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RESUMO

Os agrupamentos de escravos que se formaram mobilizados pelas condigdes
internas e adversas que aqui encontraram, criaram uma rede de cooperacao que
promoveu e facilitou o desenvolvimento da religido afro-brasileira que chamamos
de Candomblé. Essa manifestagéo religiosa tem na festa o seu centro de convivio
e reveréncia aos Orixas, deuses que entram em cena, incorporam seus
escolhidos, quando todos dancam, brincam e comem. E na comensalidade que se
afirma o sagrado. O estudo - de carater exploratério - teve como procedimento
metodoldgico a observagao participante nas festas brancas que ocorreram nos
trés finais de semana do més de janeiro de 2008, no Terreiro Pildo de Prata, em
Salvador, Bahia; tem como objetivo avaliar o papel da comensalidade na
celebracdo dessa festa (publica) que se caracteriza pela hospitalidade quando
acolhe a comunidade. A circularidade que assinala a manifestacdo da dadiva é
facilmente identificada na realizagdo da festa, na oferta de alimentos aos Orixas,
que, por sua vez, manifestam sua gratiddo aos participantes em forma de
béncédos. Resulta dessa analise que no Candomblé a festa tem um lugar de
destaque a ponto de ser considerada como sua marca distintiva. Os deuses

entram em cena e incorporam seus eleitos: todos brincam, dangam e se divertem.

PALAVRAS-CHAVE: Candomblé. Festa. Comensalidade. Dadiva. Hospitalidade.



ABSTRACT

The slave groups, that were mobilized by internal and contrary conditions they
found in our country, created a net of cooperation that promoted and made easier
the development of the afro-brazilian religion - “candomblé”. This religious
manifestation has in its ritual the reverence to the “Orixas”, Gods who take part
and possess their sons and daughters when all of them dance, play and eat. The
“‘commensalitée” is the most important part of the religion when everybody sits and
shares the food: humans and Gods — Orixas. This research — from explored
source — had as an educational method procedure the participating observation in
the white rituals that took place in three weekends in January, 2008 at “Terreiro
Pildao de Prata, in Salvador, Bahia; this study has the purpose of assessing the
meaning of the commensality, in the celebration of this public ritual that
characterizes itself by the hospitality when it welcomes the members of the
community. The circle pattern that shows the demonstration of divine is easily
identified in the ritual, in the offering to the “Orixas” that, in response, give their

gratitude to the participants throughout many blessings.

KEY-WORDS: Candomblé. Commensality. Hospitality.
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INTRODUCAO

Salvador caracteriza-se como uma cidade marcadamente multicultural, onde
diferentes religiosidades fazem parte do cotidiano de cada um. Nascida nessa
cidade convivi com as comidas da cozinha de Santo em nossa mesa quase que
diariamente. Em momentos comemorativos como as sextas-feiras da Paixao e
domingos de Aleluia, e muitas vezes as sextas-feiras via-se a mesa repleta de
comidas de dendé, um verdadeiro banquete: caruru, vatapa, moquecas de
bacalhau, de peixe, de maturi (castanha de caju, ainda verde), farofa de dendé,
arroz de coco e uma infinidade de comidas preparadas por Bernadete e minha
mae, que se desdobravam horas a fio na cozinha para alimentar a familia e seus
convidados. Essas iguarias eram consumidas sem receio no periodo da
Quaresma, devido a interdicdo do consumo de carne, proveniente do boi, do

porco ou de galinha, instituida pela Igreja Catdlica.

Encantava-me o cheiro que aquela cozinha exalava e me embeveciam as cores
que se formavam a mesa ao ser montada para receber os convivas. Comiamos
todos juntos, pais, filhos, empregados e quem mais batesse a porta. A
hospitalidade inserida na comensalidade era um fator primordial para aquele

encontro, e todos eram muito bem recebidos.

Em 2000 ao ingressar no curso de Gastronomia em S&o Paulo, na disciplina
Cozinha Brasileira descubro que algumas informagdes sobre a “minha cozinha”,
aquela que convivi e convivo ainda, que é chamada de Afro-baiana tem algumas
consideragdes que ndo sdo procedentes, por exemplo, que o acarajé € um
apenas um bolinho frito, que se pode cortar o quiabo de qualquer maneira para
fazer o caruru ou que um vatapa deve ser feito a partir de um ensopado de peixe,
etc. Diante dessas duvidas e interferéncias comecei a me interessar sobre a
construgcao e a importancia da comunidade africana na constru¢ao da cozinha
brasileira. Percebi que sabiamos muito pouco sobre a cozinha que chamam de

Afro-baiana.
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Durante a investigacdo de como se consolidou esta cozinha, foi notado que
alguns alimentos que fazem parte da mesa baiana, amalgamados pelas
influéncias indigenas e portuguesas, sairam do Terreiro pelas maos das mulheres
que trabalhavam nas cozinhas dos senhores de engenho. Essas mulheres eram
as yabassés e as filhas-de-santo, responsaveis pelo preparo das comidas para
ofertar os orixas. Sao elas, que irdo preparar os alimentos ritualisticos, e elaborar

o banquete para ser ofertado aos deuses e dividido entre os homens.

A esta cozinha que chamamos de “cozinha de Santo”, atende ao desejo dos
Orixas e dos homens que a compartilham, tém significados, consideragoes,
composicoes que vao além da funcdo, de uma percepgdo, meramente
gastrondmica, ndo se resumindo, a uma lista de ingredientes utilizados. Assim,
para identifica-la é preciso reconhecer os elementos socioculturais, religiosos que

Ihe conferem sentido.

Ao buscar compreender como se dava a relagdo entre uma cozinha que é parte
de uma religido, cuja importancia é relevante quando ela torna-se uma mediadora
entre os deuses e homens, e a presenga desta mesma cozinha nas refeigcdes
coletivas ou cerimbnias festivas tanto no Terreiro ou fora dele, surgiu o tema da

pesquisa: A Festa e o Candomblé: o sagrado vai a mesa.

As primeiras leituras sobre o Candomblé informam sobre a importancia das festas
como reveréncia e culto aos Orixas, e a presencga da oferta de alimentos nessas
cerimbnias. De uma forma geral, o ritual do Candomblé inicia-se com sacrificios
de animais, de quatro e de duas patas, sendo na cozinha o espacgo no qual os
alimentos, resultado do sacrificio, serdo preparados para serem ofertados aos
Orixas e aos homens (BASTIDE, 2001).

As religides atribuem significados simbdlicos a alimentacédo e, frequentemente, ela
esta presente nos rituais de iniciacdo, funerarios e nas festas comemorativas. A
comensalidade presente nestes rituais € um dos aspectos relevantes da
hospitalidade e consequentemente da dadiva, e tem, portanto a especificidade de

permear e favorecer mecanismos de sociabilidade
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O aspecto que diferencia a comensalidade caracterizada pela partilha a mesa, da
comensalidade no Candomblé é que esta restaura os vinculos que no passado
mitico foi rompido pelos deuses quando permitiam que os homens fizessem parte
do banquete. Na oferta dos alimentos escolhidos pelos deuses/orixas e estes
transformados em comida, divididos e compartilhados entre os filhos dos deuses
e a comunidade, instauram-se novamente “os assentos entre os imortais e os
homens mortais” (HESIODO apud FLANDRIN, 1998, p.158).

No Candomblé cada ato € ligado a Natureza e cada ato tem algo de sagrado. Na
festa o sagrado é afirmado constantemente e encontramos essa relagéo cotidiana
com a divindade, os filhos dos orixas e seus convidados compartilham do

alimento numa comensalidade de dimenséo religiosa (BASTIDE, 2001).

As caracteristicas do Candomblé resultam de um processo longo e doloroso de
rupturas, incorporagdes, transformacdes e adaptagcbes num movimento
“antropofagico” que se iniciou na noite da escravidéo e resultou numa constru¢ao
identitaria (PARES, 2006).

Esses grupos, que durante os séculos XVI a XIX formaram agrupamentos
religiosos, constituiram-se, de certa maneira, como espagos de sociabilidades
entre negros. As Irmandades e os Batuques, locais que eram aceitos e até
encorajados pelas classes dominantes, eram espagos em que OS grupos se
reuniam em torno das festas catolicas, onde reverenciavam a Natureza, seus
deuses e os ancestrais, encontrando na comida uma das maneiras de colocar em

evidéncia o culto, de relevante papel nessas praticas religiosas (PARES, 2006).

Com base nestas informacdes, o objetivo deste trabalho €& focalizar a
comensalidade enquanto espaco que favorece a criacdo de vinculos sociais. A
escolha para analisar a comensalidade religiosa, foi através de um ritual do
Candomblé, realizado no Terreiro Pildao de Prata, em Salvador, na Bahia, com o
proposito de identificar a extensdo de suas propriedades de sociabilidade e de
acolhimento. Focalizou-se a festa publica desse terreiro, uma vez que ela se abre

para a comunidade, levando em consideracdo o fato da comensalidade se dar no
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desenrolar da festa, expandindo o potencial de sociabilidade entre as pessoas,

construindo um significado social para a comunidade.

Segundo Boutaud (2004) a comensalidade € uma das formas mais reconhecidas
da hospitalidade em todas as épocas e em todas as culturas, tendo o alimento
importancia fundamental. Lashley (2004) considera que a oferta de alimento a um
convidado infere: uma necessidade a nutrigdo; uma relagdo simbodlica em que
ocorre a formacédo de um vinculo de confiangca e proximidade entre quem recebe
e quem faz a oferta do alimento; e um ato de cordialidade.

No Candomblé essa caracteristica € ampliada por incluir uma dimensado que
promove um vinculo com o sagrado. Tal afirmagao encontra-se exemplificada na
importancia que adquirem as festas publicas, espagcos em que se da a unido dos
membros do grupo em torno do sagrado, dimensao que se abre a participagao da

comunidade, com a acolhida de novas pessoas.

Questao de método

Os aspectos analisados no trabalho referem-se a origem e estruturagdo das
festas brancas no Candomblé, especificamente as observadas no Terreiro Pildao
de Prata, em Salvador, enfocando aspectos relativos a organizacédo e a
celebracao de suas festas publicas, bem como a participacao dos filhos-de-santo

deste Terreiro e seus convidados em torno da mesa.

O referencial tedrico utilizado foram os pesquisadores que estudaram o
Candomblé quanto a sua estrutura, rituais e as ceriménias que ocorrem dentro
dessa religidao afro-brasileira. Sao eles: Roger Bastide, Luis Parés, Rita Amaral,
Vilson de Sousa, Vivaldo Costa Lima, Roberto Gaudenzi, Pai Cido de Osun Eyin,

Raul Lody, José Beniste e Edison Carneiro.

O conceito de dadiva observado no presente trabalho tem como origem o estudo
desenvolvido por Marcel Mauss nas sociedades mercantilizadas na Polinésia, nas
quais a dadiva e a hospitalidade foram identificadas como elementos de unidao

entre os grupos. A partir da criagdo do vinculo que se forma entre os orixas e os
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homens, e os homens entre si, permeado pela comensalidade reafirma-se o

compromisso a cada celebracao das festas publicas.

No Candomblé é perceptivel a existéncia do dom na circulagdo da energia que
chamamos de Axé. A festa publica é a expressao desse compromisso. Para essa
festa procura-se, primeiramente, saber do orixa, através do jogo do Ifa, quais suas
preferéncias de alimento; ele responde qual o desejo; e a comunidade do
Candomblé na representagdo do Pai ou Mae de santo organiza a ceriménia,
convida as pessoas e oferece ao orixa a comida preferida. O(s) orixa(s) em
agradecimento vem dancgar para os homens, ao mesmo tempo em que distribuem
Axé, e todos se beneficiam desta energia e da comida preparada pela

comunidade do Terreiro, e depois € oferecida aos convidados.

Na perspectiva do Candomblé a dadiva é a condigdo primordial para que haja
uma relacao profunda e fecunda entre os orixas e os homens. Os vinculos sao
estabelecidos a partir desse entendimento e a comida sera a intermediaria entre
essa relagcdo. O Babalorixa ou a Yalorixa s&o os responsaveis por essa cerimdnia
de oferta e agradecimento. Sendo assim as festas publicas tém prestigio e sabe-

se que a honra e a tradigao estado presentes.

O partilhar a mesa nas festas de Candomblé é repartir entre os membros da
comunidade, tanto do Terreiro quanto aquela que é convidada, as béncaos
recebidas, o Axé, o ritual da celebracéao, o ritualizar a vida. O partilhar a mesa, a
comensalidade e as trocas simbolicas envolvidas nessas relagdes, conceito

estudado por Boutaud (2004) ira permear todo o trabalho.

A pesquisa teve como procedimento metodologico a observagao participante,
‘método particular de investigacdo agcdo que capta os comportamentos no
momento em que eles se produzem e em si mesmos, sem mediacdo de um
documento ou um testemunho” (QUIVY, 1995, p.196).

A coleta de dados para a pesquisa qualitativa foi feito através da observacao
participante, amparada numa pesquisa bibliografica e orientada pelos conceitos

da dadiva e hospitalidade, procurando delinear as caracteristicas da
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comensalidade religiosa na comunidade do Terreiro de Candomblé em Salvador.
Para Nascimento (2002, p.93) “a observagao participante, como o nome indica,
representa uma estratégia de obtencdo de dados em que o pesquisador participa
intensamente do cotidiano dos pesquisados”. De maneira que o pesquisador por

um determinado tempo vive com o grupo e no grupo (NASCIMENTO, 2002).

O desenvolvimento da pesquisa qualitativa através da observagao participante
pode ser desenvolvida de duas maneiras: por observagdo natural, quando o
pesquisador € membro do grupo; ou por observagao artificial quando o
pesquisador entra no grupo para investiga-lo (NASCIMENTO, 2002). Nao fazendo
parte do grupo, a minha integracao se deu através de um convite feito pelo Oga
do Terreiro, Roberto Gaudenzi. Para o Candomblé, ser convidado por alguém de

prestigio da ao convidado um carater de respeito diante da comunidade.

O convite feito a mim, por Roberto Gaudenzi para participar das festas no ano
anterior em 2007, determinou a escolha do Terreiro Pildao de Prata para fazer a
observacao participante das festas ocorridas nos primeiros finais de semana do
més de janeiro de 2008. As observagdes foram feitas a partir do dia 06 de janeiro
e finalizaram-se no dia 28 de janeiro de 2008. A variedade de festas deste

Terreiro indicou a necessidade de fazer um recorte de estudo.

Dentre essas festas, as escolhidas foram as “Festas Brancas” do Terreiro, que
foram realizadas no periodo de 06 a 20 de janeiro de 2008, deve-se ao fato que
estas festas determinam a abertura do ciclo anual de festas do Terreiro além de
ser homenageado o orixa de Pai Air, o babalorixa responsavel do Terreiro Pilao

de Prata.

Uma das caracteristicas deste evento € o uso constante da cor branca em todos
0s aspectos: nas roupas, nas comidas, nos aderecos e na decoragao. Durante
trés semanas sao homenageados no Terreiro os “orixas brancos”. Essa
denominacdo é dada as formas diferentes pelas quais o Orixa Oxala se
apresenta, e nas quais mantém as suas qualidades de senhor da criagdo e dos
seres humanos: Oxalufa, o mais velho; Oxaguian — o guerreiro e dono do pildo e

do inhame; Ododuwa, herdi civilizador, reverenciado no primeiro domingo das
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Aguas de Oxala (ceriménia de purificacdo dos Candomblés); Orixa Oko, divindade
da agricultura e da fertilidade; Baba Lejubé, que tem ligagdo com as aguas;
Osafur, que cuida do sono e Baba Ajalé que modela as cabecas” (BENISTE,
2005. p.138).

A Festa Branca que orientou o trabalho foi aquela que reverenciou Oxaguian,
orixa guerreiro, dono do pildo e do inhame, orixa do Pai Air, e que da o nome ao
Terreiro Pilao de Prata. Nessa festa publica sera focalizada principalmente a
hospitalidade, pois acolhe os seus membros - provenientes de todos os lugares
onde sao feitos os seus filhos-de-santo - Salvador, Sdo Paulo, Rio de Janeiro,
Nova York, Portugal, a comunidade religiosa (Maes, Pais, filhos de santos de

outros Terreiros) e os convidados.

Como ja foi dito, o convite para participar da festa foi realizado por uma pessoa
hierarquicamente respeitada no terreiro, o Oga do Terreiro Pilao de Prata,
Roberto Gaudenzi. Ele foi o responsavel em fazer a mediagéo entre mim e o Pai
Air José, o Babalorixa do Terreiro. A depender de quem faz o convite tal fato
confere ao convidado um carater de status, importancia e reveréncia (GRASSI,
2004).

Na condicdo de convidada de Roberto Gaudenzi, com o consentimento do Pai Air
fui admitida pelo grupo, e pude participar das festas e dos “ajeum” que ocorreram
no periodo de janeiro de 2008. Podendo, assim, realizar a observagao direta que

utilizei para construir o trabalho de pesquisa.

Seguindo a analise feita por Fedrizzi (2008), que classifica as varias facetas da
Hospitalidade em Turistica, Comercial, Comportamental, Espacial, Eventos, Meios
de Hospedagem, Ensino, Restauragdo, Organizacional, Gestdo e Religiosa, o
trabalho insere-se na categoria religiosa entendida como forma de acolhimento,
pela qual se reforgam os lagos sociais e grupais, manifestando-se mediante a

dadiva espontanea.

No primeiro capitulo delineiam-se tragos da trajetéria do Candomblé no que se
refere ao planejamento de suas festas, em Salvador, quando os grupos ou

nagdes se organizam para cultuar os seus ancestrais e entidades espirituais em
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torno das Irmandades e batuques, processo que da origem a religiao afro-

brasileira, estruturada de um modo hierarquico.

O capitulo dois aborda o conceito de comensalidade e o aspecto diferencial da
comensalidade no Candomblé pelo fato dos deuses (Orixas) participarem da
partilha do alimento — a dimensao sagrada. Nas festas publicas do Candomblé a
comensalidade se articula em fungdo da festa, e nela estdo contidas todas as
implicagdes como a sociabilidade, o privilégio do acolhimento, a hospitalidade e a

dadiva.

No terceiro capitulo apresenta-se o Terreiro Pildo de Prata como cenario das
festas que foram observadas. Destaca-se a dindmica do Terreiro, assim como a
maneira pela qual os membros se organizam para elaborar a festa e receber seus
participantes e convidados. Salienta-se a importancia da cozinha na preparagao
dos alimentos que serdao ofertados aos Orixas e compartilhados com os
participantes da festa, além do papel da Yabassé, a mulher responsavel pela
confeccéo desses alimentos, que conhece o procedimento, as técnicas e as rezas

para o preparo de cada prato que sera ofertado.

Nas consideracdes finais sao trazidas as reflexbes obtidas através da vivéncia

nas festas do Terreiro ao que se refere as questdes da comensalidade religiosa.
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1 AS FESTAS NO CANDOMBLE

1.1 O Candomblé

Ha varios estudos que tratam do candomblé sob aspectos distintos: a formacéo, o
sistema filoséfico, o pantedo dos orixas, as diferengcas entre as nagdes e a
organizacao desta religido afro-brasileira. Os primeiros estudos datam de 1896,
quando o médico Nina Rodrigues escreveu um artigo na Revista Brasileira sobre
as sobrevivéncias religiosas africanas. Homem do seu tempo, acreditava que os
rituais do candomblé eram crises de histeria, em uma época em que a
interpretacdo etnografica da religiao seguia o modelo positivista. No entanto,
Bastide reconhece a importancia do estudo em virtude das fontes por ele

analisadas:

Apesar de todas essas falhas, as obras de Nina Rodrigues... ndo
deixam de ser talvez as melhores publicadas sobre o assunto,
primeiro porque seus informantes pertenciam ao candomblé mais
tradicional, mais puramente africano de sua época, o candomblé do
Gantois; depois porque suas descrigdes do culto, das hierarquias
sacerdotais, das representagdes coletivas do grupo negro, sao fiéis
e sempre validas. Sdo sem duvidas livros incompletos, mas, naquilo
que descrevem livros seguros (BASTIDE, 2001, p. 22).

Querino (1938) buscou entender a contribuicdo da sociedade africana para a
formagédo da civilizagdo brasileira. Para Querino, o negro estava inserido no
contexto da economia escravagista, como mao-de-obra necessaria e espoliada
nesse sistema, mas que trazia em si culturas e experiéncias que comporiam na
Bahia a religido que chamaria Candomblé. Utlizando-se de registros orais

descreve:

[...] os velhos africanos, pais e maes de santo, que o fizeram senhor
das suas praticas religiosas e magicas, das tradicdes do Continente
Negro aqui diluidas, ou dos segredos desta culinaria esquisita que
impressionou, desde a infancia o paladar brasileiro”. (QUERINO,
1938, p. 6.).
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Os relatos deixados em suas obras sdo de suma importancia para a compreensao
do Candomblé na Bahia, pois foram os primeiros estudos feitos através da escuta
e participacdo nos eventos que ocorriam nos terreiros naquele periodo de
transicdo do século XIX para o século XX, momento em que se davam as
primeiras organizagdes dos batuques e irmandades, além de contemplar e
valorizar as contribuicdes deixadas a sociedade por essas culturas, sobretudo no
que diz respeito a alimentagdo. Em seu estudo sobre a arte culinaria na Bahia,
afirma que a “cozinha baiana, como a formagdo étnica do Brasil, também
representa a fusdo do portugués, do indigena e do africano (QUERINO,2006,
p.19). Tal fusdo ocorreu também no Candomblé, de cuja cozinha religiosa saira a

comida que ira compor a mesa da cozinha baiana e brasileira.

Em 1961, Roger Bastide langa o livro “Candomblé da Bahia, Rito Nagd, em que
através de informacgdes recolhidas e experiéncias vividas, retrata o Candomblé
como “uma realidade autbnoma, sem referéncia a histéria ou ao transporte de
culturas de uma para outra do mundo” (2001. p. 24). Entende que esse contexto
religioso é rico em “representagdes coletivas e gestos rituais”. Apresenta os
problemas que encontrou para desenvolver o seu estudo, ao deparar-se com um
assunto que esta diretamente ligado ao ambito do segredo, portanto um mundo
secreto e dependente da ajuda dos informantes, além de que ao olhar os fatos,
traz uma visdo ocidental da cultura africana. E assim que Bastide nos deixa como
legado um estudo rico, orientador e disseminador de novos trabalhos sobre a

religido afro-brasileira.

A obra que compreende a formagdo do Candomblé nagd na Bahia, considera
Salvador como “cidade santa”, por permitir no espaco urbano as manifestacoes
do Candomblé: as festas, o sacrificio, os deuses, as distingdes entre as nacoes,

os rituais, o espacgo e o tempo sagrados e a estrutura do mundo.

Sobre a formagao dos primeiros Candomblés na Bahia destaca-se a obra de
Parés, A Formagao do Candomblé: Historia e ritual da nagao jejé na Bahia, que
elucida o caminho percorrido pelos africanos no final do século XIX para elaborar

e organizar a religidao do Candomblé na estrutura jejé, explicando as diferengas
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entre o ritual jejé e o ritual nagd na estrutura religiosa, o0 que ambos tém em

comum, as apropria¢des do sistema religioso que cada Candomblé toma do outro.

A partir desses estudos compreende-se que as dificuldades, sofrimentos e
adversidades levaram os escravos a buscar nos parceiros de cativeiro a formacéao
de relagbes internas de cooperagdo. Esse movimento foi gradativamente se
fortalecendo, dando-lhes um sentimento e uma identificagdo de coletividade. Na
dispersdo das nagdes africanas, os escravos levaram fragmentos da sua cultura
que estavam, no entanto, dissociados das suas instituigdes. Por isso, a sociedade
afro-brasileira e o Candomblé como uma de suas manifestacdes, s6 puderam se
organizar através de um processo de acomodacdo dessas multiplas culturas
(PARES, 2006).

Para Bastide (2005, p. 34) os Candomblés pertencem a “nagdes diversas e
perpetuam, portanto, tradicées diferentes: angola, congo, jejé, nagd, queto e
ijexa”. Sua diferenciagcado se da apenas pela maneira de como se toca o tambor,

pelo uso das vestimentas identitaria e a denominagéo dos seus deuses.

O Candomblé tem nas suas origens o aspecto acolhedor caracteristico de sua
formacéo, constituindo-se num espaco em que varias nagdes se encontram para
receber e reverenciar seus orixas e ancestrais. Parés (2006, p.109) nos diz que a

reinvencgao das religides africanas ocorreu:

ndo s6 como forma coletiva de resisténcia cultural,... mas em
primeira instdncia como necessidade para enfrentar o infortunio ou
os “tempos de experiéncia dificil” dos quais a escraviddao € sem
duvida um dos casos mais extremos.

No séc. XVI, o periodo mercantilista europeu inseriu uma nova mercadoria no
comércio: a mao-de-obra escrava. Em seu processo de exploragcao econdmica,
Portugal e Inglaterra sujeitam alguns povos a essa dominagdo e o continente
africano fornecera escravos que fardo parte do sistema mercantilista de
exploracao das coldnias nas Américas. Durante o século XVI e o inicio do século
XIX foi transportado um contingente de mulheres, homens e criangas para o Brasil

com o propdsito claro da utilizagao do trabalho escravo na economia colonial.
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Essa populagao de degredados trouxe consigo o culto animista e 0 mugulmano; o

primeiro resistiu ao tempo, o segundo desapareceu (MATTOSO, 1992, p.421).

Os africanos que chegaram ao Brasil vinham de regides e culturas diferentes da
Africa. Dentro das diversidades, as suas religides “estavam ligadas a certas
formas de familia ou de organizacao clanica, a meios biogeograficos especiais,
floresta tropical ou savana, a estruturas aldeds e comunitarias” (BASTIDE, 2001,

p. 30), cultos esses referentes a ancestralidade e a devogao a Natureza.

Acreditam em um Ser Superior que domina o mundo; créem que as forgas ligadas
aos elementos da Natureza sdo personificadas através dos orixas, e que os
ancestrais, mesmo vivendo em outros mundos, continuavam a influenciar os seus
descendentes. Para os adeptos do Candomblé a Natureza - tanto na sua forma
animada quanto inanimada - todos os seres que a compdem sao “seres
encantados”. Animais, arvores, pedras, folhas, seres humanos sdo formados da
mesma “estrutura primordial e divina a qual foram subtraidos” (VOGEL, 2007,
p.26).

Esse material primordial retirado do Orun (Céu), Cosmos no conceito de Eliade
(2008), é representado, ressignificado e comemorado todas as vezes que sao
oferecidos sacrificios aos orixas, ciclo permanente de dar, agradecer e retribuir
dos adeptos do Candomblé aos orixas como forma ininterrupta da dadiva

presente tanto nas festas privadas quanto publicas.

Na chegada da populacéo escrava a Colbnia, os portugueses utilizavam o termo
“nacao” como forma de diferenciar os grupos étnicos que foram trazidos para o
Brasil; na metade do século XIX e com a diminuicdo do trafico, esse termo deixa
de ser usado pelos senhores de escravos, “mas continua a ser usado entre os
africanos e seus descendentes no espacgo das redes de solidariedade familiar e
praticas religiosas”. Vivaldo da Costa Lima, em seu livro “A familia de santo nos
candomblés jejes-nagbs da Bahia” (2003, p.29) relata que o termo “nagao” foi

perdendo a conotacdo politica para se transformar num conceito quase que
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exclusivamente teoldgico. Nagao passou a ser uma “modalidade de rito”, ou uma

“forma organizacional definida em bases religiosas”.

Parés (2006, p.29) observa que “os povos incluidos sob a mesma denominagao
de nacédo séo definidos a partir de varios fatores intimamente relacionados, a
saber: as zonas ou portos onde os escravos eram comprados ou embarcados,
uma area geografica relativamente comum e estavel de moradia e uma
semelhanga de componentes linguisticos-culturais”. Ainda para este autor, a
lingua foi a escolha feita pelos grupos africanos como recurso para promover a
autoidentificagao e criar o sentimento de pertencimento a um grupo. Portanto, a

denominacéao de “nacao” de Candomblé estabelece uma identidade coletiva.
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1.2 Instituicdo das Irmandades, Batuques e Candomblés

Vivaldo Costa Lima entende por Candomblé “o corpus ideolégico do grupo
africano, seus mitos, cosmogonias, rituais e ética ao proprio local onde as
cerimdnias religiosas desses grupos sao praticados, quando entdo, Candomblé é

sinbnimo de terreiro, de casa de santo, de roga” (2003, p. 17).

Candomblé é a denominagéo originaria do termo kandombilé que significa culto e
oragdo, de acordo com Lody (1987, p.11). Em Salvador, Candomblé significa
tanto o lugar como as festas rituais de origem africana que ali se celebram
regularmente (BASTIDE, 2005, p. 34).

O Candomblé, segundo Lody (p. 11) encontra-se dividido em nagdes: Nagao
Kétu-Nagb (ioruba); Nacao Jexa ou ljexa (ioruba); Nacao Jeje (fon); Nagao Angola
(banto); Nacao Congo (banto); Nagcao Angola-Congo (banto); Nacdo de Caboclo
(modelo afro-brasileiro).

Os grupos religiosos que se reuniam para cultuar seus deuses, orixas e 0s
ancestrais o faziam através da realizagdo de festas. De maneira que festa e
Candomblé tornam-se sinbnimos (AMARAL, 2002, p.29).

As diferengas entre as nagdes ou entre esses grupos podem ser notadas nos
toques de atabaques (com varetas ou com as maos); na diferenciacdo das
vestimentas ou nos atos ritualisticos. Em algumas festas nos terreiros é possivel
notar a utilizagado de aspectos identitarios de uma nagao que nao pertence aquele
espaco; podemos entender a utilizagao desses recursos como uma maneira de
reverenciar, respeitar e honrar o culto daquela cultura. No ritual do Candomblé, a
festa é lugar importante de encontro entre seus pares, de alegria, reveréncia aos
orixas, momento em que os deuses tomam os seus filhos, vém dancar e participar
do evento( BASTIDE, 2001).
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Para Bastide (2001, p.31):

Veremos que na realidade a festa publica ndo constitui senao parte
da vida do candomblé, que a religido africana vai colorir e controlar
toda existéncia de seus adeptos, que o ritual privado € mais
importante do que o cerimonial publico e que, na medida em que o
negro se sente africano, pertence a um mundo mental diferente.

A escravidao urbana permitiu ao negro africano uma certa mobilidade. “Na cidade,
a presenca do senhor € menos opressiva, mais distante, pois os escravos e seus
donos n&o vivem em geral sob o mesmo teto, a n&o ser em caso de um escravo
muito apreciado” ( MATTOSO, 1988, p.130). Na categoria de escravos de ganho,
essa populagdo exercia a profissdo a que estivesse designada (sapateiros,
cozinheiros, vendedores ambulantes, ferrreiros... ) e dividiam com seus senhores
os ganhos obtidos dos seus afazeres. Esta liberdade favorecia a circulagao livre
dessa populagao pela cidade, que podia encontrar-se em qualquer lugar para
conversar ou exercer atividades ligadas a cura e ao culto religioso, bem como,
podiam com o dinheiro arrecadado, fruto do seu trabalho, comprar a liberdade e
ajudar os irmaos de infortinio( PARES, 2006).

O carater coercitivo, dominador e desumano imposto pela escraviddao permitiu a
esses agrupamentos desenvolverem redes de solidariedade que amenizaram de
uma certa maneira a condigdo imposta pelo trabalho escravo. A formacao de
confrarias foi uma das modalidades dessas estruturas que vao se organizar nos
moldes das confrarias brancas e tinham como prerrogativa “cultivar a fé dos seus
membros, e ao mesmo tempo, com o produto das coletas, socorrer os que
passam dificuldades...”( MATTOSO, 1988, p.148) ao mesmo tempo em que
garantiam aos seus filiados a possibilidade para se reunir e executar seus cultos.
Os primeiros terreiros foram criados inicialmente na regido urbana da cidade do
Salvador. Com o crescimento da cidade e a repressao policial foram obrigados a
procurar espacos distantes do centro urbano para construirem suas rogas. A partir

do século XIX os cultos africanos séo liberados mesmo com a coergao da policia.

As primeiras confrarias negras vao se organizar a partir do século XVII quando o
nuamero de escravos e negros libertos comega a aumentar. As primeiras

instituicdes religiosas afro-brasileiras organizaram-se em torno dos “batuques,
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cantos, irmandades catdlicas,e num segundo estagio de criagdo que corresponde
a formacédo de estruturas sociais complexas como calundus (pratica religiosa

angolana) de origem africana e candomblés” (PARES, 2006 p.108).

Era permitido aos membros dessas instituicdes dancarem e cantarem nas festas
catdlicas de maneira que pareciam reverenciar os santos da Igreja, enquanto
estas manifestagdes estavam conectadas aos orixas, seus deuses de origem.
Para o africano, cada dia, cada més, cada ano tem suas distingcbes e momentos
especificos; porém, na condi¢cdo de escravos, tal realidade impedia a realizacao
dos rituais ligados a cada ocasiao, pois o “calendario africano chocava-se com o
calendario catdlico, que o branco impunha ao negro escravo”’(BASTIDE, 2001,
p.89).

Estes encontros, segundo Bastide (2001), davam-se nos centros urbanos e nas
plantagcbes de acucar, locais onde se encontrava um grande contingente de
escravos, em contraposi¢cao as zonas de mineragao, pecuaria e nas plantagdes
de café, espacos nos quais, por forca da propria atividade, era vedada a reuniao

dos grupos africanos.

O sistema catdlico presente no Brasil permitiu a criagao de irmandades religiosas
dos homens negros, reconhecidas pela classe dominante, que consentia a essas
irmandades a utilizacdo dos batuques e calundus em festas publicas de
calendario catdlico; € a partir desse calendario que serdo montadas as festas
internas e as festas publicas do Candomblé ( SOUSA, 2003).

Parés (2006) afirma que as redes sociais de negros que se articulavam nas
irmandades catolicas eram, provavelmente, as mesmas que podiam garantir a
organizagéo de batuques e outras praticas religiosas que aos olhos dos africanos
possuiam tanta eficacia quanto a devocdo aos santos catdlicos. Essa dupla
justaposicdo nao era uma contradigdo e sim um modo de lidar com as
adversidades a que eram submetidos. Este conceito chamado de “complexo de
fortuna — infortunio ou ventura - desventura” foi um modelo desenvolvido pelos

pesquisadores da Africa central nas décadas de 1960-1970, quando explicam que



25

a atividade religiosa tem como objetivo ndo sé prevenir a infelicidade, o infortunio

como também maximizar a boa sorte (PARES, 2006, p.103).

1.3 Organizagao da festa no Candomblé

Roger Bastide (1978) diz que para compreender o misticismo dos negros da
Bahia é preciso situa-los num conjunto que compreende quase todos os povos,
frequentemente chamados de nao civilizados, cuja estrutura mistica esta em
oposigao a mistica cristd. Enquanto o misticismo cristdo ou mugulmano consiste
numa longa ascensdo visando uma fusdo da alma com Deus, o misticismo do
Candomblé consiste em invocar, através de ritos apropriados, a descida dos

deuses para se apossarem de seus fiéis — é o fendmeno do transe.

Bastide (1978) diz, também, que esse fenémeno se encontra em quase todas as
regides da Africa e que, curiosamente, eles aumentam de intensidade quando as
populagdes se encontram em contato com outros povos de culturas diferentes,
como se as divindades, temerosas de serem expulsas dos corag¢des dos fiéis, se

manifestassem com veeméncia.

Essa superagcdo da distancia entre os deuses e os homens se expressa na
reciprocidade que dominam a relagdo entre os deuses e seus fiéis. Assim, com
base nessa relagdo sagrada foram reforgados os lagos de sociabilidade pela
organizacao e reproducao dos cultos afro-brasileiros com seus folguedos, dangas
e cultos a ancestralidade tendo a festa como “modo de ser e de crer deste povo”
(AMARAL, 2002).

Historicamente, esses grupos religiosos reunem-se na festa para homenagear e
cultuar suas divindades, ocasido em que seus integrantes reafirmam a sua
identidade como pessoas religiosas, pertencentes a um espago simbdlico,

participando e comungando das mesmas crengas deste grupo.
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Para Caillois (1950) e Mauss Hubert (1968) (apud AMARAL, 2002), “a festa é a
reunido de muitas pessoas que se movimentam, dangam, cantam, gritam,
momento que contribui para a produgao de grande quantidade de “energia” que €
redistribuida entre todos os participantes”. Nas festas de Candomblé, essa
energia gerada é chamada de Axé, que é representada pela forga sagrada dos

orixas e pode significar, também, uma saudacgéao de felicidade e aprovagao.

Segundo Eliade (2008, p.64) a participagao religiosa de uma festa implica a saida
da duragao temporal ordinaria e a reintegracdo no Tempo mitico re-atualizado
pela propria festa. Cada repeticdo desses eventos reproduz e reafirma o tempo

sagrado no mundo profano.

No Candomblé é na festa que se tornam claras as relagdes de poder, o nivel de
conhecimento entre as pessoas, as identidades dos orixas e a nacdo a que
pertence a comunidade. Segundo Rita Amaral (2002, p.33) nela encontramos dois
polos: a cerimbnia, que seria a maneira exterior e regular de um culto e a

festividade que é o momento de expressar alegria e prazer.

O calendario das festas é determinado e organizado de acordo com o calendario
das festas dos santos catdlicos e exibe o momento das ocorréncias do
sincretismo, ainda segundo a autora (op. cit.,, p.33). As datas das festas do
calendario africano conflitavam com o calendario catélico de maneira que os
senhores de escravos permitiam que os negros pudessem dancar nas festas
catdlicas, entendendo que essas pessoas estavam homenageando os santos
catdlicos. Sousa (2003, p.152) considera que embora os santos possam ser
diferentes, os devotos sdo os mesmos, dai a possibilidade desses fiéis os
encontrarem num mesmo momento dentro de um unico sentimento que é o

sentimento religioso.

Sousa (2003, p.122) explica que o calendario do Candomblé é atrelado ao
calendario catdélico em Salvador, estabelecido pelo povo de santo para
homenagear os seus orixas. O ciclo de festas & aberto no dia 04 de dezembro
com a festa de Santa Barbara, santa catdlica protetora do mercado e do corpo de

bombeiros. Sabe-se que o mercado € o local onde sao vendidos os mantimentos



27

para a vida diaria necessarios a manutencdo do corpo,assim como o0s
mantimentos para a vida sagrada, ligada aos rituais do candomblé. Esses
mercados originariamente na Africa eram freqiientados pelas mulheres,

responsaveis pela compra e venda das mercadorias.

Esse espaco era protegido por Oya/lansa, orixa protetor dessas “mulheres do
mercado” e dos seus negocios. 08 de dezembro € o dia da comemoragado da
padroeira da Bahia, Nossa Senhora da Conceicéo da Praia. A festa da Conceigao,
como é referida, esta ligada a questao da fertilidade e ao conhecimento sobre a
vida e a morte. Santa Luzia, a santa protetora dos olhos para os catdlicos, é
reverenciada no dia 13 de dezembro. No candomblé esta relacionada com a irma
de lansa, Eua, “os olhos que tudo véem”. Na segunda quinta-feira do més de
janeiro comemora-se a Festa do Nosso Senhor do Bonfim, associada a Oxala. A
Festa de Sao Lazaro € comemorada no ultimo domingo de janeiro. Sua igreja esta
localizada numa colina, local que no periodo colonial era ocupado por um espacgo
ao qual eram enviadas os negros vitimas de variola ou lepra. Sdo Lazaro esta

associado a essas doencgas.

Obaluaé ¢é o orixa que tem o mesmo significado do santo catdlico, sendo também
o “senhor que controla as chagas”. No dia 02 de fevereiro comemora-se o dia de
Nossa Senhora Santana, “méde de Maria”. Na praia do Rio Vermelho existe uma
casinha como se fosse um “peji”, construida pelos pescadores para pedir protegao

a lemanja quando esses saem para pescar. lemanja € a “mae de todos os orixas”.

O carnaval é considerado a festa de Exu. No primeiro domingo depois do carnaval
é feito um ritual chamado Lorogun (ritual para todas as divindades) pelo qual se
revive o mito de Ogun que vai para a guerra, momento em que os terreiros fazem
o “fechamento” significando que os orixas também vao guerrear. As festas so
voltam a acontecer depois da Quaresma, no sabado de Aleluia. A continuidade é
dada com a festa de Santo Antonio, com a reza da trezena do santo que finaliza

no dia 13 de junho e tem Ogun, deus da guerra, como representante desse dia.

O dia 29 de junho esta relacionado com a fogueira de Xangd, remetendo, assim,

ao mito desse orixa. No dia 02 de julho, dia da Independéncia da Babhia,
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comemora-se o dia do Caboclo como referéncia aos ancestrais que povoaram o
Brasil. Em 16 de agosto comemora-se Sdo Roque, quando ocorrem no terreiro as
festas de Olubajé, o banquete do rei. E, por fim, no dia 27 de setembro,
comemora-se o dia de Cosme e Damiao, os irmaos medicos, Ibejis. Nesse dia,
varias familias e alguns terreiros oferecem o famoso “caruru de Cosme”. S&o

convidadas sete criancas para comerem num mesmo prato, dividindo a comida.

Nas festas encontra-se uma variedade de comidas que sao compartilhadas pelas
pessoas que participam destes eventos, rito comunitario que agrega significado a
existéncia do grupo. Cada Terreiro possui o seu calendario ‘liturgico”,
estabelecido pelo Pai ou Mae de Santo; esse calendario é decidido através do
Jogo do Ifa, e é ele quem determina quando se iniciam as festas. Em alguns
momentos as datas escolhidas para iniciar os festejos podem estar vinculadas a
iniciacdo dos responsaveis da casa ou de alguma pessoa hierarquicamente
importante do grupo. Essas festas publicas reverenciam os orixas importantes de

cada Terreiro.

Segundo Bastide (2001), as obrigagdes desempenhadas por seus membros
durante os periodos festivos dao o sentido de tempo, informando a cada membro
do grupo a passagem do ano. Geralmente o calendario anual inicia-se com a festa
das “Aguas de Oxald”, festa branca, que ocorre durante trés domingos
sucessivos, periodo em que as comidas oferecidas ndao podem conter azeite-de-

dendé, nem condimentos picantes, e as roupas devem ser brancas.

Logo em seguida realizam-se as festas em homenagem a Ogun, Odé e Ossain e
aos outros orixas reverenciados pela Casa. A partir destas festas, que o povo-de-
santo chama de “Festa do navio negreiro”, as cores voltam a ser usadas pelos
integrantes, as comidas oferecidas utilizam o azeite-de-dendé, ha o emprego de
condimentos tanto picantes como coloridos, com o que a festa transmite muita
alegria. O recolhimento e o siléncio que se percebe durante as festas brancas dao

lugar a alegria, ao burburinho, elementos que dao continuidade ao calendario.

Durante o ano vamos encontrar as festas internas e individuais em cada

Candomblé. Nos intervalos das festas publicas, ocorrem as festas internas no
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Terreiro, dentre as quais podemos citar: O Bori, que significa “dar comida a cabeca
e € o ritual de iniciacdo do candomblé, a “Saida da l1ad” que consiste em retornar os
(as) iniciados (as) a vida social depois que foi completada a iniciagao; as festas de
confirmacéo desses iniciados chamadas também de obriga¢des de 1, 3 e 7 anos; a
entrega de titulos de Oga, além de batismos, casamentos, entre outras. Trata-se de
festas “fechadas”, com acesso restrito ao participante e seus convidados
(GAUDENZI, 2008). A vida do terreiro é pautada pela organizacao, elaboragao e
producao dessas festas. Onde ha candomblé, ha festa; onde ha festa, ha comida,
triade em que a comensalidade é parte do sistema religioso, que agrega tanto os

seus membros quanto seus convidados.

O Barracdo é o espago onde ocorrem todas as cerimbnias publicas e algumas
festas internas. E o espago sagrado em que estamos juntos aos deuses, quando as
pessoas que recebem seus orixas servem de cavalos para que aqueles possam
chegar a Terra, dancar e usufruir da alegria da festa. Eliade (2008, p. 30) afirma
que o templo constitui uma abertura para o alto, assegurando a comunicagao com o
mundo sagrado; vale lembrar que todo espago sagrado revela uma hierofania, um
ato de manifestagdo do sagrado. Sendo assim o mundo dos deuses € o mundo dos
homens, interacdo que ocorre no momento da festa tendo o Barracdo como espaco

fisico escolhido.

No interior desse espaco vamos encontrar os atabaques que sdo considerados a
orquestra do Candomblé, mediante os quais serdo chamadas as divindades para
participarem dos eventos, para dangar. Sdo reverenciados como orixas e tocados
por pessoas qualificadas. “Atabaque também come”; também sao preparados para
o toque ritual, para serem tocados durante as festas e tém preceitos proprios”
(GAUDENZI, 2008, p. 74). Em torno do barracdo vamos encontrar as cadeiras ou
tronos que pertencem as pessoas mais importantes do Terreiro. A cadeira principal
pertence ao pai ou maée de Santo, e em volta vamos encontrar outros “tronos”. Os

Ogas tem suas cadeiras onde se acomodam durante os eventos.

No centro do Barracdo encontramos um poste de madeira ou de cimento, que tem
como fungéo especial sustentar o Céu e abrir caminhos para a chegada dos deuses

a Terra. Para Beniste (2005, p.53), o poste ndo tem funcado decorativa. Este serve
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de ligacdo entre o mundo dos vivos (Aiyé) e o mundo divino (Orun). Nesse local
esta “plantado” o axé da casa. Costuma-se enfeitar o espago com muitas flores,
cujas cores estdo relacionadas com os orixas das festas, sendo espalhadas pelo

chao as folhas que fazem parte do ritual do candomblé.

As festas publicas e algumas privadas irdo acontecer neste espacgo sagrado. Em
torno do poste, também sagrado, os filhos e filhas de santo formardo uma roda
girando no sentido anti-horario do relogio e no sentido de rotacao da terra. Vestidos
com suas roupas e armas participardo da festa, serdo louvados quantas vezes forem
necessarias através dos canticos que identificam cada orixa; em troca, no meio do
movimento de suas dangas, os participantes daquele evento receberao béncgaos e
muito axé (BASTIDE, 2001).

Organizar um evento no Candomblé requer uma série de procedimentos para que a
festa saia da maneira estabelecida pelos orixas. Por essa proximidade com as
divindades “eles ou elas” determinam como deve ser a festa, e os seus filhos devem
ter disponibilidade tanto de tempo quanto de dinheiro para elaborar o melhor evento
possivel (AMARAL 2002).

A consulta ao jogo de buzios (Ifa) pelo Pai ou M&e-de-santo € o primeiro
procedimento para saber o que o orixa quer para sua festa, o que quer comer, a
data a ser feita, quem pode vir para a festa, demonstrando uma relacdo muito direta
com o orixa, que definira a maneira mais correta de organizar e permitir que a festa

seja um sucesso.

Segundo Eyin (2008. p.232)
nenhuma medida pode ser tomada sem uma consulta prévia a Ifa, isto
é, ao oraculo. E Ifa que determina os caminhos, que prescreve as
oferendas, que ordena os sacrificios. SO Ifa compreende o mundo
profundamente, porque é o elo entre 0 mundo dos deuses (orum) e o

mundo dos homens (aié).

Reune-se o pessoal do Terreiro, aqueles que moram e os que o frequentam e é

comunicado o0 que sera necessario para a realizagao da festa, tanto no ambito



31

material quanto simbdlico, além da ajuda para trabalhar e montar o evento. A
comunidade se une para atender ao pedido do orixa, momento em que é visivel a
disponibilidade dessas pessoas para montar a festa da maneira que foi pedida
(AMARAL, 2002). O tempo dispensado para estar no Terreiro, o dinheiro arrecadado
para a compra tanto dos alimentos quanto dos enfeites para o Barracido, ou para
fazer uma roupa nova para o “santo” é parte do Dom. Todos recebem em béncgaos,

em Axé, o trabalho realizado antes, durante e depois da festa

E interessante notar que as fungdes a serem desempenhadas durante a
organizacdo do evento sédo ditadas pelo(a) responsavel do Terreiro, que é quem

determina, de maneira exclusiva, a fungao de cada pessoa.

1.4 A festa e o Candomblé

A antropodloga e pesquisadora Rita Amaral (2002) diz que o modo de vida urbana é
visto por alguns estudiosos como um fator de desintegragdo dos valores ditos
tradicionais e, por outros, como geradores de um novo padrao cultural que surgido
da diversidade gera uma sociedade secular, racional e impessoal. Mas diz,
também, que em termos empiricos as coisas ndo sao bem assim e que a “cidade
brasileira mostrou-se profundamente religiosa, festeira e criativa em termos de

alternativas de convivéncia com a tendéncia homogeneizante da cidade” (...)

Para ela, as relagdes capitalistas causam mudangas religiosas mas essas
mudancgas nao significam necessariamente secularizacdo e aponta o inegavel
crescimento das religibes como o candomblé, a umbanda, o pentecostalismo nas

cidades industrializadas e populosas como Sao Paulo e Rio de Janeiro.

Neste capitulo tomaremos como base seus estudos nos quais registra, através de

pesquisas, as festas, os estilos de vida, e as religides de influéncia africana.

Ao estudar a festa e o Candomblé a autora percebe que a festa no Terreiro é o

momento em que se da o contato entre 0 mundo dos deuses e dos homens,



32

momento Unico onde a experiéncia com o sagrado deve ser vivida como um deleite
de todos os sentidos humanos (AMARAL,2002).

Quando eu era crianga, minha familia era muito pobre. Noés nao
tinhamos nem o que comer em casa. Entdo, nos fins-de-semana a
gente ia pro candomblé. La tinha mdusica, tinha danca, roupas
bonitas, brilhantes. La tinha comida! O candomblé era a Unica coisa
bonita na minha vida. A Unica beleza. Entdo eu fiquei (Roberto de
Oxum).

Musica, ritmo, cores, iguarias, devogado, encantamento...0 espetaculo do
Candomblé. Todos aqueles que se empenham em estudar, descrever ou
entender o Candomblé, dao a festa um lugar de destaque a ponto de considera-la
a sua marca distintiva. E no dizer de Rita Amaral (2002, p.55) “‘uma festa de

Candomblé so6 tem fim quando outra comega”.

Fernanda Aréas Peixoto (2005, p.11), ao prefaciar “O Candomblé da Bahia” de
Roger Bastide, relata: “Bastide ndo se cansa de descrever o movimento e a
alegria das gentes se preparando para os festejos e celebragbes, a ‘loucura

divina’ que toma conta das ruas, a sensualidade das dancgas e ritmos”.

Segundo Rita Amaral (2002), os terreiros estabelecem relacionamentos sociais
entre si especialmente por meio de festas, dando énfase a vivéncia estético-
ludico-religiosa do mundo, convivendo com a ética capitalista pautada pelo
trabalho, consumo, poder. A autora observa que no Candomblé o estilo de vida é
“pautado pelos valores ‘dionisiacos’, pela alegria, pelo gosto da musica popular,
pelas cores fortes, pela danca, pela divinizagdo do homem, pela livre expressao

da sensualidade e da sexualidade”.

As festas, para os deuses, consomem tempo e dinheiro do povo-de-santo. Essa €
uma das caracteristicas mais importantes do tempo ‘festa’ — tempo suspenso,
extraido do cotidiano e no qual o grupo se une motivados e animados para a
preparagao da festa, tecendo lagos de convivialidade que os mantém coesos e,
por esta razdo, a festa ocupa uma posi¢cado especial em suas vidas ( AMARAL,
2002).
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Ainda segundo Rita Amaral (2002, p.29), “a propria vida dentro do terreiro pode

ser pensada como a permanente producao da proxima festa”.

Assim, a realizacdo de uma festa mobiliza, além das pessoas, uma série de
recursos econdmicos dentro e fora do terreiro. E porque € preciso e importante
ajudar na organizagao da festa, muita gente faz horas extras no emprego, dobram
seus plantdes néo pelo dinheiro, mas, sobretudo, para terem tempo livre para o
‘grande dia’. Todos querem oferecer algo e ajudar nas tarefas do terreiro. Muitos
trabalham durante anos para conseguirem oferecer uma festa do modo mais

perfeito possivel para honrar seu Orixa (AMARAL, 2002).

Na festa do Candomblé ndo pode faltar musica, pois é ela que traz os Orixas ao
mundo dos humanos. A comida também n&o pode faltar. As vésperas da festa, os
animais que serao oferecidos aos Orixas sao sacrificados. O cardapio da festa
depende do Orixa, sendo preparado segundo suas recomendagdes. E cada Orixa
tem seu alimento preferido, e tém aqueles que sao interditados por causa de
algum acontecimento que fez com que a divindade passasse por alguma

provacao.

De acordo com Lody (2004. p.26) “comer nos terreiros, € estabelecer vinculos e
processos de comunicagcdo entre os homens, deuses, antepassados e a
Natureza”. Nao existe a possibilidade de haver festa no Candomblé sem comida,
e esta sempre associada aos Orixas, e o fato deles determinarem os seus

desejos, implica na participagao efetiva dos deuses na festa.

No Candomblé a relagao entre os homens e as divindades é bem estreita, quase

intima; as festas seguem determinagdes dadas pelas divindades.

Rita Amaral (2002) conta que Pierre Verger, etndlogo francés, pensava que essa
relacdo com as divindades criava um sentimento de honra e prestigio que
passava a permear os sentimentos que iam além dos momentos no terreiro. Diz

o etnodlogo:
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O candomblé é uma religido de exaltacdo da personalidade. Ela faz
com que as pessoas se sintam honradas. Uma vendedora de
acarajé tem prestigio. Compra-se dela com muito respeito porque
ela é filha de Oxum, de uma deusa, porque sua deusa baila bem. A
gente ndo se sente humilhado. (Entrevista concedida a Goulart
Andrade, apud Rita Amaral, p.47).

Poucas pessoas, além do povo-de-santo, dominam o complexo cédigo religioso e
o significado do seu ritual, mas muitos estdo la para assistir ao espetaculo sem
perguntar pelo significado, pois sabem que ali as divindades estao presentes, com
0 que se sentem satisfeitos por participarem, de algum modo, desses momentos
considerados sagrados. E preciso lembrar, ainda, que o povo-de-santo adora

exibir ‘seus convidados ilustres’ aos amigos (BASTIDE, 2001).

E nesse carater comunitario, pelo qual todos compartilham da alegria, do prazer e
também da preparagao dos alimentos, da coleta dos recursos necessarios para a
organizacao e execucao da festa, que o Candomblé expressa seu vigor. O jogo
de cores, o ritmo encanta, seduz e cria um envolvimento que dilui as fronteiras

entre o sagrado e o profano.

Esses momentos sdo marcados pela atitude de acolhimento e hospitalidade, pois
a magia e o encantamento sdo compartilhados também com aqueles que néao

pertencem ao terreiro.

Isabel Baptista (2002, p.158) enfatiza a necessidade e a importancia desses
momentos de acolhimento e hospitalidade, pois “deles surgem a consciéncia de

um destino comum e o sentido de responsabilidade que motiva a agao solidaria”.

O carater mistico ou magico que preside a realizacdo dessas festas ritualizadas é,
antes de mais nada, um signo da dadiva dos deuses, que dividindo os alimentos
com e entre os homens, oferecem também sua protecdo. Dos deuses para os
homens se manifestam a condescendéncia e também a generosidade. Dos

homens para os deuses se manifestam a homenagem e a fidelidade.

Ao compartilhar o alimento fortalecem-se os compromissos entre 0os grupos e os

Orixas. Ao oferecer os alimentos desejados pelos deuses € ao comer as partes
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designadas por eles, o grupo de celebrantes pode ascender a condigdo de seus

filhos e serem possuidos de todas as qualidades desses deuses.

Esse clima favorece a confianga e o abandono e representa para quem participa

deles, o grande momento da vida quando se torna visivel a rede de solidariedade.

As festas publicas de um Terreiro sdo momentos em que encontramos a
representacdo da socializagdo pela comida, que, escolhida pelo Orixa

homenageado, fortalece a ligagao entre os homens, os Deuses e a Natureza.
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2 AFESTA E A COMENSAL IDADE

2.1 Comensalidade

A comensalidade, tema de que nos ocuparemos no presente capitulo, segundo os
estudos consultados, tem suas origens por volta de 500.000 a.C, quando ocorreu
a preparagao dos alimentos sob o fogo coletivo favorecendo a partilha e
distribuicdo entre o grupo (BOTAUD, 2004). Esta encenagdo em comum responde
a uma fungado social que promove a relacdo de convivialidade, e promove o

fortalecimento do grupo.

Nas primeiras civilizagbes o comer junto ou comer em grupo era um evento
social muito respeitado e repleto de significados, pois pressupunha que quem
partilhava da comida aceitava as normas estabelecidas pelo grupo para que a
reunido ocorresse sem que houvesse disturbios ou conflitos. Trata-se, assim, dos
primeiros encontros de socializacdo entre as pessoas, produzindo-se a
diferenciagdo entre o homem civilizado e o homem selvagem (FERNANDEZ,
2004).

Ainda segundo Boutaud (2004) o simbolismo implicito numa comida religiosa
pode ser qualificado em dois niveis. O primeiro esta relacionado a incorporagao, a
ingestao dos valores atribuidos aquele alimento. O segundo nivel esta ligado ao
valor simbdlico repartido em comum, ao laco que une simbolicamente a refeicdo
em grupo. Podemos supor que a comensalidade atua diretamente sobre os dois
niveis acima citados, incidindo sobre a natureza dos alimentos, bem como sobre o

significado da reunidao em torno da mesa.

Lody afirma ( 2004, p.30) que “compartilhar da comida sagrada, do banquete
cerimonial dos deuses, € um ato democratico. Todos sdo convidados. Todos
participam do ajeum publico”. A partilha do alimento pelo grupo cumpre a fungao

social imprimida a comensalidade, que, estando relacionada com o convivio entre
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0s membros desse grupo, inspira a organizagdo e o respeito entre os seus

membros.

Quando se partilha ou divide o alimento, partilha-se também a cultura, o grupo
social no qual seus membros estéo inseridos. Estabelecendo assim uma relacéo
de alteridade, através da convivialidade que se estabelece ao compartilhar do

alimento.

O peso simbdlico da comensalidade, como constru¢cdo de lago social e identitario
nos conduz a reconhecer todo o seu poder de enfeiticamento, de fascinagao e
entretenimento, que se da pela magia do ambiente, pelo embriagamento do
reencontro, pelo descarregamento do verbo e do discurso, tudo o que confere a
comensalidade seu ritmo, sua energia, num contexto de improvisagdo, onde
comer e beber devem ser vividos como uma experiéncia autentica e inédita. Tal
experiéncia pode ser repetida, recriada incessantemente, renovada para entrar
em cena os atores. Partiham-se os aspectos formadores das redes de
sociabilizagdo. A reunido entre iguais e a partilha do alimento fortalecem a unido
do grupo, expressando a identidade estabelecida entre os seus pares
(HOMOBONO, 2002).

Sentar-se a mesa € uma maneira de agregar e unir socialmente um grupo; porém,
num ambiente religioso, este ato toma uma outra dimensao. Nao s6 compartilho
do espago (mesa) com os meus pares, mas também reparto com os deuses a
condigdo da divindade estabelecendo a comunhdo do grupo. Comer e beber
juntos transmitem uma relagdo de igualdade; quem n&o participa do banquete

esta excluido.

Boutaud (2004) diz que podemos assegurar que uma das formas mais
reconhecidas de hospitalidade, em todas as épocas e em todas as culturas, € o
compartilhar da mesa, das refeicbes. E no Candomblé, esse compartilhar das
iguarias se desdobra no tempo, expande suas dimensdes por sacralizar a
experiéncia da vida social, permitindo, ao homem conectar-se com o sagrado, com

0 que, consequentemente, manifestam-se a dimensdo simbdlica horizontal com
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seus semelhantes e a dimensdo vertical, pela conexdao com seus deuses,

caracterizando, portanto, como uma experiéncia unificante e transcendente.

Flandrin (1998, p.158) citando Hesiodo conta que “nas origens, deuses e homens
ficavam lado a lado no banquete. As refeicbes eram comuns e comuns eram

também os assentos entre os Imortais e os homens mortais”.

Pausanias (apud Flandrin, 1998) escreve que “nessa época os homens eram
hdspedes e comensais dos deuses em consideragédo a sua justica e sua piedade.
Sobrevieram a astucia de Prometeu e a célera de Zeus: dai em diante, os homens
que usufruem a preciosa parte do sacrificio, a das carnes saborosas, seriam
obrigados a trabalhar para se alimentar, a ter mulher para se reproduzir e se
tornariam mortais. A comensalidade com os deuses estava terminada, e se deuses
e homens festejam, a partir do rompimento do vinculo, o fazem de maneira que
nao se encontrem. Em alguns momentos € provavel que os deuses tomem parte

da refeicdo dos homens, estes jamais tomarao parte nas refeigcbes dos deuses”.

No entanto no ritual do Candomblé, segundo Lody ( 2004. p. 23) o fator
determinante para que haja a unido e a preservagao dos deuses ¢é o oferecimento
da alimentacéo religiosa. Esse cardapio votivo infere um conhecimento sobre cada
divindade, a maneira de agrada-la, mantendo a vida religiosa. Comer, nos terreiros,
€ estabelecer vinculos e processos de comunicagao entre homens, deuses,

antepassados e natureza.

No Candomblé este vinculo é restabelecido e retomado através da festa quando os
homens sao convidados a participar do banquete oferecido aos deuses. E tanto no
imaginario individual quanto no coletivo, o compartilhar iguarias € um dos fortes
simbolos da hospitalidade. Pode-se dizer, portanto, que a comensalidade guarda
um sentido especial de hospitalidade pela atmosfera de acolhimento, alegria e

celebracao.
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2.2 Sobre cozinha, festa, comensalidade e hospitalidade.

A partir do momento em que o homem domina o fogo, uma série de mudangas
foi imprimida a civilizagdo. Armesto (2004, p.16), afirma que a primeira revolugao
humana foi a invencdo da arte de cozinhar que vai diferenciar o homem do
restante da natureza. Esta revolucdo produziu ainda a concepgcao de que
alimentar ndo é so ingerir a comida, e sim consumir ritos, significados e simbolos

que envolvem todo o processo ritualistico do ato de cozinhar.

Gaudenzi (2008 p.128) em seu livro Orisa, uma Histdria, relata que o fogo para

cozinhar foi dado aos homens por Xango:

No inicio dos tempos havia um homem a quem os Orixas tinham
ensinado todos os segredos do mundo e em agradecimento ele
deveria oferecer uma grande festa, contanto que os alimentos
fossem cozidos, porque eles estavam cansados de comer comida
crua e fria, e gostariam de comer comida cozida e quente. N&o
sabendo fazer fogo e tampouco cozinhar, o homem pede ajuda a Exu
e este atende ao pedido [...] a floresta é incendiada, o homem
descobre carvao e brasas, faz montinhos e neles cozinha o alimento
para os deuses. Com a ajuda e protecdo de Xangd, o homem inventa
o “fogao” e neste utensilio atende a vontade dos orixas, e desde
entdo estes puderam comer as comidas da forma que desejaram:
cozida e quente e os homens tiveram a permissdo de comer delas
também compartilhando a graga e o alimento.

Citando Certeau (1997) “Cozinhar é o suporte de uma pratica elementar, humilde,
obstinada, repetida no tempo e no espago com raizes na urdidura das relagbes

com 0s outros e consigo mesmo”.

A comida esta historicamente ligada a vida dos seres humanos, perpassando o ato
nutricional e conduzindo a experiéncias de solidariedade entre os componentes do
grupo; a arte de cozinhar, de transformar o alimento que é retirado da Natureza, em
comida, que é modificado através da agao do fogo, esta ligada predominantemente
a acao das mulheres, responsaveis pela “nutricdo” do grupo, no espacgo delimitado
a que chamamos de cozinha, local onde ocorre essa transformacgao. Segundo
Vernant (1990. p.197), para os gregos, o espago doméstico, fechado, protegido € o
espaco do feminino diretamente ligado a Héstia; enquanto o lado de fora, o exterior

diz respeito ao espag¢o masculino relacionado a Hermes.
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Cozinhar no Candomblé é um ritual presente na organizagao social do grupo, no
qual a oferenda da comida para o orixa confere a esse grupo a possibilidade de
consumi-la junto aos deuses, produzindo um relacionamento harmonioso entre

todos.

O alimento vem de fora, da Natureza e é na cozinha que ele se transforma em
comida, regido por modos de preparo especificos de cada cultura e relacionados a
ocasides distintas. A diferenga entre um cardapio religioso e o cardapio profano é
dada pelos elementos que s&o utilizados para condicionar a comida e a simbologia

incorporada a cada elemento.

Segundo Flandrin (1998, p. 64):

Os primeiros banquetes religiosos surgiram na Suméria por volta de
2000 a.C. “quando Gudéia, principe da cidade de Lagash ao
inaugurar um templo para o deus sumério, pediu que fossem
ofertados ao deus carne de vaca, carneiro, pao fresco, leite, cerveja
e vinho. Nesse momento é criado um grupo cuja responsabilidade é
transformar os alimentos recebidos em estado bruto” e apresentar
pratos elaborados para as divindades. Este oficio tem como
caracteristica a escolha de pessoas que serao escolhidas para
lidarem com o sagrado, o que Ihes confere um carater especial e
Unico perante a sociedade.

No Candomblé, a comida € o principal ingrediente para qualquer festa tanto publica
quanto privada; nele, o cozinhar, agao exclusivamente feminina, ganha uma
conotacao sagrada. As Yabassés - termo que na lingua nagd significa “a senhora
respeitavel que cozinha”, sdo escolhidas pelo Pai ou Mae-de-santo. Responsaveis
e devotadas a cozinha, mulheres consagradas sabem o momento certo de exercer
sua fungcdo. Sao escolhidas por sua responsabilidade junto ao terreiro e pelo
conhecimento no trato dos alimentos, bem como dos ingredientes, dos rituais e
rezas, mulheres mais velhas, cujas caracteristicas de experiéncia e equilibrio, s&o

de grande importancia para desempenhar esta fungdo extremamente relevante.

Sao conhecedoras da Tradi¢ao e dos segredos da religido. Geralmente sao filhas

de Oxum, a dona da Cozinha; sabem preparar os alimentos de acordo o sistema
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de troca que envolve o Candomblé, os alimentos sao escolhidos pelos orixas,
transformados em comida pelas maos das mulheres e ao serem ofertados aos
deuses e aos homens é transformado em Axé — energia; sabem, ainda, como
chegar a cozinha para delegar fungbes e preparar os alimentos, conhecem as
rezas que compdem todo o ritual. Diferenciando o que os orixas comem do que 0s
homens comem, prepararam a comida da maneira correta, utilizando-se das
palavras de encantamentos (Of6), rezas (Adura), evocagdes (Oriki) e cantigas
(Orin) que estédo ligadas as estorias sagradas (ltan), procedimentos de suma

importancia para que haja a transmissao de energia (Axé) ( SOUZA,1998).

Por tratar-se de uma estrutura hierarquizada, propria do “pensamento religioso que
obedece a regras de classificacdo que lhe s&o proprias (VERNANT, 1990, p.194),
as mulheres comandam a cozinha como experts executando o trabalho que Ihes é
designado. O “axogum” (homens, Ogas,) sacrifica os animais, divide as partes que
serao oferecidas aos Orixas, e o restante é entregue as mulheres para serem
preparadas de acordo com gosto do Orixa e da Tradi¢do; assim, sdo elas as
responsaveis pelos alimentos ritualisticos e contam com a ajuda de pessoas

escolhidas ou designadas para preparar e servir esses alimentos.

Para essas mulheres a Cozinha € um santuario, espago no qual prestam
homenagem aos Orixas. Apos serem sacrificados, 0os animais vao para as maos
dessas mulheres que irdo prepara-los de acordo com os preceitos, sendo servidas
as partes referentes aos Orixas no momento exato, e o restante das carnes,

consumidas a noite no inicio ou no final da festa publica.

No Candomblé, a Cozinha tem o nome de & idana, espaco onde s&o preparadas
as oferendas e, como tal, tem um carater religioso. Possui um fogao a carvao,
utilizam panelas de barro para a cocgcdo dos alimentos, sendo toda a comida
produzida por maos femininas, cabendo aos homens a tarefa de sacrificar os

animais; sua presencga na cozinha se da apenas quando solicitados.
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Segundo Lody (2004, p.41)”
0 espago da cozinha é de alto significado para a vida dos deuses,
sua manutengdo e a renovagao do axé, elemento vitalizador das
propriedades e dos dominios da natureza, quando o sagrado

aproxima-se pela boca do homem.

A acado de compartilhar a refeicdo € um evento social repleto de significados,
sendo a reunido entre iguais um veiculo de agregagdo, unidade social e
comunhdo do grupo. Comer e beber juntos reflete sinal de igualdade entre
pessoas que partiiham os mesmos valores, respeitando, no entanto as hierarquias
e o poder politico, a0 mesmo tempo em que exclui aqueles que nao participam

dessa comunh3o.

Cabe ao Pai ou Méae-de-santo e aos iniciados no Candomblé organizarem as
grandes festas publicas chamadas de Xiré, onde os orixas irdo mostrar tudo o que
ha de mais belo; sendo oferecidas em troca as comidas preferidas dos deuses, e
os Orixas irao retribuir em forca ou “Axé” tanto para o Terreiro quanto para os

participantes.

As festas publicas que ocorrem no Terreiro estdo relacionadas com os orixas.
Como exemplo temos a festa branca das Aguas de Oxal& observada na pesquisa,
que consiste em um ciclo de trés festas que se realizam durante trés semanas.
Essas festas correspondem ao inicio do ano e tem como orixas homenageados
Ododua, Oxalufa e Oxaguia. Para o preparo de cada uma delas, exige-se dos
filhos de santo e da comunidade que queiram ajudar, disponibilidade econémica
para comprar materiais necessarios para os enfeites do barracao (decoragdo com
flores e as bandeirolas que ficam presas ao teto) e os ingredientes para fazer o
cardapio do orixa e da festa publica; além disso, tempo disponivel para ajudar na

elaboragao da festa.

Os buzios (jogo do Ifa) sdo jogados para responder as questdes relacionadas a
festa tais como: 0 que o orixa quer comer, se a festa é autorizada, quais pessoas
podem participar, a maneira, o procedimento e o cuidado para a organizagao da

festa, que requer a mesma sistematica utilizada na organizacdo de qualquer
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evento. A responsabilidade na compra dos alimentos pertence a “Mae ou Pai-de-
santo” e comeca no mercado, na verdade, na feira livre, aonde vao para escolher

todos os ingredientes necessarios que farao parte do festim.

Os animais escolhidos para o sacrificio sdo encontrados no mercado. Segundo
Carneiro (2002, p.66), “a relagdo com os animais domesticados marcou a
constituicdo das primeiras civilizagées. Nao s6 como alimento, transporte, tragéo,
decoragdo, caga e companhia, mas como encarnagdes do sagrado, simbolos
totémicos, personificagbes dos deuses, os animais incitam gulas, tabus e

complexas regulamentagdes rituais”.

Vogel (2007, p.17) explica que a “pedra angular da piedade afro-brasileira é o
sacrificio”. No banquete religioso a relagdo entre homens e divindades ¢é feita
através da pratica do sacrificio. Ainda sobre o sacrificio Eyin (2008, p.276)
confirma que o “sangue é de importancia vital para os orixas, pois esta ligado a

concepcgao, a fertilidade, ao nascimento e a todas as etapas da vida”.

Apos o ato sacrificial, o alimento sera dividido em partes que serao
encaminhadas para o consumo dos deuses e dos homens e serdo repartidas de
acordo com as preferéncias dos deuses, e consumidas na festa religiosa. Os
animais e os alimentos ofertados aos orixas sao partes essenciais do ritual de

sacrificio do candomblé.

Os animais sé&o classificados da seguinte maneira: animais de quatro patas (bode,
cabra, boi, carneiro, cabrito), animais de duas patas (galo, galinha, galinha d
‘angola, pombo). Portanto, entendemos que os animais tém um valor simbdlico e
de sustento, a partir das observacdes de Vogel (2007, p.17) quando afirma que
‘esses animais, ligados originalmente ao mito dos orixas, “abrem caminho” nos
rituais que tém como principio a mudanca de vida dos seres humanos, rituais
esses ligados ao processo de iniciagdo e a manutencdo desses processos. A
preferéncia ou a interdigao ou quizila do animal para o orixa tem como origem as

experiéncias miticas pelas quais passou, e como tal deve ser respeitada.
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Geralmente os sacrificios ocorrem pela manha. Os orixas alimentam-se do sangue
derramado, das emanagdes dos animais e das plantas cozidas” (BASTIDE, 2001,
p.331). Assim que sao sacrificados, como ja foi dito, sdo separadas as partes que
vao para o orixa, o restante é direcionado a cozinha onde sera preparado o jantar
coletivo que ocorrera entre a reza e a festa publica, ou mesmo apods a festa. Na
cozinha serdo agregados sabores e cores as iguarias, preparadas de acordo com
as preferéncias dos deuses e as festas que irdo ocorrer no Barracao. Nas festas
dedicadas as divindades brancas nao sera utilizado o azeite-de-dendé e nenhum
ingrediente que tenha relagdo com cor, bem como alimentos que possam estimular
ou aquecer o “temperamento humano”, como o café e a pimenta, que sao

excluidos do cardapio. Eles voltam a ser utilizados nas festas dos outros orixas.

Na festa publica é consumida a comida do orixda e neste momento todos

compartilham da energia e do Axé fazendo os seus agradecimentos e pedidos.

O carater mistico ou magico dos alimentos nos rituais religiosos esta presente em
inimeras culturas, principalmente nas culturas africanas. Durante esses
momentos de confraternizacdo pela partilha ritual dos alimentos, as pessoas
sociais, econdmica ou culturalmente diferentes, tornam-se iguais — e desse ponto
de vista, a comensalidade tanto religiosa quanto profana traz sua contribuicdo a

neutralizagéo das rivalidades.

Segundo Thelamon (1992, p.11) a comensalidade € um dos atos definitivos do
conceito de festa, ja que comer em comum reafirma a coesdo e os vinculos
daqueles que o fazem, ao desenvolver-se em um momento de maxima
efervescéncia social e expressao de identidade, permitindo a todos e a cada um
dos grupos sociais bem como a propria sociedade expressar sua forga coletiva,
compartilhando alimentos, estreitando vinculos, fortalecendo, assim, a coesé&o
grupal (traducdo livre da autora) ' No candomblé, a festa e a comida sio
indutoras do vinculo sagrado, reafirmado todas as vezes pelas quais homens e

orixas compartilham do mesmo alimento.

! “la comensalidad es uno de los actos definitorios del concepto de fiesta, ya que comer en comun reafirma la cohesién y los
vinculos de quienes lo hacen, al desarrollarse en un momento de maxima efervescencia social y expresion identitaria, permitiendo a todos y
cada uno de los grupos sociales y la sociedad misma expresar su fuerza colectiva, compartiendo alimentos y estrechando vinculos, y
cimentando asi la cohesion grupal .
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No Candomblé, quanto maior a quantidade de adeptos, maior a quantidade de
festas. Rita Amaral (1992. p.30) afirma que a festa € uma das mais expressivas,

instituicées dessa religido e sua visdo de mundo.

Carneiro confirma (2008, p.97)
certos orixas nagbs oferecem banquetes anuais - uma comunhao
primitiva rudimentar - a gente da casa. Os mais conhecidos, mais
concorridos e apreciados pelos aderentes do candomblé, sdo o Pildo
de Oxala (mogo) em que predomina o milho branco (ebd), e o
Olubajé de Omolu-Obaluaié, em que o elemento principal sdo as
pipocas. O candomblé do Ogunja (Procépio) encerra suas festas com
a feijoada de Ogum, outra comida coletiva. O caruru de Cosme e
Damido, embora somente para criangas, se enquadra nesta

categoria.

Para Camargo (2004, p.6), a hospitalidade entre pares, parentes, amigos ou aliados
€, sobretudo festiva, podendo ser inteiramente direcionada para a sociabilidade;
assim, “o espaco da festa é o local onde se promove a solidariedade estabelecendo

vinculos e responsabilidades por quem divide a comida”.

Na propria instituicido do Candomblé a festa € ponto importante de reconhecimento
do grupo, por isso € possivel notar o conceito de hospitalidade, a dadiva no seu
atributo da triade: dar, receber e retribuir e a comensalidade. A dadiva se apresenta
quando as comidas sado oferecidas aos orixas e, estes vém até o centro do
Barracdo, agradecem e retribuem aos seus filhos e devotos pela danga e a doagao
de béncaos; no final da festa em torno da mesa todos compartilham do banquete

ofertado, reforcando e mantendo o vinculo.

‘A comensalidade promove a formagao de sociedades estabelecendo vinculos de
sentimento e de obrigagdes entre aqueles que compartiiham a comida” (tradugao
livre da autora) 2(HOMOBONO, 2002, p.180). Essa relagdo é visivel nas festas de

La comensalidad promueve la formaciéon de societas estableciendo vinculos de sentimiento y de obligacion entre quienes

comparten una comida. societas sociedades en espafiol....
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Candomblé, ocorrendo tanto nas oferendas, quando o alimento é ofertado a pedido
dos orixas, e quando estes retribuem os pedidos que revigorardo as energias,
oferecendo resolugcdes de situacdes pendentes, reforcando cada vez mais esses

vinculos de maneira que esse ciclo sempre se repita.

A dadiva e a contradadiva inserem-se na retribuicdo e na re-instauracdo do dom; a
dadiva cria uma nova dadiva e alimenta o vinculo sedimentando e fortalecendo a
relagdo social e religiosa, reforcando a coesdo do grupo e instaurando a

sociabilidade.

Boutaud (2004) diz que o comer junto ganha uma significagao ritual e simbdlica bem
superior a da simples satisfacao alimentar. E este modo de compartilhar refeigdes,
que pode ser definido como comensalidade, € uma das formas mais reconhecidas

de hospitalidade em todas as épocas e em todas as culturas.

Boutaud (2004) prossegue, afirmando que a mesa ou no ritual das refeicbes em
grupo se encontram dois eixos da nossa humanizagéo — horizontal e vertical. O eixo
horizontal é a for¢ca de agregacgao e da coesao que é nutrida pela comensalidade. A
comunidade se forma, se reencontra, se reconhece, exprime sua unidade, seus
lacos, sua capacidade de troca, de se abrir, de relaxar e se divertir. Sobre o eixo
vertical a comensalidade convida ao respeito das hierarquias, dos lugares, dos
papéis, da busca do belo, do bom gosto, do gosto refinado que cada um inventa

através das festas, banquetes — momentos de éxtase gastronémico.

O Dictionnaire historique da la langue francaise, Le Robert, observa ser a
comensalidade um termo formado pela palavra latina mensa (mesa) e cum,
qualificando assim pessoas que comem na mesma mesa. Mas acrescenta que
mensa, em sua origem, designava um bolo sagrado, redondo cortado em quatro
pedagos sobre os quais se dispunham as oferendas aos deuses (KHOURI;
BUENO,2007).De certa forma a palavra guarda esse sentido especial, pois a
comensalidade é uma forma de celebracédo da “mesa” como expressao dos lagos de
convivialidade pela atmosfera de confianga, de alegria favorecida pelas iguarias e
bebidas.



47

O peso simbdlico da comensalidade como construtora de lagos sociais levou Jean-
Jacques Boutaud (2004, p.1712) a reconhecer todo seu poder de encantamento, de
fascinacao e de entretenimento pelo que o autor confere ao espago comensal um

lugar central de expressao de identidade.

Portanto, fica evidente que comer em grupo € uma atividade social plena de
significados importantes de tal maneira que, em numerosas sociedades, as

celebragdes rituais sdo acompanhadas por banquetes.

E preciso considerar, como sugere Boutaud (2004) que se a mesa &, no cotidiano, o
espaco da partilha, em tempos de festa, € a celebracdo da convivialidade e dos
lagos sociais e, também, dos grandes momentos da vida, tendo, por essa razdo, sua

funcdo simbdlica e ritual amplificada.
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2.3 Comida de santo, dadiva e partilha a mesa.

Para Carneiro (2003), a alimentagéo, além de uma necessidade bioldgica, é um
complexo sistema simbdlico de significados sociais, sexuais, politicos, religiosos,
éticos, estéticos, etc. As varias opgdes de alimento que o meio oferece ao
Homem ganham pela maneira como ele as prepara e pelas regras e formas que
ele estabelece para o seu consumo, significados e simbolos que vao além da

simples nutricio.

O alimento sempre foi motivo de investigagédo, classificagdo e fonte de
observacdo dos estudiosos. Desde a Antiguidade, busca-se compreender a
origem, os significados e em que parte da ciéncia os alimentos se enquadravam
para obter um maior proveito das suas qualidades alimenticias e terapéuticas,
além de se tentar identificar o valor simbdlico instituidos por algumas

civilizacoes.

Tais estudiosos eram chamados de “herboristas”, tendo sido os primeiros
meédicos-botanicos que se debrugcaram sobre as qualidades do temperamento
dos alimentos. Para esses estudiosos, a natureza de cada alimento iria
determinar a sua utilizagdo. Quente-frio, quente e umido, quente-seco estavam
ligados a natureza e relacionados a um 6rgdao humano. O quente teria a
qualidade de excitar e despertar o homem, como exemplos, o vinho, o sal, o
acgucar, o mel, a canela, o cravo, a pimenta, a mostarda, o alho. O frio teria a
capacidade de adormecer e acalmar, dos quais seriam exemplos a alface, o
vinagre, 0s pepinos, o Opio, a canfora, os cogumelos e as frutas em geral
(CARNEIRO, 2003).

Esta divisdo entre alimentos quentes e frios sera observada também na
confecgdo das comidas que serao ofertadas aos orixas. De acordo com as
caracteristicas das divindades, seus gostos e quizilas, serdo observados todos
0s preceitos para que o preparo esteja de acordo com todas as exigéncias

estipuladas e determinadas pelo mito dos orixas.
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No Candomblé, como afirma Roger Bastide (1973, p.249), os rituais seguem de
maneira semelhante a estrutura geral do ritual africano cuja ordem é a seguinte:
iniciam-se com os sacrificios propiciatorios seguidos das dangas preliminares,
que sao apelos para que as divindades desgcam sobre seus cavalos, as quais
sao sucedidas pelas dancgas do transe, finalizando com os ritos de saida e a
refeicdo comunial. Aqui cabe uma distingao importante feita pelo autor para que
se compreenda o misticismo dos negros da Bahia. Diz ele: enquanto o
misticismo do cristdo ou do mugulmano consiste numa longa ascenséo da alma
em direcdo a Deus — o outro misticismo consiste em fazer Deus, o Espirito, por
meio de ritos apropriados, vir, por um momento, apossar-se da alma de seu fiel.

O auge esta no transe.

Portanto, na estrutura mistica africana, dividir o alimento com os deuses é parte do
universo religioso, pratica mediante a qual os fiéis fortalecem o corpo e o espirito.
O alimento no culto africano esta presente em forma de oferenda aos deuses e,
num segundo momento, é também compartilhado entre os fiéis, estabelecendo um

elo fundamental entre os homens e as divindades.

A importancia da comida nos cultos afro-brasileiros é expressa por Pai Cido de
Osun Eyin (2002, p.28) como o principio da reciprocidade que norteia todas as
relagdes nas comunidades do Candomblé, inclusive entre as divindades e os
homens. Por meio da oferenda ao Orixa, o fiel encontra uma maneira de agradecer,

doar e garantir algo em troca.

Assim, comer no terreiro envolve questbes simbolicas e de identidade que
sustentam a fé e os momentos de confraternizacao dos fiéis — pois como afirma Pai
Cido de Osun Eyin (2002, p. 17), o preparo e o uso dos alimentos “envolvem rituais
complexos que despertam forcas poderosas e possibilitam o contato imediato com

0 sagrado”.

Roger Bastide (1973, p. 283) observa que frequentemente os rituais do candomblé
terminam por uma refeicio comum onde, respeitosamente, sdo servidos os

petiscos em pedacos de folha de bananeira: “Dessa refeicdo tomada em comum,
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desses pratos que sdo também pratos dos orixas, dessa cozinha que é uma
cozinha sagrada antes de se profanizar, surge uma amizade, seguem-se 0s

abracos habituais, formam-se grupinhos que descem as ladeiras do terreiro...”

Assim, tanto a comida quanto o espago da cozinha ganham uma dimenséao
sagrada, de alto significado para a vida dos homens como o afirma Raul Lody
(1998), para quem o proprio processo de elaborar os alimentos religiosos e a
preparagdo dos ingredientes assumem valores simbolicos que implicam em

compromissos liturgicos, estabelecendo uma relagédo com o sagrado.

Dado o carater sagrado da comida nos rituais do candomblé e os vinculos que ela
cria com as divindades, uma série de preceitos devem ser obedecidos. Varios
cuidados podem ser observados no preparo das comidas de santo e, dentre eles
podemos citar: o preparo das comidas € feito em panelas de barro e cozidas em
fogao a carvao, mexidas com colher de pau e nunca com movimentos de frente
para tras, mas sempre para frente, da mesma maneira que o fogo deve ser
abanado da direita para a esquerda. Elas devem ser preparadas pelas iabas,

vestida com as vestes ritualisticas e com as contas de seu orixa ( SOUZA,1999).

Saber comprar os ingredientes, fazer a escolha correta, preparar a comida sdo atos
de fé e repletos de significados, que exigem das mulheres que estdo na cozinha
conhecimento sobre o gosto de cada divindade, devendo ser acompanhados das
rezas e cantigas referentes a cada orixa. Ha separacdo entre as comidas que
alimentardao as pessoas em seu cotidiano e aquelas que serao oferecidas aos
Orixas, como também a observancia na utilizagao de utensilios e do fogdo em que

se ird cozinhar tais elementos.

Na cozinha, espaco sagrado, deve ser respeitada a fala, ndo se grita, ndo se canta
nada que ndo seja para os Orixas; s6 pessoas autorizadas tém permissédo para
permanecer no local; os sons que ocorrerdao e serdao ouvidos sao motivos para
leitura da observancia dos preceitos e da aceitagdo do alimento pelos orixas.Pelo
fato de ser um espago sagrado, s6 os escolhidos podem adentra-lo, nele

permanecer e manipular os alimentos que se tornardo oferendas.
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O comer nas festas do Candomblé transcende o limite nutricional. Trata-se de
alimentar ndo s6 o corpo, mas também a alma e, intrinsecamente, todos aqueles
que nos deram a vida - os ancestrais. Portanto, o ato de cozinhar, de preparar
alimentos significa atuar e agir de forma que o alimento ao ser transformado em
comida esteja repleto de energia, seja aquela contida no proprio alimento ou aquela
integrada (incorporada) através de canticos e rezas, para serem oferecidos aos

deuses, seus filhos e a comunidade.

O cardapio religioso do Candomblé implica o reconhecimento da identidade de
cada Orixa e o conhecimento de suas preferéncias, suas interdicdes, o modo de
agrada-lo, de forma que mantenha viva a Tradicdo religiosa, o que requer

consciéncia e meditacdo de quem prepara esse cardapio.

Comer é sempre um ritual: sagrado, profano cotidiano. O corpo prepara-se e
através da boca sao percebidas as sensagdes gustativas, olfativas, visuais; €,
ainda, um ato rico de significados simbdlicos, desde o momento em que um
alimento foi comprado, preparado, consumido, até as diferencas culturais que estao

intrinsecamente ligadas a ele.

Segundo Vilson Souza (1998) “esta cozinha, marcada por uma série de preceitos e
interdicdes, vai aparecer relacionada diretamente aos Orixas. Nao se trata, porém
sO de comer, deve-se saber: 0 que se come, 0 que ndo se come, quando se come,
com quem e como se come, todas as determinagdes participam de um corpo

integrado que diz respeito aos codigos do cardapio dos Orixas”.

As determinagdes acima referidas orientam o comensal quanto a importancia de
saber o que esta ingerindo. O que se come refere-se a escolha feita pelo orixa
sobre determinada comida. O que nao se come diz respeito as quizilas, ou
alimentos interditados por essa divindade; quando se come, o momento correto ou
a melhor hora de comer. Com quem se come refere-se a pessoa ou grupos com
quem posso partilhar o alimento. De que maneira vou poder comer essa comida: se
com algum utensilio especifico, se com as méos, ou utilizar folhnas de algumas

arvores especificas vao justificar o como se come (SOUZA, 1998).
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Ao servir a comida, é respeitada a ordem hierarquica: inicialmente os sacerdotes e/
ou sacerdotisas que moram no Terreiro e os convidados que possuem essa
designagao; aquelas pessoas que nos periodos das festas vém de outros lugares e
temporariamente se instalam no Terreiro; por fim, os frequentadores que vao ao
Terreiro por simpatia, estudos e pesquisa, curiosidade, ou, como dizia Roger

Bastide, vao apenas para comer uma boa comida ( BASTIDE, 2001).

As festas publicas de um Terreiro sdo momentos da socializacdo que sao
percebidos através mediacdo da comida, escolhida pelo Orixa homenageado, o
que ira fortalecer a ligagcao entre os homens, Deuses e a Natureza, conforme ja

abordado anteriormente.

Tomaremos de Souza (1998) a classificagdo das comidas no Terreiro, que podem

ser subdivididas em duas categorias: as comidas secas e as comidas de ejé.

As comidas secas ou frias sdo aquelas representadas pelos graos, raizes, frutos,
folhas, legumes e doces, aquelas que nao levam “sangue animal”. As comidas que
tém como principio o sacrificio sdo chamadas de ejé e sdo constituidas de

visceras, carnes dos animais que sao oferecidos em sacrificio.

Ainda na categoria acima podemos subdividir as comidas em: quentes, frias e Meji.

As comidas quentes sao levadas diretamente ao fogo e sao torradas e/ou fritas,
além de contarem com a adicdo de condimentos que remetem a essa
caracteristica, como o uso da pimenta, sal, gengibre e azeite-de-dendé. Estéo

associadas a terra, expansao, desenvolvimento e crescimento ( BENISTE, 2005).

As comidas frias ou brancas s&o designadas assim por nao utilizarem os
ingredientes acima. Sdo comidas que nao utilizam sal ou azeite-de-dendé, sendo
este substituido por azeite de oliva ou manteiga de Ori (limo da costa, substancia
retirada da Butyrospermum parkii). Estdo associadas a Criagao e a Paz ( BENISTE,
2005).
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A comida Meji € aquela que propicia o equilibrio entre o quente e o frio.
O significado de cada tipo de comida diz respeito as obrigacées que os Filhos de

Santo tém com seus Orixas.

Pensar a festa num Terreiro sem comida € quase impossivel, pois o alimento esta
sempre associado aos Orixas; ha aqueles que comem mais que os outros, sendo
reconhecidos como glutdes, além do que nao se pode comer ou beber sem
oferecer as divindades, o que implica uma solidariedade ética de comunhdo com a

religido ancestral.

As comidas no Candomblé sdo consagradas antes de serem servidas e veiculam
energia, significado, intengdo; sao repletas de segredo e servidas ao publico,
quando todos comem em homenagem e agradecimento aos Orixas (deuses

protetores), aos Ancestrais e a Natureza. Troca-se comida por energia, pelo Axé.
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3 Pilao de Prata

3.1 Origem do Pilao de Prata. O Mito e o Terreiro.

“lyan ogun odun a maa jo ni Ié6wo”, Beniste (2005. p.38) que na tradugdo da lingua
nagd significa” que um pedago de inhame de 20 anos atras ainda pode estar
quente, ainda pode ser tocado” significando que os atos hospitaleiros podem ser
retribuidos independentes da nogdo de tempo que conhecemos. Essa tradugao
demonstra e representa a base dos valores do candomblé; a construg¢ao de lagos
e dos vinculos ao longo do tempo. Contém a esséncia da hospitalidade dessa
religiao, como sao estabelecidas as redes de relagbes entre os membros de um
terreiro, a relacdo desses membros com os Orixas, os convidados, € 0

comprometimento que envolve o grupo e a religido.

A Festa do Pilao diz respeito ao banquete oferecido por Oxaguia ao seu pai
Oxala. Conta o mito que Oxaguia gostava de guerrear e de comer, nado se
conformava quando ndo havia inhame e sua comida preferida era o inhame
amassado. Como era muito dificil preparar esta iguaria, Oxala sempre castigava
as cozinheiras, responsaveis pelos constantes atrasos para a guerra. Oxaguia
consultando os babalabés e fazendo as oferendas para Exu, trouxe para a
humanidade um utensilio que ajuda a preparar o inhame pilado, o pildo. Ficou tao
famoso que é conhecido como o Orixa-Comedor-de-Inhame-Pilado (GAUDENZI,
2008).

Oxaguia inventou o pildo para que pudesse degustar os seus inhames
diariamente. O consumo deste alimento simboliza a “batalha sem fim da busca do
pao de cada dia” (GAUDENZI, 2008 p.178).

Oxala é o senhor da criacdo, dos seres humanos e das festas brancas. A cor
branca é a representagdo da pureza, da ética, das for¢cas criadoras, da moral,
esta presente no Orun e tem como significado a vida (VOGEL, 2007, p.103). Esta
presente nas contas do orixa Oxala, nas comidas, nos animais que serao

sacrificados e nos simbolos utilizados por essa divindade. A utilizagdo da cor
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branca remete a calma, estabilidade, mobilidade, ao frio, ao siléncio, a pureza e a

prudéncia (VOGEL, 2007, p.103), estando originariamente no mito.

Ha varias qualidades deste orixa no pantedo do candomblé; porém, aquele que
interessa & pesquisa é Oxaguia/ Osagiyan, que é considerado guerreiro dono do

pildao, artefato que ele inventou para pilar o inhame, que é seu alimento primordial.

Antes que os cereais tomassem conta das mesas da civilizagdo, eram os
tubérculos que serviam de alimento para as culturas agricolas. De facil plantio,
alta produtividade e excelente rendimento, essa raiz vai alimentar desde a Nova
Guiné, de onde é originario, até a Australia (ARMESTO, 2004, p.155). O inhame
(dioscorea spp) foi trazido ao Brasil pelos africanos, é parte da dieta da cidade do
Salvador, e com ele podemos preparar varias comidas.Pode ser utilizado cozido,
no preparo de puré e de papas. E parte do cardapio de alguns orixas. Serve de

comida para Ogun, Xang6 e Oxala.

Ha varias qualidades de Oxalas, que sdo desdobramentos desta entidade, sao
chamados e caracterizados da seguinte maneira: Oxalufa, considerado o mais
velho, carrega um cajado (Opa Soro) que o ajuda a locomover-se e Ododua, que
€ cultuado no 1°. Domingo da festa das aguas de Oxala e é ligado a Natureza,

além de Oxaguian, o guerreiro, que é o foco desse estudo.

A fim de compreender a razdo da utilizagdo de roupas brancas na festa, o
barracdo todo branco e a missa na Igreja, devemos tomar conhecimento do mito

que acompanha a festa das Aguas de Oxala.

Prandi (2001, p.519) assim relata o mito de Oxala: “... um dia Oxalufa que vivia
com seu filho Oxaguia resolveu ir visitar seu outro filho Xangé que morava em
Oi6. Foi consultar um babalad para saber se a viagem correria sem grandes
percal¢os e o adivinho recomendou que Oxalufa ndo seguisse viagem, pois seria
desastrosa e poderia acabar muito mal. Oxalufa por teimosia resolveu seguir
viagem. O adivinho sugeriu que ele levasse: trés panos brancos, limo da costa e
sabdo-da-costa. E sugeriu que Oxalufa fosse imperativo, aceitar tudo com calma

e tomar cuidado com o que lhe pedissem durante o caminho, tomando essas



56

precaugodes talvez ndo perdesse a vida durante a viagem. Na caminhada Oxalufa
encontrou Exu trés vezes e por trés vezes Exu pediu ajuda ao velho rei para
carregar o seu fardo que estava pesado: dendé, cola e carvao. Por trés vezes
Oxalufa ajudou Exu a carregar o fardo e por trés vezes ele se sujou de dendé,

carvao e cola. E por trés vezes ele se lavou e trocou suas roupas.

Finalmente chegando na cidade de Qid, na entrada encontrou um cavalo perdido
que ele reconheceu como sendo o cavalo que ele havia presenteado a Xango,
tentou agarrar o cavalo para entregar ao seu filho, mas os guardas pensaram que
era um ladrdo e o levou preso e ficou nesta condigao por sete anos, e Qid (reino
africano) neste periodo passou pelas piores calamidades: secas, as mulheres

tornaram-se estéreis e muitas doencas assolavam o reino.

Até que um dia o rei Xangb desesperado procurou o babalad da corte e este falou
que um velho sofria injustamente como prisioneiro por um crime que nao havia
cometido. Xang6 vai direto a priséo, e la encontra aprisionado o velho Oxalufa.
Xangd pede que tragam agua do rio para o rei, agua limpa e fresca das fontes
para banhar o velho orixa... que providenciassem os panos mais brancos para
envolvé-lo, e pediu aos seus suditos que vestissem branco também e que todos
ficassem em siléncio para pedir perddo a Oxalufa. Xangd carrega o seu pai nas
costas e o leva para festas em sua homenagem e todo povo saudava Oxala.
Oxalufa volta para casa e Oxaguia ofereceu um grande banquete em celebragao

ao retorno do pai”.

No terceiro domingo de janeiro no Terreiro, o mito € revivido através da festa:
Oxaguia, o filho de Oxalufa da uma festa para receber e comemorar sua volta. Na
festa é servida a todos que estdo presentes no barracao uma massa de inhame,
em forma de bola, representando o banquete oferecido pelo filho ao seu pai e a
comida branca oferecida ao orixa. O inhame, comida de Oxal4, foi trazido para o
Brasil pelos africanos, esta relacionado com a agricultura e a colheita e sua
preparagao exige muita atencao e siléncio. Na Festa de Oxala é servido a todos
que estao presentes no Barracido depois de ter sido ofertado ao orixa da festa. O

comer junto e com os orixas significa estabelecer vinculos que ordenaréo e daréo
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sentido a existéncia, afirmando-se o pertencimento ao grupo, ao mesmo tempo

em que se reforga a sua coeséo.

As festas Brancas duram trés semanas. Neste periodo todas as pessoas do
Terreiro devem vestir-se de branco tanto dentro como fora deste espaco,
cumprindo as interdigbes alimentares. Alimentos que remetam a cor escura nao
devem ser consumidos: café, feijao preto, o dendé que era um dos fardos de Exu,

além de bebidas alcodlicas.

Beniste (2005, p.235) afirma que a cerimbnia da festa do Candomblé esta
relacionada a trés aspectos: reviver as festas agrarias de origem dos ancestrais
afro-brasileiros, pois o ritual é feito no periodo da colheita; determinar a abertura
das grandes festas e de todos os outros orixas; purificar a todos que a elas se
submetem, a partir da limpeza e arrumacgao de todo o Terreiro. Neste periodo
todo o Terreiro organiza-se para reviver o mito de Oxala, as obrigagdes com a
comidas de azeite sdo suspensas, todos vestem branco e existe um siléncio que

paira em todo o espaco.

GAUDENZI (2008, p. 28) descreve a origem do Terreiro Pildao de Prata:” Caetana
Lajuomi, a “Mae dos Olhos D’agua” fundou o llé Ase Lajuomi e orientou seu
sobrinho, Air José, filho de sua irma Tertuliana de Odé, na formacao em 1963, do
llé Asé Odod Ogé — Pilao de Prata. Com isso, Mae Caetana entregou a Air José de
Osogyion, o tataraneto de Bamgbosé, a responsabilidade de manter e transmitir o
Asé de Bamgbosé Esa Obitiko, ratificando assim a forca do Asé trazido pelo

segmento masculino para o Candomblé da Bahia.

O Terreiro Pilédo de Prata ou IIé Axé Bamboxé do Babalorixa Air José de Souza,
herdeiro de uma vertente maior das referéncias originais africanas, na pessoa do
ancestral Bamboxé. A familia Bamboxé é figura central no processo de formagao
dos primeiros candomblés, contribuindo para a sedimentacdo de um saber
religioso africano, sendo considerado um dos terreiros mais importantes da Bahia.
(GAUDENZI, 2008. p.5)
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Assim Silveira nos conta a histéria da vinda do Bamboxé para Salvador no século

XIX (2006, p.403):
[...] “ ndo é possivel fundar um terreiro, sem auxilio da “méo
masculina” do axogum. Aquele que é exaltado pela meméria como
maior lider do movimento nao foi entretanto um axogum, mas um
olud, Bamboxé&, como vimos trazido da Africa por Maria José lya
Nassd e Marcelina Obatossi, sacerdotisas de Xang0, e batizado na
Bahia como o “nome de branco” de Rodolpho Martins de Andrade.
[...] Ele é considerado pelos seus descendentes baianos como um
principe da nacdo de Oyd. Devia ser membro da linhagem real e
teoricamente um elegivel. Bamboxé era iniciado no culto de Ogodb,

um dos orixas guerreiro da casa real de Oyoé.

O Terreiro Pildao de Prata € de muita importancia para o Candomblé da Bahia
além de seguir a Tradicdo, la se encontra um museu onde estdo expostos e
preservados os objetos da familia Bamboxé utilizados na criagdo daquele que foi
um dos primeiros Candomblés da cidade do Salvador, o Candomblé da

Barroquinha.

Participar das festas publicas que ocorreram nas trés primeiras semanas de
janeiro de 2008 no Terreiro Pildo de Prata foi proporcionada pelo convite feito pelo
Oga Roberto Gaudenzi e com a devida aprovagdo do Babalorixa Air José.
Segundo Grassi “o convite, junto a outras categorias como acolhimento, caridade
e solidariedade s&do modalidades vizinhas de uma forma inicial de hospitalidade”
(2004).

O convite nos permite adentrar o espaco, participar e ter permissao de fazer parte
por alguns momentos da realidade do outro. Por alguns momentos (quatro
semanas) nos foi permitido vivenciar as festas do candomblé e participar dos

encontros que ocorriam antes dos festejos.

Nas suas observagdes sobre a festa, SOUSA JR. (2003, p.21) afirma que “nos
Terreiros de candomblé de Salvador, “quem enviou” € mais importante do que o
assunto que se vai tratar, seja jogar os buzios, seja oferta aos Orixas etc. Desta

maneira, o prestigio da pessoa que recomenda € um cartdo de visita que permite
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a entrada do convidado ou pela porta da frente, por onde todos passam, ou pelos

fundos, pela porta da cozinha, onde somente poucos penetram”.

A festa “Aguas de Oxald” é parte das obrigagbes do Terreiro Pildo de Prata e
integra o calendario organizado por esse espago. Esta festa marca o inicio de um
ano novo, tendo as comemoragdes seu inicio no dia 06 de janeiro de 2008 com a

festa de Odudua, a deusa da Terra.

No domingo seguinte, 13 de janeiro celebrou-se a festa de Oxalufa, iniciada com
uma missa em louvor ao Senhor do Bonfim na Igreja Rosario dos Pretos, as oito

da manha.

No domingo, dia 20 de janeiro, ocorreu a festa de Oxaguid, conhecido como a
festa do pildo, evento muito importante por ser a festa do orixa do Babalorixa Air
José; para os convidados, estar presente a esse evento significou compartilhar a

comida e o convivio com todas as pessoas que estavam no barracio.

4.2 Terreiro Pilao de Prata. Anotagoées.

Cheguei em Salvador as 14:30h e a noite comegava a primeira festa do
calendario do Terreiro Pildo de Prata, e nessa noite de 06 de janeiro de 2008,
deu-se inicio as festas brancas do més de janeiro, ou melhor, as obrigagdes
publicas do llé Oddé Ogé (Terreiro Pildo de Prata). Neste dia seria a festa de
Ododua/Oduduwa (Deusa da Terra). As festas brancas estdo relacionadas
tradicionalmente com o fechamento do ciclo da agricultura, a colheita, e o inicio
de um novo ano. Cada terreiro tem o seu calendario. Agradece-se tudo o que foi
recebido de béncaos através do oferecimento de comida, sem azeite de dendé,

s6 as comidas brancas, aos orixas.

Para participar das festas publicas é necessario cumprir as orientacbées dadas
pelo responsavel do Terreiro, atitude que esta implicita em qualquer convite. Sdo

as regras de comportamento inseridas nos atos hospitaleiros. Deve-se chegar
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com bastante antecedéncia ao Barracao e sentar-se nos locais indicados, homens
a direita, as mulheres a esquerda, ndo se deve vestir inadequadamente, sendo
indicado o uso de roupas claras, as mulheres preferencialmente devem usar
vestidos ou saias. Qualquer pessoa € muito bem vinda no Candomblé, desde que

se comporte e siga as regras.

As mulheres entram no barracdo ao som dos atabaques e dangam quase que a
noite toda; s6 depois os homens entram na roda. Ja no final da noite, &€ servido
um pedaco do bolo de inhame a todos os convidados que estdo no Barracao, e no
momento em que é ingerido, é dito que se deve fazer pedidos aos orixas. Na festa
pesquisada algumas pessoas nao aceitaram comer a oferenda, o que causou
estranhamento, porque normalmente ndo se recusa a comida, principalmente se
essa comida tem uma conotagao sagrada. A essa conduta podemos supor que a
pessoa nao esteja integrada a comunidade, ndo saiba como se da a relagédo com
o sagrado no Candomblé, ndo compreenda que através da comida se da
intermediacdo com o0s orixas, ou esteja naquele espago para assistir um

espetaculo.

Ao final da festa, a comunidade vai tomar a bencdo ao Pai Air e agradecé-lo,
momento em que as pessoas sao convidadas a permanecer no Terreiro e

participar do jantar coletivo.

No dia 13 de janeiro, que no Terreiro seria celebrada a festa de Oxalufa, foi
mandada celebrar uma missa na Igreja de Nossa Senhora dos Rosarios dos
Pretos em louvor ao Senhor do Bonfim. Situada no Pelourinho, confirmando a
duplicidade e interacdo entre os dois rituais, uma igreja que tem como
caracteristica sediar uma Congregacao de Pretos, confraria de negros que
“aparentava” aceitagao catdlica, mas se constituia uma forma de resisténcia e de

preservacao da cultura africana.

Pai Air contratou dois 6nibus que levaram todas as pessoas que naquele
momento estavam “morando” no Pilao em raz&o das festas no Terreiro, os filhos

de santo do Terreiro e os convidados. Nesse periodo de festas, os filhos-de-santo
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que foram feitos neste Terreiro vém de todos os lugares para todas as
comemoragoes. Tudo era branco: das vestimentas até a decoragao da Igreja.

Pai Air e sua prima de sangue, Ma&e Dedé, entraram na Igreja como em uma
procissdo. Na sua frente uma menina carregava uma imagem do Senhor do
Bonfim, em prata, toda enfeitada de flores brancas, representando Oxala. Inicia-
se o culto ao som dos atabaques, pandeiro e agogd no ritmo afro, os canticos em
alguns momentos em portugués, em outros, em nag6.0 coral era formado por
homens e mulheres, e em seus pescogos era visivel a existéncia das “contas” ou
guias tdo comuns aos filhos-de-santo. A Igreja estava cheia de gente ndo s6 do

Terreiro, mas de pessoas que passavam pela ladeira naquele momento.

A missa é finalizada com o padre aspergindo agua benta, cujo aspersor era nada
mais nada menos que um molho de folhas cuja importancia para o Candomblé é
significativa. Elemento da Natureza, as folhas sédo representantes do reino vegetal
No meio dos canticos, clarins e foguetes louvavam todos ao Senhor do Bonfim

e/ou Oxalq, iniciando-se o retorno ao Terreiro Pildao de Prata.

Observa-se neste ritual a duplicidade apontada por Parés, situagao que se da
quando o Candomblé utiliza-se da religido catdlica em seu calendario festivo e
seus rituais para reverenciar os seus Orixas. E importante salientar que naquele

momento ndo havia nenhuma contradigdo ou sobreposicédo de culturas.

Na chegada ao Terreiro, organiza-se uma fila de acordo com a hierarquia e todos
entram no Barracdo; comegam a tocar os tambores como continuidade da
cerimbénia que havia comegado na Igreja Catdlica. Todos os Orixas descem para

participar e agradecer.

O ritual é rico em significados; todos de branco, perfeitos, as roupas muito bem
passadas, sem dobras - as mulheres dedicam-se o dia inteiro a engomar suas
saias, sendo supervisionadas por Pai Air. Terminado o ritual, a comunidade vai
pedir a bencado ao Pai Air e Mae Dedé e todos sado convidados para o Café da
manha. Café que tinha de tudo na mesa: cada integrante do Terreiro preparou o
que sabia fazer de melhor: bolos de todos os tipos, aipim, carima, “de ovos”,

tapioca, milho, paes, queijos, presunto etc. Todos comem juntos embaixo de uma
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grande arvore, lrokd, que ¢é reverenciada como Orixa. Este momento de
comensalidade é partilhado e é restrito aos membros da comunidade e alguns

convidados.

As 16h inicia-se a Reza para Oxalufa. Pai Air estava na cozinha do Axé
arrumando a comida num tabuleiro para o orixa; tratava-se da comida da
oferenda, composta por inhame e uma bolas de massa de inhame que seriam

colocados aos pés do orixa durante a Reza.

No Barracao, os tambores comecam a tocar para chamar o povo de santo, que
entra e se acomoda: mulheres de um lado e homens do outro, sendo visivel a
diferenciagao entre o masculino e feminino. Fazem a roda e os Oxalas dangam,
logo em seguida descem todos os outros Orixas para homenagear Oxala. Entram
na Casa de Oxala, e uma sucessao de palmas para acessar o sagrado, o Axé. As
rezas cantam louvores para o Orixa. Os convidados ficam do lado de fora, pois s6

€ permitida a entrada para os iniciados.

Depois que terminam os canticos, sai uma filha-de-santo com um prato que
continha obi cortado em pedacgos e inhame. E servido inicialmente o pessoal da
casa que depositava dinheiro no prato em troca do alimento, para os convidados
foi servido sé o Obi, que tem um gosto amargo e muito forte. Todo o ritual segue

o mito de Oxala.

Neste dia, como era aniversario de uma Mae de Santo, canta-se “Parabéns...” e
uma vez mais, todos comem juntos, pois segundo Pai Air “a boca foi feita para
duas coisas: Comer e Rezar. A comunidade volta a ser convidada para mais uma
festa que ira acontecer no domingo seguinte. O convite feito pelo Babalorixa a
todas as pessoas que ainda permaneciam naquele momento no
Terreiro,caracterizava a hospitalidade que permeia as relacbes que ocorrem
naquele espaco. Um espaco de acolhimento, e de permissao para compartilhar

dos proximos eventos que iram ocorrer.

No domingo, dia 20 de janeiro, teria lugar a festa mais importante do Terreiro, a

Festa de Oxaguian, o Orixa de Pai Air. O Terreiro estava lotado. O momento era



63

de festa e comemoracéo, havia um rebolico no espago, mas era “silencioso,” um

burburinho reverente, afinal, a noite Oxaguia dancaria para todos.

Quando se esta no Terreiro nos intervalos das festas, a populagcdo que fica
hospedada por 14, os filhos do Terreiro escolhidos pelo Pai Air estdo sempre
ocupados cumprindo alguma tarefa: passando ferro nas roupas que serao
utilizadas durante os eventos, ou conversando entre eles, ou comendo, ou na
cozinha cozinhando para as refeigdes que ocorrerdo antes ou depois das festas,
ou preparando as comidas para serem oferecidas ao orixa depois da Reza.

Sempre tem o que fazer no Terreiro.

Na tarde do dia 20 de janeiro todos estavam de branco no Terreiro. Havia varias
mesas espalhadas em torno de Irokd para o almogo, tendo algumas pessoas sido
convidadas para almocgar. Os filhos daquele Terreiro se faziam presentes vindos
de Portugal, Nova York, do interior da Bahia, de Sao Paulo e os filhos de

Salvador.

A mesa era farta e, mais uma vez, aquela comunidade oferecia alimento para
aqueles que estavam presentes. A comunidade do Terreiro e os seus convidados
compartilhavam daquele momento de sociabilizagdo e integragdo do grupo.
Devemos salientar que o acesso ao “ajeum” é feito através do convite do Pai de
Santo ou das pessoas hierarquicamente estabelecidas, como no meu caso, feito
pelo Oga da Casa, Roberto Gaudenzi. E pedida autorizagdo ao Babalorixa para

levar pessoas que n&o fagam parte da comunidade religiosa.

A mesa estava posta, os alimentos tinham sido preparados pelas mulheres do
Terreiro e outros haviam sido trazidos pelas filhas do Terreiro ou por pessoas que
sabiam que partilhariam daquele almogo. O cardapio é organizado com
antecedéncia, discutido com o Babalorixa que vai permitir que tipo de alimento
pode ser consumido, visto que nas festas brancas sao interditados o consumo de
dendé e ingredientes picantes. Autorizado o cardapio sao feitas as compras e
confeccionados os pratos. Nesse dia podiamos encontrar na mesa as seguintes

comidas: salada de batata, macarrdo ao sugo, panqueca de carne, rocambole de
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frango, peru assado, chester assado, lombo recheado, salpicdo de frango; como

sobremesa, doces de compota: caju, goiaba, ameixa, pudim de leite.

Pai Air senta-se a cabeceira da mesa e uma mulher prepara o prato que ele ira
comer, forma-se, entdo, uma fila. As pessoas vao passando e fazendo o prato. A
permanéncia de Pai Air nesse local, segundo ele, é “para controlar o apetite voraz
dos seus filhos”. (Tal apetite deve-se a lida cotidiana no Terreiro) entre as rezas e
as festas a vida transcorre normalmente, as pessoas trabalham em fungdes
designadas, além de cozinhar e preparar as roupas para serem vestidas. Comer

comedidamente significa preparar-se para receber o orixa na festa publica.

As 20h. comeca a festa oficial do Terreiro Pildo de Prata repleta de convidados
importantes vindos de alguns cantos do Pais e do mundo, muito bem vestidos e
enfeitados. Os convidados importantes a que me refiro sdo os pais e maes de
santo dos Terreiros de Salvador, e outros vindos de outras partes. Brasil. Nesse
dia havia dois filhos do terreiro de nacionalidade portuguesa e que estavam no
Terreiro para a festa. Participar da festa é prestigiar e valorizar o espago que esta
acolhendo aquela populagdo naquele momento, além de significar respeito aquele

que esta dando acolhida.

Além da comida que foi oferecida a todos que participaram da festa publica,
haviam sido encomendados por Pai Air docinhos, salgadinhos e um bolo branco
feito de pasta americana. E esta mesa arrumada como se fosse para uma festa
de aniversario estava organizada no interior da casa do Babalorixa. Em torno da
meia noite termina a festa e sdo servidos o jantar, e como sobremesa os

docinhos, todos brancos.

O Sacerdote acolhia a todos, sempre atento as necessidades daqueles que
frequentavam a sua Casa. Em varias ocasides era recomendados a seus filhos-
de-santo que acolhessem as pessoas presentes no Barracdo, tratando de bem
servi-las. Também |hes foi solicitado acompanhar os convidados até a porta do

Terreiro, desejando-lhes que voltassem, pois as portas estariam sempre abertas.
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CONSIDERAGOES FINAIS

A religiosidade do Candomblé se expressa, fundamentalmente, nas ocasides de
festa. Embora a festa esteja presente em quase todas as religides, no Candomblé
ela é a prépria identidade e gira em torno dos deuses que estabelecem uma unido
estreita com os fiéis em consequéncia de uma descida do sobrenatural ao natural.

Através dos sacrificios e oferendas os fiéis dialogam com seus santos.

As festas, de maneira geral, representam um momento privilegiado de
acolhimento, de convivialidade e, no caso do Candomblé, além de representar a
ocasidao onde ocorre a interacdo entre os orixas e os fiéis, é, também, uma
oportunidade festiva de manutencdo e afirmagdo do lagos sociais, além do
convivio entre os fiéis que cantam, dangam e festejam entre si, e com as pessoas
convidadas que nao pertencem ao terreiro, numa expressao inequivoca da dadiva
na forma de hospitalidade, de acolhimento compartilhando o espacgo sagrado do

terreiro.

Na organizacado da festa no Candomblé é perceptivel laboriosos preparativos e
uma meticulosa preparagao. Ha papéis e atribuicdes definidos e fundamentais na
sua elaboragdo. Da organizagédo da festa até o preparo das oferendas implica a
dedicacéo dos fiéis que doam tempo, e disponibilizam dinheiro para a elaboracéo
do que se vai ofertar aos orixas. O circulo da dadiva se completa

fundamentalmente no fendbmeno do transe.

A convivialidade, a sociabilidade e a comensalidade presentes nas festas publicas
do Candomblé foram os pontos importantes observados nas festas do Terreiro

Pilao de Prata.

Confirmando as observagdes de Rita Amaral, a festa no Candomblé contrapde-se
ao generalizado conceito do comportamento individualista da sociedade moderna
e nela pode se observar que todos se unem para organizar, dangar, que todos se

unem para organizar, dangar, entrar em éxtase e comer com os deuses. Todos
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sdo convidados a compartilhar deste momento tdo importante para o grupo, e
todos sao bem vindos nao s6 para participar como também para compartilhar do

alimento com os orixas.

Essa comensalidade religiosa como parte das festas que ocorrem no Terreiro,
tem o acréscimo do sagrado, fato esse que fortalece individualmente os fiéis, ao
mesmo tempo em que fortalece também as relagdes do grupo que comungam
das mesmas crencas dando um forte sentido de comunidade, irmandade e

pertencimento.

A interagdo no processo de pesquisa proporcionado pela observagao participante
permitiu acompanhar o ritmo das preparacdes, desde reparticdo das tarefas e o
envolvimento do grupo quanto a responsabilidade de produzir e elaborar o
trabalho necessario para que a festa ocorresse da melhor maneira possivel,

evidenciando a potencialidade participativa do grupo.

Esse acolhimento confirmou as relagdes de convivio estabelecidas por essas
pessoas que freqientavam e estavam no terreiro naquele momento, bem como a
sociabilidade que permeava o ambiente, e tal interagdo entre o grupo estava

envolvida pela comensalidade.

O terreiro ou a casa de santo € um espago que se constitui como o templo de
celebracao e ritualizacdo das festas, a morada dos orixas e de seus filhos. Ser
convidado para participar da festa publica é a sinalizacdo de que a porta estara
sempre aberta. E a permissdo para atravessar a soleira, e fazer parte
momentaneamente daquele encontro sagrado com o sagrado, pois no Candomblé
nao existe a dimensao profana — para eles tudo é sagrado. Pelo fato de haver
recebido o convite através do Oga, foi possivel fazer as observag¢des que constam
neste trabalho. Se ndo houvesse recebido o convite, estar presente nos
momentos festivos e ter participado internamente dos encontros anteriores das
ocorréncias das festas, provavelmente as observagcdes nado poderiam ser feitas
no interior do terreiro, ndo havendo a possibilidade de conviver e observar todas

as etapas de preparacgao das festas.
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Assim, durante trés semanas, pude vivenciar as festas brancas no Terreiro Pilao
de Prata em Salvador, e participar dos encontros que ocorriam antes, durante e
depois dos festejos, e compreender como se estabeleciam as relagbes de

hospitalidade e comensalidade permeadas pela dadiva.

Existia a preocupacdo dos convidados em chegar ao Barracdo com muita
antecedéncia para “guardar lugar na frente”. Era recorrente essa atitude. E
ficavam extremamente chateadas se pessoas mais altas ocupassem esses
lugares. Depois percebi que estar na frente significava estar proximo dos orixas,
receber os abragos (cumprimentos, receber o Axé) dados por eles; essa atitude
seria de reconhecimento por parte do orixa da presenga das pessoas na festa,

bem como a confirmacao de algum pedido feito pelos devotos.

A preocupacgao do Pai Air em receber bem e importar-se com todos para saber se
eram bem atendidos, era um reflexo claro de um ato de hospitalidade. Tratar com
atencdo e dar importdncia a um convidado € um dos requisitos basicos da
hospitalidade; € demonstrar ao outro que “temporariamente” pertencemos aquele
grupo. Este tratamento € recorrente e € estendido a todos que estdo no Terreiro
naquele momento. Havia sempre uma pessoa determinada pelo Pai Air para
cuidar dos convidados. Esse acolhimento ganha uma dimensao sagrada uma vez
que essa acolhida nao é feita sé pelo Terreiro, mas também pelos Orixas. Todos

sao bem-vindos.

Nas festas tudo é feito como manda a Tradicdo, as obrigagdes publicas, os
toques dos tambores, as oferendas, rituais que tém como objetivo “compartilhar®
com o publico a forga e a beleza das divindades. Isto confere ao Terreiro
visibilidade, que através dos orixas é distribuida em béncaos, energia ou Axe.
Essa visibilidade € importante porque indica a comunidade a riqueza da festa, ndo
sO pela quantidade de orixas que dela participam bem como pelo grande numero
de pessoas que la comparecem para ver e reverenciar os deuses, compartilhando

da comida.

O trabalho dos filhos do Terreiro e do Pai Air durante o periodo festivo

demonstra a importancia desses encontros. E visivel o cansaco dessas pessoas
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em algumas ocasifes, mas no momento da festa, € como se este se diluisse, e

nas suas faces ressurgisse a alegria de estar servindo aos orixas.

Oferecer os alimentos aos orixas e consumir a comida preparada pelas yabassés
€ compartilhar o sagrado, é restaurar o vinculo com os deuses, € participar do
banquete divino. No ambiente do Terreiro é visivel a sociabilizacdo e a
hospitalidade e estas ocorrem juntamente com a partilha de alimentos,
alojamento e acolhimento desses filhos que, na maioria das vezes, saem de
suas casas para participarem dos periodos de festas. Periodo em que o grupo
aproveita para estabelecer e reafirmar os vinculos, que se dao no terreiro na
condicdo de pertencimento da familia-de-santo, consolidando as aliangcas que

formam esse grupo.

O banquete que os orixas oferecem, o ajeum, ou as comidas oferecidas ao final
de cada evento, esta sustentado e legitimado pelos deuses e também pela
Natureza, caracterizando-se pela relacdo de agradecimento, de oferta, de pedido
e de louvor. No Candomblé essa relagdo € muito mais explicita, os deuses
escolnem os seus filhos, estes oferecem o alimento para os deuses, que
retribuem em forma de axé, de atendimento aos pedidos feitos.

A comensalidade dirige todos os aspectos dos rituais, o sagrado esta presente e

€ partilhado por todos os que freqientam o espaco.

O alimento permeia o espaco do terreiro, as festividades, os encontros, e as
cerimbnias davam-se em torno dele, € o mediador do sagrado. O Candomblé é
uma das religides que através do alimento mantém o vinculo entre as divindades
e 0s seus adeptos. Além disso este vinculo é estendido aqueles que séao
convidados a participarem dos eventos festivos. E através da oferta dos alimentos
que sao feitas as conexdes com as divindades, demonstrando desta forma,
respeito, reveréncia e adoracdo, procurando-se obter as respostas para as
questdes humanas. Por intermédio do vinculo criado entre a comunidade religiosa
e os deuses se pode ainda restaurar a sociabilidade e o convivio no grupo,

expandindo-os para fora do espaco religioso.
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A dadiva e a circularidade implicitas na comensalidade sao visiveis e recorrentes
no Candomblé. Todos estdo dispostos a reverenciar seus deuses, cumprir as
obrigagdes, oferecer a eles o que é pedido, receber em béngaos e organizar
uma festa para que todos possam participar sabendo que, no dizer de Amaral,

“a festa € o modo de ser deste povo”.

A festa é grandiosa, bela e termina invariavelmente com um jantar publico, ao
qual todos comparecem para louvar, glorificar, agradecer, dangar para o orixa e
comer com o orixa, momento de partilhar e compartilhar a alegria e também as

agruras de todos, em que todos participam, comemoram e recebem as béngaos.

A celebragao da vida pela comensalidade.
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GLOSSARIO

Ajeum — refeigdo coletiva compartilhada entre os deuses, os freqlentadores da

casa e os convidados, no final da festa.

Axé - em nagb significa a forga invisivel, forga magica- sagrada de toda divindade,
de todo ser animado, de todas as coisas (BASTIDE, 2001).

Axogum- ogé responsavel pelo sacrificio dos animais.

Bamboxé- titulo africano dado ao sacerdote que é responsavel ao culto de Xangé.

Eua - orixa feminino relacionada com o rio e lagoa. Seu nome esta ligado a

beleza e a graca.

Iroké — arvore sagrada. Orixa.

Jogo de ifa — jogo de adivinhagcdo que consulta Ifa- deus do oraculo e da
adivinhacdo. Senhor do destino (VOGEL, 2007).

Obi- fruto da palmeira africana Cola acuminata. Serve de oferenda aos orixas,

usado nas praticas divinatérias, é servido cortado em pedacos.
Ogéa — sao homens que cumprem diversas fungbes no terreiro que podem ser
ritualisticas ou ndo. Podem sacrificar animais (axogum); tocar atabaques (alabé)

tomar conta do local onde ficam as representacdes dos animais (pejiga).

Ogun- é a divindade ligada a forja do ferro e todas as atividades ligadas a esse

metal, como a guerra, a agricultura, a cacga.

Olué — aquele que é dotado de um elevado grau de vidéncia.
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Olubajé- banquete oferecido por Obaluaé a todos os orixas.

Orixas — qualquer divindade ioruba, exceto o criador do céu e da terra- Olorun.

Orun- palavra yoruba que designa o mundo habitado pelos orixas, os ancestrais e

os fiéis.

Osaguian- apresentacao de Oxala como jovem guerreiro.

Ossain — divindade responsavel pelo mundo vegetal. Senhor das folhas.

Oxala- conhecido como “o grande orixa”. Responsavel pela criagdo do mundo e

dos homens. Sua cor é o branco e o dia da semana, é sexta-feira.

Peji- altar, local onde sdo colocadas todas as representagdes dos orixas e as

suas comidas. Local de adoragéo.

Xango- divindade relacionada ao raio e trovao. Esta associado a justica, seu dia &

quarta-feira e suas cores sdo o vermelho e o branco.

Xiré — festa publica que ocorre no barracao.

Yabassé (mulher que cozinha) — mulheres que preparam as comidas e sabem

dos rituais e do gosto dos orixas.



ANEXO

Convite para as festas publicas do terreiro Pildo de Prata.
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0 PILAQ DE PRATA CONVIDA V. SA. E EXMA. FAMILIA
PARA ASSISTIREM AS OBRIGACOES QUE TERAQ INICIO
DIA 06 DE JANEIRQ DE 2008, AS 20:00H.

Rua Tomaz Gonzaga, 298 - Boca do Rio
Tels.: (71) $341-9055 / 3232-2826 - Salvador - Bahia

JANEIRO

06 - ODUDUWA
13 - OSALUFA
' Missa em louvor a r. do Bomfim, na
lgreja Rosario dos Pretos - 8:00h
20 - OSAGIA { PILAD)
24 - OGUN, ODE, OSAYIN
28 - OLUBAJE (CONFIRMAGAD DE EQUEDE)

FEVEREIRO

10 - IYABAS (CONFIRMAGAO DE EQUEDE)
13 - SANGO

17 - ODUM 1GE

24 - ODUM IFA

MARCO

02 - OYA

09 - OSUN

15 - PRESENTE DE O5UN

16 - FESTA DE IBEJE - 14:00H
23 - [EMANJA
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