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RESUMO

O terreiro de Candomblé é uma das expressdes da espiritualidade de matriz africana que
surgiu no Brasil nas circunstancias adversas da escraviddo, a partir da reinterpretacdo de
manifestacdes religiosas praticadas na Africa ocidental. Varios autores como Carneiro (1977),
Corréa (2006) ja observaram que o lugar terreiro de Candomblé é uma representacao do
espaco geografico africano, uma estratégia de reterritorializacdo dos afrodescendentes na
diaspora. A partir desta premissa, objetiva-se analisar a espacialidade do sagrado caracteristica
dos terreiros de Candomblé das nacdes ligadas a cosmovisdo ioruba e os fundamentos
geograficos e miticos que embasam tal organizacédo. Gil Filho (2001) discute as limitacdes da
abordagem geografica tradicional da religido, que condiciona a analise do fenémeno religioso
aos aspectos puramente locacionais e espacialmente geometrizados, e propde o sagrado
enquanto categoria de analise. A pesquisa é bibliografica e qualitativa e realiza uma
compreensao-interpretacdo do terreiro de candomblé, dos seus arranjos espaciais internos, da
l6gica mitica que determina tais arranjos. E indissociavel a materialidade do terreiro e o
simbolismo que Ihe confere significado. Os terreiros de Candomblé Ketu sdo uma
representacao simbodlica e sintética do espaco africano ioruba, onde se preservou grande parte
do patriménio cultural dos africanos que aqui se reterritorializam, como observado no estudo de
caso no Terreiro 11&é Wop6 Olojucam, localizado em Belo Horizonte, Minas Gerais. Neles o povo
de santo pode reviver permanentemente alguns de seus mitos que sdo, a0 mesmo tempo,
fonte de poderes césmicos e dos fundamentos da organizagao socioespacial.
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Ao enveredar os estudos pelas tematicas e discussdes acerca das religides,
dos mitos, do imaginario, do sagrado, os geodgrafos estdo adentrando no
campo da Geografia comumente chamado de Geografia Cultural. Segundo
Corréa e Rosendahl (2003) é um significativo campo de estudo, mas o0s
geografos brasileiros tradicionalmente ndo Ihe deram muita atencdo e néo
contribuiram muito na sua difusdo. E maior a importancia que a tematica
cultural desfruta por exemplo na producéo geogréafica da Europa e dos Estados
Unidos.

Gil Filho (2001) discute as limitacbes da abordagem geografica tradicional da
religido, que condiciona a andlise do fenémeno religioso as suas implicacdes
espaciais mais imediatas. Propde um redimensionamento de seu objeto de
pesquisa, para ir além da analise puramente locacional e espacialmente
geometrizada do fenébmeno religioso: o sagrado enquanto categoria de analise,
como cerne da experiéncia religiosa. O sagrado possui aspectos racionais, isto
€, passiveis de uma apreensdo conceitual através de seus predicados, e
aspectos nao racionais, exclusivamente captados como sentimento religioso.

O sagrado pode ser estudado em diferentes aspectos: sua materialidade
fenoménica, apreendida através dos nossos instrumentos perceptivos
imediatos, isto €, sua exterioridade e concretude; através da apreensao
conceitual a fim de concebermos o0 sagrado pelos seus predicados e
reconhecermos sua légica simbdlica; e ainda a natureza arquetipica do
sagrado, reconhecivel através das escrituras sagradas, das tradicbes orais e
dos mitos. Neste sentido podemos considerar que,

Encontramo-nos na presenca de uma geografia sagrada e mitica que
presume ser a Unica real e ndo um projeto tedrico de um espaco e de
um mundo que ndo habitamos nem conhecemos. Na geografia
mitica, o espaco sagrado representa 0 espaco real por exceléncia,
pois 0 mito é real para o mundo arcaico, sendo a revelacdo da
auténtica realidade: do sagrado (Eliade, 1952 apud SODRE, 1988, p
52).
Interessa-nos pensar isto que poderia ser considerada uma geografia mitica ou
a geografia do sagrado dos terreiros de Candomblée, concebendo o terreiro
como um espacgo-territério-lugar. O espaco do qual falamos ndo é o pano de
fundo ou cenario onde se desenvolvem as acdes humanas. O espaco
compreende todas as dimensdes da humanidade e suas interacbes e
conexdes. No terreiro estas conexdes se ddo uma vez que € um espacgo
sagrado e mitico que, em si, reproduz também aspectos sociais, politicos,
econdémicos.

O terreiro possui uma organizacdo soécio-espacial propria, que dialoga e
imprime suas caracteristicas no urbano e com ele se relaciona para além de
dicotomias entre o sagrado (templo) e o profano (cidade). Ele adquire uma
dimenséo de territério uma vez que adentrar no terreiro € entrar em um local
demarcado onde, como destacou Sodré (1988), relacbes de fé, forca, memoéria
e poder estdo associados aos principios de afirmacdo da identidade e de
autonomia em relacdo a sociedade que historicamente oprimiu os afro-
descendentes.
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O patriménio simbolico do negro brasileiro (a meméria cultural da
Africa) afirmou-se aqui como territorio politico-mitico-religioso, para
sua transmissao e preservacdo. Perdida a antiga dimensao do poder
guerreiro, ficou para os membros de uma civilizacdo desprovida de
territério fisico a possibilidade de se 'reterritorializar" na diaspora
através de um patrimoénio simbodlico consubstanciado no saber
vinculado ao culto dos muitos deuses, a institucionalizacdo das
festas, das dramatizagdes dancadas e das formas musicais. (SODRE,
1988, p. 50).

O terreiro de Candomblé pode ser estudado também sob a ética da categoria
lugar uma vez que a relacdo e o sentimento dos fiéis com aquele local
especifico onde estdo fundados os assentamentos das entidades é bem
significativa, ndo podendo este ser reproduzido em qualquer outro lugar sem
perdas simbdlicas. A relacdo dos adeptos com o lugar-terreiro em que foram
iniciados em especifico é relevante também, uma vez que no Candomblé, a
partir do processo de iniciagéo, o filho-de-santo passa a ter um assentamento
do seu orixa individual no terreiro, que deve ser continuamente reenergizado.

2 DAS ETNIAS AFRICANAS AS NACOES DE CANDOMBLE

E sabido que existem uma variedade de etnias africanas, cada qual com suas
particularidades linguisticas e culturais. Por mais de trés séculos diversos
grupos étnicos africanos foram trazidos para o Brasil na condicdo de escravos.
Anjos (1999) comenta que entre os principais fatores que fizeram com que os
povos europeus transformassem a Africa no maior reservatorio de méo de obra
escrava foi o fato dos povos africanos serem bons agricultores, ferreiros e
mineradores, diferentemente dos indios da América, que, além disso, eram
submetidos a outro tipo de exploracdo através das missdes civilizadoras da
catequese.

Os povos africanos ndo foram responsaveis somente pelo

povoamento do territério brasileiro e pela mao de obra escrava, eles

marcaram e marcam, decisivamente, nossa formacdo social e

cultural, que, ao longo desses séculos, foi preservada, recriada,
mesmo com as politicas contrarias do sistema. (ANJOS, 1999, p. 31)

Os colonizadores organizavam sob o rétulo de “nac¢des” 0s grupos étnicos que
se originaram de uma mesma regido e partiihavam aspectos linguisticos
comuns. Os colonizadores acrescentavam ao nome cristdo dado as pessoas
escravizadas, a nacéo a ele atribuida, do que resultava que a sua procedéncia
era como uma espécie de identidade. Vale salientar que o termo nacao nao é
equivalente ao termo etnia:

Enquanto o termo nacdo remetia ao olhar dos colonizadores, que
agrupavam os africanos a partir da relacdo que mantinham com eles,
etnia busca identificar caracteristicas internas aos grupos,
considerando as relacdes de poder nas quais estdo inseridos
(MELLO e SOUZA, 2002, p. 142-43).

A ideia de nacdo no Candomblé ndo se encerra na procedéncia territorial, e
esta relacionada a todo um conjunto de tracos identitarios e litirgicos. As trocas
culturais entre os diversos grupos étnicos ja existiam na Africa e se
intensificaram nas circunstancias da escravidao, pois era uma estratégia dos
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senhores separar familias e misturar os grupos étnicos distintos no intuito de
dificultar-lhes a comunicacéo.

Como aponta Carneiro (1977, p.16) “apesar das dessemelhancas formais que
tendem a multiplicarem com o passar do tempo, ha na realidade uma unidade
fundamental entre os cultos de origem africana.” Neste sentido, embora os
Candomblés das diferentes nacdes apresentem diversas especificidades,
possuem uma estrutura semelhante e uma légica comum na organizacao dos
cultos.

Nenhuma destas transacfes, desses acertos, como dizem os antigos,
levou o negro da comunidade terreiro a se afastar de sua identidade
mitica. Ou seja, 0 entrecruzamento das diferencas, a aproximacao
dos contrarios ndo produziram uma sintese histérica de dissolucéo
das diferencas, mas um jogo de contatos, com vistas a preservacao
de um patriménio comum na origem (embora diversificado na
especificidade ritual) e & conquista de um territério social mais amplo
para etnia negra (SODRE, 1988, p.57).

As nacbes de Candomblé mais difundidas sdo: a nacdo angola ligada a etnia
banto, a nacéo ketu, ligada aos povos iorubas e a nacéo jéje, ligada ao grupo
étnico de lingua éwe-fon. E na porgéo do continente africano onde habitavam
os iorubas que se difundia o culto aos orixas hoje mais conhecidos no Brasil. O
termo ioruba nao indica uma lingua ou povo especifico, mas um grupo étnico
com caracteristicas linguisticas e culturais semelhantes. A nacao de ketu € uma
das nacdes que se identificam com a cosmovisao ioruba, assim como a nagéo
ijexa presente na Bahia, a nacdo nagd do Xangé em Pernambuco, a nac¢ao oio-
ijexd do Batuque no Rio Grande do Sul, entre outras.

Segundo Sodré (1988) o termo ioruba designa hoje, na Africa Ocidental, um
grupo linguistico que abrange varios Estados da Federacdo da Nigéria, e as
republicas do Benim e Togo. Refere-se a uma unidade de tradi¢cdes, formas de
organizacdo politica, social e modos de pensar que teriam origem comum na
cidade de llé-Ifé. A importancia dos iorubas, mais especificamente dos ketus,
no processo de organizagdo e oficializagdo do Candomblé enquanto culto de
matriz africana sera abordado a seguir.

3 O TERREIRO ERA A AFRICA: UM TERRITORIO SIMBOLICO PARA
CONTINUIDADE DA CRENCA

O terreiro € uma designacdo genérica dada aos lugares onde se realizam os
cultos afrodescendentes, também chamado de roga ou ilé. Na Africa o culto
aos orixds estava espacialmente difuso isto é, cada localidade estava
destinada ao culto de determinadas divindades. O terreiro de Candomblé é
uma nova instituicdo e um novo modelo de culto, a partir da juncdo de um
conjunto de deuses do pantedo ioruba, que aqui se reterritorializam no terreiro,
no intuito de reinventar o espaco vivido no continente mée.

As comunidades litirgicas conhecidas no Brasil como terreiros de
culto constituem exemplo notavel de suporte territorial para a
continuidade da cultura do antigo escravo em face dos estratagemas
simbdlicos do senhor, daquele que pretende controlar o espaco da
cidade (SODRE, 1988, p. 17).
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Os mitos sdo a base para a compreensao da visdao de mundo desta religido, e
através destas narrativas, consultadas em Prandi (2001), podemos perceber a
ligacdo dos orixas as suas localidades e referéncias espaciais nos reinos
iorubanos. Na regido dos iorubas na Africa Ocidental, territorios do Benin e da
Nigéria na atualidade, o mais comum era que uma regido ou uma cidade
cultuasse determinada divindade ou pequeno grupo de divindades a ela
relacionada, com a qual se supunha uma relacdo de ancestralidade com a
dinastia local. Poucos orixas tinham o culto disseminado por toda ou quase
toda extensdo das terras iorubas. Por exemplo Odudua e Obatala (Oxala)
reinavam em Ifé, centro da criacdo do mundo para os iorubas. Ogum, orixa do
ferro e das técnicas, invadiu e dominou a cidade de Iré, tornando-se rei com o
nome de Ogum Oniré. Oxossi era rei de Quetu, e segundo um dos mitos,
recebeu o reinado de Orunmila, na ocasiao que conseguiu cacar uma ave com
apenas uma flechada. Diz-se que lemanja, cansada de viver em Ifé, partiu para
oeste, chegou em Abeocuta e la se estabeleceu. Conta-se também que Xangd
e seu exército invadiram llé-Ifé, do que resultou que ele se tornasse o quarto rei
de Oy6. Ha mitos que contam que Oxum era princesa em ljibu. Enfim, ha
diversas referéncias ao fato de que cada orixa, ainda que tivesse seu culto
relativamente expandido pelo territorio ioruba, era padroeiro ou patrono de
cidades especificas.

No Brasil, os africanos, na condicdo de cativos, ndo podiam adaptar sua
religiosidade nas diversas regides do pais, 0 que resultou na necessidade de
transportar para um unico local — o terreiro — o que seriam as regides do mundo
loruba (Figura 1) e suas respectivas divindades. E nesta transposi¢céo, outros
mitos, relacionados aos atributos dos orixas, ganharam importancia na
determinacao de sua localizagao no espaco do terreiro.

Figura 1: Mapa localizacéo cidades iorubanas (Africa pré-colonial)
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Fonte: PACHECO, F. J. R. Disponivel em http://historiacsd.blogspot.com/2013/01/africa-pre-
colonial-africa-ocidental.html

Segundo Sodré (1988) o terreiro foi um lugar privilegiado no processo de
manutengao e continuidade das tradi¢cdes afrodescendentes e da cosmologia
africana, ainda que ressignificadas e ressimbolizadas. O terreiro ndo é apenas
um espaco fisico, mas um espaco sagrado e mitico impregnado de simbolos e
significacoes.
Na realidade o espaco — objeto constante de organizacdo e de agéo
simbdlica — confunde-se, na concepgdo do negro, com o “mundo”,
isto €, com o Cosmos, com o préprio Universo. Territério (casa, aldeia,

regido) e Cosmos interpenetram-se, completam-se (SODRE, 1988, p.
62).

Neste sentido o espaco para o africano é algo a ser avaliado qualitativamente e
nao se afigura como um algo estatico, imobilizado, e sim como algo plastico,
que pode ser inclusive refeito.
S8o0 numerosos os ritos de reconstrucdo do mundo ou de
‘restauracdo de espaco’, fundados em critérios bio-simbdlicos ou
cosmobiolégicos. A visdo qualitativa do espaco gera uma consciéncia
ecolégica, no sentido de que o individuo se faz simbolicamente
parceiro da paisagem. (...) Essa ideia de uma parceria sagrada entre

o homem e a terra € verdadeiramente ecoldgica por fazer do espaco
como todo objeto de preservacao patrimonial. (SODRE, 1988, p. 63)

O terreiro de Candomblé agrupou o culto as varias divindades, por vezes de
nacdes diferentes, originalmente dispersas na Africa, e também de novas
entidades, brasileiras, como os cablocos, pretos-velhos, o que fortalece a tese
do terreiro ser “uma forma social negro-brasileira por exceléncia” (SODRE,
1988, p.19).

Segundo Prandi (2005) o Candomblé no Brasil estruturou-se de forma
semelhante a maneira como se estruturava a familia ioruba. H4 uma autoridade
maxima, e o orixa desta é cultuado por toda a comunidade. Para este orixa €
erguido o templo principal (no terreiro é representado pelo barracdo). Os
templos secundarios (as casinhas ou ilé-orixas) sao construidos para cada um
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dos orixas ou familias de orixas cultuados pelo grupo (Figura 2). A estrutura
hierarquica é também semelhante: os membros mais novos devem respeitar e
se submeter aos mais velhos, com a diferenca que na Africa a hierarquia era
definida pela idade e no Brasil é pelo tempo de iniciagdo, uma vez que a
inclusdo na familia religiosa se da, na maioria, ndo por nascimento mas por
livre adeséo.

Figura 2: llés-orixas do /lé Wopd Olojucam

Fonte: MOURA, J. L. P. (2008)

Ha no terreiro de Candomblé uma impossibilidade de se separar os aspectos
materiais daqueles imateriais, pois o valor da arquitetura e o sentido religioso
estdo estreitamente ligados. Por todo o espago do terreiro estao distribuidos os
ilé-orixa, literalmente, “casa de orixa”, pequenos santuarios onde ficam
guardadas as representa¢des materiais, isto €, os assentamentos dos orixas.

Assentamento pode ser entendido como um conjunto de praticas rituais que
procuram ligar um corpo material (objetos simbdlicos) a energia (axé) de um
determinado orixa. Todas as entidades presentes nos assentamentos sao
periodicamente alimentadas através de sacrificios e oferendas com o objetivo
de manté-los vivos e reenergiza-los do seu axé especifico. O axé € o principio
basico da cosmovisdo ioruba. E a forga vital, a energia, o principio dinamico.
Acumula-se e transmite-se por meio de substancias animais, vegetais e
minerais que sao necessariamente utilizadas, nas mais diversas combinacdes,
em todos os rituais. “Assim, a palavra axé ora nos aparece como fetiche, ora
designa as substancias usadas para o tratamento destes mesmos fetiches, e
ainda pode ser a forga que provém do fetiche em si.” (LEAL, 1988, p 61)

A localizacao dos ilé-orixas, espalhados por todo o terreiro, procura representar
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o fato de que o culto aos orixas na Africa ioruba era espacialmente difuso.
Sidney d Oxossi, Babalorixa no Ilé Opd Olojucam em entrevista de 2008
comentou que

“O Candomblé era uma religido que era por aldeia. Tinha a aldeia do
Oxossi, a aldeia de Ogum, etc. Com a vinda do Candomblé, o terreiro
torna-se uma mini-Africa. Tem o culto de Oxossi, o culto de Ogum, de
Oxald, o culto de Nand, de Ossain, entéo isso (o terreiro) reproduziu
uma mini-africa. Assim, quando fala que o negro é burro, eu moro de
rir, porque eu acho assim, que eles foram de uma sutileza, de uma
perceptividade muito grande a ponto deles ndo quebrarem o encanto
do que era na Africa, e como eles reproduziram isso e vivem
harmoniosamente. E mais importante &, que, por exemplo, 0 que era
a aldeia do Ogum brigava com a aldeia Nanad e hoje eles vivem
dentro do mesmo terreiro, e o que de alguma forma a Africa ndo
conseguiu, aqui no Brasil (no terreiro) foi possivel.” (Sidney d Oxossi
in MOURA, 2008, p. 53-54)

Podemos perceber que o determina a distribuicdo dos ilé-orixas pelo espaco do
terreiro sdo fatores tais como os atributos miticos do orixa, isto €, sua
personalidade, sua relevancia no contexto das cidades-reinos africanas e sua
importancia naquele de terreiro em especifico. Em um mesmo ilé-orixa pode
estar assentado um grupo de orixas que podem ser cultuados em conjunto.

A distribuicdo dos ilé-orixas também esta relacionada com a diferenciacao entre
o barracéo (espaco fechado, “de dentro”) e o quintal (espago aberto, “de fora”),
sendo que o primeiro representa o palacio-real do reino iorubano, enquanto o
segundo representa a floresta, as areas periféricas do reino ioruba. Muitos
autores ja fizeram referéncia, e de fato podemos perceber que a disposicéo

arquitetbnica do terreiro esta intimamente relacionada a mitologia e o
simbolismo dos rituais que séo ali praticados.

Instaura-se ai por meio da palavra mitica (a narracao ritualistica das
origens e do futuro) um lugar sagrado, com determinacdes puramente
qualitativas. (...) Pouco importa, assim, a pequenez (quantitativa) do
espaco topografico do terreiro, pois ali se organiza por intensidades, a
simbologia de um Cosmos. E uma Africa qualitativa que se faz
presente condensada e reterritorializada. (SODRE, 1988, p.53)

Corréa (2006) afirma que o arranjo espacial que verificamos nos terreiros e
seus significados procuram semiografar o espaco e permitem a transposi¢céo
do territorio de origem, que se manteve vivo na memdria coletiva, para o
territorio-terreiro de Candomblé.

Neste sentido, o territério moével ou que é transposto realiza-se na
producdo de simbolos, que sédo portadores de vida em si mesmos, e
0s simbolos, ao marcarem no espaco 0 desenvolvimento do
comportamento territorial humano, podem ser considerados uma
forma de controle sobre o ambiente pela agdo dos homens
(CORREA, 2006, p.54).

No terreiro, o povo de santo pode reviver e vivenciar permanentemente alguns
de seus mitos que sdo, ao mesmo tempo, fonte de poderes cdésmicos e 0s
fundamentos da organizag&o social. E através da presenca dos seus simbolos
gue os orixas sacralizam o espaco do terreiro. Eles se manifestam apenas em
certas ocasifes como nas festas publicas e nas cerimdnias relacionadas aos
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estagios de iniciacdo. Contudo, os objetos simbdlicos consagrados especificos
de cada orix4, que constituem 0S seus respectivos assentamentos, S&o
considerados como o proprio orixa, uma vez que o axé do orixa ali esta
presente e é cotidianamente alimentado pelos sacerdotes. Segundo Carneiro
(1977) o que melhor representa as divindades naturais da Africa s&o os objetos
qgue sugerem a sua moradia favorita: pedacos de ferro para Ogum, pedras para
Xang6, conchas para lemanja, seixos para Oxum, etc.

Como salienta Gil Filho (2001) nas culturas religiosas de matriz africana, como
na cultura ioruba, os elementos da natureza possuem uma sacralidade
indissociavel. “O espaco sagrado € a imagem da experiéncia religiosa cotidiana
assim como sua prépria referéncia” (GIL FILHO, 2001, p 74). Na cosmoviséo
ioruba, todo o espaco é sagrado, da rua aos templos, do firmamento a lama da
terra, da porta de entrada, passando pela &rea das edificac6es até o fundo do
quintal.

4 O “ESPACO URBANOQO” E O “ESPACO MATO”

Os terreiros geralmente ndo possuem uma fachada externa que os identifique,
como sao os templos das igrejas catélicas ou evangélicas, por exemplo. Na
maioria das vezes também ndo ha uma placa ou letreiro indicativo de que
aguele é um local que se destina ao culto aos orixas. Em geral, os terreiros
confundem-se na paisagem urbana com as habitacdes residenciais. Alguns
poucos sinais externos podem contribuir para a identificacdo do ambiente
religioso, tais como quartinhas (recipiente de barro) colocadas sobre o muro ou
as folhas de marid (palmeira), localizadas nas portas ou janelas, como uma
espécie de cortina, que segundo os adeptos, é capaz de proteger o ambiente
de energias negativas.

O modelo espacial basico de um terreiro apresenta, de modo geral, duas areas
distintas. Uma é reservada as edificacbes, e compreende o saldo onde se
realizam as cerimonias publicas, que € também denominado de barracdo. Ha
também as habitacdes, que podem ser permanentes — pois na maioria das
vezes ha sacerdotes que moram nos terreiros para cuidar das obrigacfes
ritualisticas cotidianas - e temporarias, denominadas ari-axé ou camarinha,
onde os nedfitos ficam durante o periodo de iniciacéo, reclusos, de varios dias
a semanas, além também da cozinha — de grande importancia para os
preparativos dos rituais. A esse conjunto de edificacdes Santos (1976) chamou
de “espaco urbano” do terreiro, devido as suas atribuicbes mais domésticas e
controlaveis.

A outra € 0 “espaco mato”, area reservada a vegetacdo e que simboliza a
floresta ancestral, onde ficam as arvores sagradas e algumas plantas ligadas
aos rituais. Nas casas mais antigas de Salvador, € muito nitida a separacao
entre 0 espacgo urbano e o espaco mato do terreiro, sendo que algumas delas
possuem uma consideravel area de mata protegida. Com o crescimento das
cidades, muitos terreiros tiveram que reduzir este “espaco mato”, mas de todo
modo sempre ha referéncia a ele, nem que seja uma arvore, um pegueno
canteiro com algumas ervas. Até mesmo o tronco de uma arvore seca, como
no Terreiro de Pai Francelino, em S&do Paulo onde o tronco “plantado” sobre o
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cimento, substituindo uma &rvore, demonstra bem as adaptacbes do
Candomblé no ambiente urbano. (Figura 3). “As mudancas sofridas pelos
terreiros ao longo dos tempos impedem, as vezes, a distingdo nitida entre
esses dois espacos, embora a diferenca continue a ter vigor simbdlico.”
(SODRE, 1988, p. 52)

Figura 3 — Representacgdo sintética do “espac¢o mato”

Fonte: SILVA, 1987.

Considerando a relacdo dos aspectos miticos e arquetipicos de cada orixa com
0 ponto de vista espacial dos terreiros ha uma divisdo em trés classes de
orixas: os ditos “de rua, ou frenteiros”, os “de casa” e os “dos fundos”, conforme
sugere Jaques (2005). Os “frenteiros” seriam 0s orixas relacionados aos
principios mais dinamicos, os “de casa” seriam 0s que ocupam um status maior
na hierarquia do pantedo, e os “dos fundos” seriam os orixas ligados a morte e
ao culto dos eguns, “Espiritos de pessoas que ja morreram.” (JAQUES, 2005,
p. 42). Ainda que este autor estivesse estudando o Batuque e ndo o
Candomblé, esta concepcdo também se verifica, pelo menos em parte, na
organizacao espacial dos orixas pelos terreiros da nacdo ketu. A terminologia
mais utilizada para as trés classes de orixas nesta nacgéo € orixas da porteira,
do barracdo e do mato, respectivamente.

5 A ESTRUTURA E O TAMANHO NAO DETERMINAM O VALOR DO
TERREIRO

Até aqui descrevemos alguns espacos caracteristicos que compdem a
estrutura de um terreiro de Candomblé, além de apresentar sucintamente as
caracteristicas gerais dos mais relevantes orixas e a relacdo destas
caracteristicas com o lugar ocupado por eles dentro da estrutura do terreiro.
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Cabe salientar que esta descricdo baseou-se nos modelos de terreiros mais
tradicionais, nos quais as distin¢cdes entre estes espacos sao bem visiveis.

Com a irradiacdo o Candomblé pelos grandes centros urbanos verificam-se as
mais diversas adaptacdes, sendo possivel encontrar terreiros de Candomblé
gue se resumem a um Unico cémodo, e neste caso 0s orixas sdo organizados
em prateleiras segundo a hierarquia do pantedo. Exu por exemplo, estara
localizado proximo a porta, Oxala, Xangd lemanja ocuparam as prateleiras
mais altas, etc.

6 A ESPACIALIDADE DO SAGRADO NO ILE WOPO OLOJUKAN

O terreiro 11é Wopé Olojukan é o mais antigo de Belo Horizonte, fundado em
1964, e esta localizado na Rua Benedito Xavier, numero 2030, no Bairro Aardo
Reis. O responsavel pelo terreiro é o babalorix4 Sidney d Oxossi, que assumiu
0 cargo apés a morte de seu fundador Carlos Olojukan. Em 1995, este terreiro
foi tombado pelo patriménio histérico do municipio por ocasido das
comemoracoes da Semana de Consciéncia Negra e dos 300 anos da
imortalidade de Zumbi dos Palmares, e de certa forma tornou-se um ponto de
referéncia para o candomblé belo-horizontino.

O Ilé Wopb Olojukan esta ligado e segue os fundamentos do terreiro mais
antigo de Salvador, a Casa Branca ou Ilé Axé lya Nasso Oka. Sua organizacéo
espacial é bem semelhante as dos primeiros terreiros da Bahia descritos por
etndlogos como Juana Elbein dos Santos (1976) e Edison Carneiro (1977),
havendo uma distingdo nitida entre o espago urbano e o espaco mato do
terreiro. Sua organizacao espacial do sagrado segue o modelo do Ilé Axé lya
Nasso Oka, onde o terreiro é de Oxossi e o templo principal (barracdo) é de
Xango.

A entrada se da por um portdo largo, e como de costume, proOximos a porta
estdo os assentamentos de Exu. Em seguida tem uma casinha que € destinada
ndo a um orixa, mas a uma entidade amerindia muito cultuada na Umbanda
como o “dono primeiro da terra”, o Caboclo. O culto ao Caboclo € muito comum
na Umbanda e também nos Candomblés de Angola, e mais raro na nagédo de
ketu. Muniz Sodré (1988) ao analisar a presenca do culto aos caboclos dentro
do Candomblé afirma que

O indio brasileiro é para o terreiro o dono original da terra brasileira e
através daquela inscricdo simbdlica, é reverenciado do mesmo modo
gue os antepassados ilustres da comunidade negra, os Eguns. O
proprio culto do caboclo, apesar de toda a sua simbologia indigena, é
uma reelaboracdo nacional do culto negro aos ancestrais. (SODRE,
1988, p.57).

Sobre isso, Sidney d'Oxossi, comenta que como comecou sua historia na
Umbanda, ele optou por manter o assentamento dos Caboclos no terreiro, mas
a manifestacao destas entidades néo sao frequentes e acontecem apenas uma
vez por ano, em um dia de toque especifico para este fim.

Ao lado encontra-se o ilé-orixa de Oxdssi, orixa patrono do terreiro, que assim
como os caboclos, esta ligado a energia das matas e florestas. E dito é o orixa
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Oxdssi é o rei dos caboclos. Mais um orixa odé completa o pantedo da entrada
do terreiro: é o orixa Ogum, irméo mitico de Exu e Oxdssi, senhor do ferro, dos
caminhos e das artes das guerras. Ogum compartilha com Exu o cargo de
guardido do terreiro, e como tal, também deve estar sempre do lado de fora.

Na porta do barracdo, mais um Exu assentado. No centro estd o opb
(cumeeira) que € destinada a Xangb. O eixo-central, que faz referencia a
cidade iorubana de llé-Ifé, por onde desceram e descem o0s orixas, é aqui
representado por um pildo. No canto direito do barracdo ficam os tambores
(que na ocasido estavam “recolhidos”), a fonte de Oxum, senhora das aguas
doces e duas portas: uma que da para o quarto de Xangb e das lyabas
(lemanja, Oia-lansa, Oxum e Obd), e outro que da para o ari-axé ou camarinha,
que é o local onde “moram” os nedfitos durante a inicia¢do, o Utero do terreiro.
Segundo Sidney d'Oxossi o fato de Xangd estar junto as iyabas deve-se ao fato
de ele ser o “orixa mais mulherengo”. Segundo os mitos, Oba foi a primeira
esposa de Xang6, Oia-lansd e Oxum também se tornaram suas esposas em
ocasifes distintas, e até com lemanja, que € sua mae, Xangd se envolveu
incestuosamente.

Saindo do barracdo se descermos a escada temos acesso a cozinha e ao
quintal (ibé ou “espa¢co mato”) do terreiro. Ali varias arvores estao plantadas, ha
um grande canteiro de ervas, utilizadas no ritual, um espaco reservado para
alojar os animais em dias de “dar comida aos orixas”, além de trés ilés-orixas.
Como André Jaques Porto inferiu, os “orixas dos fundos” estéo ligados a morte
e a ancestralidade, como é o caso da familia Ji. Um dos ilés-orixas € destinado
a essa familia, e nele esta assentado o orixa Nana (matriarca desta familia) e
seus filhos Omulu, Oxumaré, Eua. Familia Ji veio do reino de Daomé, portanto
da tradicéo jéje. Segundo Sidney d Oxossi 0 contato entre os iorubas e os jéje
na Africa era intenso, uma vez que ocupavam regides muito proximas. Quando
h&a o dominio de uma terra sobre a outra, ha a incorporacédo de elementos do
outro, e neste sentido, provavelmente a incorporagdo deste voduns se deu
ainda em Africa, uma vez que Daomé invadiu o reino de ketu, e entre os jéjes,
estes mesmos voduns sao conhecidos por outros nomes. Ao lado da familia Ji,
e bem préximo ao canteiro, temos o0 assentamento o orixa Ossain, senhor das
ervas e de seus segredos, sem as quais nada pode ser feito no Candomblé.

Ao fundo temos o0 assentamento de Baba Egungun, que é o ancestral da casa.
O culto a Egungun (ancestrais) € uma tradicdo ketu a parte do Candomblé, e
gue também se manteve vivo no Brasil. Contudo, ndo se tem muita noticia e
conhecimento sobre ele, pois, como nos contou o Euler d"Oxoguid, € um culto
secreto, realizado quase que exclusivamente por homens.

Desta forma, viu-se que o arranjo espacial do terreiro baseia-se em
concepcdes mitolégicas e culturais, e que o espaco € organizado a partir de
uma visao subjetiva que incorpora valores cosmologicos e espirituais. Segue
abaixo o esboco de um “mapa’ representando a distribuicdo espacial dos
orixas pelo terreiro, visto que ja abordamos a légica que determina tal
organizagao.

Figura 4: Croqui ou “mapa’do [lé Wopd Olojukan

Revista Africa e Africanidades — Ano XI — n. 29, fev. 2019 — ISSN 1983-2354
www.africaeafricanidades.com.br



# Hi-d
()
2 | B | |
3 I af FCcananai= o
Revista Africa e Africanidades — Ano XI —n. 29, fev. 2019 — ISSN 1983-2354
www.africaeafricanidades.com.br

FUNDOS

BARRAGAQ

======

FONTE: MOURA, J. L. P. (2008)
7 CONSIDERACOES FINAIS

Podemos observar que foi feito um esforco dos afrodescendentes escravizados
de reconstruir no Brasil o espaco geografico de sua Terra Mae. Este esfor¢o se
deu através da construcdo de uma representacdo simbolica e sintética do
espaco africano ioruba no ambito do terreiro de Candomblé. Devido ao fato da
cultura ioruba ja ter desenvolvido em Africa um alto grau de urbanidade, o
Candomblé conseguiu com certa facilidade adaptar-se e integrar-se a
paisagem urbana no Brasil.

Ndo se pode dizer, porém, que o Candomblé realiza plenamente uma
continuidade da vida e das formas de cultos praticadas na Africa. O terreiro de
Candomblé € algo genuinamente brasileiro, uma adaptacéo criativa e dindmica
da memodria ancestral do negro, que reterritorializa-se em terras brasileiras,
dialogando com as realidades aqui encontradas.

Os primeiros terreiros de Candomblé foram fundados em uma das maiores
cidades da época, Salvador. Neste sentido, o Candomblé j& nasce urbano,
contudo as condi¢des encontradas nas metropoles do sudeste sdo diferentes
das de Salvador no inicio do século XX. Uma série de novas transformacgdes
comecam a acontecer, por exemplo, o fato do Candomblé deixar de ser uma
religido étnica para se tornar uma religido universal, incorporando pessoas
oriundas de diferentes etnias e classes sociais.

A preconizada secularizacdo e desencantamento do mundo que acompanharia
0s avancos tecnologicos nao se verificou na modernidade, existindo sim uma
crescente demanda pelas praticas misticas e pela religiosidade. Hoje o
Candomblé encontra-se inserido neste conjunto de praticas esotéricas
modernas, que oferecem um amplo mercado de servicos magicos, e que se
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apresentam como capazes de resolver os problemas pessoais e também
agueles relacionados com o contexto urbano como desemprego, desejos de
consumo, etc.

E assim segue o povo de santo, convivendo com a intolerancia religiosa ainda
fortemente presente na sociedade brasileira, sendo comuns episédios de
atitudes ofensivas e de desrespeito as pessoas e ao patrimonio destas
comunidades religiosas. Seguem também mantendo um didlogo com
praticantes da Religido Tradicional loruba na Nigéria — facilitado pelas
inovacoes tecnologias nas comunicagoes - reatualizando as tradigcbes daqui e
de la e exportando sua religido para outros paises como Argentina, Venezuela,
Portugal e Italia.

O que se propds nédo foi uma analise generalizante de como foram e séo feitas
as representacdes do espaco geogréafico mitico africano no ambito do terreiro
de Candomblé, e nem da sua relagdo com o urbano. Optamos por realizar uma
compreensao interpretacdo do terreiro de Candomblé Ketu, dos arranjos
espaciais que o configuram entendendo que interpretar e compreender envolve
objetividade e subjetividade, e que sdo inesgotaveis as possibilidades de
abordagem sobre esta questao.
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