessa forma, “discute-se raca como um conceito social, politico e
ideologico, gerado pelos frutos do colonialismo e periodo escravocrata no Brasil,
construindo uma imagem social que reflete na inferiorizacdo do corpo negro”
(MUNANGA, 2003, p. 2).

A perpetuacédo das desigualdades atreladas a ideia de raca, que se faz presente
na maioria das sociedades contemporaneas, inevitavelmente levanta obstaculos ao se
estudar Africa, africanidade e diaspora. Lélia Gonzales (1988) chama atencdo ao
‘modo” de racismo predominante nos paises latino-americanos, especialmente no
Brasil: o racismo por denegacéo, que se refere a ndo aceitacado néo so do sujeito negro
na sociedade, mas da ideia de racismo em si, decorrente de falacias como a
democracia racial, sustentadas por décadas a fio. Esse racismo “a moda latina” que
ocorre de modo velado e codificado dentro da sociedade diverge de outras formas de
racismo como no caso do colonialismo anglo-saxéo e holandés, que ocorrem de modo
aberto e muitas vezes institucionalizado, e tém na segregacédo racial a sua principal

base. O racismo por denegacdo requer a assimilacdo dos valores brancos-

Versdo Final Honol ogada
14/ 07/ 2022 13: 35



63

eurocéntricos por todas as parcelas da sociedade, especialmente as mais baixas. Com
isso, 0 branqueamento da sociedade se faz necessario ndo sO genética e
fenotipicamente como também culturalmente; Gonzales descreve a ideologia do
branqueamento como “veiculada pelos meios de comunicacdo de massa e pelos
aparelhos ideologicos tradicionais, ela reproduz e perpetua a crenca de que as
classificacdes e os valores do Ocidente branco sdo os Unicos verdadeiros e universais”
(GONZALES, 1988, p. 73). Em outras palavras, a elite brasileira sempre desenvolveu
esforcos para impedir que o negro tivesse condi¢cdes de se identificar e publicamente
assumir suas raizes culturais, étnicas e historicas, mesmo apos a abolicdo oficial da
escravatura (OLIVEIRA, 2020). Nascimento (2016), parte da mesma concepcao
guando escreve que existem obstaculos teoricos e préaticos que impedem a afirmacéo
dos africanos e seus descendentes como elementos constitutivos e construtores da
vida cultural e social no Brasil tal qual em qualquer outro contexto nacional moderno.

Outra encruzilhada tedrica que surge ao se estudar o continente africano e sua
diaspora é a questdo das identidades culturais. Esse € um conceito visitado por um
sem fim de autores, e no caso da experiéncia afro-diasporica pode-se citar Stuart Hall,
tedrico cultural negro proveniente da Jamaica e que viveu boa parte da sua vida na
Inglaterra, e alguns de seus interessantes aportes acerca de uma vVisdo nao-
essencialista para com diferentes culturas e identidades. De acordo com Hall (1996),
identidade corresponde a uma “producdo” que nunca esta completa, sempre em
processo e dentro da ideia de “representagdao”, e nao fora dela. Dessa forma as
identidades culturais sdo pontos de identificacdo ou sutura que decorrem de processos
histéricos e culturais. “Nao uma esséncia, mas um posicionamento. Portanto, ha
sempre uma politica de identidade, uma politica de posicdo, que ndo tem garantia
absoluta em uma “lei de origem” transcendental e ndo problematica” (HALL, 1996,
p.113).

Dessa forma o conceito de didspora é utlizado por Hall (1996) de modo
metaforico e se refere aqui a emigracado forgcada de africanos em diregdo ao “Novo
Mundo” correspondente aos territérios da Ameérica e do Caribe. O uso é metaférico pois
nao corresponde exatamente ao seu sentido biblico original, principalmente atrelado a
experiéncia de éxodo do povo judeu, como também chama atencdo Gilroy (1993). A
diferenciacdo se da pois no caso afro-diasporico ndo existe uma “volta a terra santa” a
todo custo nem a busca de protecdo de um sentido de pureza. A experiéncia afro-

diaspoérica, seja nas ilhas do Caribe, no Brasil ou em outro pais americano, é
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fortemente marcada pelo hibridismo e miscigenacdo (HALL, 2003). Tendo isso em

vista, o conceito abaixo oferece uma sintese do conceito de identidade em diaspora:

“Diaspora identities are those which are constantly producing and reproducing
themselves anew, through transformation and difference. One can only think
here of what is uniquely - ‘essentially’ - Caribbean: precisely the mixes of
colour, pigmentation, physiognomic types; the ‘blends’ of tastes that is
Caribbean cuisine; the arsthetics of the ‘cross-overs’, of ‘cut-and-mix” (HALL,
1996, p. 119-120)

O socidlogo Paul Gilroy, inglés de ascendéncia afro-guianense, reforca a
importancia de uma discussdo constante sobre a diaspora negra e seu papel
fundamental na construcdo da sociedade Ocidental. O Atlantico, para Gilroy (1993),
corresponde a uma unidade de analise que transcende ao seu significado
exclusivamente geografico de corpo d’agua. Da mesma forma, o barco como simbolo e
conceito de travessia (middle passage) permanece um trauma coletivo, compartilhado
entre os descendentes dos africanos sequestrados de suas terras.

Lélia Gonzales tece generosas contribuicbes para o debate diaspoérico ao
conceber a ideia de amefricanidade (GONZALES, 1988), correspondente a experiéncia
africana e afrodescendente na América, escrevendo de um lugar brasileiro e ao mesmo
tempo cosmopolita, centrando-se na historia dos povos africanos e seus descendentes

no continente americano e ilhas caribenhas. Gonzales define o termo:

Amefricanidade’ incorpora todo um processo histérico de intensa dinamica
cultural (adaptacdo, resisténcia, reinterpretacdo e criacdo de novas formas)
que é afrocentrada, isto &, referenciada em modelos como: Jamaica e o akan,
seu modelo dominante; o Brasil e seus modelos yorubd, banto e ewe-fon”
(GONZALES, 1988, p. 76)

O universo discursivo da Améfrica Ladina e o conceito de amefricanidade
permitem um importante exercicio de deslocamento na geografia do conhecimento,
centrando-se em uma América negra fortemente impactada pela presenca africana nos
mais variados niveis da vida social, sobretudo onde ha suas maiores concentragées,
como no Brasil e no Caribe, contrariando assim a tendéncia a centrar-se nas
referéncias e simbolos mais facilmente associadas ao Norte global. Tendo isso em
mente, podemos adentrar ao conceito historico-social conhecido como quilombismo,
comum aos mais variados lugares da América e Caribe que foram alvo de imigracédo
africana através do processo de escraviddao (NASCIMENTO, 1985; NASCIMENTO,
1986). A palavra kilombo tem suas origens na lingua imbangala e faz referéncia a uma
instituicdo comunitaria e iniciatica com funcéo principalmente bélica (NASCIMENTO,

1986). De acordo com Beatriz Nascimento (1986), o termo, assim como parte de seu
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significado formativo, foi reproduzido na América pelos negros que logravam fugir da
escraviddo e formar suas proprias comunidades. O primeiro registro escrito de um
quilombo, ja em sua grafia aportuguesada, data de um documento oficial da colénia
portuguesa do ano de 1559 (NASCIMENTO, 1986), que posteriormente seria descrito
pela metrépole como: “toda a habitacdo de negros fugidos que passem de cinco, em
parte desprovida, ainda que ndo tenham ranchos levantados nem se achem piles
neles” (NASCIMENTO, 1986, p. 43)

Ainda segundo Nascimento (1986), sabe-se que durante o periodo colonial o
quilombo se caracterizou pela formacédo de grandes Estados, a exemplo da Comarca
do Rio das Mortes em Minas Gerais e 0 Quilombo dos Palmares, ambos severamente
reprimidos pelas forcas coloniais e eventualmente extintos. Frente a aparente
impossibilidade de sustentar Estados negros autbnomos em solo americano, o século
XIX viu a proliferacdo de quilombos menores por todo o territério das capitanias
coloniais, os quais individualmente ndo representavam muita ameaca a coroa, mas
coletivamente representavam frinchas no sistema colonial opressor. Nesses espacos
de resisténcia, ndo era incomuns préticas afro-religiosas, “como o exemplo do
quilombo de N. Sa. dos Mares e Cabula, em Salvador”. (NASCIMENTO, 1986, p. 46).
Abdias do Nascimento reforca essa caracterizacdo do quilombo descrevendo-os como
resultado “dessa exigéncia vital dos africanos escravizados de resgatar sua liberdade e
dignidade fugindo ao cativeiro e organizando sociedades livres no territério brasileiro”
(NASCIMENTO, 1985, p. 24). Abdias também descreve a estrutura béasica do

qguilombo, e seus graus de (i)legalidade em relacédo ao Estado:

“O quilombismo estruturava-se em formas associativas que tanto podiam estar
localizadas no seio de florestas de dificil acesso, o que facilitava sua defesa e
organizacdo econbmico-social prépria, como também assumia modelos de
organizacdo permitidos ou tolerados pela classe dominante, frequentemente
com ostensivas finalidades religiosas (catélicas), recreativas, beneficentes,
esportivas, culturais ou de auxilio matuo. [...] Genuinos focos de resisténcia
fisica e cultural. Objetivamente, essa rede de associacdes, irmandades,
confrarias, clubes, grémios, terreiros, centros, tendas, afochés, escolas de
samba, gafieiras, foram e sao quilombos ‘legalizados’ pela soceidade
dominante. (NASCIMENTO, 1985, p. 24)

Percebe-se entdo formas muito diversas, e por vezes ambiguas, de ocupacao
do territério por parte dos africanos e seus descendentes em uma relacdo de
resisténcia a opressao e colonialidade vigentes. Essa capacidade de adaptacao, fruto
das dificuldades encontradas por essas populacdes, foi também o que garantiu a

replicacdo desse modelo de organizacdo autbnoma que de modo algum ¢é
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exclusivamente brasileiro: “no México, por exemplo, essas sociedades africanas livres
se chamaram cimarrones; em Cuba e Colémbia seu nhome foi palenque; na Venezuela
denominavam-se cumbe; na Jamaica e Estados Unidos, sociedades maroons (Moura,
1977; Prince, 1973, apud NASCIMENTO, 1985, p. 25). O quilombismo e todos os seus
equivalentes pelas ameéricas representam uma alternativa transnacional de
organizacao politica e autogoverno proveniente das populacdes afro-diasporicas.
Deixados de lado os preconceitos e generalizagbes sobre a figura do quilombo, pode-
se mais facilmente identificar sua proximidade com a nocgado yorubana de egbe,
engendrada na yorubaland e refletida na comunidade-terreiro na Bahia através do
candomblé de raiz ketu e nag6. Para definir egbé (pronunciada e-gui-bé em portugués)
recorre-se a mais um intertexto entre Nigéria e Bahia, comecando pelo professor
doutor Jadesola Tai Babatola ao escrever sobre as associa¢des voluntarias formadas

pelos povos yorubanos:

“Parte de suas inter-relacdes indicavam que o povo ioruba se inscrevia em
associagfes voluntarias denominadas grupos etérios ou grupos sociais (egbe),
associagdo recreativa masculina; o aro, uma associacao de ajuda muatua de
agricultores; e as cooperativas de poupanga (esusu) cujos membros
contribuem com quantia fixa da qual recebem empréstimos.” (BABATOLA,
2020, p. 25)

Sodré, por sua vez, comenta sobre as instituicdes associativas formadas pelos
nagos na Bahia, especialmente na cidade de Salvador:

"Os nagbs sempre tiveram larga experiéncia com irmandades ou instituicdes
associativas, sejam crediticias (como a esusul), sejam de natureza mais ampla
(como a egbé), com vistas a uma solidariedade que nado deixa de lembrar
aspectos do comportamento de certas lojas macgodnicas do século XVIII na
Franca. [...] que ficavam a margem das organizagOes religiosas e politicas
dominantes,com uma espécie de méao-de-obra de "reserva" (artesdo etc.).
Nessas associac¢des, mito (religido) e interesses comunitérios interpenetram-se
e complementam-se, como ocorre em grupos patrimoniais. E bem este o caso
dessa egbé afro-baiana denominada "terreiro" (SODRE, 2002, p. 77)

Através dos excertos é possivel identificar ndo s6 a sobrevivéncia de instituicbes
associativas atraves do Atlantico como as cooperativas crediticias denominadas esusu
ou esusul, mas também a reorganizacdo da propria concepcdo de egbé em solo
americano, adaptando-se a novos paradigmas de ocupacgéo do territorio e reproducao
da cultura. O espaco do terreiro, em sua contribuicédo jéje-nagé, inaugurou na América
portuguesa mais uma forma de resisténcia do povo africano e sua cultura baseada na
cooperacao e resisténcia conjunta dos membros da comunidade politico-religiosa

formada pelos yorubanos, unindo-se ao legado deixado pelas populagcbes banto e fon.
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O ilé, terreiro, roga, ou outra denominacdo empregada para o espaco fisico onde os
membros do candomblé se retunem, conforma um tipo especifico de quilombo ao
organizar-se segundo preceitos, éticas, simbolos e idiomas tradicionais africanos,
pontos ao mesmo tempo de divergéncia e sutura com o0 contexto social
hegemaonico.

Como identifica Sodré (2002), as comunidades litargicas conhecidas no Brasil
como terreiros constituem um destacado exemplo de suporte territorial que possibilita a
reproducao da cultura do antigo escravizado em face da violéncia simbdlica perpetrada
pela modernidade eurocéntrica, que busca regular o espaco conforme padrbes
civilizacionais especificos. A vista disso, a questdo do espaco é especialmente
relevante visto o histérico de apagamento, violéncia e appartheid relacionado as
cosmologias africanas e indigenas em solo americano. No entanto, ndo se pode medir
0 espaco topografico do terreiro de forma quantitativa, cartesiana, mas de forma
qualitativa na forma de um espaco presente, condensado, reterritorializado, pois “na
condensacao do terreiro, transpbe-se muito da concepgdo espacial contida na
cosmovisdo nago. Ali se acham presentes as representacdes dos grandes espacos em
que se assenta a existéncia” (SODRE, 2002, p. 53). Na passagem, Sodré se refere ao
ayé e o orun, o mundo visivel e invisivel, respectivamente, que na cosmovisao
yorubana séo representados como duas metades de uma cabaca uma vez unidas, mas
separadas pela violagcdo de um tabu mitolégico. Apesar de diferentes, ambos os planos
do universo sensivel yorubano coexistem em harmonia.

Tendo em vista 0 exposto, pode-se perceber que o tamanho cartesiano do
terreiro ndo guarda relacdo direta com sua grandeza, pois ali se transpdem
intensidades, sensacdes e toda a simbologia de um cosmos. Nesse contexto de
reterritorializacdo e resisténcia, € importante salientar o fato de que o espaco do
terreiro ndo surge para excluir outros segmentos da populacdo (brancos, indigenas,
mesticos etc.) ou negar o cenario urbano local, “mas para permitir a pratica de uma
cosmovisdo exilada” (SODRE, 2002, p. 57). A cultura ndo tem, dessa forma, efeito
puramente demonstrativo, mas de uma reconstrucdo vitalista capaz de reproduzir

tradigBes existentes assim como gestar novas praticas e costumes.
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3.3 O Candomblé e a eminéncia do pensamento negro nas Relacdes

Internacionais

Nessa altura do trabalho ndo se pode deixar de salientar importancia de
trabalhar ideias e conceitos provenientes do Atlantico Negro nas Relacdes
Internacionais, aplicando-os a experiéncias reais de adaptacéao, resisténcia e inovacao
desenvolvidas no espaco amefricano e caribenho; deslocando-se assim do eixo
europeu-estadunidense de produ¢édo do conhecimento. Assim como h4 uma escassez
de trabalhos nas RI sobre os povos negros e afro-diaspéricos, também falta uma
apropriacdo de conceitos, filosofias e epistemologias que ja se encontram em debate
entre estudiosos negros de outros campos cinetificos.

Sobre a exclusdo do sujeito negro na producdo académica de Relacdes
Internacionais, a doutoranda Ananda Oliveira ja reivindica uma “maior atencao das
abordagens em Relacdes Internacionais para a poténcia do pensamento afrodiasporico
em relacdo a problemas reais em ambito global” (OLIVEIRA, 2020, p. 28). Essa
demanda se mostra cada vez mais urgente frente aos desafios internacionais que o
desenrolar século XXI apresenta, com o acirramento de conflitos raciais e tantas outras
contendas de carater social. Em um Sistema Internacional ainda profundamente
marcado por uma hierarquia eurocentrada, a colonialidade do saber tem como objetivo
central colonizar as mentes dos colonizados, de modo a enxergarem apenas essa
opc¢ao de conhecimento como viavel (OLIVEIRA, 2020); esse processo ocorre no Brasil
em um contexto politico-social de privilégio da branquitude em oposicdo ao racismo
estrutural impregnado no funcionamento da sociedade, e se traduz em um racismo
intelectual e epistémico que passa a coibir a producdo autbnoma de conhecimento por
parte das classes dominadas, como negros e indigenas (GOSFOGUEL, 2016, apud
OLIVEIRA, , 2020). Boaventura de Sousa Santos, em sua critica ao pensamento
abissal que invisibiliza e aniquila o outro, chama esse processo de epistemicidio, onde
ha “a supressdo dos conhecimentos locais perpetrada por um conhecimento
alienigena” (SANTOS e MENEZES, 2009, p. 8).

ApoOs o periodo da abolicdo da escravatura, 0os negros libertos do cativeiro
permaneciam a margem da sociedade, ja que nenhum tipo de estratégia de insercao
social foi pensada, segundo Nogueira (s.d., p.4) “[...] vagavam desorientados, sem
condicbes para o0 seu auto sustento e sem trabalho no campo, que comecava entao a

ser feito pelos imigrantes que eram remunerados”. Dessa forma, de acordo com
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Oliveira (2020) deve-se compreender a exclusdo da populacdo negra dos ambitos de
construcéo de saber como histérica, assim como a negacao da razao negra como um
todo. Preservado pelo modelo de conhecimento cientifico da modernidade esta a
objetificagdo dos corpos negros e suas expressodes culturais, degradando seu ser a um
corpo biolégico, supersticioso, irracional, animalizado ou infantilizado. Nesse contexto
se faz urgente um descentramento na geografia do saber e o reconhecimento da
contribuicdo de conhecimentos multiplos (OLIVEIRA, 2020). Mbembe (2014) também
alerta para a necessidade de se apresentar o0 mundo ndo reduzido a Europa na
reabilitacdo da singularidade e da diferenca.

No caso especifico do Candomblé, muitas foram as estratégias adotadas pelo
Estado brasileiro para silenciar ou ao menos conter as praticas associadas culturas

“inferiores” e “fetichistas” como as culturas e religides africanas:

Na Bahia e no Rio de Janeiro, houve o controle policial e jornalistico; em
Alagoas, verifica-se a invasdo sangrenta de milicias urbanas a templos de
matriz africana (0 chamado Quebra do Xangbé em 1912); no Recife, havia a
medicina e as tipologias do servico de salde mental. Essa foi a deixa para que
0s atores sociais, até entdo oprimidos, passassem a manter redes de didlogos
junto a atores da cultura erudita, um exercicio lento e ainda em curso no longo
processo de reconhecimento dessa identidade de raca e religiosa." (SANTOS;
CORREIA; OLIVEIRA, 2016, p. 93)

Na passagem também € possivel identificar uma estratégia de sobrevivéncia
das religides afro-brasileiras (incluindo o Candomblé) que consiste em firmar um
dialogo voluntario e continuo com as classes eruditas, compostas por académicos,
artistas, politicos, entre outros, como forma de reivindicar o reconhecimento as suas
identidades e expressées como validas e merecedoras de respeito. Esse pacto com a
academia e a midia, principalmente por parte do candomblé de matriz yorubana, tanto
auxiliou os esforgos de estudo e salvaguarda dos seus cultos e locais sagrados contra
as perseguicdes do Estado quanto possibilitou o continuo interesse por parte de
intelectuais estrangeiros, de areas que vao da antropologia a medicina.

Além de buscar apoio em seus territorios nacionais, sabe-se que as sociedades
atlanticas de culto aos orixds e egungun, provenientes da tradicdo yorubana,
mantiveram contato com o continente africano ao longo da histéria, “ndo apenas um
contato abstrato, mas real, através do transito de pessoas, informacgfes e objetos"
(SANTOS; CORREIA; OLIVEIRA, 2016, p. 93). Esses contatos se tornam possiveis
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através de agentes internacionais de carne e 0sso, movidos por lacos religiosos e
afetivos compondo uma complexa rede de relacfes atlanticas; no caso do candomblé
ketu-nag6-yoruba, essa rede aponta, em Africa, para a Costa do Benim, situada no
Oeste africano.

Na contra mao desse processo esta a politica externa brasileira em relagcdo aos
paises africanos, que segundo Santos, Correia e Oliveira (2016), se manteve ao longo
de todo o século XX pautada por impulsos e descontinuidades, sem uma estratégia
clara de cooperacdo. Foi somente na era Lula que, institucionalmente, o Brasil
empreendeu esforcos em prol do didlogo diplomatico estratégico com a Africa
(SANTOS; CORREIA; OLIVEIRA, 2016), considerando a proximidade cultural das duas
regides; na mesma época ocorreu o retorno das aces de cooperacao internacional
para com o continente sob a perspectiva da cooperacgéo sul-sul.

Esse processo de descaso geopolitico com o continente Africano ndo €
exclusividade do Brasil. A diferenciacdo de seres-humanos a partir da ideia de raca, e
0 racismo como seu produto inevitavel, sdo pecas fundamentais no campo das
Relacdes Internacionais e indispensaveis para o desenvolvimento da disciplina, visto a
centralidade das hierarquias raciais na conducdo dos assuntos internacionais dos
paises desenvolvidos. Como foi mencionado, raca € uma concep¢ao em constante
(re)articulacéo e (re)negociacdo (HENDERSON, 2013; HALL, 2003), processos que
muitas vezes ocorrem através de algum tipo de regulacdo do Estado; no entanto, suas
origens estdo também no campo internacional e se manifestam na propria textura do
Sistema Internacional na forma em que este opera. Ainda que gerados de forma
transnacional, os cddigos raciais sao de aplicacdo principalmente doméstica e se
manifestam de inUmeras formas de acordo com as particularidades locais.

De acordo com Eroll A. Henderson (2013), as principais teorias de RI,
influenciadas pelas experiéncias imperialistas e neocoloniais, sdo formadas pela ideia
de superioridade civilizacional de certos povos em detrimento de outros: 0os brancos em
detrimento dos ndo-brancos. Henderson afirma que o racismo se manifesta através de
paradigmas como o “realismo, neorrealismo, liberalismo/idealismo e construtivismo —
principalmente por meio de sua continua dependéncia de uma concepc¢ao racista da
anarquia” (A HENDERSON, 2013, p. 38); de forma similar, as teorias neoliberais
também se sustentam na ideia do primitivismo africano, assim como a teoria marxista
universaliza uma teleologia e forma de desenvolvimento econbmico sumamente

eurocéntricas. Ao passo que as instituigdes, inclusive as organizac¢des internacionais,
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tendem a ser percebidas como racialmente neutras, elas mais provavelmente séo
guiadas pelos codigos raciais vigentes (THOMPSON, 2013).

Para analisar fendmenos transnacionais complexos protagonizados por
pessoas, ideias e instituicdes constitutivas da experiéncia afro-diasporica, é necessario
também apropriar-se dos termos e paradigmas epistemologicos especificos dessas
populacdes e experiéncias, extrapolando o eixo hegemodnico e suas linguas canones
como o francés, o alemao ou o inglés. Para confrontar a desigualdade racial a nivel
global que é refletida também no campo de RelagBes Internacionais € necessario
também um mergulho em culturas complexas e de longa tradicdo cosmopolita como &
0 caso dos yorubanos, jéjes, povos bantu, entre outras civilizacfes transportadas ao
Brasil através do trafico internacional de escravizados; e com o0 estudo dessas
sociedades e suas respectivas concepc¢des de internacional enriquecer o arcabouco da
disciplina. E de suma importancia rever o universo das identidades, estéticas e
referéncias simbdlicas presentes nas religides afro-latinas como alternativas concretas
ao modelo civilizacional imposto pela colonizacdo, e ainda como forma de reavivar
debates na disciplina tidos como “decoloniais”, “pds-coloniais” e “latino-americanos”,
gue muitas vezes contribuem para a exclusdo dos corpos e filosofias negras de seus
espacos. Ao dedicar esse trabalho de RelagBes Internacionais a aprender, comentar e
refletir sobre experiéncias de reterritorializagéo da cultura yorubana no Brasil busca-se
combater a tendéncia a se apagar o passado colonial e racista conhecido como afasia
(THOMPSON 2013), essa espécie de amnésia intencional que muitas pessoas e
paises adotam em relacdo as suas proprias historias. Da mesma forma, neutralizar o
processo de denegacdo (GONZALES, 1988), que renega o protagonismo afro na
formacdo do Brasil e outros paises americanos, ao mesmo tempo em que nega a
existéncia do racismo e suas consequéncias na sociedade.

Sugere-se uma mirada mais atenta por parte dos académicos de Relacdes
Internacionais de todas as cores e credos a complexidade politico-cultural
representada pela diaspora africana ndo s6 no Brasil mas por todas as partes do
planeta. A disciplina pode ser enriquecida, e muito, aliando os métodos e
conhecimentos ja disponiveis as experiéncias de lideres afro-religiosos, terreiros,
mediadores de culturas tradicionais africanas e afro-diasporicas. E importante que essa
busca seja feita ndo com o objetivo de resgatar uma “origem” imaculada ou remeter-se
a uma "Africa imaginada”, mas como uma reflexdo sobre experiéncias transnacionais

levadas cabo no cotidiano, que foram preservadas e reinventadas através dos séculos
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deste lado do Atlantico, sobrevivendo as opressdes perpetradas pelo Ocidente colonial,

resistindo e existindo para a posteridade.
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CONSIDERACOES FINAIS

Este nédo foi um trabalho facil de produzir. O processo de leitura, pesquisa e
reflexdo que integraram a escrita de cada capitulo esteve cercado por surpresas,
inquietacdes e um grande sentimento de euforia frente ao desafio que é debater o
universo politico e simbdlico do candomblé. Necessitei filtrar e delimitar informacoes
de uma quantidade imensa de literatura das mais variadas areas do conhecimento.
Foi com algum grau de desconfianca que descobri que antropdlogos, socidlogos,
arqueologos, historiadores, economistas, jornalistas, administradores médicos, e
muitas outras classes de estudiosos de muitas nacionalidades demonstraram
interesse em debrucar-se sobre o candomblé da Bahia. Este corpo que aqui
escreve, baiano, cosmopolita, queer e candomblecista de criacdo, vem para somar
aos esforcos de promover essa religido e sua forma de pensar dentro dos muros da
universidade. Assim como eu pude aceder a este espaco, gracas a politicas de
democratizacdo da educacgéo superior, trago comigo também 0s meus orixas, meus
guias, e todo um campo de conhecimento ancestral que que ougo com atencao e
respeito.

A preocupacédo em revisitar a historia do terreiro do Alaketu e seus fundadores,
a familia Ojar6, surge de uma inquietude mencionada anteriormente que deriva do
atual curriculo nacional da carreira de Relacfes Internacionais e sua caréncia de
referéncias negras, africanas e diaspoéricas. Essa caréncia se reflete tanto nos
autores estudados, em sua maioria homens brancos, quanto nos casos e processos
histéricos considerados “relevantes” ao estudo das RIl; em ambos os casos o
eurocentrismo e o sentimento de hegemonia da branquitude s&do constantes que
atravessam o estudioso a todo momento. Na contraméo dessa tendéncia, tento
trazer algumas discussdes em curso sobre o papel do povo yorubano na formacgéo
cultural do Brasil e a eminéncia de personalidades do candomblé nesse cenario,
entre familias de santo e sacerdotisas destacadas.

Para cumprir a missdo de retratar os yorubanos de maneira minimamente
aceitavel, recorri primeiramente a histéria desse povo em especifico, algumas de
suas caracteristicas centrais assim como prospeccao dessa sociedade no continente
africano e na diaspora. Este foi um processo de muitas desmistificacdes sobre a dita
pureza yorubana, que nunca existiu da maneira que buscam os historiadores

europeus. Foi um espaco também de choque entre as narrativas orais vigentes no
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Brasil e a concretude da historia yorubana vista desde Africa, que tornam mais
claras as complicadas relacdes sociais que existiam na regido; assim como as
jilhads, guerras civis, investidas coloniais e outros fatores que acarretaram no
declinio dessas sociedades tradicionais e sua consequente diaspora atlantica. A
histéria da chegada da espiritualidade yorubana nas américas €, antes de tudo, uma
histéria de sangue e sequestro.

Apos identificado quem séo os yorubanos e como a maioria desses individuos
chegaram ao Brasil, pude concentrar-me no estabelecimento da dinastia Ojaré na
cidade de Salvador, capital simultaneamente da provincia da Bahia e da col6nia do
Brasil. A projecao politica, espiritual e econémica dessa familia foi sentida dos dois
lados do Atlantico, como mostram as paginas deste trabalho. Foi visto que o periodo
da chegada dos Ojard nesta terra foi particularmente turbulento e de grandes
mudancas sociais e politicas, incluindo a mudanca da capital para o Rio de Janeiro e
elevacao do status do Brasil de col6nia a reino unido com Portugal, seguido por sua
independéncia poucas décadas depois. Os yorubanos chegavam aos milhdes,
somando-se a outros milhdes de africanos e seus descendentes que aqui ja estavam
para a criacdo nao s6 do candomblé de base ritualistica yorubana, mas de iniUmeras
formas de existir e resistir como corpo corpo africano, agora afro-brasileiro. A
antiguidade do terreiro do Alaketu, ou lle Maroia Laji, é indiscutivel, datando do
terceiro decénio do século XIX, provavelmente 1835. Por mais que a historia oral do
terreiro sugira origens ainda mais antigas e dignas de estudos mais aprofundados,
0s 187 anos continuos de historia ja comprovada através dos dados e registros
apresentados demonstram a poténcia dessa tradicdo para a memoria da Bahia e da
humanidade como um todo.

Por dltimo, baseando-me em contribuicBes tedricas ja existentes de diversos
autores do Atlantico negro, advogo por um campo de Relac¢des Internacionais que se
atente as linguagens e processos ndo-hegemonicos, que ndo podem ser contidos no
pensamento cartesiano eurocentrado. O tocar dos tambores, 0s cantos em yoruba
transmitidos por geracdes, 0s preceitos e obrigacdes de santo, seus fundamentos,
ewos e ebos, os lacos afetivos e (inter) nacionais firmados pela familia de santo, e
tantos outros elementos presentes no candomblé ndo deveriam ser vistos com
estranheza pelo intelectual, mas exaltados em suas complexidades e sutilezas. E de
suma importancia que se reconheca e se divulgue a poténcia que possuem as

religibes afro-latinas como alternativas de desenvolvimento e sociabilidade em
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‘ocidente” cada vez mais decadente. O funcionamento dessas espiritualidades
desafiam a légica de lugar engendrada pela visdo eurocéntrica; a ideia de nacéo
utilizada no candomblé é um bom exemplo desse fato, onde se criam
(inter)nacionalidades em um espaco delimitado, tanto no espaco-terreiro quanto na
mente de cada um dos praticantes. Assim, é possivel que por exemplo se encontrem
trés candomblecistas: um de nacdo Ketu, outro de nacdo jéje, outro de nacéo
Angola; os trés podem compartilhar a mesma nacionalidade no passaporte, mas
cada um traz dentro de si linguas, culturas, formas de ser e praticas espirituais
referentes as suas respectivas “nacionalidades” de santo. Pensar dessa forma
extrapola os limites do conceito mainstream de nacédo de nacionalidade, levando em
consideracdo também os sentimentos compartilhados em grupo, a experiéncia
corpérea e o transe ritual, todos estes capazes de complexificar a ideia de tempo e
espaco, conectando o aiyé o orun.

N&o se deve aceitar a falta de interesse académico em enxergar as Relacdes
Internacionais acontecendo entre reinos e dinastias africanas, assim como suas
conexdes com a diadspora negra. O terreiro do Aleketu ndo € um caso isolado, a
histéria do terreiro Casa Branca (llé Axé lya Nassé Ok&) também aponta para uma
fundacao internacional por parte de uma sacerdotisa proeminente na corte do rei de
Oyo, espaco central no complexo territorial yorubano. A casa de Oxumaré (llé
Osumare Araka Ase Ogodd) também possui uma antiquissima histéria de resisténcia
e faltam esforcos académicos similares aos que foram empreendidos para se
comprovar a antiguidade do Alaketu. Muitas licbes de Relacbes Internacionais
Atlanticas podem ser apreendidas observando a trajetéria de vida de sacerdotes
yorubanos aportados na Bahia como Bamboxé Obitikd e Martiniano Eliseu do
Bomfim, assim como as biografias de sacerdotisas yorubaianas como Mae Aninha,
Méae Menininha do Gantois, Mae Stella de Oxéssi, Olga do Alaketu, e tantas outras
mulheres que fizeram o candomblé da Bahia o que ele € hoje. Essas experiéncias de
axé espalhadas por todo o Brasil demonstram agenciamentos e acertos yorubanos
através do Atlantico que sdo caracteristicos de uma politica e espiritualidade em
exilio. Reforca-se a necessidade de investigar mais profundamente a historia das
relagdes internacionais presentes em muitos processos de fundagao e manutencgao
dos terreiros de candomblé, assim como os de santeria, palo monte, umbanda, e

outros centros afro-politico-religiosos espalhados pela américa afro-latina; assim
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como convém a disciplina estudar e entender a extensdo e 0s impactos

internacionais desses centros organizados.
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