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RESUMO

A presente pesquisa é resultado de uma longa sistematizacao de dados histéricos e et-
nograficos que venho reunindo durante anos sobre a fundacao da Comunidade Caxuté,
obtidos a partir da reuniao e organizacao de registros e informacoes coletadas desde o ano
de 2005, bem como toda a trajetoria da Comunidade, iniciada em 1994. Esses dados dizem
respeito a registros iconograficos, entrevistas, audios, textos escritos, matérias em jornais,
informacoes publicadas em redes sociais, etc. O trabalho tem como sujeito/local de estudo
a trajetéria da Comunidade Caxuté e sua religiosidade. O objetivo geral é registrar a
trajetoria da Comunidade Caxuté. O problema central pauta-se na importancia, para as
ciéncias sociais no Brasil, de se registrar e dar visibilidade as trajetorias e a produgao de
conhecimento sobre os bantu-indigenas. O método utilizado neste estudo concentra-se na
etnografia, com utilizacao da participagdo observante, em que sao consideradas a vivéncia
e a experiéncia do pesquisador na comunidade pesquisada. Nesta pesquisa nao ha somente
o requisito de uma dissertagdo, mas também uma pericia etnografica para salvaguarda do
nosso patrimoénio historico material e imaterial, que compreende o desenvolvimento do
Caxuté, bem como sua luta de afirmacgao enquanto comunidade tradicional com posici-
onamento de povo de terreiro do campo, localizado na zona rural e litoranea da Costa
do Dendé, na Bahia. Os resultados obtidos sdo apresentados em trés capitulos, os quais
nos ajudam a registrar e salvaguardar a histéria e trajetoria da Comunidade, bem como
fortalecer o acervo de informacgoes escritas sobre os bantu-indigenas, sobre comunidades

afro-brasileiras e afro-indigenas, além de fortalecer o conceito de terreiro do campo.

Palavras chaves: Candomblé, Bantu-indigena, Identidade, Salvaguarda.






ABSTRACT

In this research we intend to registry the history of the Caxuté Community. The root
of its social organization and religious community aspect was the meeting of the Bantu
and indigenous cultures. We use ethnographic method with participant observation in the
field research. Once that we beening from that studied community. Actual research is
based in a long historical and ethnographics sources analysis about the Caxuté Community
foundation. The Caxuté Community is localized in a Costa do Dendé rural area in
Bahia. Along the years, I have collected ichnoghaphic registries, interviews, audio records,
manuscripts, newspapers articles, public sources like social media posts about Caxuté
Community. The Caxuté Community history registry is the general goal of this work. It
has the Caxuté people, location and religiousness as subjects. This work contributes to
increase the bantu-indigenous studies visibility on Brazilian Social Science. We use the
ethnographic method, and the researcher own experience in the referred community has
been a research element. The ethnographic research helps us to safeguard the historical
patrimony of Caxuté and show it struggle for the traditional rural community development
of yard people. Two chapters present collected information of Caxuté, it historical material

and imaterial patrimony. The sources report information since 1994.

Key-words: Candomblé, bantu-indigenous, identity, salfeguard.
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INTRODUCAO

Contar a propria historia faz parte do processo de tornarmos protagonistas das nossas
trajetérias de vida, bem como, produzir narrativas que fortalecam nossas identidades
tecidas através do pertencer, saber, vivenciar, experimentar, compreender e construir
territérios de memorias. Portanto, escrever sobre a identidade afro-indigena é um ato
de resisténcia que demarca a luta pela autoafirmacao dos povos tradicionais, movimento
muito importante para nos de candomblé, das religiosidades fronteiricas, em meio a um

sistema mundo colonial-moderno que nos mata e invisibiliza/f]

Para que os caminhos deste trabalho possam adentrar as matas do Caxuté, quero
pedir licenca, mas ndo uma licenca “alvara”, nao uma licenca do dicionario da lingua

portuguesa, mas aquela que diz respeito a permissao para caminhar e falar de meu povo

dentro da universidade. Por isso peco a [Mbanda N7jild, bandajira, Tateteu Njila, para

exercer a wzuela, a fala, o didlogo sobre nossa comunidade de candomblé Angola, minha

comunidade originaria. [

Proponho realizar nesta dissertagdo o importante processo de registro etnografico
da Comunidade Caxuté como ferramenta de salvaguarda da trajetoria e memoria deste
territério de identidade Bantu-indigena. Esta pesquisa ¢é resultado das minhas inquietagoes
perante a defesa coletiva do territério afro-religioso da comunidade terreiro Caxuté, a
partir das minhas vivéncias dentro deste espago ancestral. As experiéncias sociais de nossa
comunidade sao frutos das lutas e processos de formacao das comunidades negras no Brasil,
sao herancas ancestrais que aqui se tornam legados para o empoderamento dos membros
dessa comunidade no combate ao racismo e a violéncia religiosa que os povos tradicionais

afrodescendentes e indigenas sofrem desde o tempo da escravidao até os dias atuais.

De outro giro, esta dissertagao busca apresentar a organizacao social social da
Comunidade Caxuté esuas as propostas educativas no que concerne as relagoes étnico-
raciais Brasil em contribuigao com as leis 10.639,03 e 11.645/08 que tornam obrigatério o

ensino da histéria e cultura africana e Afro-brasileira e dos povos indigenas.

I QUIJANO, Anibal. Colonialidade, poder e eurocentrismo e América Latina. In: A colonialidade do

saber: eurocentrismo e ciéncias sociais. Organizacio: Edgardo LANDER. Buenos Aires: CLACSO,
2005. p. 227-278.

Adoto na escrita desta dissertacéo a literalidade das palavras na tradicao de origem bantu. Em alguns
casos, opto por traduzir os termos utilizado para a melhor compreensao do leitor (a).
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No campo historiografico os estudos e pesquisas sobre os povos africanos e indigenas
nao sao recentes. No entanto, esses trabalhos em sua grande maioria foram desenvolvidos
por pesquisadores brasilianistas e, em especial, os estudos voltados para as questoes da
religiosidade de matriz africana tém sido sistematizados por pesquisadores estrangeirosﬂ
Neste contexto, pensar o espago afro-religioso por quem nao vive a experiéncia ancestral
ou, ainda, por aqueles que se apropriam do espaco apenas como fonte de acesso para
a producao de pesquisas consiste em invisibilizar sujeitos histéricos contribuindo com o
funcionamento hegemodnico de que somos apenas objetos de estudos e nao protagonistas

da construgao do saber.

Desde a década de 1980, os estudos sobre as questoes afro-brasileiras vém ganhando
cada vez mais espago, seja por meio da criacao de disciplinas, cursos de graduacao,
mestrados ou doutorados, sendo este o reflexo de um entendimento cada vez maior
da questao racial, em suma, como fundamental para compreensao da realidade nacional.
Contudo, esses pesquisadores, que em sua maioria eram brancos e/ou franceses, amplamente
influenciados pela visdo eurocéntrica acabavam por invisibilizar as nossas narrativas e
cosmovisao. Aquilo que produziamos era legitimado apenas por essas maos que por vezes
contribuiram para o siléncio de nossa autonomia, no entanto contrariando as estatisticas
eu nasci e vivo em uma comunidade de terreiro, onde aprendi as primeiras palavras que
falei e muitas delas escrevo neste trabalho sem que seja necessario alguém “me conceder a

voz”, pois sou autor de minha proépria historia.

Diante disso, esta pesquisa esta escrita em primeira pessoa como estratégia politica,
pois entendo que escrever a partir de uma narrativa da vivéncia, é assumir um lugar
politico. Dessa forma, de objeto de estudo ou sujeito subalternizado pela sociedade
brasileira, assumo a responsabilidade por produzir e expandir conhecimentos que sao
construidos nao sobre, mas junto a comunidade de terreiro Caxuté e por isso nao poderia
dizer que esta pesquisa é feita por apenas duas maos ja que se trata de produgao da

coletividade.

A minha experiéncia de vida foi construida dentro do candomblé de tradi¢ao angola.
Nesse espago, cresci como ser humano a partir das sagradas, pelos e por
minha familia, que vai além das relagdes de parentesco da “biologia” sendo ampliada pela
familia ancestral. Desde cedo, aprendi a lidar com as demandas diarias da liturgia do
Candomblé Angola, do culto aos minkisi e aos caboclos, através dos ensinamentos dos

meus mais velhos e minhas mais velhas.

Tal vivéncia permitiu desenvolver minha humanidade a partir de uma cosmologia
que nao tem como centro o sujeito iluminista, que divide razao e emocgao, corpo e mente,

teoria e pratica. Para nos a vida esta justamente na interagao dos seres, dos elementos da

3 Um exemplo comum é o fotégrafo/etndlogo francés Pierre Verger VERGER, Pierre Fatumbi. Orizds,

os deuses Torubds na Africa e no Novo Mundo. Salvador: Corrupio, 1981.
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natureza, do vento, da agua, das pessoas entre si. Tudo que ha no mundo é sagrado, pois
tudo partiu de [Nzambi, o/a senhor/senhora supremo/a, Nzambi que nao é homem e nem
mulher: é uma forga dnica, é uma poténcia tnica, constr6i nosso [mwtud diz respeito a
fonte da vida e da morte, que se complementam, indo além do “bom” ou “ruim” construido

pelo europeu/ cartesiano.

A presente pesquisa é resultado de uma longa sistematizacao de dados histéricos e
etnograficos que foram coletados em diferentes momentos desde a fundagao da Comunidade
Caxuté até os dias atuais. Tomo aquilo que esta no passado, porque nao podemos esquecé-
lo, pois ele fala sobre as nossas vidas, acontecimentos e trajetorias, portanto nao pode
ser tomado como algo do “nunca” ou “mito”, ele é responsavel pelos acontecimentos que
levaram nossos antepassados e ancestrais a construirem a historia da humanidade. O
passado nao pode ser concebido como ficcdo ou mentira, o passado é resposta para 0 nosso

presente.

Nesta perspectiva, compreender a formacao da Comunidade Caxuté, salvaguardar
sua memoria e histéria é entender a histéria do Brasil, a histéria da Africa e da didspora
africana, com énfase na participacao dos povos originarios e as suas contribui¢oes na
formacao do territorio e da sociedade brasileira e, sobretudo, pensar nas estratégias de
resisténcia que nos possibilite a existéncia de um futuro em que o nosso legado ancestral e

a memoria historica do nosso povo seja preservada.

A trajetéria de um terreiro de candomblé que possui linhagem ancestral e de tradi-
cionalismo liturgico nesta religiosidade, ndo pode ser vista apenas como uma comunidade
formada “do agora” ou por “acaso”. Uma comunidade de terreiro tem uma linhagem
familiar que remonta a colonizacdo do Brasil, que estd conectada ao processo de escraviza-
¢ao neste territorio e por isso, os principais modelos de candomblé que temos no Brasil
sao fruto das insurgéncias, lutas e resisténcias contra a escravizacao. Se algum terreiro
sobreviveu, foi por que houveram diversas estratégias de resisténcia contra o cristianismo

e 0 modus operandi europeu.

Historicamente, os povos pretos (africanos) e vermelhos (americanos/ amerindios)
foram vitimas do racismo praticado pelo cristianismo e pelas poténcias europeias, as quais
foram as principais ou (tnicas) responsaveis pela escravidao, uma das marcas de violéncia
na histéria mundial. Os povos pretos e vermelhos no Brasil foram e sao vitimas dos
fundamentos do cristianismo, conhecidos por instituir e legitimar as crueldades sofridas e
estabelecidas contra negros africanos, afro-brasileiros e indigenas. Com isso entendo que a

escrita desta dissertagao é construida para modos de resisténcia.

Para falar do Candomblé Bantu-indigena na costa do Dendé, organizei esta pesquisa
em trés capitulos assim divididos: o primeiro capitulo, intitualado Njila 1: o Candomblé
Bantu-indigena na Costa do Dendé retrata o espaco geografico, social e politico em que esta

inserida a Comunidade Caxuté. Busco apresentar quem somos, enquanto uma comunidade
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de terreiro do campo formada a partir dos saberes e legados dos povos africanos de origem

Bantu e dos povos indigenas, gerando a nossa identidade cultural Bantu-indigena.

No segundo capitulo, denominado Njila 2: organizacio Social da Comunidade
Cazuté e Educacao apresento ao leitor a Comunidade Caxuté em sua organizagao social e
0 espago geopolitico que recriamos cotidianamente enquanto parte de nossa estratégia de
resisténcia, sendo eles o Terreiro Caxuté, o Terreiro Caxuté de Serra Grande/do Caboclo
Rei das Neves, a primeira Escola de Matriz Africana do Baixo Sul da Bahia, o Coletivo de
Estudos e Pesquisas da Comunidade Caxuté [Koiaki Sakumbi|, a Associacado ACULTEMA,
o Museu da Costa do Dendé de Cultura Afro Indigena, o Sistema Agricola Tradicional
da Costa do Dendé — SAT Caxuté — SAT Costa do Dendé e a Organizacao do Mutirao

Bantu-indigena pela Comunidade Caxuté.

O terceiro capitulo tem por titulo Njila 3: Mam’ metu Kafurengd nos conta sua/nossa
trajetoria: uma escuta atenta pela sistematizag¢io do seu/nosso saber narrativa em que
apresento as trajetorias individuais e coletivas de vida da nossa sacerdotisa, Mam’etu
Kafurengd, dos seus mestres e os seus legados. O objetivo central desse capitulo é discorrer
sobre a histéria de vida dessa mulher, negra, campesina, pedagoga e candomblecista no

cenario de afirmacao e resisténcia das religioes de matriz africana no Brasil.

Por fim, encerro esta dissertagdo apresentando minhas consideragoes finais através
de um epilogo em que discorro sobre os territérios das memorias do candomblé Bantu-
indigena na Bahia e os legados dos nossos ancestrais africanos e afrodescendentes na

construcao do espaco afro-religioso brasileiro.

Referenciais politicos, éticos, tedricos e metodoldgicos

Para compreensao e visibilidade da trajetéria da Comunidade Caxuté, coloco em
evidéncia os estudos antropossociais, de uma antropologia que se faz dentro do terreiro,
necessaria para a defesa da historicidade do Candomblé no mundo. Nos, das ciéncias
antropossociais, precisamos criar mecanismos de defesa e preservacao da historia, memoria
e legado da producao de conhecimento Afro Indigena no Brasil, afinal, vivemos num pais
que nasce com a violagao do direito de diversos povos, sendo fruto de estupros, saques,
violéncias. Tenho como horizonte a intencao de produzir uma antropologia que seja
honesta, ética, capaz de oferecer uma sistematizacao de historia, memoria e praticas que
possibilitem aos jovens e ao nosso povo, em geral, o encontro de narrativas de valorizacao

de suas histérias, cultura e vida.

A antropologia e as ciéncias sociais ndo podem ser feitas apenas por e para os
antigos gabinetes, elas precisam emergir dos espacos historicamente marginalizados, pois
essa populacao também tem direito a sua historicidade. Ao partir desse ponto, podemos

incentivar os povos que vivem no Brasil, no continente africano, na América Latina, etc. a



25

compreenderem a memoria e trajetoria de seus ancestrais, pois nao podemos compreender

nosso presente ou futuro sem olharmos para aqueles que vieram antes de nos, que sao
nossos bakulos| (nossos ancestrais).

A sociedade brasileira, de onde fago ecoar minha voz, precisa reconhecer a verdadeira
historia colonial, conhecimento que, alterando a nossa consciéncia, pode transformar a
historia e o presente de um povo que “resiste”. Escrever nao pode ser apenas um ato de
emocao, escrever precisa ter sentido, nao apenas o sentido semantico, mas o sentido do

PATa qUE Se escTeve € 0 que Se (UEr expressar.

Nesta dissertacdo, quero trazer elementos da minha participagdo observante dentro
do Candomblé de Cajaiba, o Candomblé de [Nlemba ye |Kitembu, da zeladora Mam’etu

Kafurengda. Foi neste espaco que fui criado e incentivado a ser um “mestre” dentro da

academia. O Candomblé de Cajaiba me autoriza e enxerga a necessidade de que eu seja um
“doutor” das jinsabas (doutor das folhas, doutor do candomblé, uma espécie de defensor),
como bem me fala sempre a mwona nkisi Hooximalé de Tatetu Hooxi Mukumbi, Dadi, uma

mulher “negra da costa”, como ela mesma se reconhece.

As vivéncias dentro de um terreiro de candomblé representam um ritual de prepara-
¢ao para a vida em coletividade e fortalece as experiéncias sociais das comunidades negras.
Observar é tornar algo conhecido, memoravel, algo capaz de gerar informagoes. Dentro
do terreiro eu faco “candomblé” e nesta pesquiso partilho a trajetéria e aprendizado do
meu povo que circundam nas bases da familia que entende sobre transformar alimento em

pensamento, alimento em escrita, alimento em memoria, alimento em poder.

Esta pesquisa possui carater qualitativo e estd apoiada no método etnografico,
langando maos da participacao observante dentro do nosso ambiente de pesquisa que é a
Comunidade de Terreiro do Campo Bantu-indigena no Caxuté. Dentro dessa metodologia,
faremos uso dos ensinamentos praticados e transmitidos pela Mam’etu Kafurenga|, na
obra de sua autoria “A Pedagogia do Terreiro: experiéncia da primeira escola de religido e
cultura de matriz africana do Bairo Sul da Bahia”, que s6 foi possivel diante a tudo que é
vivenciado e ensinado em nossa comunidade a qual nos deu embasamento para construgao

do referencial tedrico tanto do livro da Mam’etu quanto desta dissertacao.

Discutir método e metodologia na conducao desta pesquisa se faz necessario haja
vista que a sistematizacao da trajetoria da Comunidade Caxuté passa pela vida e trajetéria
pessoal de Mam’etu Kafurengd, dentro da tradicao Bantu-indigena do candomblé. Aqui
os sujeitos da comunidade sao importantes e ancestrais sao importantes sem isso seria
impossivel a nés, povo de candomblé, resistir, mesmo que ao sabor do tempo, as investidas

do colonialismo. Como diz Kafurenga,

As questdes relacionadas a método e metodologia séo centrais no presente
trabalho, visto que a experiéncia da Pedagogia do Terreiro é a experiéncia
de diversos sujeitos, dentre os quais a prépria autora do presente trabalho
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se incluiff]

Para tencionar a discussao sobre a minha posicao enquanto pesquisador nativo,
membro de uma comunidade tradicional de matriz Bantu-indigena, recorro a Baitzﬂ que

nos ajuda a pensar sobre a implicagdo no campo de construcao da pesquisa:

Implicag@o significa, primeiramente, que ndo se podem isolar certas
peculiaridades da pesquisa em si mesmas; que o pesquisador faz parte
da pesquisa (no campo, ele é mais um elemento do conjunto, portanto,
mais um elemento a analisar) e que ele, consciente ou nio, estd imerso
nessa relagdo e desempenha um mandato social muito especial |[. . ]E|

A partir de Baitz (2006) e Porto-Gongalves (1990), Mam’etu Kafurenga (2017)
diretamente nos informa que: a necessidade de pesquisar, compreender e sistematizar
praticas e agoes que constituem a propria vida da pesquisadora do presente projeto se da
devido ao entendimento de que, ainda que pesquisas como esta nao sejam consideradas
“verdadeiramente cientiﬁcas”ﬂ com elas rompemos com um modelo tradicional de fazer
ciéncia, ou seja, com um modelo europeu e ocidental que hé séculos subjuga e reduz como
“inferiores” os conhecimentos dos povos que trazem consigo outro modo de ser e viver no

mundoﬁ, sendo eles os negros e indigenasﬂ

Diante do exposto, no presente trabalho, visamos romper com a falsa dicotomia
entre sujeito e objeto, pois “[...] dentro dessa metodologia, assim como em nossa prética
na Pedagogia do Terreiro, nao ha separagao entre ‘sujeitos’ e ‘objetos’, bem como entre

‘pesquisadores’ e ‘pesquisados” ’m

Fundamentado tanto nas palavras de Baitﬂ quanto nas palavras de Kafurengé@,
afirmo o lugar de fala dos membros das comunidades tradicionais enquanto produtores
de conhecimentos, capazes de sistematizar e apresentar seus saberes. Com isso, entendo
que a nos é possivel superar o modelo cientifico eurocéntrico que, ao longo da historia,

em especial nos estudos culturais, objetificou as subjetividades nao europeias, silenciando

4 KAFURENGA, Mam’etu Maria Balbina Santos dos. Pedagogia do Terreiro: Experiéncias da Escola

Caxuté. 2017. Trabalho de Conclusao de Curso (Graduagao em Pedagogia) — Curso de Pedagogia,

Faculdade de Filosofia, Ciéncias e Letras de Candeias, Valenca, 2017. p. 25.

BAITZ, Ricardo. A implicacdo: um novo sedimento a se explorar na geografia? Boletim Paulista de

Geografia, n. 84, p. 25-50, 2006. Disponivel em: <http://www.agb.org.br/publicacoes/index!

php/boletim-paulista/article/view/726>. Acesso em: 31 jul. 2017.

6 [Id.} [2006, p. 33; KAFURENGA, 2017, p. 25.

7 BAITZ, 2006, p. 28.

8 PORTO-GONCALVES, Carlos Walter. Os (des)caminhos do meio ambiente. Sio Paulo: Ed. Contexto,
1990.

9 KAFURENGA, 2017, p. 25.

10 Thid., p. 26.

1 BAITZ, op. cit.

12 KAFURENGA, lop. cit.
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suas vozes e, com isso, provocando o apagamento de suas epistemes, fundamentadas em

outras matrizes de conhecimento. Para Garnical?]

O termo pesquisa ganha novo significado, passando a ser concebido
como uma trajetoria circular em torno do que se deseja compreender,
ndo se preocupando tnica e/ou aprioristicamente com principios, leis
e generalizagoes, mas voltando o olhar a qualidade, aos elementos que
sejam significativos para o observador—investigadorﬂ

Em relacao ao conhecimento oral, Mam’etu Kafurengéﬁ nos ajuda com a Pedagogia

do Terreiro que de acordo com ela,

A maioria de nossos sujeitos de pesquisa vivencia suas experiéncias por
meio da transmissao oral e por ela sdo instruidos e conservam suas
tradicbes. A observacdo e a pratica coletiva, cujas experiéncias sao
transmitidas oralmente tem sido a estratégia do povo de para
alimentacao de suas tradigf)esm

Assim, entendendo nosso ato enquanto uma trajetoria circular também é importante
reforcamos que, diante da impossibilidade de sustentar o discurso da neutralidade da
pesquisa, adotamos a estratégia de assumir o lugar de fala do pesquisador, evidenciando

as implicagoes entre sujeito que pesquisa e o campo pesquisado.

Em seus discursos, Mam’etu Kafurenga utiliza como referéncias trabalhos cientificos
e orais, como o caminho da “encruzilhada”. Para noés, povo de mkisi, caminhos ou
encruzilhadas sao espacos de disputas, de negociagoes, um espaco de resolucao de problemas,
espago de fissura do colonialismo e toda a heranca da colonialidade que nos subjuga ainda
hoje. Neste sentido, tomamos a encruzilhada de Njila para nos referenciar. Seguimos
o Njila, que é o caminho, para tracar este trabalho académico nas fontes nativas afro

diaspdricas, em especial o recorte de matriz Bantu-indigena, com o qual trabalhamos.

Para nos, povo de nkisi, caminhos ou encruzilhadas sao espagos de disputas, de
negociagoes, um espago de resolucao de problemas, espago de fissura do colonialismo e
toda a heranga da colonialidade que nos subjuga ainda hoje. Neste sentido, tomamos a
encruzilhada de Njila para nos referenciar. Seguimos o Njila, para tracar este trabalho
académico nas fontes nativas afro diaspoéricas, em especial o recorte de matriz Bantu-

indigena, com o qual trabalhamos.

Desse modo, ressaltamos que o método aqui utilizado é o etnogrdfico e da participa-

cao observante, que consiste em olharmos a nossa realidade enquanto pesquisador nativo,

13 GARNICA, A. V. M. Algumas notas sobre pesquisa qualitativa e fenomenolégica. Interface,

Comunicagdo, Saide, Fducagdo, v. 1, n. 1, p. 109-122, 1997. Disponivel em: <http://www.scielo.
br/pdf/icse/vin1/08.pdf>. Acesso em: 13 jun. 2019.

M Ibid., p. 111.

15 KAFURENGA, op. cit.

16 Ihid.
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para melhor compreendé-la, bem como compreender a nossa producao de conhecimentos
ancestrais. Desta maneira queremos, a luz de njila, quebrar os preconceitos e interpretacgoes
equivocadas que, ao longo do tempo, o colonialismo, a escravizagao e o processo de evan-
gelizacdo crista e europeia nos impuseram, como estratégia de demonizacao, apagamento e

usurpacao das nossas tradigoes africanas e indigenas.

A criagdo dessa pesquisa se deu a partir de um olhar contra-hegemonico, de ruptura
com os estudos e métodos de pesquisa estruturados no eixo euro- tradicional-ocidental-
cristao-cientifico-heteronormativo-patriarcal, que historicamente quis impor aos povos
africanos, indigenas e seus descendentes, & margem dos estudos, como seres incapazes de

desenvolver raciocinio 16gico e cientifico.

Frente a isso, o método proposto consiste em realinhar a analise etnografica a partir
do conceito de escrevivéncia formulado pela escritora e poeta negra Conceicao Evaristo,
expoente das andlises sobre as populagoes negras no Brasil e referéncia desse trabalho.E]
As produgoes de conhecimentos desenvolvidos por povos africanos e indigenas que, por
meio de seus valores civilizatérios, construiram metodologias e epistemes sdo de grande

poténcia para as praticas e relacdo com a ancestralidade.

A metodologia deste trabalho busca compreender a produgao cultural, pensamentos
e valores civilizatorios, possibilitando uma analise etnografica nao objetificada, afirmando
caminhos decoloniais, baseados no reconhecimento da tradicao dessa comunidade de
Candomblé Bantu-indigena da Costa do Dendé[l]

A perspectiva decolonia][r_g] me inspira a tomar uma posicao militante e elaborar
pesquisa ativista a partir de questionamentos que venho fazendo sobre a vida e sobre a cién-
cia. Acredito na necessidade de criarmos projetos focados em constituir contra-narrativas
capazes de fazer o enfrentamento do colonialismo e da heranca colonial, valorizando modos
de ver e projetar o mundo baseados na poténcia das diferencas e da diversidade, dando

visibilidade aos povos historicamente subalternizados.

A todo o momento, professores e a propria comunidade cientifica tentam margi-
nalizar nossas pesquisas enquanto “pesquisadores nativos”. Em geral, somos cobrados a
exercer uma “neutralidade” cientifica em nossas pesquisas porque fazemos parte de um
grupo ou comunidade. Na maioria das vezes a comunidade académica tenta taxar nossas

pesquisas de panfletarias ou de discurso, ou até mesmo de pesquisa nao cientifica, o que

17 EVARISTO, Conceicdo. Género e etnia: uma escre(vivéncia) de dupla face. In: NADILZA Martins de
Barros Moreira; Eliane Schneider. (Org.). Mulheres no mundo: etnia, marginalidade e didspora. Joao
Pessoa: Editora Universitaria, 2005. v. 1, p. 201-212.

18 TUANGOMINA, Heréclito S. B. T. Elementos da identidade bantu da nacdo angola na Costa do
Dendé. In: 41° ENCONTRO ANUAL DA ANPOCS, 2017, Caxambu. Anais eletronicos. .. [S.1.: s.n.],
2017. Disponivel em: <https://anpocs.com/index.php/papers-40-encontro-2/spg-4/spg29+
1/11025 - elementos - daidentidade - bantu-da-nacao - angola-na- costa-do-dende/file}>.
Acesso em: 13 jun. 2019.

19 COSTA, Joaze Bernadino; GROSFOGUEL, Ramén. Decolonialidade e a perspectiva negra. Revista
Sociedade e Estado, v. 31, n. 1, jan. 2016; QUIJANO, [2005|
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nos fere enquanto humanos e pesquisadores originarios do lécus da pesquisa.

[...] A ciéncia ndo é neutra porque seus usos e frutos sdo apropriados
por alguns seguimentos, e ndo por todos, bem como se transformou
em instrumento de regulagdo social em beneficio de um determinado
status quo. Consequentemente, a pretensa neutralidade politica da
ciéncia ndo pode servir de garantia de cientificidade. A falsa neutralidade
ciéncia combina-se & falsa neutralidade do seu método, ou métodos
particularmente nas ciéncias sociais@

7

Nestes escritos, estou preocupado em elaborar uma sintese que coloque as producoes
dos povos Bantus- Indigenas das nossas comunidades tradicionais, de povos de terreiro
e demais comunidades afro diaspéricas na posicao de protagonismo. Sua producao de
conhecimento e suas narrativas devem ter visibilidade e amplo registro nos bancos da
ciéncia mundial. Isso é projetar para além de nossos territorios a voz de nossas comunidades

historicamente marginalizadas.

Precisamos perceber que contar a nossa histéria e trajetoria é exercicio do poder
que as sociedades e intelectuais colonizadores, missionarios e das elites nos roubaram e
tentam ainda hoje roubar. Nao podemos ser vistos como objetos de pesquisa, precisamos
e merecemos respeito dentro da comunidade cientifica, pois somos nés os detentores de

nossa memoria. Ninguém melhor pra contar a nossa historia.

Em nossa comunidade, queremos enxergar nos livros didaticos e paradidaticos nossos
mais velhos e mais velhas, nossos ancestrais como protagonistas da construcao de mundo
e de valores civilizatérios nao eurocentrados-cristianizados. Aqui somos nds, pretos/as,
indigenas, Bantu-indigenas, candomblezeiros, comunidades tradicionais, construindo na
interseccionalidade interseccionalidadﬂ nossos referenciais epistemoldgicos, politicos e

éticos, assinando a autoria de nossas histérias.

Nos primeiros séculos, a colonizacao se caracterizou pelo uso frequente da tortura e
por intensa catequese de origem crista, como modelo de educagao no Brasil, resultando
em imposicoes que, por sua vez, eram respondidas através de resisténcia, que também
significaram negociacoes pelo povo preto e vermelho. Assim, ao longo dos séculos XVII
e XVIII, podemos perceber uma grande influéncia do catolicismo popular e de recursos
hibridos de desenvolvimento das religiosidades A trajetéria da Comunidade Caxuté
permite discussoes sobre a forma de desenvolvimento do candomblé Bantu-indigena e como
ela constitui-se a partir de identidade estrategicamente fabricada em terras vermelhas,
cujo territorio demarca o aquilombamento de povos pretos, negros, indigenas e pobres do

Brasil.

20 MACEDO, Roberto Sidnei. A Etnopesquisa Critica Multireferencial nas Ciéncias Humanas e na
Educagdo. 2. ed. Salvador: EDUFBA, 2014. p. 154.

21 DAVIS, Angela. Mulheres, raca e classe. Sdo Paulo: Boitempo, 2016.

22 QILVA, Vagner Gongalves. Candomblé e umbanda: caminhos da devogcdo brasileira. Sao Paulo: Ed.
Selo Negro, 2005.
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Os povos Bantus, nas relagoes construidas nos quilombos, conviveram e respeitaram
os ancestrais Indigenas, construindo o encantado caboclo como sintese destas relagoes. Os
caminhos de Mae Mira, a formadora de Kafurengd, bem como dos seus mais
velhos, marcam culturalmente os entrelaces, combates, resisténcias e negociagoes dos povos

subalternos.

O que é feito aqui é o ato de beber agua nas fontes criadas pelos nossos povos para
matar a nossa sede e fazer brotar a construcao de proposi¢oes politico-sociais capazes
de rasurar a nogao de conhecimento e de sujeito construidas a partir dos referentes da
colonialidade{ﬁ Como pesquisador me coloco a servico do meu povo e da nossa histéria
por uma nova perspectiva antropoldgica, capaz de questionar e problematizar os ditames
académicos que, a partir de suas tramas epistémicas e politicas, contribuiram para reduzir
os legados culturais e os saberes afro diasporicos, e afro-brasileiros, em especial, a mero

folclore.

-

E preciso que mais pretos, pretas, indigenas, povos de candomblé contem sua
histéria e falem da sua ancestralidade, quebrando o silenciamento e a invisibilidade que a
matriz civilizatéria, crista e europeia nos impds. O que coloca a necessidade em falar mais
sobre as nossas trajetorias dentro dos espagos académicos de modo a visibilizar nossas
trajetorias, como bem sabemos fazer, a partir de nossos terreiros, do ilé azé, [rupamed da

nossa [nzd, espagos de resisténcia negro-indigena diaspéricos.

Neste trabalho, tais espacos sao entendidos como territérios do despertar da an-
cestralidade e das divindades para exercemos a nossa cidadania, sdo locais de resisténcia
ancestral e construcao de pensamentos, praticas e saberes no qual podemos girar saberes,
ou seja, experimentar e encontrar na propria experiéncia a resposta para a forca da
ancestralidade. A ancestralidade negra e a propria definicao politica de negritude e raca
poderao apimentar este debate no contexto do quilombo e do aquilombamento, propiciando

o reencontro dos povos.

Nesta pesquisa, concentro esforcos em identificar, a partir das aguas de |[Kasanj
e do candomblé afro-indigena da regiao, com foco no Candomblé do Caxuté, os legados
Bantus a partir de diferentes fontes, tais como, relatos orais e fontes memorialisticas que

afirmam a nossa raiz, a partir de uma estética e linguagem propria.

Busco assim, adensar os estudos decoloniais para pensar o candomblé Angola com
sua prépria historicidade e construgao cultural. Diante da realidade dos candomblés no
Brasil, em que as mais diferentes nagoes cultuam aos caboclos, observamos que o culto a
este encantado, por si s, nao atesta a identidade Angola. Nesse sentido, surge a pergunta:

o que atesta esta identidade?

Por meio da analise dos discursos construidos por sujeitos praticantes de candomblé

23 QUIJANO, [2005!
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no Baixo Sul e do material de pesquisa construido durante minha pesquisa de graduacao
para a constituicdo da trajetoria de Mae Mira, e agora mais especificamente sobre a
Comunidade Caxuté, pretendo elencar elementos culturais e politicos que norteiam esse
trabalho.

Para seguir os capitulos lanco as seguintes questoes que serao respondidas atra-
vés da sistematizacao da trajetéria da Comunidade Caxuté ao longo da pesquisa: um
espago calgado com as jinsaba (folhas) é suscetivel as investidas do capitalismo ou tem
especificidades potentes para fazer seu enfrentamento? Um lugar de familia ampliada
¢ vulneravel a demolicao das coletividades, que temos vivenciado, ou terd justamente o
poder para enfrenta-la? Um local de pretos e pretos, indigenas e pobres tem potencial de
resisténcia ao projeto segregador da elite branca, que hoje reacende no cenério da politica

institucional brasileira?

Acredito que nosso papel na antropologia ou dentro das ciéncias antropossociais é
o de nunca apagar a violéncia que a comunidade negra e indigena sofreu no processo de
invasao do Brasil pela Europa e das consequéncias sociais desde a escravizacao dos povos
africanos e indigenas até os dias atuais. Enquanto membro de uma comunidade tradicional
é crucial nao se esquecer desses fatores que me cercam como também é inadmissivel aceitar
que qualquer antropdlogo nao leve em conta esses fatos, que é a base para interpretacao

das nossas culturas e povos.

Notas sobre as principais fontes de pesquisas e estratégia de analise

No caminho para alcancar o objetivo principal, percorri e me deparei com uma
“encruzilhada” chamada Caxuté. A comunidade é elemento central para a compreensao
da constituicao identitaria dos povos de terreiro que se afirmam no campo da militancia
social enquanto Comunidade de Terreiro do Campo, Indigena Caxuté. Este candomblé,
especificamente, estd construido dentro e em meio as Matas Atlanticas, no campo, este
territéorio que nos possibilita cultivar nossos saberes ancestrais e fazeres religioso. Para

nos, o campo é o lugar de formagao, uma escola de pensamento.

Por estar localizado dentro da zona rural, em uma regiao historicamente marginali-
zada pelas politicas publicas, nosso candomblé sofre com dificuldades de acesso a essas
politicas se comparados com os terreiros da cidade, onde os direitos sao acessados de
maneira mais efetiva pela populacao urbana. Os direitos trabalhistas sao um claro exemplo
desse processo. Enquanto os trabalhadores urbanos conquistam a consolidacao das Leis
Trabalhistas em 1943, somente vinte anos depois, em 1963, sera publicado o Estatuto do
Trabalhador Rural. Sabemos que a escolarizagdo também é uma questao muito complexa
quando se trata do campo brasileiro, sendo a discussao sobre a educagdo do campo (e nao

para o0 campo) extremamente recente se comparada a escolarizagdo urbana (que sempre
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aparece como se fosse “geral” e nao localizada nas cidades). O reflexo disso pode ser visto
em nossa propria comunidade, onde nossa primeira Escola de Cultura e Religiao de Matriz
Africana do Baixo Sul da Bahia atua a partir da necessidade de alfabetizacao do nosso
povo, e tem a fungao de fazer com que nossa comunidade aprenda a ler e escrever através

das praticas da Pedagogia do terreiro.

A pedagogira, também chamada de Pedagogia do Terreiro torna cada aluno/membro
da comunidade uma pesquisar de sua propria histéria e identidade. Trazendo a seguinte
questao norteadora: o que temos de Bantu-indigena na regiao da Costa do Dendé? Essa
¢ uma pergunta que diariamente nos propomos a responder através de nossas pesquisas
e indagacoes, tanto dentro da comunidade Caxuté, quanto dentro do nosso coletivo de
estudos e pesquisas Koiaki Sakumbi. Este coletivo teve sua fundagao no ano de 2011,
preocupado em organizar, sistematizar e escreviver o cotidiano da Comunidade Caxuté,

sendo o trabalho do coletivo uma das fontes para esta dissertacao.

Durante a graduacao pesquisei a trajetéria de Mam’etu Kasanji (Mae Mira),
sacerdotisa negra da Costa do Dendé e sua importancia para a constituicdo do candomblé
no Baixo Sul da Bahia. A partir do desenvolvimento deste trabalho de conclusao de
curso, no Bacharelado em Humanidades da Universidade da Integracao Internacional
da Lusofonia Afro-Brasileira da UNILAB, campus dos Malés-Bahia, varias questoes de
pesquisa emergiram como possiveis e como fundamentais a serem discutidas. Dentre elas,
a mais importante foi pensar a forma de constituicao identitaria da Comunidade Caxuté
na Costa do Dendé na Bahia, ou seja, em quais sao os significados de ser e viver a partir
de um territorio ancestral que é uma Comunidade de Terreiro do Campo Bantu-indigena.

Questionamentos que sao objetos de reflexdao do primeiro capitulo desta dissertacgao.

Nesse sentido, o resultado desse trabalho servira para fortalecer o banco de dados
e registro histérico que temos construido sobre quem somos enquanto comunidade. A
do trabalho ja citado, o nosso acervo conta com, o trabalho intitulado “Terreiro Caxuté,
um caminho na minha Vida’F_I] e com a obra “Pedagogia do Terreiro” de Kafurengé,[gj
que foi recém-publicado em formato de livro. Para além das monografias, nossas fontes
escritas incluem jornais, revistas, artigos académicos, sites e o acervo do proprio Caxuté,

organizado pela nossa associacio ACULTEMA.

Por fim, justificamos a pertinéncia desse trabalho no campo das ciéncias sociais,
primeiro por que esse trabalho se insere em uma pesquisa que trara grandes contribuicoes
para nossa comunidade em relagdo ao conhecimento de sua historicidade e por nos caminhos
da pesquisa, evidenciar que é possivel ser um pesquisador sem precisar recorrer a uma

neutralidade axiologica para compreensao do locus em que estamos inseridos. Ressaltamos

24 MAGALHAES, Gilberto Almeida de. Terreiro Cazuté, Um Caminho na Minha Vida. 2011. Trabalho
de conclusdo de curso (Licenciatura em Pedagogia) — Universidade Estadual da Bahia, Campus XV,
Valenca-BA, 2011.

25 KAFURENGA, 2017
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ainda, que ha ainda poucos registros sobre os estudos Bantu-indigenas, como também
sobre os povos Bantus do candomblé, campo de estudos em que esse trabalho pretende

contribuir.
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NJiLa 1

O CANDOMBLE BANTU INDIGENA NA BAHIA

1.1 Terreiro Caxuté: um campo negro na Costa do Dendé

Neste trabalho, o sujeito/local de estudo é o legado da Comunidade Caxuté, que
nasce no Terreiro Diandelé, localizado na Rua das Flores, Bairro Tento municipio de Valenga,
no Estado da Bahia (figura . Essa comunidade teve como sua principal sacerdotisa
Mam’etu Kasanji (Mae Mira)E] e por sua seguidora Mam’etu Kafurenga. Atualmente a
comunidade terreiro Caxuté esta sob os cuidados de Kafurenga que preserva a transmissao
dos fundamentos e tradicao de candomblé Bantu-indigena. Essa sacerdotisa fundou, em
2000, o Terreiro Caxuté, por sua vez, situado na Rua da Graciosa no Distrito de Maricoabo
em Cajafba e no Distrito de Serra Grandd?], ambos em Valenca (BA).

A Comunidade de Terreiro Rural Bantu-indigena Caxuté é um territério tradicional
de culto e organizacao da religiosidade do candomblé e de culto da espiritualidade e
cosmo visao Indigena posicionada na Mata Atlantica, numa regiao litordnea que abriga a

plenitude geografica de um ecossistema capaz de sustentar seus habitantes.

Assim, posso dizer que o passado historico - e o presente - da comunidade Caxuté
estd alicercado sobre uma geografia diversa que nos indicam trés principais pontos dentro
de Valenga apresentados na figura [2] Nesse mapa, podemos observar a antiga localizac¢ao
do Terreiro Diandelé no ponto da Rua do Cajueiro, a localizacdo do Terreiro Caxuté do
Pai Caboclo Rei das Neves, no ponto de Serra Grande e o Terreiro Caxuté de Cajaiba, no

ponto da Comunidade Terreiro Caxuté.

Nossa comunidade é composta de pessoas de diferentes classes sociais, profissdes
e etnias. Entre os membros da comunidade ha marisqueiras, extrativistas de dendé,
professores, prestadores de servigo, camponeses, entres outros. Sao homens e mulheres

com suas mais diversas narrativas de vida.

De acordo com a secretaria de desenvolvimento do Estado da Bahiaﬂ 0 municipio

de Valenca estd localizado no territério de identidade do Baixo Sul da Bahia, no qual vive

Que sera apresentada no segundo capitulo deste trabalho.

Apresentaremos de maneira mais profunda o que séo os diferentes terreiros que compde a comunidade
no capitulo trés.

3 TERRITORIOS de Identidade. Governo da Bahia, Secretaria de Planejamento. Disponivel em:
<http://www.seplan.ba.gov.br/modules/conteudo/conteudo.php?conteudo=17>. Acesso em:
19 jun. 2019.


http://www.seplan.ba.gov.br/modules/conteudo/conteudo.php?conteudo=17
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Figura 1 — Mapa de localizagao do municipio de Valenca.

j,_.rﬂg

Fonte: CLAUZET; RAMIRES; BEGOSSI. Etnoictiologia dos pescadores artesanais da
praia de Guaibim, Valenca (BA), Brasil. In: NEOTROPICAL Biology and Conservation
2(3):136-154, september-december 2007. [S.1.: s.n.], 2007. Disponivel em: <https://site
s.unisanta.br/fisheriesandfood/pdf/2007/2007-Ethnoichthyology-Clauzet-et-
al.pdf>. Acesso em: 1 jun. 2019

uma populagdo de maioria negra e indigena e de brancos empobrecidos (em menor escala),
que tem buscado sobreviver no pés-abolicaio em meio as dificuldades sociais que o Brasil

enfrenta secularmente.

O Caxuté nasceu e cresceu em meio aos dendezeiros, numa comunidade que se
caracteriza justamente por ser extrativista de dendé e em que a maior parte de sua
populacdo sobrevive economicamente da extracao desse produto. A cultura dendenzeira
faz parte da nossa geografia em que o roldao do dendé, por exemplo, é uma paisagem
muito comum e presente em nosso cotidiano. Como pode ser observado na figura [2Jestamos
localizados em duas zonas rurais, no distrito de Maricoabo e também no Distrito de Serra
Grande. Somos, portanto, caracteristicamente um terreiro do campo. Assim definido por

Marques,

A separacéo entre o econdmico, o politico e a vida imediata, que se consti-
tuem em diferentes esferas de significado, estd na origem da constituicao
da urbanidade e tem gerado, com o desenvolvimento do capitalismo, a


https://sites.unisanta.br/fisheriesandfood/pdf/2007/2007-Ethnoichthyology-Clauzet-et-al.pdf
https://sites.unisanta.br/fisheriesandfood/pdf/2007/2007-Ethnoichthyology-Clauzet-et-al.pdf
https://sites.unisanta.br/fisheriesandfood/pdf/2007/2007-Ethnoichthyology-Clauzet-et-al.pdf
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propria redefinicdo da ruralidade e resignificacdo da forma campoﬁ

Considero que as relagoes do campo sao uma resisténcia ao modelo urbano de
reproducao da vida, ao que Marques (2006) chama de “urbanidade” Ser um terreiro do
campo significa que estamos em um lugar cuja resisténcia é marcada pela busca cotidiana
de autonomia, de nao dependéncia das cidades, das relacoes marcadas exclusivamente pela
compra e venda. Somos do campo e, como tal, queremos plantar o alimento de nossos
sem ter de comprar milho transgénico para nossos rituais religiosos e para nosso
consumo. Fazer parte de uma comunidade campesina significa luta diaria por autonomia
e por relagoes baseadas no equilibrio, onde a terra é sagrada e nos da o que precisamos

para nos alimentar e viver.

Na Costa do Dendé existem muitos espacos de promocao da cultura europeia e crista
divulgados para a promocao do turismo, como os patrimdnios arquitetonicos da igreja
catolica e casaroes de ex-senhores proprietarios de negros escravos. Esses monumentos
considerados muitas vezes como patrimonios “oficiais” das cidades por parte de seus

gestores, sao mais uma das testemunhas tanto das atrocidades cometidas contra nosso

4 MARQUES, M. I. M. Entre o campo e a cidade: formacio e reproducio social da classe trabalhadora.

AGRARIA, n. 5, 2006. p. 172.

Figura 2 — Pontos de localizagao da Comunidade Caxuté.
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povo como da sabedoria desses sujeitos que foram escravizados, afinal fomos nés, indigenas

e africanos (em didspora), que construimos esta arquitetura que atravessa a histéria baiana.

Nossa regiao é um exemplo de que, mesmo passados tantos anos do periodo colonial,
ainda vivemos um lento processo para a descolonizacao e praticas impostas pelo cristianismo
e pela Europa Ocidental. Assim, nossa comunidade se organiza a partir do Terreiro do
Campo Bantu-indigena Caxuté que tem participado de diversas formas na pratica da
descolonizagao dos saberes e das experiéncias sociais. Tais praticas incluem um longo
processo de retomada de nossas sementes nao transgénicas, de nossos alimentos sem veneno,

de nossos territérios entre outras acoes de resisténcia a exploracao capitalista.

1.2 Nossas raizes: os negros Bantus no Brasil

Durante a diaspora milhares de africanos de procedéncia Bantu, assim como de
outras etnias, chegaram ao “novo mundo” na condicao de escravizados no processo de
trafico atlantico entre Africa e as Américas. A Europa Ocidental através do trafico de
africanos para fazer uso nao s6 de sua mao de obra, mas também do uso intelectual a

partir da apropriacao de seus conhecimentos, modos de pensar, fazer e cultura.

No Novo Dicionario Banto do Brasil, o pesquisador e ativista Nei Lopes (2003)

define, etimologicamente, a palavra Bantu. Para ele,

Cada um dos membros da grande familia etnolinguistica a qual per-
tenciam, entre outros, os escravos no Brasil chamados angolas, congos,
cabindas, benguelas, mogambiques etc. e que engloba intimeros idiomas
falados, hoje, na Africa Central, Centro-Ocidental, Austral e parte da
Africa Oriental. // adj. (2) Pertencente ou relativo aos bantos ou as suas
linguas. Do termo multilinguistico ban-ntu, plural de muntu, pessoa,
individuo. Muntu é ser humano, é a pessoa humana, é um individuo
Unico que pertence a um coletivo extenso de Bantu (pessoas, povos

O Bantu é tronco de diversas outras linguas e, antes de tudo, foi a definicdo que os

europeus usaram para se referir a diversos povos que tinham a lingua bantu como “mae”

de suas linguas. Esses povos, que vinham dos reinos localizados entre Camaroes e Nigéria,
no Centro e Sul da Africa, de paises como Congo e Angola, foram os primeiros a serem

sequestrados e trazidos as Américas. De acordo com Hall,

O trafico atlantico de escravos na Africa Centro-ocidental comegou muito
cedo e acabou muito tarde. Estima-se que cerca de 40% a 45% dos
africanos escravizados trazidos para as Américas pelo trafico transa-
tlantico de escravos eram falantes do grupo linguistico banto da Africa
Centro—ocidental [f

> LOPES, Nei. Novo Diciondrio Banto do Brasil. [S.1.]: Ed. Pallas, 2003.
6 HALL, Stuart. Da didspora: identidades e Mediacoes Culturais. Belo Horizonte: Editora da UFMG,
2003. p. 251.
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Tal processo de categorizar diversos povos que vieram de Africa como “negros”, sem
duvida, é uma criacdo da prépria modernidade, onde a Europa Ocidental torna-se poderosa
o suficiente para “[...] imponer la idea de 'raza’ en la base de la division mundial de

trabajo y de intercambio y en la clasificacion social y geocultural de la poblacion mundial.’ﬂ

No Brasil, a consolidacdo do Estado Moderno no inicio do Século XX, teve a
contribuicao de diversos intelectuais que acabaram por criarem um “modelo” do que seria o
“povo brasileiro”. Levando em consideracao a nocao de que um Estado Nagao se consolida
a partir da comunhao de um mesmo territorio, povo e lingua. Para a invencao do “povo
brasileiro”, durante décadas a estratégia utilizada foi a tentativa de embranquecimento da
populacdo, a partir das teorias eugenistas e, mais tarde, dos entusiastas da mesticagem, a

exemplo de Gilberto Freyre,

O movimento eugenista se intensificou no Brasil no inicio do século XX
e, em 1918, foi fundada a Sociedade Eugénica de Sao Paulo durante
uma reunido na Faculdade de Medicina em Sao Paulo cujo objetivo era
discutir os trabalhos eugénicos de Francis Galton (1822-1911) (Stepan,
1985, p. 355). Os principais representantes desse movimento no Brasil
foram o médico Renato Ferraz Kehl (1889-1974), cujos trabalhos tinham
enfoque “lamarckista”, e o agronomo Octdvio Domingues (1897-1972),
como representante de enfoque mendeliano (Stepan, 1985, p. 362)E|

Na literatura, o autor pioneiro entre os intelectuais supracitados por Neves (2008),
estd o médico eugenista Raimundo Nina Rodrigues. Para além de dividir e hierarquizar as
“racas” entre brancos, negros e indios, Rodrigues também reconheceu certa diversidade
entre os povos de Africa. De acordo com Rodrigues, “Os povos chamitas que, mais ou
menos pretos, sao, todavia um simples ramo da raca branca e cuja alta capacidade de

civilizagdo se atestava excelentemente na antiga cultura do Eqypto, da Abyssinia, etc.’ﬂ

Dividindo os povos sequestrados de Africa e trazidos para o Brasil entre Bantus e

sudaneses de acordo com sua localizacao geografica, Rodrigues considera que,

“A zona banttd, ao sul do equador; a zona media, entre o equador e
o Sahara; a zona Mchamita do Sahara ao Mediterrdneo, vale do Nilo
a Somalis” que, segundo Lepsius a lingua primitiva é “peculiar a raga
negra”, e uma linguagem mista da regido intermedidria do bantu e
chamita[™]

Assim, para além de considerar os povos negros como “diversos” ainda que, para
esse autor, todos eram considerados como inferiores em relagao aos brancos, indigenas

e mesticos, Rodrigues define de acordo com seus critérios que, entre os ja inferiores, os

7 QUILJANO, Anibal. jQué tal Raza! América Latina en Movimiento, n. 320, 2011. p. 07.

8 NEVES, Mircia das. A concepcao de raca humana em Raimundo Nina Rodrigues. In: FILOSOFIA e
Histoéria da Biologia. [S.1.: s.n.], 2008. v. 3, p. 241-261. p. 242-243.

9 [Ibid., p. 257.

10 Thid.
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negros eram mais inferiores ainda. Para ele, os primeiros povos africanos a chegarem ao

Brasil vindo da regido de Angola, eram os mais inferiores.

As teorias de Nina Rodrigues corroboram com essa invisibilizagdo das contribuicoes
dos povos africanos e afrobrasileiros na formagao do territério brasileiro, bem como na
cultura, lingua, culinaria, musica, vestuario, religiosidade etc. Tal visao, presente até hoje
no meio académico contribui com o que podemos chamar de producdo de inexisténcia
referenciado na obra de Santoﬂ Os legados dos povos africanos e indigenas na cultura
nacional sao inquestionaveis, contudo, a branquitude através do eurocentrismo busca

apagar e esmagar todas as outras culturas e identidades diferentes da sua.

Dito isso, na Comunidade Caxuté reafirmamos nossa lingua, reverenciamos aos
nossos mukizi, respeitamos nossos fundamentos que sao de origem Bantu e vieram da
regiao das grandes florestas do continente africano. A Comunidade Caxuté é guardia de
tradi¢goes de origem Bantu, ou seja, dos primeiros povos africanos que vieram para as
terras em que hoje pisamos a partir do culto de candomblé de Nacao Angola. Infelizmente,
a cosmovisao Bantu ainda é pouco (re) conhecido no repertério cultural e académico
afro-brasileiro, no entanto, estes povos foram os primeiros vindos da Africa para o Brasil e
por isso, muito da sua lingua, culinaria, agricultura, musica e demais sabedorias compoem

parte importante da cultura brasileira. De acordo com Filho,

Despercebida de muitos, contestada por alguns, a superioridade da
importacao de negros bantus, na Bahia, no século XVII, é incontestavel.
A sua importancia foi extraordindria e o seu marcos conserva-se ainda
hoje. Representando a primeira entrada, em massa, de escravos africanos
para a Bahia, a sua cultura disseminou-se em todos os SentidosE

Apropriando-nos de um conjunto de tradi¢oes resguardadas pela pratica do candom-
blé, em especial na Bahia, podemos dizer que atualmente, para nés da Comunidade Caxuté
o ser Bantu nao refere-se somente a um tronco linguistico e sim a uma identidade étnica.
Assim, a cultura resguardada, transmitida e ressignificada pelas nossas comunidades de
candomblé desde o sequestro de nossos povos e colonizacao desta terra, permitiram que

hoje nds pudéssemos perceber que Bantu nao é uma lingua, mas um povo.

Através da troca dos povos que vieram de Angola, Congo etc., com os povos
indigenas donos das terras em que vivemos criamos uma comunidade que resiste ao sabor
do tempo, criamos um povo forte, inteligente, criativo, compromissado com seus povos
originarios. Bantu-indigena é uma categoria politica e identitaria que temos reivindicado

enquanto Comunidade Caxuté para a partir dela nos posicionarmos e reivindicarmos nossos

11 SANTOS, Boaventura Sousa de. Para uma sociologia das auséncias e uma sociologia das emergéncias.
Revista Critica de Ciéncias Sociais [Online/, n. 63, 2002. Disponivel em: <http://rccs.revues.org/
1285>. Acesso em: 12 mai. 2019.

2 VIANNA FILHO, L. O negro na Bahia. Rio de Janeiro: José Olympio, 1946. p. 48.


http://rccs.revues.org/1285
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direitos territoriais e ancestrais como o de viver em meio a natureza e praticar os nossos

rituais sagrados.

1.2.1 Nas Aguas de Angola

Considero importante dizer que somos um terreiro de origem Bantu e nao ketu. Isso
significa que cultuamos os mukizri e nao orixds. As manifestagoes culturais e religiosas de
matriz africana no Brasil sdo extremamente complexas e sempre associa-las ao ioruba ou
aos chamados “Ketu” de modo geral, é um enorme apagamento da historia e da diversidade

tanto do continente africano como do nosso povo preto.

O debate sobre a ancestralidade Bantu e o candomblé de Angola tem marcos
diferenciados de outras nacoes de matriz africana por suas sistematizacgoes e registros
serem mais recentes e pelas diferenciacoes comuns aos povos diasporicos. A invisibilizagao
da cosmo visao Bantu ocorreu pela forma como se estruturou a hegemonia do pensamento
ocidental, eliminando o didlogo com outras epistemes devido, dentre outros fatores, a
dindmica dos estudos africanos no Brasil. Ha, sem duvida, um abismo entre a importante

cultura Bantu e aquilo que tem constituido a identidade afro-brasileira.

Entendo que a identidade se constitui como espago de luta politica estratégica e,
enquanto lugar de luta possui limites por sua efemeridade. Falamos de uma identidade
Bantu que vai sendo fabricada & medida que a fissura colonial se torna um entre-lugas|™]
da producao das demandas dos negros brasileiros e da sua prépria constituicao como
sujeitos historicos. Buscamos, assim, encontrar no candomblé de Angola no Baixo Sul um

territorio de fazeres ancestrais esquecidos pela politica do Estado brasileiro.

O impasse epistemologico que a partir disso se configura nos ajuda a compreender
a centralidade dos estudos sobre os povos da Africa Ocidental, percebendo que outras
epistemes surgem para construir a critica aos estudos classicos, a exemplo do ja citado
Nina Rodrigues, que afirmava que os povos Bantus eram possuidores de “cultura fragil
e mitica paupérrima” - o que, para ele, explicava o fato destes terem se apoderado dos
rituais nagos - e de Edison Carneiro (1948) que em sua visao acreditava que estes povos
nao possuiam mitologia, utilizando termos como “candomblé de caboclo” para se referir

ao candomblé Bantu ou de Angola/]

Concordo com Valéria Amim (2011), pois entendo o candomblé como um constructo

em que as relacoes e representacoes se hibridizam, sem hierarquizacao de suas nagoes, o

13 BHABHA, Homi K. O local da cultura. Tradugdo: Myriam AVILA, Eliana Lourenco de LIMA REIS e
Glaucia Renate GONCALVES. Belo Horizonte: UFMG, 2003.

4 GIVIGI, Ana Cristina Nascimento; SANTOS, Jaqueline Souza Barreto de; BRANDAOQO, Jefferson
Duarte. O NZO E NZAMBI: ANCESTRALIDADE E EXPERIENCIAS EDUCATIVAS BANTU EM
VALENCA-BA. in: 13., 2016, Vitéria. ANAIS... [S.1.]: Ufes — Universidade Federal do Espirito Santo,
2016. p. 1-15. Disponivel em: <http://periodicos.ufes.br/cnafricab/article/view/15889/
10958>. Acesso em: 13 jun. 2019, p. 3; CARNEIRO, Edison. Religioes Negras e Negros Bantus. Rio
de Janeiro: Ed. Civilizacado Brasileira, 1991.
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que nos permitira saber de suas riquezas e negociagoes. A ideia de constructo superara as
dicotomias e nos permitird compreender as relagoes sociais de modo mais amplo (AMIN,

2011).

Ao focar nos processos atuais sobre a situagao da Nagao Congo Angola no Brasil,
importa também refletir sobre o que fala Previtalli,[f]que em sua tese de doutorado estudou
o candomblé Angola em Sao Paulo, o qual, segundo ela, vem se esforcando para afirmar sua
identidade, minimizando os sincretismos entre as nacoes Angola e Ketu, além de procurar

afirmar sua origem africana.

Para Mirian Rabelo (2014), que investiga trajetérias de familias religiosas do
candomblé de Salvador, é possivel entender os valores culturais amalgamados nesse percurso.
Desse modo, a construcao da Comunidade Caxuté permite pensar como esse candomblé
tem se construido na Costa do Dendé["] O fato é que as familias sdo o locus das praticas
forjadas por estas religides, que se estendem a constituicao das comunidades negras. O
que se vé ¢é a relacao social capaz de ser produzida por meio da visibilizagao das praticas
ancestrais. A partir dai podemos compreender como ocorre o processo de afirmacao do

Caxuté, que se constroi em familia e religiosidade.

1.3 Os donos da Terra: presenca indigena no Brasil

Antes dos europeus aportarem nas terras do “Novo Mundo”, esses territérios ja eram
habitados por povos originarios da terra. Esses povos foram chamados na literatura de
indios, indigenas, amerindios e povos vermelhos. A Comunidade Caxuté tem se construido
ao longo do tempo e volta-se cada dia mais para a valorizagdo, reconhecimento, estratégias
de defesa enquanto um espaco de producgao de saberes nao s6 da ancestralidade africana,
mas também amerindia, onde esta comunidade tem lutado pela sua fixagdo na terra para
exercer o direito ao uso tradicional do territério para sua sobrevivéncia humana, social,

cultural, politica e da religiosidade.

Para nés, da comunidade de terreiro Caxuté, permear a terra é conhecer nossa

ancestralidade sujeito ao apagamento de nossas herangas biologicas e culturais, assim,

15 PREVITALLI, Ivete Miranda. Minkisi e Inquices: Cosmovisdo Banta e Ressignificacdo no Candomblé
Angola. In: disponivel em: <http://www.abhr.org.br/plura/ojs/index.php/anais/article/
viewFile/529/368>. Acesso em: 23 nov. 2016.

Alguns referenciais importantes: Vianna Filho (1946) dialoga sobre a forte influéncia dos povos Bantu
na Bahia; Edmar Ferreira Santos (2009) escreve sobre a pratica do candomblé em Cachoeira-Bahia, no
século XX, religiosidade que foi reprimida por meio da imprensa e da policia local; Vagner Gongalves
da Silva (2005) nos traz um panorama sobre as religiosidades de matriz africana no Brasil, mais
especificamente o Candomblé e a Umbanda; Raul Lody (2012) nos oferece em seus escritos sobre o
Axé do dendé a possibilidade de pensarmos o quanto o dendé estd presente dentro das culturas de
matrizes africanas, assim como nos terreiros de candomblé; Nei Lopes (2003), nos faz longas falas sobre
as contribuigoes linguisticas dos povos Bantu no Brasil, e para além disso vai confrontar autores que
afirmam uma superioridade nagd dentro do Candomblé a exemplo de Nina Rodrigues.
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A cultura significa 0 modo de vida de um povo e manifesta-se nos seus atos
e nos seus artefatos. Os modos de comportamento que compoem a cultura
de qualquer sociedade representam generalizacdes de comportamento de
todos ou de alguns como membros da Sociedadem

Enquanto membro da Comunidade Caxuté, que também ¢é uma sociedade eclesis-
tica, interessa-me as tematicas da cidadania afro-brasileira que me leva a investigar melhor
nossas origens criando a necessidade de me aprofundar sobre a cultura e tradicdo do meu
povo. Entre os membros da comunidade Caxuté e da minha raiz genealdgica ha tracos
fortes indigenas inegaveis a exemplo do fenétipo e gendtipo de minha avé Alzira Félix
dos Santos, Mam’etu Ndenge Odemina, ainda assim é importante dizer que ser indigena,
dentro de nossa comunidade, ndo é criar uma fantasia ou desejo de ser, o que nos torna
Indigenas ¢é o ejé, o sangue e a forca de nossos ancestrais que cultuamos e reverenciamos

como os caboclos de pena, em nossa tradicao.

Além de ter entre seus membros indigenas e seus descendentes e os nossos cultos de
Candomblé cultuarmos e reverenciarmos os nossos caboclos, no terreiro Caxuté o didlogo
é frequente com outros lideres indigenas a fim de fortalecermos os movimentos sociais
na luta pelas terras na Costa do Dendé e para girar saberes ancestrais. Em entrevista
realizada com o Cacique Ramon da Aldeia Tucun, ele destacou a importancia da uniao

entre os povos tradicionais,

Entao... quanto falar a nossa familia do Caxuté, eu digo que o universo
nos uniu. Nossos espiritos das florestas, é... minha av6é neném, ela dizia
aos 66 anos de idade que a nossa trajetéria, nés estamos dentro de um
circulo e nesse circulo houve um momento que ele se dissipou e as pessoas
ficaram desgarradas, mas que quando comegam a se fazer suas rezas e
seus processos espirituais eles comegam a juntar os caquinhos novamente
desse circulo e ai comega a se juntando as pessoas necessarias para que
se possa abracar novamente e se olhar nos olhos, e se abragar umbigo
com umbigo e retomar a energia que é de um s6. Entao, nés somos um
corpo s6, entdo a aldeia indigena e o Caxuté, nds somos essa irmandade,
nds somos esse povo querido, nés somos parentes, entdo tudo o que nos
agracia, tudo o que nos junta, sobretudo o processo da espiritualidade.
Entao isso é pra mim, é o mais importante, é o que precisa ser cada vez
mais fortalecer, tenho saudades ai, mas como estamos nesse processo de
luta também estamos nos organizando para o enfrentamento. Entao o
povo Tupinambé também é isso, dar continuidade ao processo anteriorE

Em sua narrativa, ele ressalta que os nossos legados ancestrais nos uniu, mas esses
lacos devem ser fortalecidos no tempo presente como uma forma de sobrevivéncia dessas
comunidades, principalmente, por nosso engajamento na luta pela terra. As palavras do
cacique Ramon foram reforgadas pela india Patax6 Hahahae Maria Muniz de Andrade

Ribeiro, nome indigena Maya, 70 anos de idade, professora da aldeia a 35 anos, conselheira

17 MARCONI, Marina Andrade de; PRESOTTO, Zelia Maria Neves. Antropologia: Uma Introducdo. 7.
ed. Sdo Paulo: Ed. Atlas, 2015. p. 39.
18 Entrevista realizada em 26 de abril de 2019 com o Cacique Ramon da Aldeia Tucun.
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da aldeia. Residente na Aldeia Milagrosa (Aldeia Pataxé Hahahae), Posto Indigena
Caramuru, Catarina Paraguact, no Municipio de Pau Brasil. Em entrevista concedida em

uma visita ao terreiro Caxuté ela nos disse,

Eu me sinto muito feliz com essa ida ai, né, entao é como vocé diz, eu
me sinto, eu sinto em minha casa, sinto como se eu tivesse recebendo o
carinho de meus filho, minha familia, meus filho, meus sobrinhos, meus
irmaos, porque o considero vocés como parente, irmao de luta, de muita
garra, irmao que passa as mesma dificuldade que eu passo entao ai eu
sinto com vocés vendo e sentido os problemas e as mesmas dificuldades,
as guerras contra vocés entdo eu faco parte também desse sofrimento
ai, junto ai, com vocés. Porque temos lutas, porém diferenciadas porque
vocés tem o objetivo de vocés também € terra, é espaco pra trabalhar,
pra sobreviver a diferenca € sé de cultura, mas é uma cultura que esta
também dentro do padrao de nossas culturas, tem um pouco também
de nossas culturas, entdo pra mim, isso ai é riquissimo, é viavel, e eu
vou nesse espaco porque eu sinto que esse espago é onde eu tenho varias
respostas, nesse espago eu sinto que é um espago de uma grande uniéo,
uma grande fraternidade, uma grande amor, grande paz, entao por isso
que eu me sinto muito bem nesse espaco

A luta pela terra é uma bandeira dos povos indigenas desde o processo de invasao
colonial. Até os dias atuais a legislacao vigente tem negligenciado os direitos dos povos
tradicionais, por isso, a fala de Dona Maya é uma bandeira de resisténcia em nossa
comunidade. Sobre a sua relagao com a comunidade do Caxuté ela citou que considera o

Caxuté uma grande aldeia,

Esse lar de vocés é muito riquissimo pra mim, tem muito espago, tem
muito conhecimento, tem muito o que falar da fortaleza ao qual eu retorno
pra minha casa, pra minha aldeia, a aldeia Patax6 Hahahae, essa aldeia
também mae. Entdo essa aldeia de vocés é uma aldeia mae, uma aldeia
irma, aldeia enfim, todo processo de harmonia, unido, paz, tranquilidade,
ao qual nos recebemos neste local, nesse espago de muita fraternidade.
Pra mim é riquissimo essa ida até vocés, e a chegada, porque eu me
sinto honrada de t4 ai nessa localidade, é com muito respeito, muita paz,
muito amor 2]

A entrevista realizada como Dona Maya é muito importante, porque através da
sua fala ela nos da indicios de nosso tronco indigena e da ocupacao do nosso territério
por esses povos, sabemos que esse tipo de documentagao ¢é rara e escassa no Brasil, desse
modo o registro realizado com essa ancia indigena ¢é precioso, vejamos o que ela diz sobre

nossa cultura,

Olha, primeiro eu tenho que lhe dizer com muita autonomia e certeza
que essa aldeia Caxuté, que eu considero como aldeia é um lar, uma casa,
uma morada ao qual trabalha juntamente com o nosso povo muito forte,
muito verdadeira, muito corajosa, vocé ta falando aqui com uma troco

19 Entrevista realizada em abril e em junho de 2019 com Maya Muniz.
20 Thid.
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Figura 3 — Encontro realizado no Caxuté com os indigenas Maya Muniz e o Cacique
Ramon, 2018.

-

Fonte: acervo Caxuté.

tupinamba, meus troncos sdo de Olivenca, meu avé e meu bisavo, eu
sou do tronco tupinambd, mas nasci na comunidade Pataxé Hahahae, eu
tenho duas etnias comigo, que eu até me expresso pra o pessoal que eu
sou é... Tupinaxdé, por ser Tupinamba e Pataxéﬂ

Esse respeito que temos construido com os povos indigenas reforca a nossa identidade
Bantu-indigena e fortalece a cultura do Baixo Sul da Bahia. Maya enfatizou que apesar
das diferencas culturais que existem entre nossas comunidades, ela pode perceber que
existe muitas caracteristicas dos povos indigenas nas praticas religiosas do terreiro Caxuté,

ela cita,

Vocés tem uma cultura diferenciada, diferente a maneira de vocé cultu-
arem, mas a gente sente também um pedacinho do nosso gingado, da
nossa aldeia, dos nossos rituais, a maneira como trabalhar com os nossos
povos, entao esse tradicional que vem dentro de vocés, também vem
dentro de nés indigenas. Nossos encantados, nossos mestres, eles vem
em batuque, em tom diferente, que chega em tom de maraca, um bater
palma, o maracd, tocar a nossa gaita, as vezes também até utilizamos
pequenos tambores, pequenininhos, entao dessa forma, me lembra quando
eu chego ai, a maneira de como nossos encantados, nossos metres se
apresentam perante nosso povo, a nossa comunidade, e dentro da cultura
de vocés existem chamados que ndo tem quase diferenca nenhuma do
chamado dentro do nosso ritual, entdo a diferenca tem sim, existe um
jeito diferente, mas um diferente que a gente também a hora, o momento

21 Thid.
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que eu estou ai, eu t6 me sentindo dentro da minha casa, é esse res-
peito, a consideracdo, a maneira de falar, a maneira de tratar, como
vocés também sao representados com os seus ancestrais, o seu povo, que
também nos toca, chega bem perto da gente, da comunidade indigena,
entdo eu senti ai uma fortaleza muito grande no momento em eu aparece
alguns encantados que vem, que a gente sabe que ele tem apresentado
também aqui em nossa aldeia, pataxé Hahahae, e nem s6 em nossa aldeia
como em varias que tenho ido, as vezes no momento que eu chamo com
0 maracé, bato o maracé, apresentam muito fortemente e as vezes até
alguns dos nossos encantados nos apresentam dizendo de onde é que
estéd vindo, de que aldeia ta vindo, entao é essa a razado considerar uma
aldeia de grande respeito, consideracao, seriedade, essa casa, esse terreiro
sagrado que é o terreiro Caxuté@

Desculpo-me com o leitor pela longa transcricao, mas o sentido da fala dessa mulher
indigena é precioso para compreendermos a concepc¢ao de cultura para nosso povo. A
respeito das mudancas culturais vejamos Marconi e Presotto (2015), nos orienta a pensar

sobre a questao das duplas pertencas em uma breve analise em cultural, em sintese,

A cultura é dindmica e continua, em virtude de estar constantemente
se modificando, em face dos contatos com outros grupos ou com suas
préprias descobertas e invencgoes, ampliando, dessa maneira, o acervo
cultural de geracao em geracao. Varia, portanto, no tempo e no espaco.
[...] Quando os elementos componentes de uma cultura se harmonizam
e se completam, ha integracdo cultural, que aparece em diferentes graus
de interacao, levando a uma participagéo geral. A cultura é padronizada
a medida que todos os membros de uma sociedade agem da mesma
maneira 23]

Desse modo, para o terreiro Caxuté, ser Indigena nao é, necessariamente, ser
reconhecido pela FUNAI, mas pela nossa heranga genética, lutas e vivéncias que temos
dentro de praticas cosmolodgicas e cotidianas. Mesmo que minha aldeia nao seja registrada
pela FUNALI (para o que seriam precisos laudos e declaragdes), para além de institui¢oes
colonizadoras, o sangue bate na veia. Nao sou indigena porque quero, sou indigena porque

sou Ubuntu, sou o que meus ancestrais também foram.

1.4 A Identidade Bantu-indigena do Terreiro do Campo Caxuté

Em nossa comunidade, nos reconhecemos como raiz identitaria Bantu-indigena,
sendo essa uma categoria politica que nossa comunidade tem criado e reivindicado politi-
camente. Somos Bantu-indigenas porque foi por meio da unido dos povos Bantu trazidos
de Africa com os povos indigenas desse territério que criamos nossos saberes e cosmogonia,
nossas epistemologias, nosso jeito de ser, agir e pensar sob o qual a Comunidade Caxuté

esta alicercada.

22 Tbid.
23 MARCONI; PRESOTTO, |2015, p. 40.
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Em Africa, a origem dos povos Bantu est4 muito relacionada & Floresta Mayombe,
regido geografica que esta presente no territério de Angola, dos Congos e do Gabao. Em
nosso territério, do Baixo Sul da Bahia e, especialmente, da Costa do Dendé, estamos
rodeados pela Mata Atlantica sendo a identidade Bantu-indigena, portanto, construida a

partir desse chao rodeado de matas, de dguas, de terras, de biodiversidade.

O contato com a natureza nos dois continentes — africano e americano -nos trans-
forma no que somos hoje, um povo cuja identidade esta extremamente alicercada em sete
elementos da natureza sendo eles: 4dgua, terra, ar, fogo, vida, morte e nguzu, Luangomina,@
esse que faz com que nosso terreiro seja territorio e lugar, bem como a alacridade e a
senioridade Pl

Para além da presenca identitaria de mulheres e homens de regides de origem Bantu-
Indigena, a ponto da importancia de pensar justamente a relacao, a troca entre essas
identidades, que fez com que na Costa do Dendé fosse construido esse outro modo de ser,
pensar e viver o mundo. A Costa do Dendé respira sua identidade Bantu-indigena regada
aos elementos da natureza que transformam, com os seres humanos, o meio ambiente num
espaco de resisténcia cotidiana ao colonialismo europeu, bem como ao capitalismo e aos
valores morais do cristianismo, ainda fortemente presentes na nossa sociedade nos dias

atuais

No Caxuté a identidade Bantu-indigena possibilita ao nosso povo viver a partir
das relagoes baseadas no conceito Ubuntu e no Bem Viver, filosofias que tém refletido
cotidianamente na praxis de nossa comunidade. Embora muitas vezes se diga o contrario,
as comunidades tradicionais produzem conhecimentos, filosofias (re) vividas nos discurso
e praticas dos minkisi, dos caboclos e do corpo sacerdotal da comunidade, representado
legalmente pela Mam’etu Kafurenga, que nos diz que “viver a ancestralidade é viver a

natureza e se alimentar dela. B

O conceito de bem wviver nos remete ao viver bem e com dignidade a partir da
natureza, que para noés é entendida como sujeito de direitom Na tentativa de sistematizar o
que seria a filosofia do Bem Viver, Acosta nos lan¢a num universo de termos académicos que
tendem a pensar sobre o bem estar social, natureza, direitos humanos, politica, movimentos
indigenas, movimentos sociais, ecologia, economia, ancestralidade etc., tematicas que nao
se encerram no bem viver, é claro. Ainda assim, nesta filosofia se destacam: Fquilibrio,
Harmonia e Convivéncia entre os Seres, trés lancas que sao fundamentos presentes nos

nossos encantados de matriz indigena, bem como dos minkisi, que sao a prépria natureza.

A nocao filosofica africana Ubuntu refere-se ao fato de todos sermos um, no Caxuté

24 LUANGOMINA, [2017.

2> MARCONI; PRESOTTO, jop. cit.

26 KAFURENGA, 2017

27 ACOSTA, Alberto. O Bem-Viver: Uma oportunidade para imaginar outros mundos. Sdo Paulo: Ed.
Rosa Luxemburgo, 2016.
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vemos a coexisténcia de duas filosofias que aqui se fundem e a partir da qual criamos
essa identidade politica Bantu-indigena. Quando se deseja ou se profere as palavras bem
viver ou Ubuntu, estamos todos pedindo a solugao para nossos problemas cotidianos
apresentados na comunidade, bem como nas batalhas didrias da militancia em defesa da

terra e do sagrado e da nossa cosmovisao.

Quando se pede que um humano tenha “humanidade” na verdade esta se pedindo
que tenham nesta sociedade e no universo mais amplo, uma mentalidade voltada para
uma vida em paz, respeitando o equilibrio, a harmonia e a convivéncia entre os seres como

ja citado acima.

O que me faz ser Bantu-indigena é a necessidade de nao negar minha heranca
ancestral, bem como de nao colaborar com as praticas eurocéntricas do colonialismo e
cristianismo que legitimou o processo de escravizacdo de nossos povos tanto amerindios
quanto africanos. O Bem Viver e o Ubuntu sao nossas filosofias de vida, é nossa forma de
ver e enxergar o mundo fisico e o espiritual nao sendo possivel para nossa comunidade

pensar uma identidade sem a outra.

Assumo a identidade Bantu-indigena porque nao posso me alienar desse processo
de reconhecimento, nao posso negar minha origem e compromisso ético com minha
descendéncia genética e meus antepassados. No Caxuté somos Bantu-indigenas devido a
nossa liturgia e nacionalidade dentro do candomblé sendo a iniciagao religiosa por meio de

fundamentos da tradigdo do Candomblé Angola na Bahia.

Desse modo, compreendemos que identidade racial diz respeito a raga, ou seja, os
afrodescendentes pretos e pardos compdem a raga negro. As pessoas s6 podem construir
uma identidade racial negra sendo negra da mesma forma que oos povos indigenas. A
categoria povos bantu/bantos diz respeito a etnia. Assim, entre os varios grupos de africanos
que vieram escravizados para o Brasil durante o trafico negreiro aportaram aqui diferentes
grupos étnicos. Entre os povos indigenas do mesmo modo, as denominagoes Pataxo,

Tupinambé, Payaya etc,refere-se as diferentes etnias doss povos indigenas brasileiros.

A identidade cultural diz respeito a um lugar de construcao politica, também, mas é
um lugar de construcao politica a partir dos saberes, fazeres das experiéncias. A identidade
racial diz respeito que o Candomblé, enquanto sistema é construido pelo povo negro a
partir de ancestrais negros, de sua caminhada, e que por isso foi desde sempre um lugar de
reservatorio politico, cultural, da memoéria do legado ancestral negro, contudo sendo um
lugar religioso e construido a partir da experiéncia uma pratica cultural politica-cultural é
também marcada pela luta racial. E neste sentido, brancos que estejam em adesao a luta

racial, precisam reforcar o Candomblé como reservatoério negro de luta antirracial.

De outro giro, o Caxuté, por meio de seu corpo sacerdotal, tem destacado também o
compromisso de afirmacao da sua identidade indigena por meio de seus membros e praticas.

Um exemplo disso, é que tanto eu, Luangomina, quanto a nossa Mam etu Kafurenga
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e a nossa mama ndenge Odemina, somos descendentes diretos de povos indigenas. Contudo,
o colonialismo tentou nos matar, tirar de nés a identidades étnicas, através das praticas
cotidianas de violéncia contra os povos indigenas brasileiros e os seus descendentes. No
terreiro Caxuté vivemos um momento de afirmacdo de nossa identidade por meio da
retomada de nossa ancestralidade. Nao sabemos necessariamente especificamente, de
qual ou quais etnias indigena descendemos devido a violéncia que nossos antepassados
sofreram durante o dominio do territorio brasileiro que dizimou um grande ntimero de

grupos indigenas no Brasil.

Mesmo com os fluxos e afluxos da nossa historia, ainda sim tem sido uma questao
de descoberta e incentivo préprio a pesquisa genealdgica. Nossos corpos foram invadidos
na historia mundial. Nao ha o que se comemorar, com o racismo nao se negocia, o racismo
mata, o racismo é a negac¢ao dos direitos humanos. Em meio as lutas, seguimos em aldeia,
sustentando nossa heranca genética (afro e indigena), ancestral, defesa do direito de viver.
Os Mukizi/minkisi e caboclos chegam onde querem, nao tem caixinhas exclusivas para

atuacio na vida dos seres humanos. Para Marconi e Presotto [

A cultura é criada e acumulada pelos membros do grupo e transmitida
socialmente de uma geragdo a outra e perpetuada em sua forma original
ou modificada. Os individuos aprendem a cultura ou os aspectos da
cultura no transcurso de suas vidas, dos grupos em que nascem ou
convivem. Dessa maneira, ela é compartilhada por todos@

Assim, quando o caboclo da Mam’etu Kafurenga, Rei das Neves Pena Branca,
senta-se com seus filhos e divide a comida sagrada com todos os presentes falando da
importancia da luta pelo plantio de sementes, estamos diante de um momento do cotidiano
em que aprendemos nossa cultura, alimentamos nossa espiritualidade e aprendemos que
natureza (o alimento) e os seres humanos formam uma parceria para a existéncia do

sagrado.

Todas as praticas desenvolvidas em nossa comunidade parte do entendimento de
que com aquilo que plantamos criamos politicas comunitarias de terreiro, da aldeia, do Nzo,
ou nos terreiros/casas. Kaipd, Laje Grande, Boiadeiro, Jurema, Pena Branca, Juremeira,
Antambansé, Serra Negra, Araribdia, Mayara sao caboclos e ancestrais que solicitam nossa
presenca humana para o compromisso com o equilibrio, a harmonia para com suas terras

e com a natureza num sentido mais amplo. Nesse sentido,

A nossa identidade e a consideragao dos elementos da natureza como elementos
sagrados nao constituem somente um discurso, mas uma praxis cotidiana de nossa comuni-
dade tendo como base o respeito a todos os seres, sejam humanos, encantados, naturais etc.

Um exemplo pontual dessa pratica pode ser observado anualmente no dia 02 de fevereiro,

quando realizamos o ritual ancestral de presentear a‘{Samba Kalungal”.

28 MARCONI; PRESOTTO, [2015.
29 Ibid.| p. 39.
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As festividades do dia 02 de fevereiro sdo conhecidas em todo Brasil e em diver-
sos paises como um momento no qual em muitas cidades e estados diferentes ocorrem
celebragoes que satidam e presenteiam Inaié, Janaina, [Kaiala] Iemanja, ancestrais ligadas
diretamente a dgua salgada, ao mar. Mesmo que de matriz africana, notamos que desde
muito tempo o protagonismo dos candomblés, neste periodo de festa, é substituido por
um discurso hegemonico que o considera uma “festa popular”, onde as vozes do povo
de terreiro sao suplantadas por reportagens mididticas, palanque politico eleitoral, acoes
pontuais do poder piiblico, dentre outros, que quase nunca debatem temas estruturais com
a comunidade negra, mas que nesse momento encenam apoios a partir dos érgaos oficiais

de Cultura e Turismo.

O dia 2 de fevereiro exemplifica uma estratégia hegemonica da apropriacao cultural
na qual uma festa que é essencialmente do culto de origem africana tem homenagem a
Yemonjad para os povos de origem loruba e para os povos de origem Bantu que cultuam
nesse dia as divindades das aguas salgadas Kaiala e Kukueto, mas que acabou tornado-se
“brasileira”, assim como o samba, a capoeira etc. Nesse sentido, vemos a reproducao do
mito da democracia racialﬂ no qual o pais é visto como uma “mistura de ragas” como
se nao houvesse nenhuma hierarquia ou milhares de violéncias nesse processo. Em geral,
depois dessa data, os cultos de Matriz Africana s6 aparecem no sincretismo religioso de

lavagens das escadarias das igrejas catoélicas ou como alegorias.

A Comunidade Caxuté de forma critica busca recuperar a nossa antiga e tradicional
forma de comemoracio, recusando-nos a fazer parte da festa turistica promovida pela
prefeitura. Nessa comemoracao, cerca de cem membros da Comunidade Caxuté, dentre os
quais me incluo, junto de bebés de colo, criancas, jovens, adultos e idosos realizamos um
dos mais importantes rituais do Candomblé Angola - Kongo da Costa do Dendé, o presente
a Mam’etu Samba Kalinga. Saimos do Kunzo Nkisi Cazuté Kitembo Muvila Senzala Dendé
e caminhamos até a ponte de Graciosa, que estabelece a divisa entre os municipios de
Valenca e Taperod, as margens do Rio Vermelho, onde tomamos alguns barcos em direcao

ao alto mar para realizagao do ritual.

Durante a caminhada, autonomamente realizamos um ato contra a violéncia religiosa
e pela afirmacao dos rituais criticando sua utilizagdo como festa alegérica por parte do
Estado. “A comum utilizagao das tradi¢des como vitrine de uma suposta democracia racial
que nao existe tem nos incomodado”, afirma Kafurenga, Mam’etu no Kunzo Caxuté,”,
afirma Kafurengd, Mam’etu no Kunzo Caxuté, “o que vemos mesmo ¢é nossa identidade

violada por varias opressdes coloniais”f’]|

No caminho que fazemos em direcdo ao mar, durante nosso ritual, presenteamos

Mam’etu Samba Kalunga com um balaio de palha de dendé e cipd, contendo alimentos

30 FERNANDES, Florestan. A integracdo do negro na sociedade de classes. Sao Paulo: Cia. Editora
Nacional, 1965.
31 KAFURENGA, op. cit.
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(raizes, frutos e graos) destinados a Nkise além de flores e perfumes naturais. Romper com
a banalizacao do nosso sagrado, convertido em “festa para gringo ver”, significa, portanto,
o fortalecimento de nossa filosofia do Bem Viver e do Ubuntu, no qual reafirmamos nosso
compromisso com todas as vidas presentes na Terra, no cuidado com a vida dos animais,
da floresta, da biodiversidade bem como de todos os seres humanos (que infelizmente nao

vivem numa democracia racial).

Durante o més de fevereiro celebramos Kaiala, Samba Kalunga, esséncia das dguas
salgadas, Nkise do mar e seus elementos. Esta nao é uma celebragao ecuménica, ¢ uma
tradicao do candomblé, dos povos pretos e vermelhos que fizeram com que essa tradicao

fosse preservada ao longo do tempo.

Demarcamos que nossa ancestralidade nao é folclore e o mesmo Estado que permite
com que sejamos o0s mais assassinados no pais, como mostra o tltimo Atlas da ViolénciaEL
nao pode se apropriar de nossas celebragoes para se promover. Na visao de Mam’etu
Kafurenga, “A tarefa dos terreiros é lutar por autonomia, preservagao da memoria ancestral

e resistir junto ao povo negro e indigena”ﬂ

Para além da festa de Kaiala, outra atividade de nosso terreiro que exemplifica o
modo como praticamos nossa identidade bantu indigena e nossos valores é a
[Maiongd, Maionga é um termo oriundo do kimbundu e corresponde a denominagao de
banho sagrado, sendo utilizado nao sé para os ritos de limpeza como também nos rituais

de iniciacao do Candomblé.

No Candomblé de tradi¢do Angola-Congo, maionga ¢ um banho sagrado destinado
especialmente a limpeza do corpo e do espirito. Para nos, povos de terreiro, esse ritual é
indispensavel, por isso pedimos aos filhos e filhas de santo que se dediquem para participar
desse banho de purificacao, pois sua forca é muito grande e permite um contato intenso
com a energia (nguzu) dos Minkisi. Essa festa é feita para Kitembu, patrono do Candomblé
de Angola no Brasil. Ele estd ligado aos ciclos que desencadeiam os processos naturais
como a atmosfera, as estagoes do ano e até mesmo o tempo cronoldégico, por isso mesmo é
cultuado no Brasil também com o nome de Tempo. As principais referéncias que remetem
ao culto desse ancestral sao a bandeira branca, simbolizando a época em que os povos
Bantu eram nomades e que usavam a bandeira como guia dos cacadores indicando o
local de retorno. Também é saudado em terras brasileiras a partir da arvore conhecida
como Gameleira Branca.Kitembu ocupa lugar de destaque no Terreiro Caxuté, pois é o
segundo ancestral regente da casa, juntamente com o primeiro que é Nlemba. Encontramos

referéncia do culto ao ancestral nos estudos de Lody.@ Segundo ele,

32 ATLAS da Violéncia de 2019. Brasilia, Rio de Janeiro e Sdo Paulo: Instituto de Pesquisa Economica
e Aplicada & Férum Brasileiro de Seguranga Publica. Disponivel em: <http://www.ipea.gov.br/
portal/index.php?option=com_content&view=ar’,20ticle&id=34784&Itemid=432>. Acesso em:
6 jun. 2019.

33 KAFURENGA, op. cit.

34 LODY, Raul. Tem Dendé, tem Axé: Etnografia do dendezeiro. Rio de Janeiro: Pallas, 1992.


http://www.ipea.gov.br/portal/index.php?option=com_content&view=ar%20ticle&id=34784&Itemid=432
http://www.ipea.gov.br/portal/index.php?option=com_content&view=ar%20ticle&id=34784&Itemid=432
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Nos candomblé Angola-Congo, em seu conjunto de divindades, encon-
tramos o inquice Tempo — Quitembe — que é interpretado pelos adeptos
como o responsavel pelas mudangas climaticas e pelos fené6menos meteo-
rologicos. Por isso, seu assentamento e seu culto sao situados no campo
da fitolatria, recebendo praticas junto ao pé de gameleira, genipapeiro,
cajazeira, onde sdo colocados os seus objetos simbdlicos em metais e
utensilios em ceramica 7]

[Bandagird, é a primeira palavra ritual pronunciada quando os responséaveis se
curvam para catar as folhas, dai em diante, por meio do respeito, abstencao sexual, e de
uma sequéncia de |[muimbos (cantigas) acontecera o encanto/despertar tanto do/a catador/a

de folhas, que recebe o nome de [taata kinsabal (masculino) ou [mametu kinsabd (feminino),

com a magia do nguzu das préprias folhas, que Kitembu entregou no més de maio. Com

elas, formamos um circulo de [insabas sobre a terra que sustentam profundas, robustas e

longas raizes da arvore de culto a Kitembu, a Gameleira Branca.

As folhas sinalizam a chegada do outono e é a partir dai que comegamos mais
apuradamente a refletir sobre como pode ser a programacao da Festa da Maionga, utilizamos
“com pode ser” para ilustrar que tudo que se pensa para organizacao de uma celebracao
dentro de um terreiro de Candomblé, e em especial na comunidade Caxuté, é passado pelo
crivo da consulta ao ancestral nkisi Kitembu ou de Nlemba (patrono do Caxuté), podendo

haver interferéncias e/ou contribuigoes dos outros ancestrais.

Neste contexto em que, as folhas da Gameleira caem comegam o processo de
preparagdo da Kizoomba de Kitembu. Estas nsabas (folhas) que estdo nos ares vao
descansar um pouco na terra, para que os taata kinsaba possam posteriormente recolhe-las
para rituais internos, que servirao para compor o banho sagrado, a maionga da Kizoomba

Maionga.

A nossa Kizoomba Maionga é também o momento das vivéncias internacionais da
Comunidade Caxuté, originadas do Projeto Viver Terreiro. Assim, em agosto, anualmente
abrimos a festa de Tempo com cerca de uma semana de debates, rodas de conversa e
giras de saberes, que terminam no dia da Kizoomba Maionga, sendo um momento de

aprendizado extremamente profundo, afinal, no Caxuté, a educacao ¢ um alicerce essencial.

Comungo com a ideia de Mota Netoﬁ quando diz sobre o significado da educacgao

no candomblé. Segundo o autor,

A educagao é concebida dentro do terreiro realizando-se na experiéncia
didria, nos rituais, nas relagdes sociais, nas rodas de conversa, nos
trabalhos de desenvolvimento meditinico e em qualquer outro espaco
onde saberes sdo compartilhados. Por esse motivo, uma importante

35 LODY, (1992, p. 112.

36 MOTA NETO, Jodo Colares. A educagdoo no cotidiano do terreiro: Saberes e praticas culturais do
Tambor de Mina na Amazonia. 2008. Dissertacao (Mestrado em educagio) — Universidade do Estado
do Para.
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caracteristica das praticas educativas do terreiro é a de constituir-se
como educacao do cotidianﬂ

Os dois rituais apresentados demonstram nao s6 o modo como partilhamos da
filosofia do Bem Viver e Ubuntu como forma de afirmacao da nossa identidade étnico
racial, mas também, como aprendemos a respeitar/cuidar da natureza através dos legados
dos nossos ancestrais, por isso para nés, a agua, as folhas, a natureza em si, sdo elementos
sagrados que compoe nosso pertencimento étnico e nossa religiosidade. Se nao partirmos
de uma concepgao ecoldgica e sustentavel (no sentido da continuidade das praticas de
nossos ancestrais, em oposi¢ao a exploragao capitalista), nés simplesmente morreremos de
forma fisica e espiritual. A identidade Bantu-indigena e as filosofias do Bem Viver e do
Ubuntu também se convertem em luta politica pela reafirmacao de nossos direitos e da

natureza enquanto portadora de direitos também.

37 |Ibid.
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A comunidade Caxuté, situada na regidao de Valenca, esta localizado na Costa
do Dendé, Baixo Sul da Bahia, regiao onde a Mata Atlantica foi/é devastada devido a
exploracao madeireira, a construgao naval e civil, a expansao das fronteiras agricolas da
seringueira, do cravo da india, da pimenta-do-reino, do guarané contribuindo para acelerar
o desmatamento. Segundo o Censo Demografico (IBGE, 2010), cerca de 285 mil pessoas
vivem na regido. As atividades rurais sdo significativas. A base da economia provém de
atividades ligadas a agricultura diversificada, enquanto, nas regides litoraneas, destaca-se

a pesca e o turismo.

Esta comunidade detém um conjunto de saberes ancestrais da cultura Bantu
Indigena, os quais sao vividos nas praticas agricolas e ritualisticas, que propagam o cultivo
e o uso de ervas medicinais, folhas sagradas e em praticas simbdlicas que fortalecem e
difundem o seu patrimonio tangivel e intangivel, bem como constituem planos de existéncia
relacionados a identidade desta comunidade. Assim, a Caxuté é uma comunidade de
Terreiro campesina e de matriz africana bantu indigena que, nas suas praticas socio politicas
e religiosas, dialoga e compoe-se pelos coletivos de comunidades indigenas, quilombolas,
de pescadores artesanais, de marisqueiras, de ribeirinhos, de praieiros, de agricultores/as,
dentre outros. Aproximadamente, em 2019, a Comunidade conta com cento e cinquenta

familias.

A comunidade Caxutdl] foi instituida em 2000, na Rua da Graciosa, no bairro
Cajaiba, na cidade de Valenga/BA. Zelada pela sacerdotisa Mameto Kafurengd (Maria
Balbina dos Santos), ja apresentada neste texto e sua Pedagogia do Terreiro, exercida
através da Escola Caxuté, tem-se uma “problematizacao de modos de fixagdo do povo negro
no campo e ensejado desafios a elaboracao de multiplicidade de pedagogias para a educacao
do campo que pautem a discussdo dos terreiros como lugares campesinos diferenciados” ]
visto a proposi¢ao de enfrentamento, de disputa e de composicao de fissuras aos modos de
explicagdo da vida eurocentradas. As praticas religiosas e de salvaguarda da cosmovisao

dos Povos de Terreiro de matriz bantu indigena compoem o cotidiano desta comunidade.

De origem e caracteristicas rural e pesqueira, esta comunidade retine uma populagao

campesina constituida por negros/as que vivem de trabalho agricola, voltado para a colheita

Estrada da Graciosa, Km 11 da BA 001, Distrito de Cajaiba, Valenca/BA.
2 GIVIGI; SANTOS; BRANDAO, |2016, p. 2.
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do dendé e outras culturas como o cacau, a banana, a mandioca e a producao de farinhaﬂ
A Pedagogia do Terreiro é exercida cotidianamente com centralidade nos valores ancestrais
dos povos que compdem a tradicdo do candomblé de Angola e com foco no fortalecimento
dos principios de organizacgao, coletividade e vinculo comunitario da comunidade. Assim,
esta Pedagogia, ja apresentada neste texto, se entremeia aquilo que compde o terreiro
como a terra, as matas, as dguas e os/as filhos/as que compdem a comunidade. Assim, por
e com ela educa-se para que filhos/as do terreiro valorizem a natureza como espaco sagrado
de memoria biocultural, necessaria para a vida material e espiritual, pois a cosmovisao
bantu-indigena compoe-se de necessarias conexoes entre biodiversidade e diversidade
cultural. Esta cosmovisao é intermediada por saberes herdados destas ancestralidades, de
modo a tanto educar sobre as tradigdbes como também com énfase na defesa dos povos
e comunidades tradicionais, no reconhecimento da relacao cotidiana com o espaco que é
circunscrito o Terreiro e na afirmacao das aguas e das matas dos arredores da comunidade,

preservando-os e pautando sua salvaguarda.

A defesa de um contexto interior e exterior a comunidade que compde o seu referente
biocultural para as praticas da cosmovisao bantu indigena esta articulada diretamente
com as composigoes cotidianas de celebracao dos ancestrais por meio de alimentos, nsabas,
agua e outros elementos da terra. Fundamentos e praticas fundamentais que levam a
comunidade a atuar na defesa dos espagos e a se dedicar ao plantio de alimentos, ervas

medicinais e ritualisticas.

Assim, é importante registrar que o territério da comunidade é permeado por pés
de dendezeiros que vivem em didlogos com as plantas nativas da regiao. No Caxuté, ha
um roldao antigo de muitos anos que tem proporcionado a producao de azeite em uma
escala de uma economia de subsisténcia. Na Costa do Denddﬂ, o plantio do dendezeiro é
executado desde a dispersao dos frutos, dos dendés que se soltam do seu préprio cacho
quando estd maduro em nivel de ficar solto, bem como por animais que se alimentam dos

frutos bem como por meio do plantio humano.

No ambito do seu exercicio civil, a comunidade Caxuté apresenta uma associagdo
representativa e de defesa da comunidade. A ACULTEMA ¢ a Associagao Religiosa e
Cultural Terreiro Caxuté Tempo Marvila Senzala do Dendé, a qual foi fundada em 2009,

pela sacerdotisa Mam’etu Kafurengd do Terreiro Caxuté ou civilmente Maria Balbina dos

3 A implantacdo do Museu da Costa do Dendé a partir de editais especificos da Secretaria Estadual de

Cultura do Estado da Bahia (SECULT') permitiu a criagdo associada da Kitanda Bantu. A Kitanda
é um espaco comunitario localizado em frente ao Terreiro onde a comercializacdo dos produtos é
realizada, onde a comunidade dispde os livros que compoem a biblioteca da Escola Caxuté, onde hé
uma das cozinhas da comunidade (e realizagdo de refei¢des coletivas) e hd uma organizagao fisica que
possibilita acionar este espacgo para a realizagdo das gira de saberes da Escola Caxuté. Para saber mais
sobre o Museu da Costa do Dendé, indica-se acessar http://museudacostadodende.com/.

A produgédo e o beneficiamento do dendé sdo responsaveis por cerca de 3.000 empregos e parte
significativa da renda regional. Esta producdo é responsavel pelo fornecimento de azeite de dendé
consumido em Salvador e na Costa do Dendé.


http://museudacostadodende.com/
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Santos, por filhos/as religiosos/as, académicos/as e simpatizantes do respectivo Terreiro

de Matriz Bantu Indigena.

A associacao surge da necessidade de organizar e buscar mecanismos de luta e arti-
culagdo para a constituicao de uma assessoria juridica, bem como para o desenvolvimento
de agoes, desde a formalizagao das praticas educativas até a composi¢ao de comissoes para
a elaboracao de projetos submetidos a editais de apoio e financiamento. Assim, importa
dizer que ha certa dindmica de articulacao na comunidade para a proposicao de sua agenda
e seu funcionamento cotidiano que perpassa o Terreiro, a Escola e a Associa¢ao, compondo

assim, a Comunidade Caxuté.

A Comunidade Caxuté também é constituida pelo Coletivo de Estudos e Pesquisas
Koiaki Sakumbi, o qual surgiu em janeiro de 2010, a partir de espacos formativos promovidos
pela Primeira Escola de Religiao e Cultura de Matriz Africana do Baixo Sul da Bahia —
Escola Caxuté. Importa registrar este Coletivo, visto que se constituiu e se constitui como
um espaco onde membros e ndo membros do Terreiro Caxuté realizavam estudos sobre a
questao racial, o movimento negro, os saberes africanos e afro-brasileiros nos mais diversos
campos cientificos e a produgao académica, politica e cultural sobre o Candomblé, com
destaque para os povos bantu. Esta organizacao foi/é fundamental, visto que, no Baixo Sul
da Bahia, eram/sao poucas as referéncias bibliograficas acerca desses saberes ancestrais,

apesar da forte presenca dos elementos culturais desses povos no referido territério.

No ambito do seu exercicio civil, a comunidade Caxuté apresenta uma associagao
representativa e de defesa da comunidade. A ACULTEMA ¢é a Associagao Religiosa e
Cultural Terreiro Caxuté Tempo Marvila Senzala do Dendé, a qual foi fundada em 2009,
pela sacerdotisa Mam’etu Kafurengd do Terreiro Caxuté ou civilmente Maria Balbina dos
Santos, por filhos/as religiosos/as, académicos/as e simpatizantes do respectivo Terreiro

de Matriz Bantu Indigena.

A associacgao surge da necessidade de organizar e buscar mecanismos de luta e arti-
culagao para a constituicao de uma assessoria juridica, bem como para o desenvolvimento
de acoes, desde a formalizacdo das praticas educativas até a composicao de comissoes para
a elaboracao de projetos submetidos a editais de apoio e financiamento. Assim, importa
dizer que ha certa dindmica de articulacao na comunidade para a proposicao de sua agenda
e seu funcionamento cotidiano que perpassa o Terreiro, a Escola e a Associa¢ao, compondo

assim, a Comunidade Caxuté.

A Comunidade Caxuté também é constituida pelo Coletivo de Estudos e Pesquisas
Koiaki Sakumbi, o qual surgiu em janeiro de 2010, a partir de espagos formativos promovidos
pela Primeira Escola de Religido e Cultura de Matriz Africana do Baixo Sul da Bahia —
Escola Caxuté. Importa registrar este Coletivo, visto que se constituiu e se constitui como
um espacgo onde membros e ndo membros do Terreiro Caxuté realizavam estudos sobre a

questao racial, o movimento negro, os saberes africanos e afro-brasileiros nos mais diversos
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campos cientificos e a produgao académica, politica e cultural sobre o Candomblé, com
destaque para os povos bantu. Esta organizagao foi/é fundamental, visto que, no Baixo Sul
da Bahia, eram/sao poucas as referéncias bibliograficas acerca desses saberes ancestrais,

apesar da forte presenca dos elementos culturais desses povos no referido territério.

O Coletivo atua em articulagdo e com o fortalecimento da sua vinculagdo com
a Escola Caxuté, aproximando as atividades com universidades, movimentos sociais,
organizagoes nao governamentais e demais institui¢gdes que atuam no campo de defesa
dos Povos e Comunidades Tradicionais. O Coletivo Koiaki Sakumbi passou a se reunir
periodicamente no Terreiro Caxuté e a co-organizar cursos, formacoes, giras de estudo,
encontros, semindarios e vivéncias, a exemplo das tradicionais Vivéncias Internacionais
do Caxuté, como a Kizoomba Maionga (ritual do banho sagrado destinado ao Nkisi
Kitembu). Além disso, o Koiaki Sakumbi contribui na sistematiza¢ido da programacao
das principais atividades da comunidade e na elaboracao de textos para apresentagao dos

eventos organizados pela Escola Caxuté.

Ao longo da sua existéncia o Coletivo Koiaki Sakumbi tem articulado didlogos com
terreiros, quilombos, aldeias, assentamentos, escolas e universidades (UFBA, UEFS, UFRB,
UNEB, IFBA, IFBaiano, UESC, UFSB, UNIVASF, UNILAB, USP, UFU, UNILA, UFRPE,
por exemplo, dentre outras). Em seu funcionamento, o Coletivo evidenciou/evidencia sua
posicao politica em manifestos, notas ptublicas e cartas abertas, bem como a partir de
produgao académicas monografias, trabalhos de conclusao de curso, dissertagoes e produtos
de mestrado profissional com foco nas areas de conhecimento da Educacao, Educacao
do Campo, Agroecologia, Ciéncias Sociais e Direito. Outra importante atuagao é na
elaboragao de planos de agao politico, pedagogico, comunitario e submissao de projetos a

editais piblicos/’

Por fim, um outro desafio cotidiano do Coletivo é pesquisar e disponibilizar para
membros das comunidades de terreiro materiais que contribuam com atuacao politica
dos Povos de Terreiro, destacando sempre os estudos realizados pelos proprios sujeitos do
candomblé. A tarefa empreendida é superar a mera reprodugao de textos, ou seja, o Coletivo
busca selecionar, produzir e disponibilizar conteiidos com compromisso epistemologico,
politico e social com as lutas e demandas da vida dos Povos Tradicionais para além daquilo
produzido nas tramas da colonizacao e do pensamento eurocentrado. Além disso, o Koiaki
Sakumbi tem se proposto a resguardar e a instrumentalizar as Comunidades de Terreiro
para que possam se apropriar das pesquisas produzidas a partir dos seus saberes ancestrais,
garantindo a sua afirmagcao, a sua autonomia e disputando os modos de conhecer e fazer a

vida.

> A exemplo da assessoria na sistematizagdo das propostas aprovadas pelo Edital de concurso N° 01/2014

— Prémio de Culturas Afro-Brasileiras submetido a Fundagao Cultural Palmares e pelo Edital PNPI
2015 — Prémio Boas Praticas de Salvaguarda do Patrimonio Cultural Imaterial, submetido ao Instituto
do Patrimonio Histérico e Artistico Cultural — IPHAN.
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Além destes espacos coletivos que funcionam, basicamente, no Nzo Caxuté em
Valenga/BA, a Comunidade Caxuté também é constituida por suas Casas Terreiro. A
Casa Terreiro Nzo Ndandalunda, localizado na Zona Rural de Valenga/BA, no Povoado do
Rapaticao, distrito de Serra Grande; a Casa Terreiro Ventos de Angola, localizada na zona

rural de Amargosa/BA sao exemplos das ramificagoes da raiz da Comunidade Caxuté.

“Gostou do indio porque nao vem vé/ se é caboclo tem que obedecer/ eu sou
caboco porque visto pena, vim mostrar for¢a que tem a jurema’”. Zuela cantada para o
Caboclo Rei das Neves Pena Branca, pai e orientador da Comunidade Caxuté e do “seu
terreiro” como evidencia o caboclo ao falar do Casa Terreiro Nzo Ndandalunda de Serra
Grande. Esta é uma organizagao da religiosidade bantu indigena e, neste espaco, se cultua
os mesmos minkisi da Comunidade Caxuté em Cajaiba, pois atualmente funciona como a
segunda matriz do Caxuté, sob a responsabilidade sacerdotal da Mam’etu Kafurengd, mas
seu diferencial que é o terreiro do Caboclo Rei das Neves Pena Branca, como o mesmo

tem afirmado.

2.1 Ensinando com o Tempo: Uma Escola Terreiro

Tempo é senhor dos destinos e se faz “tambor de todos os ritmos”, como diz os
versos da cancao de Caetano Veloso. Foi Tempo que fez Kafurenga voar em meio as suas
vivéncias entre os cantos e encantos da Bahia. Kafurengd como filha de Kitembu/Ndembu
(Tempo, no Brasil, nkisi das mudangas climéticas), andou como formiga a construir sua
morada, fez vOo como abelha para construir sua colméia e fazer brotar mel e assim adocar

vidas em meio as adversidades.

Eu, juntamente com Mam’etu Kafurengd, enquanto filho biolégico e mwona nkisi
com posto de herdeiro da Nzo Nksuté, fundamos a “Escola terreiro Caxuté”, a primeira
escola de religiao e cultura de matriz africana do Baixo Sul da Bahia, onde temos desen-
volvido a Pedagogia do Terreiro. O objetivo desse modelo de educacao é criar estratégias
de empoderamento, por isso os combates a discriminacao e ao racismo estao presentes em

tal pratica educacional, que gira saberes e é reverberado por nossa sacerdotisa.

A Pedagogia do Terreiro é metodologia de ensino que surge dentro do Caxuté com
raizes na filosofia do Candomblé Angola. Essa pedagogia busca contribuir com a produgao
de conhecimento afrodescendente na diaspora africana na Bahia, capaz de despertar nas
mentes e no territério corporal de cada individuo a descolonizacao dos saberes e das
nossas tradigoes que historicamente foram contaminadas por influéncias da supremacia
euro-cristao, que por sua vez buscou a aniquilar o pensamento dos afrodescendentes e

povos amerindios.

Por meio de observagoes escritas nos didrios de campo e minha vivéncia na comuni-

dade Caxuté onde aprendi que o nkisi Tempo se responsabiliza em distribuir as sementes
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da terra pelo “chao” capaz de produzir saberes. Com sua for¢a motriz, capaz de fazer trans-
formagoes, ajuda Nzambi a construir o paraiso terrestre, sem tempo/vento/ar/movimento
nao existe nada. Tempo nos ensina a caminhar e a fazer escolhas na trilha da vida, ele nao
anda apenas no céu como poderiamos a priori supor, Tempo nkisi na cosmovisao baiana

de candomblé é vento e movimento do ar.

No balanco da maré Tempo anuncia sua presenca e no respirar ele se faz presente,
até mesmo quando nao se produz o movimento do ar. Patrono das experiéncias no Caxuté
Tempo nos ensina onde e como se faz o viver no terreiro. Ao caminhar por nossas matas,

aprendo a enxergar a forca do ar que é vento e é Tempo.

A Casa do Tempo é uma Escola que, por meio do regimento da natureza nos faz
eternos aprendizes. O Nkisi Kitembu quando chega ao corpo de Mam’etu Kafurengd, nao
rege apenas a vida dela, mas além do tempo da vida, ao mesmo passo, que também nos

enche de espirito e animo.

Quando tudo esta perdido o Nkisi Tempo canta: “quando o tempo girar, quando o
tempo girar, quando o tempo girar meu deus do céu nao sabe o que sera”. Essa cantiga
nos ensina que “tudo com tempo, tem Tempo” e por isso sei que nao estamos sozinhos
no mundo e sim acompanhados por for¢as universais, por entes queridos ou inimigos que
podem transformar nossa vida. A Escola Caxuté, a escola do Tempo, nos permite produzir

e disseminar conhecimentos da vida e ancestrais.

Observei durante as pesquisas que os Nnkisi de Mam’etu Kafurenga tém chancelado
os processos educacionais realizados dentro do Caxuté intrinsecamente. Quem ensina dentro
do terreiro sao os ancestrais, divindades e encantados que da maneira de cada um podemos
extrair em seus passos, gestos, afagos, posicionamentos, tragos cosmogonicos a presenca
do divino e de como se manifesta praticas educativas, que por sua vez nos transmite

informagdes que dizem respeito a filosofia do bem Viver| e da Filosofia Ubuntufootcite.

2.2 Mariana e Rei das Neves: a madrinha e padrinho da Escola

Caxuté

Mam’etu Kafurengd tem uma bakulo (espirito ancestral) que se denomina Mariana,
uma entidade que afirma “Sou Mariana, morri no fogo queimado, o cabaré pegou fogo
e morri 14 dentro”. A cigana Mariana é famosa em soltar palavroes com pessoas que se
aproximam dela e muitas vezes com pessoas que nao a conhecem mensageira da vida sobre
resolugoes de problema e conflitos em familia,no amor e prosperidade, Mariana desmancha

“feiticos” negativos e assume uma dualidade que nos lembra do arquétipo do Orixa Exu.

Um detalhe que me chama atencao, ¢ que desde pequeno eu era chamado por ela

6 ACOSTA, 2016,
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de “filadaputa”: “va la e chame esse filadaputa que eu quero falar com ele”, era assim que
muitas vezes fui chamado para receber conselhos, regulagens morais, sempre palavras a
fim de me livrar de energias negativas, coisas que eu poderia me prejudicar ou prejudicar

os outros. Considero que esta cigana é muito conselheira.

A forca e o amor de Mariana pelo Caxuté contribuiram com a expansao da Escola,
foi ela que me pediu para perguntar a sua matéria, Mam’etu Kafurenga, se ela queria uma
“casa” ou uma “escola”, na area onde foi construida uma casa ao lado da casa mais antiga

do Caxuté onde atualmente funciona a galeria do museu, a sala de Lwangu.

Mam’etu Kafuenga, como filha obediente que sempre foi, temeu as ordens dos seus
seres divinos e prontamente resolveu abrir mao da sua casa, que era a primeira casa feita
por ela em Cajaiba e resolveu quebrar varias paredes da casa e a fazer aos poucos uma

sala de aula e um auditério que pudesse acolher mais pessoas.

A respeito da cigana Mariana, analiso que foi fundamental para que o Caxuté
tivesse um espagco para escola fora da estrutura murada, de quadros e livros, oferecendo
a possibilidade de enxergar que o Caxuté também tem se adaptado a uma configuracao
visual do que poderia ser uma escola. Mariana deu caminho a sua “matéria”, deu a luz do

conhecimento na luta pela afirmagdo de um espago enquanto lugar de aprendizagem.

Mariana é fruto da desdemonizacao ancestral praticada desde as aguas de Kasanji[]
ela sempre foi a meu ver uma entidade com certo perfil “feminista”, pois esta sempre
se atentou pra as demandas das mulheres que sao vitimas do machismo e da homofobia.
Mariana diz, que ela é a responsavel de dar comida a “matéria” dela, sempre afirmou que
Mam’etu nao pode andar e nem viver em ambientes sujos, pois Mariana tem repulsa a

bagunca.

Outra coisa interessante é que as divindades de Mam’etu Kafurengd nunca a permi-
tiram deixar as atividades do Caxuté em segundo plano sempre lembrando a sacerdotisa
que nao deveria buscar seu alimento em outras fungoes sociais, pois ela tenderia a passar
grandes dificuldades caso deixasse o terreiro como segunda opg¢ao. Sempre foi solicitado a
Mam’etu que nao ficasse reclamando dos seus filhos de santo, ou mwona nkisi, pois segundo
as divindades “quem seria a Mam’etu sem seus filhos e filhas” mesmo que seus filhos fossem

rebeldes, pois Tempo era o responsavel por solucionar os problemas da comunidade .

Ressalto também a participagao do Caboclo Rei das Neves Pena Branca, uma
divindade Indigena que tem sido orientador geral da escola e de como devem ser feitas as

diretrizes do funcionamento escolar. Rei das neves, que por sinal o chamo de pai por ter

7 LUANGOMINA, Hericlito Santos Barbosa Tata dos. Mae Elvira Ajunsun Adé: das cozinhas ao
trono de Yalorixéd. In: I SEMANA UNIVERSITARIA - COMPARTILHANDO SABERES, Sio
Francisco do Conde-BA. Anais... Sao Francisco do Conde-BA: [s.n.], 2014. v. 1. Disponivel em:
<http://semanauniversitaria.unilab.edu.br/wp-content/uploads/2015/11/ANAIS-DA-I+
SEMANA-UNIVERSIT%C3%81RIA-COM-SUMY,C3%81RI0- CAPA-MODIFICADA . pdf>. Acesso em: 17 jun.
2019.
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sido criado em seus fundamentos desde crianga, tem desde sempre orientado meus escritos
universitarios bem como a produgao literaria de Mam’etu Kafurenga e de muitos outros
membros, principalmente, no que se refere ao Caxuté e nossas dindmicas no contexto

social.

Se Caxuté fosse “universidade” ou “faculdade”, o caboclo Rei das Neves seria
o “reitor” desta instituicao, pois sua atuacao é fundamental pra o desenvolvimento da
comunidade, ele tem sido uma coluna para o sustento de nossas praticas pedagogicas sem

que seja necessario nos afastar dos fundamentos do terreiro/aldeia e suas liturgias.

Rei das Neves ¢ um caboclo de pena que com suas raizes, folhas e sementes trazem
a sua aldeia/nzo caminhos do amanhecer, um amanha melhor de luta e conquista. Nos
deixa a demanda de zelar nao apenas por uma escola fisica, mas de um territério mais
amplo em sua dimensdo organizacional. Para seu Rei das Neves, a escola nao precisa
apenas de paredes, mas de atencdo para aprender com a vida, com a terra e sua producao

de conhecimento.

Mam’etu Kafurengé trilhou diversos caminhos em busca de aportes para realizar
seu sonho de transformar seu terreiro de candomblé em um espaco de promocao dos saberes
ancestrais e da oralidade. Ela acredita que a educac¢ao é capaz de organizar e estruturar
uma sociedade e em consonancia com o Movimento Negro no Brasil criou a Escola Caxuté
como contributo capaz de corrigir atitudes perversas do racismo que atinge historicamente

a noés afrodescendentes e amerindios.

Em 2005 comecou a fazer rodas educativas, onde expunha questoes sobre ancestra-
lidade, identidade e o processo de pensar a escola que queriam, incentivando aos educando
(analfabetos) a escrever seu proprio nome, escrever o nome do seu pai, da sua mae, dos
seus familiares e também dos ancestrais (nkisis, orixds, vodus e caboclos) que estavam

presentes na vida deles.

Em seguida a escola comecou a funcionar com turmas de reforco escolar, nas quais
a educadora Rosimeire dos Santos, irma de Mae Barbara, instruia somente as criancas
da comunidade local da vila de Graciosa, principalmente das familias carentes, criancas,
filhas e netas de membros do Caxuté e vizinhos, dos quais muitos moravam na Rua das

Ostras (antiga Burundanga).

Era de conhecimento da dirigente do Caxuté que aquelas criangas, filhas de seus
filhos espirituais (adeptos) necessitavam de um amparo que compreendessem atividades de
lazer, esporte e o trabalho de afirmacao da identidade daquelas criangas, marginalizadas
por serem negras, filhas de pais pobres e adeptas de um terreiro de Candomblé. Essas
criangas em extrema vulnerabilidade social possuiam altos indices de reprovagao escolar

no ensino fundamental I na rede municipal de ensino.

Em sua grande maioria, esses menores ajudavam a seus pais na renda complementar,
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por meio do trabalho de retirada de caranguejos e outros frutos do mar e do mangue,
bem como na extragao e produgao do azeite de dendé, nos rolddes (fabricas artesanais de
fabrico do olho vegetal) locais. Muitos pais tinham apenas os recursos da Bolsa Escola
e/ou da Bolsa Familia, ambos os programas do governo federal da republica para auxiliar

na educagao e criagao de seus filhos.

Na comunidade da Graciosa nao ha atrativos culturais promovidos pelos érgaos
publicos, porém existem varias atividades promovidas pelo Terreiro Caxuté que movimenta
o ano inteiro com varias atividades religiosas e culturais que alegram a comunidade local,
assim como também as anuais festas catdlicas da igreja de Bom Jesus da Lapa, apenas no
dia 6 de agosto e agora uma igreja evangélica faz uso do evangelismo popular e conservador

intolerante a populagao local.

Esta igreja evangélica vem criando um histérico de violéncia religiosa desde sua
fundacao quando seus dirigentes buscaram promover discursos de demonizacao das praticas
de matriz africana como os carurus, que antes todas as criangas viam comer e hoje por
proibigao das igrejas evangélicas evitam a comida de “Sao Cosme e Sao Damiao” que por

sua vez e historicamente ¢ feita pra os Erés e Wunji dentro dos Candomblés.

Apesar das disputas no campo social e religioso presente em nossa regiao, dentro
da nossa comunidade ensinamos o respeito a todas as religioes e orientacoes religiosas.
Educamos nosso povo pelas nossas praticas, praxis que nos foram repassadas ao longo de
nossas aprendizagens em movimento afro-indigena em sua ampla diversidade e especifi-
camente dentro de terreiros de candomblé angola. A educacao que se faz em terreiro é
uma expressao de nossa capacidade cognitiva. Educamos para nos organizar, para nos

humanizar, pra nos estruturar enquanto humanos em civilizacao.

Na roga de candomblé se aprende o valor da vida e respeitar a morte, aprende que
humanos e nao humanos precisam viver em equilibrio e harmonia, a caga nao pode ser
apenas pra comer a carne ou por “desejo”, o ato de cacar é simbdlico e a lanca de um
guerreiro nao é apenas pra matar um bicho, sua lanca também pode ser defesa de seu

territorio.

No candomblé se fomos pensar na questao da educacgao, vamos observar que o
terreiro é uma escola que tem todo seu corpo educacional é possivel aprender o que
precisamos para desenvolver na vida para nos defender, produzir invencoes e criatividades

que possam nos ajudar a coordenar nosso cotidiano.

A vida em terreiro é um pedago de terra que precisa ser cuidado pra que haja
frutos. A vida no terreiro requer ao iniciante a reavaliacao da sua vida enquanto ser vivo,
a todo o momento no Caxuté os iniciantes sdo orientados a pensar na sua prépria vida
em sociedade e intrinsecamente. Quando pensamos estamos caminhando em horizontes
capazes de promover encontros e reencontros com a vida em universo, almejamos assim

um mundo amplo capaz de nos revelar e desvendar c6digos pra compreensao do mundo.
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No cenario de mata atlantica reuniam-se nas rodas de conversas, apos as festividades
sagradas da Comunidade Caxuté em Cajaiba, familiares do candomblé (adeptos), amigos,
simpatizantes e intelectuais deste espago de resisténcia Bantu-Indigena para refletirem

sobre a criagao de uma escola e uma associacao representativa desta comunidade.

Nos didlogos constantes com a comunidade estavam em destaque as estratégias
para o fortalecimento do Caxuté. Os eventos sempre eram acompanhados por iguarias
dos rituais afro-baianos, ao som das ngomas em honra e louvor aos ancestrais do Caxuté

muitas das vezes registradas e assinadas em livros e atas.

2.3 Acoes da Escola Caxuté

A Escola Caxuté compreende um espacgo dinamico onde os educandos e educadores
trazem em rodas de didlogos suas angustias e inquietudes as quais foram trabalhadas
através de orientacoes da Pedagogia do Terreiro, estruturadas a partir dos principios da

Educacao da ancestralidade para a Cidadania e o Protagonismo comunitario.

Esse espaco, nao funciona apenas como reforco escolar, em 2005 transformou-se
numa escola de pensamento que tem como mestre os ensinamentos filosoficos das divindades
e ancestrais Bantu-Indigena. E nkisi que rege as mentes, sdo os encantados que nos fazem

aprender com a vida na terra e suas dimensoes cosmoldgicas.

Entre suas acoes, apresentamos como exemplo a realizagao do “Marco Mulher” do
Caxuté, hoje denominado “Encontro de Mulheres e das Relagoes de Género — Mulheres
Caxuté”. Esse evento tem a func¢ao de dar visibilidade as mulheres de religioes de matrizes

africanas que integram a nossa Comunidade Caxuté e o seu entorno.

Através de praticas dialdgicas da interagdo em grupo, do exercicio da escrita, da
leitura e da oralidade, as agoes da Escola Caxuté visam o empoderamento das pessoas
vitimas de violéncia racista, machista, cultural, religiosa e homofébica. Destacamos,
também, a presenca de pastores evangélicos e padres catélicos que visitam o espago a
convite da sacerdotisa e diretora escolar, Mae Barbara, para dialogar sobre o respeito e

intolerancia.

Mam’etu Odemina ressalta que o Caxuté é também uma local de muito aprendizado,

O Terreiro Caxuté, para mim, é uma escola, uma trajetoria que eu
estou passando 14, todos os dias, todo o momento, convivendo com os
filhos de santo, né?...Porque eu hoje sou uma pessoa que dentro dessa
escola, tanto eu t6 ensinando como também eu estou aprendendo alguma
coisa com os filhos de santo, porque a gente nunca. .. Diz que a pessoa
morre de velho... A gente nunca para de aprender, de ter conhecimento,
entdao hoje eu também tenho conhecimento, da minha trajetéria pra
minha grande escola Terreira Caxuté, adonde a todo o momento a gente
busca conhecimento, a gente busca saber, roda de conversa e a gente vai
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aprendendo nessa trajetoria de vida, de vida no terreiro Caxutéﬁ

Ela, como a mae de Mametu Kafurenga, ainda que sem formacao pedagogica
formal ressalta que todo o conhecimento adquirido nesse espaco é fruto das atividades
desenvolvidas nas giras de saberes e nos dialogos promovidos dentro da comunidade e nas

relagoes com povos de terreiro,

Seguindo essa trajetoria de vida, adonde nés busca nosso conhecimento,
adonde nos sai para buscar também nosso conhecimento com outros pais
de santo também, a gente também vive junto na lideranca. Saio também
pras militanga, pras troca de conversa, pra momento de roda de conversa,
gira de saber ali junto também com a Mam’etu Kafurengé, o Tata
Luangomina e outros e outros membros das comunidades como ja passei
por muitas comunidade ai. . .levando um pouco do meu conhecimento e
buscando também porque a gente sozinho num é ninguém, entao tudo
isso que eu t0 passando hoje é dentro do terreiro Caxuté, tudo isso é
Caxuté! Todas essas viagens que eu fago toda essa busca de saber, toda
essa roda de conversa, passando um pouco do que eu sei e aprendendo
também nessas rodas de conversa, nessas gira de saber e nessa vida que
eu vou levando, nessa trajetéria do terreiro Caxuté, entdo pra mim o
terreiro Caxuté é tudo, é um lugar que pra mim hoje é minha faculdade,
é minha vida [l

Assim como dito por mae Odemina, as praticas educacionais da Escola Terreiro
Caxuté nos apontam para a promocgao de uma teia de didlogos com a sociedade civil e o

poder publico da regiao, independentemente do seu credo religioso ou ideolégico.

Buscamos promover agoes e estratégias que garantam a valorizagao, preservacao,
salvaguarda, registro, documentacao e sistematizacao das experiéncias cotidianas dos
saberes e dos fazeres de cardter cosmol6gico Bantu-Indigena, educativo e cultural (ndo
valorizadas pelo sistema formal de ensino brasileiro) que se faz presente nesta comunidade
tradicional de matriz africana, na qual a transmissao dos seus valores afro-brasileiros as suas
criancas, jovens, adultos e idosos, que frequentam este espaco de resisténcia ancestral negra,
é sua maior missao. Mergulhando nos pensamentos de AfonsoB também concordamos

com seu pensamento de que:

A Africa vive, hoje, a era da Renascenca Africana, desde o Continente &
sua didspora, que é a sua Sexta Regiao. Estamos no momento certo em
que os diferentes especialistas em ciéncias sociais e humanas puderem
criar equipes multidisciplinares capazes de reatualizarem e contextualiza-
rem todos os fragmentos historicos, linguisticos, socio-antropolégicos e
religiosos da cultura Bantu, e mesmo da iorubana, de forma a evitarem-se
os clichés e as varias armadilhas que foram concebidas e tratadas desde
o fim da escravatura, durante a colonizagao e que ainda persistem, em

8 KAFURENGA, 2017l

9 |Ibid.

10 AFONSO, Camilo. A educacio tradicional do noroeste de Angola: formas de transmissdo de saberes e
sua presenca na Bahia. 2016. Tese de dourado — Universidade Estadual da Bahia, Salvador.
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pleno Século XXI, na légica das teorias evolucionistas, iluministas, relati-
vistas na interpretacdo da méaxima “dividir para melhor reinar.” Afinal,
concordando com o mestre Ki Zerbo: “E o conhecimento de toda a curva

que conta”ﬂ

Essa Escola Terreiro idealizada pela Sacerdotisa Afro Mam’etu Kafurenga, pelos
seus filhos religiosos e por académicos que lutaram para que fosse um espaco de resisténcia
ancestral da educacao afro-brasileira a partir do ensino/transmissao dos saberes tradicionais
a ela relacionados. A Escola Caxuté ja promoveu varios eventos de carater sociais de
combate ao racismo contra nés afrodescendentes e amerindios, combate a violéncia e
intolerancia religiosa, e de preconceitos contra os legados e herancas africanas e indigenas

presentes no Brasil.

Com sua implantagao houve a necessidade de elaborar mecanismos de desenvol-
vimento integrado e sustentavel para a comunidade, com o propésito de compreender a
realidade comunitéaria. A partir dai, comegamos a idealizar e construir agoes convergentes e
articuladas, capazes de transformar a realidade local, objetivando a melhoria da qualidade

de vida dos seus membros (educandos e educadores).

A respeito da educagao formal e nao formal, CHAGAS (1993) explica detalhada-

mente, que:

A educacgio formal caracteriza-se por ser altamente estruturada. Desenvol-
ve-se no seio de institui¢des préprias — escolas e universidades — onde
o aluno deve seguir um programa predeterminado, semelhante ao dos
outros alunos que frequentam a mesma institui¢do. A educagdo néo for-
mal processa-se fora da esfera escolar e é veiculada pelos museus, meios
de comunicacao e outras instituigoes que organizam eventos de diversa
ordem, tais como cursos livres, feiras e encontros, com o propésito do
ensinar ciéncia a um publico heterogéneo. A aprendizagem nao formal
desenvolve-se, assim, de acordo com os desejos do individuo, num clima
especialmente concebido para se tornar agradavel. Finalmente, a educa-
¢ao informal ocorre de forma espontanea na vida do dia-a-dia através
de conversas e vivéncias com familiares, amigos, colegas e interlocutores
ocasionais. (1993, p.2).

Cabe-nos dizer que a pedagogia do terreiro ¢ dificil de ser explicada em palavras
escritas uma vez que a linguagem abriga mais do que a escrita para a filosofia africana. A
nossa tradicao oral nos permite afirmar que a palavra é compromisso, é expressao, é acordo
coletivo. Seu valor estende-se pela repeticao, pela garantindo autoridade e confiabilidade
a quem a emana. Em nossa comunidade, nosso pai, o Caboclo Rei das Neves vem até nos
para ensinar, para orientar, para auxiliar em nossa caminhada. Ele é nosso pai, nosso guia,

merecedor de todo nosso respeito.

Na festa de Nkosi, foi ele quem serviu a feijoada oferecida ao nkisi e a todos os

convidados da festa, aos mais novos e aos mais velhos. Esse gesto traz entendimentos para

11 AFONSO, [2016, p. 303.
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a comunidade de que as relacoes das hierarquias nao precisam ser de tiranias, onde um
apanha e o outro bate. O significado simbdlico do nosso pai nos servindo, nos dando o

que comer, diz aos filhos e filhas do Caxuté que somos poderosos, que somos dignos.

Esses ensinamentos sao reforcados por nossa sacerdotisa que nos ensina: “quando
nossos pobres, oprimidas, faveladas, negras, indigenas entenderem que é dignos, talvez
isso seja um problema para os ricos e brancos que até hoje gostariamos que nés ainda
fossemos escravizadas e escravizados T A Pedagogia do Terreiro é um modelo de ensino

que nao visa subalternizar os seus discentes, pois é pautada na autonomia do educando.

2.4 A Comunidade Caxuté andando pelas matas, fazendo maionga

e o0 seu exercicio politico

“Caboclo véi, erd, cheguei agora
do sertdo do parand, cheguei
agora do sertdo do parand, eu
sou caboclo sou guerreiro, nao

nego meu naturd”

A Comunidade Caxuté apresenta um calendario de atividades anuais. A maioria
das atividades previstas estao dispostas abaixo. Dentre estas, evidenciarei especificamente

a Pisa Caboclo e a Kizoomba Maionga.

Tabela 1 — Calendario anual das atividades do terreiro Caxuté (Pisa Caboclo e Kizoomba

Maionga).
Janeiro Méa Kambuka
Fevereiro  Presente Ecoldgico da Costa do Dendé
Marco Mulheres Caxuté: Econtro de Mulheres e das Relagées de Género da Comunidade Caxuté.
Abril Kizoomba das Matas e dos Mukongos

Pisa Caboclo

Maio
Junho
Julho Culto a Caboclo
Agosto Kizoomba Maionga
Setembro  Carurus populares e aniversario de Taata Ndenge Luangomina
Outubro Vunji e aniverasrio de Mam’etu Odemina
Novembro

Dexembro ENAFRO e aniversario de Mam’etu Kafurenga, Kizoomba de Matamba

Fonte: ACULTEMA.

O Pisa Caboclo é uma celebragao anual da Comunidade Caxuté evidencia a an-

cestralidade indigena e a o lugar de importancia do Caboclo Rei das Neves Pena Branca.

12 KAFURENGA, lop. cit., p. 31.
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Por meio desta celebragao que ocorre em meados de abril, o povo da Comunidade Caxuté
evoca o seu direito a memoria biocultural e coletiva, bem como o direito ao territério local

enquanto espaco de tradigoes culturais e ontologicas.

A atividade acontece com planejamento e com mutirdes preparativos, estes tltimos
compostos como praticas da pedagogia do Terreiro da Escola Caxuté. Compreendem a
limpeza da nzo, a rocagem da terra, a realizacao de plantios e a colheita, a busca por
flores e folhas da mata, raizes pra fazer as chamadas “curas” e beberagens, colher e plantar
tintas para os corpos das pessoas que recebem as divindades amerindias e os caboclos de

“couro”, os boiadeiros.

A ja mencionada funcionalidade da articulacao da Escola Caxuté com a ACULTEMA
e com o Terreiro Caxuté se constitui efetivamente no Pisa Caboclo. H4 um funcionamento
direcionado da associa¢ao para acionar solicita¢oes de acompanhamento da Policia Militar
e Federal Rodovidria da regiao para acompanhar o cortejo, que é realizado em formato de
carreata, para garantir a livre circulacao nas vias legais da administragao rodoviaria para
esta pratica religiosa e politica de visibilidade da comunidade de Terreiro Caxuté, como
solicitado pelo Caboclo. Como desde a primeira vez, em 2017, a carreata conta com um
carro aberto que tem a responsabilidade de fazer o trajeto tendo a honra de transportar

em formato de andor a imagem representativa do caboclo Pena Branca.

O Pisa Caboclo é a afirmacao do nosso espaco biocultural, é um espago de reviver,
de colocar em pratica a resolugao dos nossos problemas sociais e espirituais. Quando se
busca a palavra do sagrado, o salvaguardar praticas e a afirmacgao publica das nossas
tradicoes, organizam-se lutas contra as forcas promotoras do colonialismo. O colonialismo
nunca respeitou e nunca respeitara tradicoes seculares dos povos originarios, visto que sua

constituicao se faz em composicao com o capitalismo.

A Kizoomba Maionga ou Mayanga é a maior celebracao dentro do calendario
liturgico da Comunidade Caxuté. A Kizoomba Maionga consiste em um tradicional banho
sagrado realizado em homenagem ao Nkisi Kitembu (ancestral de matriz africana Bantu)
cultuado no Terreiro Caxuté, sob a orientagdo da Mam’etu Kafurengd (Maria Balbina
dos Santos), ao longo dos dias que antecedem este ritual, a Comunidade Caxuté tem
promovido a Vivéncia Internacional. Um evento que retine estudantes, educadores/as e
instituicoes para dialogar sobre temas relacionados ao legado bantu indigena no Brasil, a

partir da educacao, cultura e respeito a natureza.

A atividade ocorre ao longo dos primeiros dez dias de agosto, tendo seu dia principal
o 10 de agosto de cada ano. A sacerdotisa Mam’etu Kafurenga realiza acoes voltadas a
preservacao das tradigdes de Matriz Africana desde o ano de 1994 e a Kizoomba Maionga

é realizada ha, aproximadamente, duas décadas.

A realizagao da Kizoomba Maionga é de inteira responsabilidade da Comunidade

Caxuté, sob os cuidados e orientagoes de Mam’etu Kafurenga. A manutencao dos saberes
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tradicionais preservados pela comunidade é realizado a partir dos ensinamentos também
durante a Kizoomba Maionga, atividade que zela por se direcionar de modo mais direto
ao debate da educacao. Também neste momento, para além das praticas cotidianas, a
tradicao é partilhada a partir de espagos educativos através da pedagogia do terreiro que
mantém o legado ancestral vivo por meio da iniciacao e formacao dos sujeitos nas praticas

bantu indigenas da Comunidade Caxuté.

Ao criarmos uma pedagogia que coloca o negro e o indigena enquanto
protagonistas centrais do processo, como produtores de saberes e fazeres,
como seres que tem muito a ensinar e também muito a aprender, estamos
criando uma proposta de educacao que poderia ir além dos dendezeiros
e matas do Caxuté: podem ser uma referéncia para as escolas publicas
em geral, especialmente para as escolas de ValengaH

Dentre os objetivos da Kizoomba Maionga, destaca-se a possibilidade de articular
os povos e comunidades de Terreiro de matriz bantu indigena e, neste espaco, expressar
sua cultura e cosmovisao, uma vez que a literatura cientifica e os espacos institucionais
ainda compreendem pouco o legado cultural, social e econémico construido pelos povos
bantus oriundos de Africa ao chegarem em didspora no Brasil. Parte significativa do que
circula na midia e na academia sobre o candomblé expressa e evidencia a matriz africana

dos povos Nago.

Entre os membros da Comunidade e visitantes que acompanham as atividades,
em geral, reinem-se cerca de 300 pessoas a cada ano, sendo, em geral, 80 destas pessoas
integrantes da Comunidade Caxuté. Sao trabalhadores/as, estudantes, educadores/as,
pescadores/as, marisqueiras, agricultores/as, artistas e candomblecistas que realizam
um expressivo intercambio educativo e cultural denominado de Vivéncia nos dias que
antecedem o tradicional ritual da Kizoomba Maionga — ritual dedicado ao ancestral africano
Kitembu.

Ainda importa situar a organizagdo do Sistema Agricola Tradicional da Costa do
Dendé — SAT Caxuté — é outro instrumento politico de organizagao de povos tradicionais
da Comunidade de Terreiro Caxuté. Trago meu professor Dr. Mauricio Silva, o qual,
na sua primeira aula, na minha turma de mestrado da disciplina Teoria Politica, ao
enunciar a seguinte frase “as “minorias” j4 nao mais aceitam o “papel” de minoria na
sociedade. Essa frase sempre chamou minha atencao para refletir sobre como que as
comunidades tradicionais de terreiros de candomblé, em especial a comunidade onde eu
resido e participo do processo de (re)cosmologizacao ancestral bantu indigena, tém se
organizado para combater esse modus operandi do capitalismo. Um sistema politico, social
e econdmico capaz de enriquecer um grupo da camada das elites que historicamente tem
promovido desgastes e opressoes contra o povo pobre e de terreiro, no caso aqui de tradigao

ou linhagem bantu-indigena.

13 KAFURENGA, [2017, p. 30.
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O SAT Costa do Dendé aciona um conjunto de saberes ancestrais da cultura Bantu
Indigena vividos nas praticas agricolas, no cultivo do dendé e na agricultura de subsisténcia,
de modo principal; em praticas ritualisticas, que propagam o cultivo e o uso de ervas
medicinais e folhas sagradas; e em praticas simbdlicas, que fortalecem e difundem o seu
patrimoénio tangivel e intangivel, bem como constituem planos de existéncia e a identidade
desta comunidade. Assim, este SAT promove atividades continuadas relacionadas ao
plantio e a colheita de seus produtos agricolas de modo entremeado as praticas educativas
da Escola Caxuté e do Museu da Costa do Dendé possibilitando a difusao das tradigoes,
dos “cinco elementos (dgua, fogo, ar, terra e ngunzu) [...] e como estes se articulam para

gerar uma cosmovisao que diferencia e alinha seres, estratégias, modos e fazeres.’ﬁ

Uma das dificuldades encontradas é a falta de rede para tratamento do esgoto
primédrio. Em 2010, segundo a FUNASA, 34,5% dos domicilios e comunidades rurais
estavam ligados a redes de abastecimento de dgua e apenas 5,45% possuem tratamento
de esgoto sanitario. Assim, consideramos importante a manutencdo e conservacao do
solo e do lengol freatico constituindo um modo sustentavel e estreitamente vinculado aos
principios ancestrais e tradicionais de uma comunidade de terreiro de candomblé bantu
indigena. Outra dificuldade a ser mencionada ¢ a falta de regularizagao da terra onde
a Comunidade Caxuté e seus elos estao localizados. Além disso, importa mencionar a
exploracao da terraﬁ e dos recursos naturais por agentes externos as comunidades e pelos
grandes latifundiarios na regiao. As dguas da Costa do Dendé tém sido privatizadas
pelas grandes fabricas de azeite que nao funcionam de forma tradicional e o entorno das
nascentes e dos rios tém sido tomados por fazendeiros gerando um grande impacto para
o exercicio dos rituais e cultos tradicionais da Comunidade Caxuté, visto que estes se

expandem para além das fronteiras da Comunidade.

Este contexto geral produz um contexto de enfraquecimento da identidade coletiva
negra e indigena, ja que, a cada dia e pelas dificuldades citadas, ha implicagdes para
a salvaguarda e continuidade das manifestacoes e afirmacoes de pertencimento e fazer
ancestral. Nesse sentido, a “garantia de acesso e preservacao proporciona a continuidade
destes povos e comunidades que demandam da natureza os seus recursos, na mesma medida
em que cuidam da sua preservagao” (BAHIA, 2016-2019, p.36-37). Assim, a Comunidade
Caxuté e o Museu da Costa do Dendé “atuam na luta contra processos insistentes em
tentar apagar os nossos saberes e fazeres” (Zwela a Tempo: Carta da Kizoomba Maionga

2017. Fonte: https://comunidadecaxuteblog.wordpress.com)

14 LUANGOMINA, 2017, p. 3.

15O Relatério da III Conferéncia Nacional de Seguranca Alimentar e Nutricional de 2017, aponta que
“as populacdes negras, pelo contexto histérico que lhe é peculiar devido ao processo de escravizagao,
foram submetidas a um modo de exclusdo de maior gravidade e de caracteristicas proprias. Os dados
indicadores nacionais de seguranga alimentar e nutricional deixam evidente esta realidade” (BRASIL,
2007, p.14). A Comunidade Caxuté problematiza e questiona a producdo desordenada da fronteira
agricola, especialmente, associada & monocultura, valorizando o policultivo e salvaguardando os modos
de cultivo oriundos dos saberes dos nossos povos.
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A tomada de decisoes se da em diferentes espagos coletivos do SAT Costa do Dendé.
Sao realizados encontros mensais para discutirmos questoes relacionadas a comunidade.
Além disso, semanalmente, a comunidade realiza giras de saberes, na Escola Caxuté, bem
como as praticas do Terreiro. E, frequentemente, sdo oferecidos cursos continuados e
oficinas na Comunidade para novas praticas e novos conhecimentos para o publico diverso.
Junto a isso, a Comunidade Caxuté tem organizado grupos de trabalho para discussao
de temas que perpassam a vida da comunidade, tais como sexualidade, saneamento,
educagao, salvaguarda. Por fim, o Museu da Costa do Dendé funciona diariamente para
visitagao. “O contato direto com os espacos expositivos, como os espagos sagrados da
comunidade Caxuté, [...] conduz o visitante a viver a complexa experiéncia dos sentidos
fisico e espiritual do universo bantu-indigena, levando ao processo de difusdo de saberes
fundamentais desta cultura, enquanto elemento educacional oferecido ao publico” (Fonte:

museudacostadodende.com /educagao).

Importa ainda situar que o SAT Costa do Dendé criou o Museu da Costa do Dendé
de Cultura Afro Indigena, na Comunidade Caxuté, com o objetivo de abrir um didlogo
entre a comunidade tradicional e a sociedade ampliada, para compartilhar a cosmovisao
Bantu Indigena, em suas conexdes entre biodiversidade e diversidade cultural, intermediada
por saberes herdados desta ancestralidade. Para a preservagao e dinamizacao dos saberes
tradicionais como alicerce das praticas territorias, o Museu da Costa do Dendé atua
de modo principal na salvaguarda dos saberes tradicionais, os quais orientam o manejo

agricola baseado na biodiversidade e a inovacao em novas formas de produtos e servigos.

O Museu [ atualmente, ¢ um importante espaco da Comunidade Caxuté dedicado a
abordar o patrimonio material, imaterial e ambiental da regiao, numa pesquisa iconografica
sobre as comunidades tradicionais, a diversidade ambiental, produtiva e suas manifestagoes
culturais como o Zambiapunga, Capoeira, Burrinha, Marujada, samba de roda e a pesquisa
sobre os quilombos e irmandades negras. O objetivo maior é dar voz as comunidades
tradicionais, reconhecendo a importancia do seu legado histérico e cultural, enquanto

elemento vital para o fortalecimento da identidade do territorio.

Assim, a difusao dos saberes Bantu Indigena ¢é o alicerce do Museu. Os saberes
agricolas, medicinais e sagrados, sdo abertos para que o/a visitante entre em contato
direto com os espacos da comunidade Caxuté, visitando a Mata Atlantica, dendezeiros,
cacaueiros, as arvores sagradas, como a gameleira de Kitembu e, assim, viva a complexa
experiéncia dos sentidos fisico e espiritual deste universo, levando ao processo de difusdo e
salvaguarda deste patriménio. Prioriza-se um direito em instituir um espaco museal com

foco em evidenciar a importancia do seu legado para a identidade do territério, enquanto

16O Museu foi viabilizado através dos recursos da Comunidade Caxuté e o apoio do Programa de
qualificacido Design Dialdgico: Uma Estratégia para Gestao Criativa de Territorio, do Instituto de
Design e Inovacao, obtidos através da politica de editais da Secretaria Estadual de Cultura do Estado
da Bahia (SECULT).
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acao de salvaguarda e abertura de novas possibilidades de sustentabilidade do sistema.

Valorizar e visibilizar o legado histérico e cultural das comunidades tradicionais é
fundamental pro fortalecimento da identidade e sustentabilidade. Nesse sentido, o Museu
¢ um importante instrumento politico de preservacao dos saberes e fazeres identitarios e
também um espaco de compartilhamento dos valores da comunidade para o fortalecimento
da ancestralidade. A implementacao do Museu da Costa do Dendé articulou as demandas
de comunicagao e dinamizagao das tradi¢oes locais e ao mesmo tempo, contribuiu para
a continuidade destas tradi¢goes. Hoje, a comunidade conta com uma &area expografica
e educacional de 1.000m? que inclui um espaco permanente de venda dos produtos do
SAT, que mantem um fluxo de visitagdo continua de diversas universidades e pessoas

individualmente.
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NJiLa 3

MAM’ETU KAFURENGA: TRAJETORIA DE VIDA E RELIGIOSIDADE

Neste capitulo apresento ao leitor a trajetéria de vida e iniciagao religiosa de
Mam’etu Kafurenga, sacerdotisa do terreiro Caxuté. Além dissso, evidencio os legados dos
nossos ancestrais na formacao religiosa da comunidade Caxuté e no candomblé de tradigao
Angola na Costa do Dendé na Bahia. Para isso, trago depoimentos, entrevistas, relatos

orais e escritos que contam a historia do povo que compdem a diregdo do Terreiro Caxuté.

As entrevistas realizadas e registradas nesta dissertagao contribuirao para estudos
e pesquisas futuras sobre nosso povo ja que diante o levantamento realizado nao encontrei
registros de trabalhos académicos que dissertem sobre Mae Mira, exceto os que eu mesmo
realizei durante a graduagao, nem mesmo sobre o Taata Sibouamim, tao pouco sobre Mae
Elvira. Penso que cada palavra proferida pelo nosso povo é capaz de passar informacgoes
capazes de revelar historias de nossos antepassados nao somente através da fala, mas das
expressoes corporais que nos indicam caminhos os quais nos levam aos meandros da vida

privada.

Nao pretendo com esse trabalho erguer um monumento de idolatria, mas sim trazer
a tona aspectos da vida de sujeitos que carregam o saber ancestral apagado e silenciado
pelo poder colonial. A partir da identificacao e acolhimento de suas trajetorias e com
o cruzamento de diferentes fontes histéricas, ao longo das leituras realizadas em livros,

artigos e entrevistas no processo de desenvolvimento desse trabalho.

Esta pesquisa, portanto, trata-se de uma biografia contemporanea que dialoga
com diversos tedricos constituindo uma abordagem que aponta para a questao do desafio
biografico e a relacao do Individuo e o Contexto. Nao se trata de um trabalho de biografias
lineares, mas da analise de aspectos relevantes sobre as suas trajetériasE] em especial aquela
feita por Mam’etu Kafurenga junto a sua atuagao na Comunidade Caxuté com a Educacao

Popular e a Pedagogia do Terreiro.

Nesta biografia aponto para um momento de superacao das biografias tradicionais,

em que se construia o personagem-objeto visto em si mesmo, solitario e isento aqui,

1 BOURDIEU, Pierre. A ilusdo biografica. In: Usos e abusos da Histéria Oral. Organizacdo: Marieta

Moraes de FERREIRA e Janaina AMADO. Rio de janeiro: Editora da UFG, 1996. p. 167-182; LE
GOFF, Jacques. Sdo Luis: Biografia. Rio de Janeiro: Ed. Record, 1999; LEVI, Giovanni. Usos
da biografia. In: Usos e abusos da Historia Oral. Organizacao: Marieta Moraes de FERREIRA e
Janaina AMADO. Rio de janeiro: Editora da UFG, 1996.
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entretanto busco o biografado no seu movimento de vida, como sujeito ativo em suas
contradigoes. O foco desse capitulo é a trajetoria de Mam’etu Kafurenga entendendo que o
ambiente em que viveu é o cenario para as acoes desta mulher com outros sujeitos. Neste

sentido, o seu universo pessoal e coletivo foi incluido nos mais variados espagos.

Observa-la em sua atuacao cotidiana na Comunidade de Terreiro Caxuté e princi-
palmente como intelectual que desenvolveu a Pedagogia do Terreiro como conceito como
agente multiplicador de ideais, sentimentos e realizagoes dentro e fora de nossa comuni-
dade. Rastreando os caminhos percorridos por Mae Barbara, a Mam’etu Kafurengd, sua
trajetoria sera narrada no conjunto de experiéncias individuais e sociais, e, assim, dando

forma a uma biografia dindmica e fecunda.

Peco bandajira, passagem, para falar de uma sacerdotisa que é simbolo de um legado
da resisténcia afro-brasileira, conhecedora dos saberes da terra e para ela retornou para
constituir e organizar sua comunidade religiosa, em meio a um territério de identidade

marcado pela perseguicao feita pelo cristianismo e também pelas herangas da colonizacao.

Ao narrar a vida de Mam’etu Kafurenga procuro, entre outras coisas, apresentar a
sacerdotisa refletida por ela mesma através dos discursos religiosos, jornalisticos, literarios,
etnograficos, historiograficos e memorialisticos. Construir a sua narrativa através de
suas acoes sociopoliticas empreendidas nos diversos espagos onde atuou e recolher dados
dispersos, elaborados por contemporaneos que conviveram e compartilharam experiéncias
nos diversos momentos da sua vida. Observando suas linearidades e contradi¢oes na
dindmica da sua existéncia nas dimensoes do publico e do privado. Mae Barbara foi

entrelacada nos fios da humanidade de sujeito social em sua historicidade.

Escolhi narrar a historia do nosso povo através das vozes desses sujeitos ¢ ir além
do que ja foi levantado na historiografia tradicional sobre as comunidades de terreiro, pois
esse trabalho nao buscar apenas analisar seus discursos, mas fazer ecoar essas vozes tantas
vezes silenciadas e que necessitam serem ouvidas a fim de contribuem para a memoria
historica da formacao do campo afro-religioso da Bahia. As historias narradas de geracao
a geracao é uma das herancas dos povos africanos que tem por tradicao formar guardioes

da memoéria oral do seu povo.

Talvez, ainda hoje, sao poucos os sacerdotes de candomblé que possuem acesso a
leitura e escrita ou até mesmo ao registro das suas memorias e trajetorias de vida. Esses
relatos sao herancas imateriais de valor inestiméavel para nossa comunidade, como destaca

Levi quando diz que “a sua voz se fez ouvir e ecoou nas paginas escritas ao longo da sua

vida”P]

2 LEVI, Giovanni. A heranca imaterial. Trajetéria de um exorcista no Piemonte do século X VII Rio de

Janeiro: Civilizagao Brasileira, 2000. p. 22-23.
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Figura 4 — Mam’etu Kafurenga abragada com Luangomina, e Mam’etu Ndenge Odemina
ao fundo do lado de Kafurenga

Fonte: Museu da Costa do Dendé de Cultura Afro-Indigena — Caxuté.

3.1 Barbara menina nas palhas de Tempo

Maria Balbina dos Santos nasceu no dia 3 de Dezembro de 1973, no povoado de
Covoada, em Agua Sumida, local hoje pertencente & Cidade de Tancredo Neves na Bahia.
Filha dos lavradores, seu Elpidio Luis dos Santos e de Alzira Félix dos Santos, logo passou
a morar a cima do “Rapaticao” no Taboado, no distrito de Serra Grande, pertencente a
cidade de Valenca- BA, lugar em que seus pais moravam. Seus pais sao do Rapaticgao,
sao filhos de sambador e por isso Kafurengé afirma que gosta do samba e da sua/nossa
ancestralidade. Mae de um tnico filho biolégico, Heraclito dos Santos Barbosa — Taata

Luangomina, membro do terreiro Caxuté.

Serra Grande é um territério rural, em carater de distrito, no territério do Baixo
Sul da Bahia. Essa localidade sempre se destacou no meio agricola pelo desenvolvimento
da cultura cacaueira, mandioca e seus derivados, pimenta do reino, guarana, cravo etc.
Assim, no espaco campesino e, desde sua infincia, as marcas e tragos identitarios das
comunidades do distrito rural de Agua Sumida e de Serra Grande andam presentes nos
seus afazeres cotidianos, foi nesse contexto que conheceu diversos instrumentos de trabalho
do campo, se alimentou de todas as tradi¢oes e culturas presentes naquele povoado que
tem presenca negra e indigena significativa as quais foram preponderantes na sua histéria

de vida.
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A sua mae bioldgica, Mam’etu Odemina, nos conta como foi a sua criacao e infancia

de méae Barbara:

Meu nome é Alzira Félix dos Santos, minha djina é Odé Mina, eu nao
tinha experiéncia de vida nenhuma sobre terreiro, mas Maria Balbina,
conhecida como Mae Barbara, com cinco anos de idade ela ja tinha, virava
no santo, entao eu ficava assustada, nao sabia o que tava acontecendo
na vida dela. Levei ela num lugar, numa casa dum rezador, pra rezar,
pra ver o que era que ela tinha e s6 que ai em farta de conhecimento
nenhum, de vida espiritual, apresar que eu ja nasci com esse dom, mas
num conhecia, entao levei nessa casa, isso ai eu fui buscando mais saber
o que era que tinha. Af foi que eu descobri que ela era de santo, que ela
todo momento o santo tomava o mutue dela, e ai foi uma escola que eu
fui passando, uma trajetéria que eu fui passando, e ai foi quando que
ela comegou, fez as obrigacoes dela tudo e foi ai que nasceu o terreiro
Caxuté [

Mesmo sem conhecer os caminhos do Candomblé, mae Odemina procurou na nossa
raiz Indigena e na sabedoria popular o tratamento para sua filha e nesse periodo passou a

viver no terreiro Caxuté.

A escolarizagao de mae Bérbara iniciou-se no prédio escolar Joao Alves (no Taboado)
da alfabetizacao a 4* série. A educadora da instituicao senhora Analice Alves e a diretora
escolar Helena Bulhdes, sao pessoas do afeto e memoria da secerdotisa que gostava da
sua escola e amava os seus professores. Na 4* série, estudou com a professora Maria da
Conceigao, que é natural de Maricoabo, distrito de Valenga/BA. Ao completar a quinta
série saiu para estudar no municipio de Mutuipe, no Ginasio Polivalente, em suas memorias

ela cita,

Lembro-me muito por que eu tomava aulas de educagao fisica e o nosso
professor fazia bastantes atividades e a mais que eu gostava era a de
plantar as arvores, principalmente, no dia do Meio Ambiente, momento
em que todos osalunos e a comunidade se encontravam na cidade de
Mutuipe, nas ruas da cidade. Além disso, desfilei nos concurso das Lindas
Camponesas e ganhei em primeiro lugar, nos meus 15 anosE|

Muito comunicativa desde menina, mae Barbara descreve com emocao a sua alegria
quando desfilava nos eventos do “sete de setembro” do Colégio Polivalente, gostava de
todas as disciplinas lecionadas na escola, principalmente, artes, educacao fisica e filésofia.
Trabalhava com muitos potes de gesso nas aulas de Artes, s6 nao gostava de Matemaética e
14 a nota média era seis, em um colégio “muito puxado”, diz ela, mas a mesma confessa que

aprendeu muito e que sente muitas saudades de sua época de infancia. Em suas palavras,

Sé estudei e conclui a quinta série no Polivalente, nao pude ficar 14 porque
um homem queria namorar comigo e minha méae me tirou de la. Saindo

Entrevista realizada na Comunidade Terreiro Caxuté em janeiro de 2019.

4 Mam’etu Kafurengd, em entrevista, concedida em 2014.
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do Polivalente, vim morar em Valenga para estudar a sexta série no
Colégio Estadual Gentil Paraiso Martins, ia e voltava todos os dias na
caminhonete de Zé de Américo, que carregava os estudantes no trajeto de
Valenca para Serra Grande. Nesta época, houve muitas brigas na minha
familia com os meus pais, por conta de uma mulher que meu pai teve um
relacionamento amoroso fora do casamento, o qual desestruturou toda a
nossa vida familiar na época. Houve muitos problemas na vida de minha
mae, eu era a filha mais velha. Dai fui obrigada a sair da escola. .. Desde
0S nove anos, eu comecei a sentir uma dor de cabeca, e muita dor no
estomago, passando a ficar doente, a partir dai dessa dor de cabeca que
surgiu aos noves anos de idade. Vindo para Valenga para estudar conheci
um porteiro do Colégio Gentil Paraiso Martins, ele me indicou a casa de
Mae Mira [

A partir deste momento comeca sua vida religiosa no Terreiro de Mae Mira, na
Rua do Cajueiro. Sem conseguir concluir os estudos, por uma série de questoes de ordem
familiar, mae Barbara levou muito tempo sem ir para a escola. Voltando a estudar algunas
anos depois, no curso supletivo da Escola Manoel Marques, em Maricoabo-BA. O incentivo
e apoio familiar, meu e minha avé Alzira-Odemina foram fundamentais para que mae
Barbara retornasse a sala de aula. Posteriormente se matriculou no Colégio Estadual
Gentil Paraiso Martins para concluir o ensino médio no programa Educacao de Jovens e

Adultos no curso Tempo de Aprender. ﬁ

Em meados do ano de 2013 e 2014, mae Barbara foi convidada & cursar Pedagogia no
Instituto de Educagio Social Tecnoldgico (IESTE) em Valenga, nesta época seus familiares
incentivavam a ida de Kafurenga para a faculdade, local que ela amou e encontrou vocagao

nos caminhos da academia, concluindo o curso de Pedagogia em 2017.

Em sua trajetoéria sacerdotal, Kafurengd é mam’etu ria nkisi sacerdotisa do can-
domblé Bantu-indigena fundadora do Terreiro Caxuté (cujas casas estao localizadas em
Maricoabo e Serra Grande, no mesmo municipio). Em 2009, fundou a Associacao Religiosa
e Cultural (ACULTEMA) e foi escolhida para ser coordenadora da Federagao Nacional do
Culto Afro Brasileiro (FENACAB) no ano de 2012. Tem filhos de candomblé e seguidores
em diversos estados brasileiros e fora dele. E idealizadora da Pedagogia do Terreiro e
fundadora da Primeira Escola de Religiao e Cultura de Matriz Africana do Baixo Sul

da Bahia, na qual atua como diretora. Por razoes metodoldgicas, na se¢ao a seguir fago

Ibid.

Segundo informacoes no site do Governo do Estado da Bahia, o Tempo de Apender “E um curso de
matricula e estrutura didatica semestral. As aulas s@o semipresenciais, pois colocam-se como oferta
prépria aqueles educandos que trabalham em turnos ou dias alternados e ndo podem frequentar a
escola regularmente. Os alunos poderao frequentar a escola trés vezes por semana e tém garantido o
direito de aproveitamento de estudos ja realizados nos diferentes componentes curriculares. O curso
total é composto de dois (02) segmentos distribuidos ao longo de quatro (04) anos:

6

— Tempo de Aprender I (equivale ao 2° segmento da educagao fundamental)
— Tempo de Aprender II (equivale ao ensino médio)”

Fonte do texto: TEMPO de Aprender. [S.l.]: Secretaria de Educacao do Estado da Bahia. Governo
do Estado da Bahia (Ed.), 2019. Disponivel em: <http://escolas. educacao.ba.gov.br/
tempodeaprender>. Acesso em: 30 jun. 2019
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um recorte na trajetoria de vida de Mam’etu Kafurengd para narrar sua histéria como

pedagoga e idealizadora da educacao pautada na Pedagogia do Terreiro.

3.2 Mam'etu Kafurenga a pedagoga do Candomblé

As pedagogias mais eficazes nos processos de destruicao de seus saberes, suas
identidades, de sua producao como inferiores, sub-humanos, da producao do despojo de
seu lugar na histéria da producao cultural e intelectual passam pela subversao material
de sua vida cotidiana. Ao destruir, afetar a producao da vida dos coletivos, sdo afetadas
na raiz as capacidades humanas, os saberes colados a essas formas de sua producio. Sao
destruidas as formas ancestrais de viver, de producgao da vida humana, das identidades e

dos saberes”[]

Kafurenga nos oferece uma pedagogia afirmativa da Comunidade Caxuté, fico
imaginando que, talvez, Paulo Freire esteja muito feliz com as pedagogias que dentro do
Brasil tém sido desenvolvidas, ou seja, outras formas de educagao nao pautadas no modelo
brasileiro de educagao institucional vigente nas escolas publicas. Em 2017, ano em que
concluiu seu trabalho de conclusao de curso, a Mam’etu nos presenteou, as margens do

Rio Paraguacu, sobre o que se trata a Pedagogia de Terreiro:

Eu sou Mam’etu Kafurengs, estou nessa cidade pela importancia do
conhecimento da Pedagogia do Terreiro na ancestralidade Bantu, aqui
em Cachoeira. Procurando afirmagoes e cada vez ser empoderada, dentro
desse contexto da militdncia Bantu para a Pedagogia do Terreiro Caxuté.
A Pedagogia do Terreiro estd construida nas pracas, estd construido
nas profundezas dessa dgua doce, desse encontro de dgua salgada com
agua doce, estd construido no sangue que jorraram nesta cidade para ter
esse momento historico, que ¢ o momento da africanidade com a sua
ancestralidade. Esse momento é um momento impar, o momento que
Tata Luangomina estéd fazendo mestrando aqui nessa cidade, fazendo esse
intercAmbio para essa vivéncia do territério do Baixo Sul com Cachoeira,
aqui no Reconcavo. A Pedagogia do Terreiro vai para além do espaco
fisico do Caxuté. A Pedagogia do Terreiro estd em todos os espacos,
formais ou nao formais, que se encontra na dimensao afro e amerindio. A
minha trajetoria na cidade de Cachoeira, comegou em uma visita na casa
de Mae Filhinha e na casa de Manuel Line da Murutuba. Valenca ela
tem uma importancia muito grande na minha vida, que foi onde eu nasci,
foi aonde eu me criei, foi aonde eu me afirmei como militante e muzenza
e Mametu na cidade de Valenga. “Aqui é um momento historico, no
qual eu pude estar nesse momento aqui, nessa segunda-feira, para esse
empoderamento e para t4 com nosso Tatetu Kavungo” (Depoimento de
Mam’etu Kafurengd, no banco histérico de Cachoeira). [Grifo nosso]

Para a Mam’etu a Pedagogia do Terreiro configura-se como uma pratica educacional
que nasce do respeito aos saberes ancestrais e memoria histérica passadas por varias

geracgoes de nosso povo as quais se fundem aos elementos da natureza e ao cotidiano das

7 ARROYO, Miguel Gonzalez. Outros sujeitos, outras pedagogias. Rio de Janeiro: Vozes, 2014. p. 73.
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praticas do Candomblé Angola, da educacao popular e auténoma, preconizada por Paulo

Freire.

Camilo Afonso, que atuou na Casa de Angola em Salvador-BA, escreve me ajuda
a pensar o que sao saberes tradicionais africanos presentes em nossas comunidades de
terreiro. O autor desenvolveu uma importante pesquisa de reafirmacao dos lacos ancestrais

presentes em paises de procedéncia Bantu:

Ou seja, a escola dos saberes tradicionais africanos presentes no Can-
domblé é o préprio candomblé. Ali existe um aprendizado continuo e
sistematizado,cuja primeira etapa tem aver com a iniciagdo. O Can-
domblé é o espaco ideal e vital para a preservacao da identidade dos
Terreiros de matriz africana, sobretudo, bantu e Congo-Angola,como séo
conhecidos na Bahia, e de modo geral, em todo o Brasilﬁ

A vida de Mam’etu Kafurenga marca hoje a histéria da regido da Costa do Dendé,
assim como, as histérias de vida de outras sacerdotisas do culto afro-religioso, tal como,
Mam’etu Kasanji, Maria Neném, Mae Stella de Oxodssi, Mae Beata de Yemonja, Makota
Valdina Pinto, Mae Jaciara Ribeiro, Mae Olga de alaketu e tantas outras importantes

mulheres de ngunzu e asé.

Ao sistematizar o conhecimento da Pedagogia do Terreiro, Mam’etu Kafurenga,
se tornou referéncia educacional para nossa comunidade, bem como, para para o campo
dos estudos sobre histéria e cultura africana e afro-brasileira. Suas praticas, seus textos e
a escola Caxuté sao giras de saberes disseminados por Kafurengé estdo em consonancia
com as diretizes educacionais no escopo da Lei 10.639/03 que tornou obrigatério o ensino
da histéria e cultura afro-brasileira e africana no ensino basico, de maneira a ressaltar a

importancia da cultura negra na formacgao da sociedade brasileira.

As bases educacionais da Pedagogia do Terreiro se instituiu em nossa regiao como
processo educacional de combate ao preconceito e a discriminacao racial no Brasil. A
mesma tem buscado desenvolver um modelo de educagao pautado nos saberes ancestrais
que estao presentes nas vivéncias de seu terreiro de candomblé e dos terreiros de candomblé

que a mesma, descende.

Kafurenga grafa na historia do baixo sul da Bahia e na historia do Brasil enquanto
sacerdotisa de Candomblé a producgao de saber em que registra o processo de educacao
dentro de um terreiro de candomblé, de modo a fazer circular os saberes ancestrais de

origem africana e indigena no territorio identidade da Costa do Dendé:

Por tudo isso, acreditamos que as contribuigoes bantu a civilizagao
brasileira e baiana ja nao podem ser ouvidadas, mas devem abrir novas
agendas de pesquisas e de intercAmbios em diversos campos do saber,
para que a justica seja feita no reconhecimento da sua participagdo na

8 AFONSO, 2016, p. 285.
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construcgao deste novo mundo. E que as geragoes presentes sintam-se
vinculadas aos povos que lhes deram nome, e as futuras possam conhecer
e vangloriarem-se do seu patrimonio cultural material e imaterial de
origens africanas, quer sejam bantu ou iorubéﬂ

A Comunidade Caxuté tem sua historia registrada na literatura por uma mulher
que tem marcas na pele das diferentes tradicoes absorvidas em sua mente diante de
experiéncias capazes de combater o epistemicidio negro e Indigena. Kafurengd, assim
como outros referenciais no candomblé, fez alicerce para a organizacao da comunidade
afro-brasileira e para a regiao do Baixo Sul na Bahia ¢é pauta histérica ter uma sacerdotisa
escritora sem grandes oportunidades para tornar-se doutora legitimada pela academia, mas
com forga, coragem e persisténcia de seu povo na luta cotidiana volta-se para o passado
dos povos originais do Brasil para visualizar o processo de escravizacao e de colonizagao
do seu povo. Ela busca reiventar a sua historia para nao ficar na invisibilidade que tem

atingido, principalmente, as mulheres negras e Indigenas.

A Mam’etu oferece, como diz Kabengele Munanga, “caldo bom para os estudos
afro-brasileiros” e sendo seguidor da sua ordem, tem orgulho cotidianamente dos aplausos
que essa pedagogia desenvolvida por Mam’etu tem conseguido de um piblico ndo somente
da sua regiao, mas a nivel nacional e internacional. Mais lindo que qualquer tipo de
fama a nivel nacional e internacional é ver pessoas de candomblé e estudiosos desejando
exemplares do livro Pedagogia de Terreiro para conhecer sobre experiéncia da primeira

escola de matriz africana no baixo sul da Bahia de Mam’etu Kafurenga.

Tomo as reflexdes de Paulo Freire para pensar sobre quem ¢é esta pedagoga, pois
Freire nos ajuda a entender a educacao como pratica da liberdade, nos fazendo imaginar
como uma mulher Afro-Indigena que nasceu na zona rural e constréi saberes pautados
na experiéncia do viver também produz uma educacao como pratica da Liberdade, Paulo
Freire nos escreve dizendo que “a educagao como pratica da liberdade, ao contrario daquela
que ¢ pratica da dominacao, implica a negacao do homem abstrato, isolado, solto, desligado

do mundo, assim como também a negacao do mundo como uma realidade ausente dos

homens. 9]

A comunidade Caxuté se orgulha em ter esta mulher que colocou seu corpo, sua
vida e sua trajetoria em cada alicerce que sustentam as paredes do terreiro de candomblé
nessa aldeia para que futuras geragoes possam tomar o que aqui escrevo nao sé como um
discurso egocéntrico para receber um titulo académico ou por pertencer a ordem dessa
sacerdotisa, mas se trata de reconhecer o legado que esta mulher tem plantado e regado a

cada dia para garantir o fundamento e a existéncia.

Marcada pela presenca dos saberes da terra, em meio a vida na zona rural e o

trabalho juntamente com seus pais para sustentar a familia, foi marcada pela opressao do

9 AFONSO, 2016, p. 303.
10 FREIRE, Paulo. Pedagogia do oprimido. [S.1.]: Paz e Terra, 1970. (Colegio O Mundo, hoje). p. 70.



3.2. Mam’etu Kafurengd a pedagoga do Candomblé 81

colonialismo que por sua vez é combatido com as forgas dos mkises, dos caboclos e a a

militancia sécio-politica de defesa da religiosidade do Candomblé no Brasil.

Mam’etu Kafurengd compoe a arquitetura dos saberes que compartilha a partir
do que aprendeu desde as lavouras com o plantio ao cultivo da terra e assim constréi o
reconhecimento diante as comunidades de Candomblé da Bahia, que possibilitaram a uma
mestra de saberes e fazeres, capaz de ensinar para as novas geracoes a importancia de se

construir comunidade e educa¢do em conjunto como pauta importante.

Escrevo sobre uma mente que a todo o momento voa pelos cantos do mundo sem
precisar sair do seu lugar de origem, conhecida por suas caracteristicas como conselheira,
politica, combativa, mediadora de conflitos, educadora e lideranca religiosa, elementos
que conferem poder e autoridade como exemplo. Mam’etu kafurengd e sua comunidade
nao criam apenas uma escola fisica, mas de pensamentos, em que valores do candomblé

marcam a identidade da comunidade negra da regiao.

A preocupagao deste trabalho consiste em apresentar alguns aspectos tedricos
fudamentados na obra Paulo Freire ao que ele denomina de pedagogia do oprimido, onde
destaca que a educacao precisa ser forjada junto e nao para a luta incessante de recuperagao
de humanidade. Trata-se de uma Pedagogia que faca da opressao e de suas causas objeto
da reflexao dos oprimidos, obtendo como resultado o engajamento necessario na luta
por libertacio em processo de fazer e refazer[l] A Pedagogia do Terreiro de Mam’etu
Kafurenga tém muito a ensinar a academia por seus discursos reverberarem a poténcia de

uma educacao libertadora preconizada na obra de Paulo Freire.

3.2.1 O impacto da educacdo do Caxuté

Muitas vezes o processo de educagao no Caxuté pode se confundir com os rituais
desenvolvidos por Mam’etu Kafurenga e suas divindades, pois na maioria dos rituais,
ou em quase todos, temos a participagao do sagrado dialogando com a comunidade em
questao. Falar em educacao de terreiro ¢, também, construcao espiritual, ecoldgica e
humana que se constréi em um ethos educacional com base nos ensinamentos da natureza,

divindades e cosmos que cada ser possa acreditar isso ¢ inclusive uma atitude cultural.

Muitos filhos iniciados no Caxuté desdenham: “eita, ja vem mae com palestra”, e
ignoram o processo de ensino como também a educagdo antirracista e de descolonizacao
o que em muitos casos afastam pessoas, que iam ao terreiro em busca livros de feitico,
aprender a fazer ebds pra vencer demandas, conquistar ou “amarrar” homens e mulheres
reiterando a folclorizacao criada sobre os terreiros. No entanto, a escola Caxuté tem se
empenhado em desenvolver um processo de ensino capaz de retirar ou de modificar a

mentalidade colonizada de diversos sujeitos e membros que procuram o Terreiro Caxuté.

1 Tbid., p. 32.
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Figura 5 — Mam’etu Kafurenga ensinando ao muzenza Luango praticas ancestrais de
adoragao a agua de Hongolo, 2014

Fonte: Museu da Costa do Dendé de Cultura Afro-Indigena — Caxuté.

A educagao é um fendomeno complexo, composto por um grande nimero de correntes,
vertentes, tendéncias e concepgoes, enraizadas em culturas e filosofias diversas. Como toda
educagao é politica, como nos ensinou Paulo Freire, ela nao é neutra, pois, necessariamente,
implica principios e valores que configuram certa visao de mundo e de sociedade. Dai
existirem muitas concepgoes e praticas da educacao. Nao da para falar de uma educacao
em geral, separando-a de se seu contexto histérico. E preciso qualificar de que educacio
estamos e ela em qual ponto de vista ela esta pautada, pois toda educagao é necessariamente

situada historicamente[™

Em nossos ensinamentos hé énfase de que a Escola Caxuté nasceu do pensamento
nobre de Mae Mira, Mam’etu Kassange, quando fundou a antiga Creche Lar de Amparo
um Pedacinho de Mim, que tinha por objetivo dar as criancas acesso a educac¢ao. Seu
sonho dormiu, mas acordou configurado com forga e vigor em Escola Caxuté, que a sua
filha Mam’etu Kafurenga, Mae Barbara de Caxuté, recriou quebrando paradigmas e se o

transformou nesta iniciativa que hoje tem o devido reconhecimento do Governo Federal.

Recorremos a mitologia de uma ave que pode expressar o que seria a escola Caxuté:

12 GADOTTI, M. Educacio Popular, Educacio Social, Educacdo Comunitéria: conceitos e praticas
diversas, cimentadas por uma causa comum. In: IV CONGRESSO INTERNACIONAL DE PEDAGO-
GIA SOCIAL: DOMINIO EPISTEMOLOGICO,, 1, Brasilia. Revista Didlogos: pesquisa em extensio
universitdria. [S.l.: s.n.], dez. 2012. v. 18, p. 10-32. p. 10.
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Figura 6 — Mam’etu Kafurenga e alunos da escola Caxuté na lavagem de Nossa Senhora
do Amparo, 2015.

Fonte: Museu da Costa do Dendé de Cultura Afro-Indigena — Caxuté.

o Sankofa. Na literatura o Sankofa caminha para frente trazendo consigo sua ancestralidade
africana. Nosso ptublico-alvo sao membros da Comunidade Caxuté, estudantes, curiosos
e pesquisadores académicos que tenham o interesse pela tematica Cultural e Histéria
Africana e Indigenal”]

Sobre a imagem [0, h4 uma crian¢a da Escola Caxuté exibindo quadro com a
imagem de Mae Mira, entre duas outras alunas que seguram exemplares do livro Brasil
Afro-Brasileiro, durante a Lavagem do Amparo 2015. No fundo Mae Barbara sob a regéncia
na condi¢do de Mam’etu Kafurenga como Coordenadora da FENACAB, na manifestacao

publica do Candomblé valenciano.

O site oficial da Nzo TumbansiEl noticiou também sobre a realizacao da Conferéncia
reconhecendo o trabalho que vem sendo feito no Baixo Sul da Bahia para a salvaguarda da
memoria religiosa de Mae Mira, assim escreve a redagao do site: “Aconteceu 18 de maio
de 2016, a Conferéncia do Coletivo de Estudos e Pesquisas de Matriz Africana”, onde foi

discutido “Ancestralidade Bantu no Baixo Sul da Bahia: meméria e convivéncia religiosa”

13 LUANGOMINA, Tita. SERAFRO: Comunicacio Negra, 27 out. 2015. Disponivel em: <http :
//serafro.blogspot.com.br/2015/10/escola-caxute-premiada-pela-fundacao.html>. Acesso
em: 13 nov. 2016.

14 Segundo informacées do seu préprio site o terreiro estd localizado na Rodovia Armando Sales, 5205
— Recreio Campestre — Itapecerica da Serra/SP — Brasil, sendo o Nzo Tumbansi, uma Comunidade
Tradicional de Matriz Congo-Angola (Bantu) liderada leo Taata Katuvanjesi de Kavungu.


http://serafro.blogspot.com.br/2015/10/escola-caxute-premiada-pela-fundacao.html
http://serafro.blogspot.com.br/2015/10/escola-caxute-premiada-pela-fundacao.html
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no auditério Tempo Livre, da Escola Caxuté.

O objetivo da conferéncia foi alimentar o acervo do memorial Mam’etu Kasanji,
idealizado pelo Taata Luangomina, pesquisador sobre a trajetéria de Mae Mira (Mame’etu
Kasanji) que estara sendo criado pela Associagao Religiosa e Cultural Terreiro Caxuté
Tempo Marvila Senzala do Dendé, para, como também, contribuir com a producao de
registro sobre a convivéncia religiosa de dois sacerdotes que tiveram em suas vidas a
presenca sacerdotal da saudosa rainha negra do territorio do Baixo Sul. A conferéncia
trouxe trocas de experiéncias do Taata Kwa Nkisi Katuvanjesi e da Mame’etu Kwa Nkisi

Kafuréngd (Nzo Tumbansi, maio de 2016).

3.3 Nzo Diandelé: o “palacio” bantu da Costa do Dendé

Nesta secao farei uma breve abordagem sobre o legado do Terreiro Nzo Diandelé na
regiao do Baixo Sul da Bahia. Em seguida, trago algumas problematiza¢des no ambito da
continuidade dos legados entre esses terreiros e o Caxuté. Diante das relagoes estabelecidas
entre esses dois terreiros, indagamos: esses terreiros consistem em um projeto de heranca
das acoes de Mae Mira? Ou representa a consolidagdo de um projeto ja pensado por ela?
Para responder aos questionamentos consultei o dizem os nossos mais velhos e nossas mais
velhas. Convido o leitor a uma escuta atenta do que dizem nossos mais velhos e mais

velhas.

A respeito da matriarca da Comunidade Caxuté, Mae Mira (ver figura [7)), vejamos
a fala do taata kwa nkisi Katuvanjesi, coordenador nacional do ILABANTU!| onde o
sacerdote fala da importancia da Comunidade Caxuté e suas a¢oes para salvaguarda da

memoria de Mam’etu Kasanji, ele cita,

O trabalho que o terreiro Caxuté estd fazendo é um dos mais importantes
ja vistos por uma comunidade tradicional de terreiro de Candomblé e
colocar em evidéncia a importancia de Mae Mira é também de grande valia
para revitalizacao histérica da marcante presenca Bantu no Candomblé
do Baixo Sul da Bahia. M&ae Mira teve uma importancia enorme na
consolidagdo do Candomblé e a sua institui¢do naquela area e, eu acho
que é de uma atitude mais digna que um terreiro de Candomblé possa
fazer com a grande expoente que foi Mae Mira do Cajueiro, Mam’etu

Kasanji['9]

Pedrinho, o filho de Lucimar e neto de Mae Mira, conta em entrevista que tinha
muito apego a sua avo e que a chamava de “mainha”. Ele também relatou que dentro
dessa comunidade havia uma creche infantil criada por sua avo, o nome era “Creche Lar
de Amparo um Pedacinho de Mim”. Isso evidencia que dentro dos terreiros de Candomblé

Angola a educagao e o cuidado com as criangas sempre estiveram presentes.

15 Tnstituto Latino Americano de Tradicdes Afro Bantu.
16 Taata Katuvanjesi, entrevistado em maio de 2016.
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Figura 7 — Mae Mira, a Mam’etu Kasanji. Acervo Museu da Costa do Dendé de Cultura
Afro Indigena, foto de 1997

Fonte: Museu da Costa do Dendé de Cultura Afro-Indigena — Caxuté.

Na imagem |§|, vemos Mae Béarbara atrds de Mae Mira com a quartinha (pote
de barro) branca pintada de bolinhas vermelhas e verdes carregando dgua de cheiro na
Lavagem do Amparo em Valenca-Ba. Nessa imagem vejo Carolina, a crianga presente na
foto, neta de Mae Mira, filha de Luiz Alberto, também conhecido por “Beto Feiticeiro”.

Mae Mira criou Caroline desde crianca, eu brincava com ela.

Durante a realizacao desta pesquisa, utilizei da minha condi¢cdo de membro da
ACULTEMA — Associacao da Comunidade Caxuté e na qualidade de lider fundador do
Coletivo de Estudos e Pesquisa de Matriz Africana — Koiaqui Sakumbi para realizar acoes
de visibilidade da trajetéria de Mae Mira, por meio de Caxuté. Estes eventos realizados
foram homenagens a Mae Mira, que também aconteceu durante a Lavagem do Amparo na
cidade de Valenga-BA no ano de 2015, onde diversos cortejos de religides afro-brasileiras e
de matriz africana. Esse momento propiciou que os povos de terreiro pudessem rememorar
a trajetoria dessa sacerdotisa por meio de discurso e fotografias que fizeram alusao ao seu
legado no Candomblé da Costa do Dendé, no Territorio de identidade do Baixo Sul da
Bahia.
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Figura 8 - Mam’etu Kafurengd com antigos membros do Terreiro Dandalunda Diandelé,

Fonte: Museu da Costa do Dendé de Cultura Afro-Indigena — Caxuté.

3.4 Trajetéria do Taata Sibouamin (Pai Jodo): iniciacdo de Mam'etu

Kafurenga no Candomblé Angola

Joao Carlos Carvalho Miranda, mais conhecido com Tuaata Sibouamim, possivel-
mente adentrou aos solos do Baixo Sul da Bahia em 1978, ano que também iniciou sua
vida religiosa no Candomblé de tradigao AngolaEl Nesse periodo o religioso enfrentou
perseguicoes advindas de casas de Umbanda e de casas que cultuavam aos donos da terra,
os caboclos e ha a preocupagcao de registro dessas historias em galeria que conte sobre o

candomblé e a raiz Tumba Junsara.

Taata Sibouamim ¢é um dos responsaveis pela organizagdo da comunidade de
candomblé na cidade de Valenga, atuou como delegado e coordenador da Federacao
Nacional do Culto Afro Brasileiro — FENACAB, fundador da Associacao Instituicao
Centro de Cultura Afro do Baixo Sul da Bahia e atualmente é coordenador Regional da
Associacao Brasileira de Preservagdo Afro-amerindia — AFA. Como representante legal
dessa instituicao no segmento de matriz africana das expressoes afro-brasileiras na cidade

de Valenca na regiao do baixo sul da Bahia, ele contribuiu muito para a nossa comunidade.

Pai Joao fundou dois espacos de matriz africana: o Ilé Axé Acaibou Boboia Sara,
atualmente chamado de Unzoé Nkisi Samba Kaiala Roxe Burungunzo ua Nzanbe Sara em

Valenga/BA; também fundou a primeira filial que chama-se Unzdé Nkisi Moitumba Sara

17" Consultar endereco eletronico http://bojinanjunsa.blogspot.com/2013/01/tumba-juncara.html,
acesso em 22 de maio de 2019.


http://bojinanjunsa.blogspot.com/2013/01/tumba-juncara.html
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Figura 9 — Cortejo do Terreiro Diandele na Lavagem do Amparo, Valenga/BA

Fonte: Museu da Costa do Dendé de Cultura Afro Indigena.

em Santa Inés/Ba e a segunda filial Unzé Nkisi Kaiala Roxe ua Nzanbe Sara em Cairu/Ba.
Geograficamente o seu terreiro em Valenga -BA tem como endereco a Rua da Inglaterra —
n° 121 — Muta — Bairro da Bolivia — Valenca/Ba, e em Santa Inés a Rua Marechal Floriano,
420 — Centro, Santa Inés/BA.

Também foi o responsavel por implantar dois terreiros de candomblé tendo seu
nome como titular de ambos sendo que os dois espacos sao de matriz africana. Destaco que
a principio o nome de seu terreiro era de nomenclatura Ilé Azé Acaibo Boboia Sara, nome
este que remete aos nomes da Nagao de Candomblé Ketu no Brasil, esse terreiro ainda hoje
estd localizado na Rua da Inglaterra, Bairro da Bolivia, em Valenga-BA. O seu segundo
terreiro localiza-se na cidade de Santa Inés, na Bahia, sendo este segundo dedicado ao
culto dos caboclos e dos Minkisi. Como o Taata Sibouamim sempre afirmou, o terreiro
localizado em Santa Inés é o Moitumba Sara. Taata Sararandu, um outro lider religioso
de nossa comunidade em vida teve no Terreiro Moitumba, reafirmando a importancia da

casa e concedendo validade a fundagao do terreiro de candomblé em Santa Inés.

A tradicional Lavagem do Amparo realizada anualmente em Valenga-BA durante
muitos anos foi organizada pelo Taata Sibouamim, mas sua participacao sé6 foi registrada
como apoiador da Parada do Orgulho Gay em Valenca. Ainda hoje, ele é um sacerdote
conceituado dentro da regido e aprendeu a lidar com burocracias do governo, foi um

jovem muito forte pra assumir a sua homossexualidade e sua religiosidade. O candomblé
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Figura 10 — Taata Sibouamim com Mam’etu Kafurenga, 2018.

Fonte: Museu da Costa do Dendé de Cultura Afro-Indigena — Caxuté.

acolheu este jovem que depois viera a se tornar um pai de muitos filhos e filhas dentro do
candomblé. As comunidades de terreiro devem muito respeito a esse religioso que soube
mostrar ao poder publico o quanto é importante respeitar as manifestagoes afro-religiosas,
mesmo que em dados momentos fosse necessario negociar com o governo e igreja catoélica

na busca da afirmag¢ao do candomblé.

Pai Joao foi um lider religioso que sempre causou polémicas dentro de Valenca-BA
por apoiar campanhas politicas e sempre condenar a fala nas atividades da Lavagem do
Amparo. Foi o Taata que conduziu diversos presentes de Yemanja na costa litoranea do
Baixo Sul e apesar dos contratempos com sua casa de iniciagdo permaneceu dentro da
familia Tumba Junsara tomando suas obrigacoes com a atual sacerdotisa do terreiro, a

mae Iraildes Mesoeji.

Na trajetéria dentro do candomblé, taata Sibouamim conheceu os meandros da
religiosidade no Terreiro Diandelé que Mae Mira ja despontava juntamente com a Mae Bela,
a saudosa Kasenda. Certa feita, o Taata me contou em entrevista de campo, que gostava
muito da Mae Bela, que ela sabia de muitas coisas do Candomblé. Esse sacerdote foi o
responsavel pela reafirmacao da ligacao religiosa de Mam’etu Kafurenga com o Candomblé
Angola, foi ele quem raspou e fez todos os processos de iniciagdo de sua filha Kafurenga

dentro da sua casa-terreiro e posteriormente na zona rural de Cajaiba-BA.

Como pai de Kafurenga, foi ele quem plantou todos os fundamentos e assentamentos
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Figura 11 — Foto da Feitura de Mam’etu Kafurengd com Taata Sibouamim. S/d.

Fonte: Museu da Costa do Dendé de Cultura Afro-Indigena — Caxuté.

do terreiro de candomblé, também lhe deu os ensinamentos necessarios pra sua mwona
nkisi de Nlemba e Kitembu. Na cidade de Valenca-BA existem muitos comentérios sobre
a obrigacao de Kafurenga, por ter sido uma rica feitura. Nas obriga¢oes de Kafurenga
Taata Sibouamim sempre foi muito exigente e a fartura nas obrigagoes partiram de seu
desejo, por isso as compras eram feitas em quantidades suficientes para alimentar toda

comunidade religiosa, como de costume na época.

Segundo afirma Taata Sibouamim, por meio de entrevista gravada em audio, a
validade do documento de registro de feitura de Maria Balbina dos Santos, se encontra
arquivado na Federagao Nacional do Culto Afro-brasileiro e a data confirmada e grafada
em papel manuscrito por Taata Sibouamim afirma que ela foi recolhida de 22 de julho a 11

de agosto de 2001, dada a dijina em 11 de agosto de 2001, iniciada para Nlemba e Tempo:

Sua mée néo foi feita por Kasanji, ela viveu muito tempo, isso ai ndo
escondo, ninguém pode esconder, ninguém tira isso dela, ela queria muito
bem & Kasanji [...] sua mae ela é filha legitima minha, eu fiz duas
pessoas pra ela, dei a ela. Eu conheci Barbara na casa de Mira, conheci
14, veio falar comigo pra tomar obrigacao, foi ela mesmo, no inicio eu
me escorei um pouco, pra nio entrar em briga com Mira, me escorei pra
nao dar mas acabei dando o que tinha que dar. E, na época, também,
Aristides Mascarenha (presidente da FENACAB) tinha me telefonado,
pedindo que eu desse a obrigacao de Barbara, me pediu e disse: vocé
coloca cuia, Ela fez tudo, tudo, tudo, [...] de navalha ela s6 teve uma que
foi a minha, ela teve outras pessoas como mae de santo dela, teve mais
pessoas [...] Inclusive quem fez essa ficha fui eu, é minha (referindo-se a
caligrafia em documento), [...] sua mée foi feita sem defeito, sem defeito,
nesse ponto ai a feitura dela eu defendo em qualquer canto e brigo com
qualquer um pela feitura. Mais Barbara nesse ponto de feitura, porque
eu s6 posso falar da feitura, de outra coisa nao posso, né, depois essas
coisas ndo foi mais comigo, eu falo do que eu fiz, da feitura eu tiro o
chapéu! Porque eu nunca vi até hoje, nuca vi? nao! Minto, ai t4 errado,
a conversa, hoje em dia hoje em dia eu nao vejo mais despachar um
carrego de abiku como foi o de Barbara, sua méae é abiku [...] Meu sonho
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era ter dado um rico deké a sua mae. Nao tenho raiva de sua mae nao,
nao tenho 6dio dela ndo, muita gente pensa “mas Jodo tu mais Barbara
s6 vive brigando os dois”, eu digo “é filho e pai”. Te digo com pureza
d’alma, nao tenho um pingo de édio dela, tanto que quando eu vejo, eu
beijo, abraco e tudo, ndo consigo guardar, nao consigo dizer que criei um
6dio de Barbara, agora muitas eu ndo me envolvo muito na casa dela nao
é porque eu nao estou me dando com ela ndo, é por causa de algumas
pessoas que tém 14, por isso que eu nao ia. Por Barbara eu ia qualquer
hora. . .se eu estiver num canto e ver tocar alguma coisa da feitura de
Béarbara, o periodo que Barbara estava na minha companhia, eu tomo a
briga pra mim na hora! A feitura foi na tua casa em Cajaiba, tu estava
no dia, Barbara tirou todas as fotos, eu fiz questao que ela tirasse todas
as fotos, ela tem tudo, eu fiz com tanto gosto aquela obrigagdo, que eu
fiz questao mesmo que ela batesse foto por foto pra ninguém dizer que
estava faltando isso [...] sou o terceiro e primeiro de navalha. Dentro de
mim mesmo, nao existe rachamento entre mim e Barbara, porqué o povo
acha que eu mais Barbara somos inimigo perpétuo, eu ndo sou inimigo de
Béarbara. Muitas vezes eu nao concordo com algumas coisas que Barbara
faz e depois ja passou! [...] briga minha mesmo entre eu e Barbara
nunca teve, nuca discutir com ela. E Barbara saiu da minha casa? T6
sabendo agora! Pois eu nao sou sabedor que Barbara saiu da minha
casa! Por ela ta4 com Elvira, eu nao sou sabedor que Barbara esta fora
da minha casa. [...] Bérbara mesmo, o santo dela é de Nlembafurama e
também Tempo, que ela ja tinha nao podia tirar, porque ninguém pode
tirar o que Deus deu! Quem é doido? [...] Ela usou o kelé de Nlemba
porque era dono do kamutué dela, era o nkisi dela, é este! E botou o
kelé de Ntembu, porque Ntembu é quem pegava ela mais frequente do
que Nlemba. .. estava se apoderando como se fosse dono do mutué dela,
ai levou dois kelé. .. para ndo ter briga nem com um nem com outro,
agradou um e agradou o outro. Eu prefiro perder a pessoa do que eu
fazer uma coisa errada e quando eu nao sei fazer eu vou aos meus mais
velhos, ou entdo quando nao tenho mais velhos eu desisto de fazer. Ela
nao me obrigou a nada, nem tao pouco tentei agradar pra ser um bom
pai de santo, pra ser isso ou aquilo nao. Eu fiz aquilo realmente, que o
jogo me orientou! Foi muito bonito@

Dentro do candomblé historicamente houveram rupturas, encontros, desencontros e

reencontros em familia diante a estrutura eclesiastica, o que por sinal é muito negativo para

o desenvolvimento da sociedade afro brasileira no Brasil e em qualquer espago. Contudo,

os lagos familiares dentro do candomblé é algo que sempre foi muito discutido internamente

e pouco discutido fora do espaco religioso. Faz-se necessario uma discussao interna mais

apropriada dentro das estruturas formais do candomblé para um didlogo a respeito da

continuidade e descontinuidade de iniciados dentro dos terreiros, para a compreensao do

que levam os religiosos do candomblé a brigar por espago social de poder se na maioria das

vezes estao no mesmo barco, marginalizados dentro do candomblé por um sistema opressor

cristdo e branco que a todo momento reinventa novas formas e praticas do racismo na

dire¢do de candomblecistas, umbandistas e pessoas que participam dos cultos tradicionais

amerindios.

18 Taata Sibouamim, Valenca-BA, em 14 de maio de 2018.
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3.5 Caminhos entrelacados: trajetérias de mulheres negras no Can-

domblé da Costa do Dendé no Sul da Bahia

Desde a UNILAB tenho estudado sobre a trajetéria de Mae Elvira, numa perspectiva
de valorizagdo das minhas mais velhas dentro do candomblé["”] Nesta secdo analiso a
trajetéria da Yalorixd Mae Elvira Ajunsun Adé (coroa do rei da terra), enfocando o
processo de reconhecimento do titulo de sacerdotisa no Candomblé, com a finalidade de dar
visibilidade a histéria de vida dessa mulher nao conhecida no cenario nacional, mas como
muitas outras foram fundamentais para o processo de resisténcia e manutencao ao culto
dos seus ancestrais africanos e afro-brasileiros. Sao muitas as mulheres negras que foram e
sao fundamentais na resisténcia ao culto dos seus ancestrais africanos e afro-brasileiros,

para isso dialogaremos com a concepgao de filosofia africana e filosofia da ancestralidade*]

3.5.1 Trajetéria de Mae Elvira Ajunsun Adé: encontro com o candomblé Ketu

Maée Elvira nasceu na quinta-feira de 19 de junho de 1935, no municipio de Agua
Fria no sertdao baiano, sua mae era conhecida pelo apelido de “Senhorinha” e seu pai
Serverino Silva. O oficio de sua mae era cuidar do lar, dos animais, da plantacao, do

esposo e dos filhos, era rezadeira e “filha de santo” de um senhor chamado Constantino:

Quando ela vinha das matas, 14, vinha com todas aquelas folhas. Tinha
uma mesa enorme no fundo do quintal, ai ela botava aqueles fechos
ali...dentro de um quartinho coberto de sapé, aquelas barricas de comi-
nho, 14 ndo sei o que tinha ali dentro. . . [entéo ela era do axé!? — comenta
Mae Bérbara) era raizeira minha mée, minha filha! Mas era uma raizeira,
uma raizeira que tinha o segredo dela, né? Ela sé vivia na casa de um
homem 14 que chamava Costantino, eu conheci esse pai de santo, era
dois irmaos, a irma e o irmao. Tudo que tinha 14 ela ia, por isso que eu
aprendi muitas coisas, como eu disse a vocé. . . que até hoje eu sei o canto
do boi, quando derruba o boi. .. até hoje eu sei.

Ainda crianga, Mae Elvira partiu da sua cidade natal e foi residir na capital do
estado da Bahia, a cidade de Salvador, para trabalhar como doméstica em casas de
familias. Até ocupar o trono de Yalorixd (um dos cargos mais importantes na hierarquia
do Candomblé), ela fez um percurso que nos ajuda a pensar e a entender um conjunto
de processos sociais compartilhados por outras mulheres negras de origem pobre do
Reconcavo da Bahia durante um largo periodo da historia desta regiao. Da mesma forma,

sua trajetoria evidéncia aspectos importantes do saber e do fazer das mulheres dentro do
Candomblé.

Conversar com esta filha de Obalualyé requer muita atencao e habilidade no ato

de ouvir para que possamos compreender melhor o universo afro-religioso retratado pela

19 LUANGOMINA, 2014, p. 747.
20 [Thid.
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Figura 12 — Mae Elvira, na entrega do Deka a Mae Barbara do Terreiro Caxuté, na noite
de 11 de agosto de 2010.

Fonte: Almir Bindillat (fotégrafo).

sacerdotisa que muitas das vezes se mistura com a propria histéria da sociedade baiana da
época em que se fez presente. Quem visita o I1é Axé Ajunsun Adé, situado no municipio
de Valenca na regiao da Costa do Dendé, na Bahia, podera conhecer um pouco mais das
histérias a respeito da ancestralidade de matriz africana vivenciada pela Yalorixa Elvira

da Silva Sena, religiosamente conhecida por Mae Elvira de ObaluaiyéF_Tl

Quem fazia parte do Candomblé nos anos em que Mae Elvira nasceu nao era nada
facil, bem antes e no tempo dela os ataques aos templos afro-brasileiros eram Constantesﬁ
Esses ataques eram praticados por policiais, sustentados pelo estado brasileiro que sempre

repreenderam e nao reconheciam os afro-brasileiros como formadores do Brasil.

Hoje, além de policiais, esses ataques sao feitos por marginais que na maioria das
vezes sao integrantes de facgoes religiosas que infelizmente invadem, matam, destroem
espacos de cultos, forcam ideias contrarias as nossas crencas paras as pessoas, produzindo

uma série de violéncias e desrespeitos.

Outro ato de intolerancia religiosa foi sustentado pelo pastor Edi MacédoEl ao
publicar o livro “Orixéas, Caboclos e Guias, Deuses ou Demonios” que demoniza as praticas
litargicas de matriz afro-brasileira. Desde sua primeira edi¢ao, tem sido campeao de

vendas nas livrarias sem que a justica brasileira tome medidas cabiveis em combate ao ato

21 Ancestral que possui dominio sobre a terra.

22 Durante o século XIX os cultos e as religides de matriz africana eram terminantemente proibidos por
Lei na Bahia— a liberacao definitiva s6 foi assinada pelo governador Roberto Santos em 1976.

23 Fundador da Igreja Universal do Reino de Deus — IURD.
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de intolerancia religiosa.

Desse modo, destacamos a importancia de retratarmos a historia de vida dessas
mulheres negras candomblecistas no contexto de repressao da afro-religiosidade baiana
como forma de valorizacdo da cultura afrodescendente e da comunidade negra na Costa do

Dendé. Na secao seguinte discorreremos sobre a filosofia que norteiam as nossas tradigoes.

3.5.2 Filosofia da Ancestralidade na cosmovisao de M3e Elvira

A Filosofia da Ancestralidade é resultado de um longo estudo sobre afrocentrismo,
filosofia cultural, filosofia da diferenca, filosofia africana e filosofia latino-americana em
que visa dialogar filosoficamente com a educagao das relagoes étnico-raciais no BrasilF_z|
Eduardo Oliveira reivindica a “ancestralidade” tedrica para compreender e intervir no
campo da educacdo, especialmente na educacgao das relagoes étnico-raciais brasileiras, em

conexao com o pensamento complexo e o paradigma da multirreferencialidadeﬁ

Contudo, as manifestacoes de matrizes africanas tém sido vista e descritas por
autores racistas a exemplo de HEGEL (2001) que nao vivenciou o continente africano, e
criou um pensamento racista reproduzido por outros autores de mesmo perfil tedrico com
visoes equivocadas e negativas sobre as manifestacoes de matriz africana no Brasil, sobre

essas praticas e liturgias religiosas afirma:

24 OLIVEIRA, Eduardo David de. Filosofia da ancestralidade como filosofia africana: Educacio e cultura
afro-brasileira. Revista Sul-Americana de Filosofia e Educagdo, n. 18, p. 28—47.

5 lhid

Figura 13 — Mae Elvira colhendo folhas sagradas para dar banho em mae barbara, no ilé
axé ajunsun adé, na tarde de 31 de agosto de 2014.

Fonte: Heraclito Barbosa.
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Figura 14 — Mam’etu Kafurenga e Mae Elvira em evento no Caxuté, 2014.

Fonte: Museu da Costa do Dendé de Cultura Afro-Indigena — Caxuté.

O negro, como ja observado, exibe o homem natural em seu completo es-
tado selvagem e indomado. Nés devemos deixar de lado todo pensamento
de reveréncia e moralidade — tudo aquilo que chamamos de sentimento
— se nés desejarmos compreendé-lo. Nao héd nada em harmonia com
humanidade a ser encontrado neste tipo de carater[9]

Em oposicao a essa visao eurocéntrica, Oliveiraﬂ pensa teoricamente a partir da
ancestralidade que arregimenta a cultura do candomblé e destaca a importancia dessa
filosofia enquanto mais um espaco de pensamento intelectual africano e afro-brasileiro. A
partir de sua experiéncia e vivéncia tedrica ancestral, esse autor nos convida a valorizar a
educacgao que se produz dentro dos templos afros brasileiros e contribuigoes especificas da

Filosofia de terreiro para a formacao intelectual de nosso povo.

Em comparagao com o que diz Oliveiraﬁ a trajetoria da sacerdotisa em questao
serve como exemplo de como o Candomblé forma pessoas para religiosidade e para a vida
social. Sendo ela uma mulher de candomblé desde quando iniciada para o Orixa Ajunsun,
em seu terreiro de origem (Mae Luiza de Logun Edé), que esta localizado em Salvador

onde aprendeu a liturgia afro-brasileira com sua yalorixa.

A liturgia do candomblé é marcada pela transformacao da educacao que é repassada

26 HEGEL, Georg H. F. The Philosophy of History. Kitchener, Ontario: Batoche Books, 2001.

27 OLIVEIRA, [op. cit
8
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no dia a dia da vivéncia no terreiro marcada pelos valores que sao transmitidos pelos
sacerdotes e religiosos do candomblé que repassamos ensinamentos trazidos de diferentes
partes do continente africano e resguardados em solo brasileiro. Estes referenciais, os
quais podem ser citados como exemplos a senioridade, a alacridade, a ancestralidade,
a circularidade, a musicalidade, a energia vital (nguzu e axé) estruturam a vivéncia no

candomblé e que por sua vez estd presente na leitura de Oliveira@

A Filosofia da Ancestralidade estd presente na formacao e trajetéria de Mae Elvira
Ajunsun Adé, por sua experiéncia com a ancestralidade de matriz africana e de como
acontece o processo de formacao do individuo no candomblé ketu. Para falar de uma
mulher negra e praticante baluarte da sua comunidade religiosa I1é Axé Ajunsun Adé, do
candomblé da nacao Ketu, mergulhei na filosofia da ancestralidade como forma de pensar

uma relagao possivel entre filosofia e candomblé com base na trajetéria de Mae Elvira.

No dia a dia dos candomblés da Bahia, vemos a forte presenca da educacao para as
relacoes étnico-raciais e a representacao do candomblé como parte integrante do conceito
epistemolégico da Cultura e podemos observar como as relagoes dinamicas e cosmologicas
sao (re) construidas dentro desses espagoslﬂ Relacoes essas que também integram a filosofia
da ancestralidade, pensada por africanos e candomblecistas, estudiosos da area, autores
de suas proprias histérias e trajetorias de vida religiosa, politica, cultural, economica,
intelectual e social,OliveiraIE

As culturas africanas e afro-brasileiras foram relegadas ao campo do
folclore com o propésito de confina-las ao gueto fossilizado da meméria.
Folclorizar, nesse caso, é reduzir uma cultura a um conjunto de represen-
tacoes esteriotipadas, via de regra, alheias ao contexto que produziu essa
culturaPZ

Portanto, falar da Yﬂ Elvira é contar sobre um ser humano que reconhece a
si mesma e aos seus semelhantes como portadores de respeito. Passar uma tarde na
companhia da sacerdotisa é relembrar de uma ancestralidade presente no seu ilé axé.@
Essa ancia é uma senhora dentetora de ma sabedoria contagiante com sua disposigao fisica,
mental e espiritual. Apesar do combate ao sedentarismo, a sacerdotisa faz tratamento para
diabete, descoberta no final do ano passado (2014), os cuidados sdo tomados a partir da

utilizacao de ervas sagradas e uma dieta indicada pela profissional especialista na questao.

29 bid.

30 MACHADO, Adilbénia Freire. Ancestralidade e encantamento como inspiracoes formativas: filosofia
africana mediando a histéria e cultura africana e afro-brasileira. 2014. DIssertacdo (Mestrado em
Educacao) — 2014.

31 OLIVEIRA, Eduardo David de. Epistemologia da ancestralidade. [S.l.: s.n.], 2003. Disponivel em:
<https://filosofia-africana.weebly.com/uploads/1/3/2/1/13213792/eduardo_oliveira_-
_epistemologia_da_ancestralidade.pdf>. Acesso em: 11 mai. 2015.

32 |Ibid.

33 Y4, termo que designa mae em Ioruba.

34 Tle = Casa; Axé do ioruba Ase traduz-se para portugués como forca ancestral e vital.


https://filosofia-africana.weebly.com/uploads/1/3/2/1/13213792/eduardo_oliveira_-_epistemologia_da_ancestralidade.pdf
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Mae Elvira nao gosta de ser fotografada principalmente em seu terreiro, pois a
doutrina dela nao permite fotografias, contudo a busca da trajetoria de Mae Elvira assim
como também de outras religiosas consiste em afirmar uma filosofia da ancestralidade.
Falar dessa mulhere é manter viva a memoria desta sacerdotisa, além de provocar nos
demais adeptos de candomblé & vontade e a necessidade de pensar em registrar a memoria
do povo negro de candomblé, contribuindo para a fundamentacao politico ideolégico de
que a populacao negra tem toda a capacidade e legitimidade de ser autora da sua prépria

histéria e sua memoria.
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EPILOGO: TERRITORIOS DE MEMORIA E ORIGENS BANTU-INDIGENA NO
CANDOMBLE DO BAIXO SUL

Uma pesquisa nao se encerra quando chega ao fim, pois sempre ha o que dizer nas
investigagoes académicas e lacunas inevitavelmente sao deixadas para serem preenchidas
ou reconstruidas. O tempo traz transformagoes e com ele novos e outros métodos de
producgao, inclusive, cientifica. No momento da pesquisa, por meio de uma participagao
observante, a Comunidade Caxuté me faz pensar e procurar modos de me aprofundar em
novos estudos sobre a construgdo do Candomblé na diaspora. Meu desejo é o de interpretar
aquilo que ainda é despercebido. Nascer e viver dentro de uma comunidade de terreiro
é sempre olhar a natureza como fonte de memorias ancestrais. Por isso, o mar desperta
em mim uma memoria ancestral longinqua e viva dos meus irmaos negros arrancados da
Costa d’Africa e trazidos para o Brasil em navios negreiros durante o tempo da escravidao.
Refletir sobre a dura travessia de Kalunga, feita pelos meus irmaos malungus/T| me ensinou
a perceber que foram os lagos de solidariedade que os fizeram sobreviventes, pois assim
como dizem os versos da poeta “um rio ndo caminha so, ele atravessa: rasga pedras e fere

o chdo com sua correnteza translicida. P

Investigar o nosso “passado sensivel’ﬂ e as memorias do cativeiro a partir das
trajetorias individuais e coletivas de homens, mulheres e criancas africanas escravizadas no
Brasil, além de ter se tornado um exercicio importante em minha formacao profissional,
me possibilitou conhecer mais profundamente as experiéncias de vida desses sujeitos, sem

sujeitd-los a uma visdo eurocéntrica engessada em seu passado escravista.

Apesar desta pesquisa apresentar uma analise etnografica sobre as culturas africanas

@)

indigenas presentes no candomblé da Costa do Dendé, ressalto ainda, a auséncia de um

Para os africanos de origem bantu que foram traficados como escravizados para o Brasil no século
XIX, malungo significa “companheiro, patricio, da mesma regidao, que veio no mesmo comboio ou
barco”. Ver SLENES, Robert Wayne. Malungu, ngoma vem!: Africa encoberta e descoberta no Brasil.
[S.1.]: Museu Nacional da Escravatura, I.N.P.C., Ministério da Cultura, 1995. (Cadernos do Museu da
Escravatura). P. 5.

2 NATALIA, Livia. Agua Negra e Outras Aguas. Salvador-BA: Editora Caramuré, 2017. p. 31.

3 A historiadora Hebe Mattos argumenta que o racismo no Brasil é consequéncia da incapacidade de
lidarmos com as memoérias “sensiveis” do nosso passado escravista. Que o racismo estrutural do Estado
brasileiro durante a abolicdo da escravidao, garantiu a cidadania da populacdo do cativeiro na lei, mas,
negada na pratica. Tal pratica, se estende até os dias atuais, visto que a tematica racial é invisibilizada
tanto pela histéria oficial quanto pelas classes dominantes através do “mito da democracia racial”. Ver
MATTOS, Hebe Maria; RIOS, Ana Maria Lugdo. Memdrias do cativeiro: familia, trabalho e cidadania
no pos-abolicdo. Rio de Janeiro: Civilizagdo Brasileira, 2005.
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debate mais aprofundado sobre a histéria e os legados socioculturais desses povos que sao
tao marcantes na memoria histérica da nossa regiao. Novas pesquisas abrirdao o leque de
possibilidades de investigacao sobre os processos da colonizagao e ocupacao na regiao do

Baixo Sul da Bahia e da ocupacao desse territério.

Este estudo aponta para a necessidade de construir um caminho mais sélido sobre
os estudos dos povos indigenas e afrodescendentes na regido. Desta pesquisa emerge
nao somente o aprofundamento histérico-etnografico sobre o Caxuté, mas também a
necessidade de nova imersao na busca pela procedéncia étnica dos africanos escravizados
bem como dos povos indigenas que deixaram marcas, legados, ontologia e postulados

dentro deste territério afirmo ser de origem Bantu-Indigena.

O Candomblé brasileiro tem inegavel procedéncia na cultura Afro-amerindia, resul-
tado da uniao dos povos que construiram espacos e estratégias de sobrevivéncia em meio a
colonialidade do poder. Esse sistema social possui alicerce no culto as forgas da natureza

as quais tem oferecido ao mundo uma nova maneira de enxergar.

A filosofia Ubuntu é de etimologia e criagao dos povos Bantus, assim como o Bem
Viver, Sumak Kawsay, Tekopora ou mesmo a filosofia de Nguzu. Os significados e as
vivéncias de tais conceitos filosoficos sdo essenciais para compreendermos as experiéncias

de comunidades negras na Africa, mas também no Brasil.

Os caminhos percorridos por esta pesquisa de mestrado foram apenas o comeco do
registro da trajetoria do Candomblé de origem Bantu-indigena no Brasil, sem a pretensao de
esgotar, neste estudo, as pesquisas sobre o tema, mas ao contrario, construir possibilidades
de expansao do saber para as pesquisas que virao sobre essa tematica de modo a estimular

novos pesquisadores e pesquisadoras a colaborem com esse debate.

O Candomblé Bantu-Indigena no Brasil oferece propostas de ver e conceber o
mundo de formas nada assemelhada ao que foi posto pelo colonialismo europeu, pois a
filosofia Ngunzu ¢é a forca que emerge da naturezeﬁ e nos faz resistentes as investidas da

colonizagao, tal como ressalta Grosfoguel,

As formas de luta anticapitalista e de socializagdo do poder que emergem
no mundo isldmico sao bastante diferentes das que emergem nos povos
indigenas das Américas ou nos povos bantu da Africa Ocidental. To-
das partilham o projeto anti-imperialista, antipatriarcal, anticapitalista
descolonial, mas dao ao projeto da socializagao do poder concepgoes e for-
mas institucionais diversas, de acordo com as suas multiplas e diferentes
epistemologiasﬂ

A luta e a resisténcia dos povos africanos e afro-brasileiros na preservacao dos

4 LUANGOMINA, 2017.

GROSFOGUEL, Ramoén. Para descolonizar os estudos de economia politica e os estudos pés-coloniais:
Transmodernidade, pensamento de fronteira e colonialidade global. Critica de Ciéncias Sociais, n. 80,
p- 115147, mar. 2008. p. 144.
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saberes ancestrais nas suas vivéncias, nas praticas culturais e religiosas durante a escravidao
e no poés-abolicao no Brasil sdo exemplos tangiveis de que foi o caminhar coletivo que

tornou possivel salvaguardar a memoria historica.

Na atualidade, sao esses legados deixados de geragao em geracao que embasam
a Pedagogia do Terreiro, desenvolvida por Mam’etu Kafurengd, na comunidade Caxuté
e que me leva a seguir os mesmos caminhos tracados pelos meus ancestrais dentro do

Candomblé de tradigdo Angola.

Assim, aponto a necessidade de novas epistemes capazes de superar o modelo
hegemdnico que opera na escrita académica. Entendo e uso desse espaco para legitimar a
produgao cientifica do povo de Candomblé a partir de suas histérias construindo outros
métodos. Desse modo, as narrativas que busco sao aquelas que estejam em consonancia
com nossas proprias versoes da historia e das experiéncias nos caminhos do Candomblé

Bantu-Indigena, presentes também nas comunidades negras no Brasil.
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bakulo antepassado.
bandagira licenca.

insabas folhas. [20]

Kaiala nkisi do mar.

Kasanji nome de origem africano Kimbundu.
Kitembu nkisi das mudancas climéticas no Brasil.
Kizoomba Maionga Festa do Banho. [49]

Koiaki Sakumbi Estudar o Movimento. 22]

Mam’etu minha mae. 28]

mametu kinsaba cuidadora das folhas. [0
Mbanda Nijila licenca.

minkisi plural de nkisi.

muimbos cantigas.

mukixi plural de nkisi.

mwtue cabeca.

nkisi divindade, santo ou orixa.
Nlemba o nkisi mais velho. 23]
Nzambi deus do Candomblé Congo Angola.

nzo casa.
rupames plural de nzo.
Samba Kalunga nkisi do além mar.

taata pai. [40]
taata kinsaba cuidador das folhas. B(]
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