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As Comunidades Religiosas
Negras do Rio de Janeiro

De suas origens a atualidade

Trata o presente artigo das diferentes religioes This article introduces the different African

negras que chegaram ao Rio de Janeiro, religions which arrived in Rio de Janeiro
através da diaspora africana. Esta cidade, além through the African diaspora. Besides being

de sede politica, foi também um porto " the political capital, this city was also an

importante do trafico negreiro, possibilitando important harbor for illicit trading of African

que nela se desenvolvesse uma diversidade étnica people. In the beginning of the Republican
e cultural. No inicio do periodo republicano, period, a great mob of African-Brazilian immigrants
recebeu um contingente expressivo de imigrantes from the Northeast of the country came to Rio
nordestinos negros, que deixaram na cidade marcas and, since then, their cultural and religious
de suas especificidades culturais e religiosas. heritage remained in the city.
Palavras-chaves: religides negras; diaspora; Keywords: African religions; diaspora;
origens; migracoes. migrations; origins.
AS ORIGENS JEJE-NAGO pecialmente nos estados do Maranhao,

. . Pernambuco e Bahia.
S etnias que deram origem ao

chamado complexo cultural Os nag6s - denominacao geral dos
jeje-nago foram introduzidas iorubas - suplantaram numericamente os
macicamente no Nordeste brasileiro, no jejes, em razao da destruicao consecuti-
final do século XVIII e inicio do XIX, es- va de dois reinos iorubafones: o de Ketu,
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atualmente no Benin, e o de Oyd, na

Nigéria.

A introducao continua de africanos de
uma mesma procedéncia étnica no meio
urbano foi fator relevante para a
viabilizagao de uma resisténcia maior ao
colonizador e possibilitou a agregacao e
formacao de nucleos ligados a preserva-

cao de sua cultura.

Nina Rodrigues' indicava o candomblé
como um foco de resisténcia cultural e
como centro de fermentacao para suble-
vagoes e rebeliao social. Relata as vari-
as manifestacdes ocorridas no século XIX
como tendo alguma relacao com a fé que

professavam os insurretos.

O Estado escravocrata apoiou a Igreja
na repressao as praticas nao catoélicas
e, segqundo Albuquerque,? estimulou a
formacao de irmandades que incorpora-
vam a populacao negra, escrava ou li-
vre, aos quadros sociais controlados ofi-
cialmente. Esse autor informa, ainda,
que essas irmandades procuravam man-
ter as separacoes baseadas em critéri-
os de cor (negros e mulatos), como tam-
bém de situacao social (livres e escra-
vos) e até mesmo por lugar de origem

na Africa.

Verger® relata que os negros de Angola
formavam a Veneravel Ordem Terceira
do Rosario de Nossa Senhora das Portas
do Carmo, fundada na Igreja de Nossa
Senhora do Rosario do Pelourinho. Os
daomeanos ou jejes reuniam-se na Or-

dem de Nosso Senhor Bom Jesus das
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Necessidades e Redencao dos Homens
Pretos, na Capela do Corpo Santo (Cida-
de Baixa). Os nagos formavam duas ir-
mandades: uma, masculina, denominada
Nosso Senhor dos Martirios, e outra, fe-
minina, Nossa Senhora da Boa Morte, na
Igreja da Barroquinha, todas elas em

Salvador, Bahia.

Dessa ultima associacao, informa o mes-
mo autor, teriam saido “varias mulheres
enérgicas e voluntariosas, originarias de
Ketu, antigas escravas libertas (...} fun-
dando um terreiro de candomblé chama-
do Ia Omi Axé Aira Intilé (...) préximo a

essa Igreja”.*

De sua fundacao na Barroquinha, trans-
feriu-se a casa de candomblé para diver-
sos outros locais, acabando por ser ins-
talada definitivamente na avenida Vasco
da Gama, sob o nome de I1é Ia Naso,
sendo também conhecida como Casa

Branca do Engenho Velho.

De acordo com Carneiro,® “a data de sua
fundacao (Engenho Velho) remonta, mais
ou menos, a 1830, de acordo com calcu-
los feitos por mim, embora haja quem
lhe dé até duzentos anos de existéncia”,
0 que é corroborado por quase todos os
autores que se dedicam a esse tipo de
estudo. Da mesma forma, a senioridade
da Casa Branca é apontada por muitos
estudiosos e pelos componentes do que
se chama “povo de santo”. Adeptos des-
se candomblé relatam que a sua Casa
teria sido “fundada por trés mulheres
chamadas la Adeta, Ia Kala e la Naso,

ha mais de duzentos anos”. Contam tam-



bém que seriam provenientes de Ketu,
sendo a ultima portadora de um titulo
altamente honorifico na corte do Alafin
de Oibd.

Do axé dessa casa de culto originaram-
se outras duas: o Axé do Gantois e o do
Op6 Afonja, sendo que essas dispersoes
ocorreram ao tempo de sucessoOes na di-
recao da Casa Branca, no inicio do sécu-
lo XX. A primeira, com o falecimento de
Mae Marcelina: duas de suas filhas de
santo disputavam o cargo de Ilalorixa,
tendo ficado com o titulo Maria Julia de
Figueiredo. A vencida, Maria Julia da
Conceicao, afastou-se e arrendou um ter-
reno no Rio Vermelho, fundando o Ia Omi

Axé lamase (Gantois).

A segunda dispersao ocorreu na época
do falecimento de Mae Ursulina, quan-
do Aninha (Eugénia Anna dos Santos)
afastou-se, juntamente com Tio Joa-
quim e outros, fundando o Centro Cruz
Santa do Axé Opo6 Afonja, em 1910, em
Sao Gongalo do Retiro. E famosa a sua
frase, transcrita por Carneiro: “O Enge-
nho Velho é a cabeca, o Op6 Afonja é o

braco”.®

Relato muito interessante nos foi dado
por um informante do Gantois, que disse
que “antigamente s6 se iniciavam as fes-
tas de Oxossi (més de junho) no Gantois
e no Opo6 Afonja depois que, no Engenho
Velho, uma filha de santo da Oxum,
Nitinha, repartia os axé, as partes mais
sagradas dos animais, levando-os primei-
ramente ao Gantois e, em seguida, ao

Opo6 Afonja. Tal fato era o sinal para se

iniciarem os festejos em honra do orixa,

rei de Ketu”.

Estas trés Casas sao consideradas as de
maior prestigio em Salvador, juntamente

com o terreiro de Alaketu.

Cabe ressaltar que, sendo este da mes-
ma procedéncia (Ketu), o terreiro de Ilé-
Maro lalaji — Alaketu — nao possui vincu-
lo com as outras Casas, tendo sido fun-
dado, em 1867, por uma africana origi-
naria de Ketu - Otampe Ojaro -, em
Matatu de Brotas.” Este candomblé pos-
sui tanto prestigio quanto as outras ca-
sas mencionadas. Todas essas comuni-
dades, além de se dizerem nago, se
autodenominam como Ketu, isto &, da
nacao Ketu - este termo aqui entendido
como uma categoria cultural e nao de

carater étnico.
Como apontado por Trindade-Serra,

autodenominar-se nago (ou jeje),
haver-se iniciado num candomblé
que siga uma liturgia assim desig-
nada, conhecer e pér em pratica os
ritos em questao, adaptar-se a re-
gras de convivio num grupo estru-
turado de uma forma que, por su-
posto, reproduz idealmente certos
arranjos caracteristicos de determi-
nadas organizacdes sociais africa-
nas, perceber-se como conservador
de um legado tradicional loruba sao
os requisitos necessarios para a
vivéncia e a atribuicao da identida-
de referida, na Bahia e em outras

partes do Brasil.®
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Ri1o pE JANEIRO

s primeiras referéncias as re-

ligides negras no Rio de Janei-

ro falam do Calundu, palavra
de origem banto, que significa literalmen-
te espirito que se apossa de alguém. Esse
termo, entretanto, passa mais tarde a
significar (inicio do século XIX) reunides
de cunho religioso liderados por sacer-
dotes negros. Vao dar origem a formas
mais elaboradas da chamada “macumba
carioca”. O mais famoso calundusero
dessa época foi Juca Rosa, precursor da
umbanda e candomblé na cidade do Rio

de Janeiro.

As cronicas de Joao do Rio (1881-1921)
tracaram o perfil da sociedade carioca
do final do século, suas sutilezas e asso-
ciacoes culturais, permitindo, em
nuancas, captar cada pedacinho de sua
complexa engrenagem social. Fala dos
negros islamizados que, em suas reuni-
0es dominicais, rezavam em arabe, di-
agnosticavam males e curavam com pre-
ces e amuletos, e nestes ultimos geral-
mente encontravam-se versiculos do

Corao.

As suas obras oferecem, também, os
enderecos dos negros vendedores de er-
vas, das rezadeiras, dos adivinhos, que
atendiam a uma clientela diversificada,
que incluia além dos moradores locais
dos bairros do Centro da cidade, uma
elite da sociedade carioca da época com-
posta de desembargadores e funcionari-
os da alta administracao da recém-

surgida Republica brasileira. Esses per-
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sonagens até hoje sao lembrados e seus
nomes preservados na histoéria oral dos

candomblés.

O contingente negro baiano, que chegou
ao Rio de Janeiro através da migracao
interna, no final do século XIX, atraido
pelas condicdes da cidade, devido a sua
modernizacao como capital da Republi-
ca e a sua fama de tolerancia, vai modi-
ficar substancialmente a fisionomia da ci-
dade, incrementando tragos proprios de
sua cultura, como pudemos analisar an-

teriormente em outro trabalho.®

Esses migrantes vao se localizar perto do
Cais do Porto, Saude e Gamboa, onde a
moradia era mais barata, nao s6 por ja
ser local de fixacao de outros grupos
negros, mas, sobretudo, pela proximida-
de do porto, onde podiam mais facilmen-
te encontrar trabalho na estiva. Ai for-
maram uma comunidade conhecida como
a Pequena Africa,'® onde suas manifes-
tacoes culturais puderam ser preserva-
das, legando a cidade um valioso
patrimoénio cultural, especialmente atra-

vés da musica e da religiao.

Trouxeram para o Rio de Janeiro, por
meio da migracao, o culto dos orixas.
Com eles chegaram muitos lideres re-
ligiosos e grupos festeiros, responsa-
veis pelo desenvolvimento dos candom-
blés e por inumeras associagdes car-

navalescas.

A area onde se instalou essa comunida-
de era uma das partes mais antigas da

cidade e, por esse motivo, encontrava-



se abandonada pelos setores dominan-
tes. Eram velhos casaroes, transforma-
dos em casas de coOmodo, as conheci-
das “cabecas de porco” ou corti¢cos, que
também se estendiam pelas adja-
céncias da praca Onze e adentravam o

Centro da cidade.

Esse Rio de Janeiro, eminentemente ne-
gro, afrontou a elite dominante carioca,
que seguia o modelo europeu. A Unica
forma de branquear a cidade e torna-la
compativel com a ideologia positivista foi

a de iniciar o processo de modernizacao,

mandando demolir os prédios antigos,

afastando dessa forma seus ocupantes.

O projeto modernizador da cidade,
implementado a partir do inicio do sécu-
lo XX,'! obrigou o translado de varios gru-
pos para locais entao periféricos. Com o
Centro da cidade demolido, surgiu a op-
cao para a Cidade Nova. As favelas,
construidas com materiais dessas demo-
licoes, absorveram dgrande parte dessa
populacao. Um outro contingente expres-
sivo se encaminhou para os subtrbios ca-

riocas, como Madureira, Coelho da Ro-

Recepgéo em terreiro
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cha e outras localidades da Baixada

Fluminense.

Agenor Miranda da Rocha,'? conhecido
como Oluo (adivinho), escreve suas me-
moérias, vivenciadas em mais de noventa
anos, enumerando e localizando as pri-
meiras casas de santo do Rio: Mae Ani-
nha de Xang6 funda sua Casa no bairro
da Saude em 1886, depois transferida
para Sao Cristovao, instalando-se defini-
tivamente em Coelho da Rocha; Joao
Alaba (Omolu), na rua Barao de Sao
Félix, Saude; Cipriano Abedé (Ogum), na
rua Joao Caetano; Benzinho Bamboxé

(Ogum), na rua Marqués de Sapucai.

Uma das comunidades jeje encontradas
no Rio de Janeiro a época era a de
Rosena de Bessein (Azinossibale), afri-
cana natural de Allada, que funda o ter-
reiro Kpédagba no bairro da Saude, her-
dado por sua filha de santo Adelaide do
Espirito Santo, também conhecida como
Untinha de Ola (Devodé), que se tornou
a Mejité do terreiro e transferiu a casa
de santo ou terreiro para o bairro de
Coelho da Rocha. Com o falecimento des-
ta Mejité (sacerdotisa), assumiu Glorinha
de Oxum, mas conhecida como Glorinha
Tokueno, que herda o terreiro, e atual-
mente o Kpédagba esta localizado na rua

Julieta n. 12, no bairro Abolicao.

O baiano Tata Fomotinho veio para o Rio
de Janeiro entre 1915 e 1920, e aqui
fundou o seu terreiro chamado Kwe Ceja
Nass6, dando origem a uma extensa li-
nhagem. A primeira localizacao do ter-

reiro foi no bairro de Santo Cristo, no
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Centro, depois se mudou para
Madureira, na estrada do Portela, esta-
belecendo-se finalmente no municipio de
Sao Joao de Meriti, na rua Paraiba.
Fomotinho de Oxum, como também era
conhecido Antonio Pinto de Oliveira, dei-
xou inameros filhos, netos e bisnetos de
santo. Dentre esses, Jorge de Yemanja,
que fundou o Kwe Ceja Tessi, Pai Zezinho
de Boa Viagem, que fundou o terreiro
de Nossa Senhora dos Navegantes, Tia
Belinha, que fundou a Colina de Ox6ssi,

e Amaro de Xango.

Atualmente, da mesma origem jeje, des-
cendendo, entretanto, de outro ramo
iniciatico, sao as comunidades de Marga-
rida d’lemanja, Gnica representante do
Bogum de Salvador, e Waldirzinho de
Oxumaré, originario da Casa de Enoque,
em Cachoeiras de Sao Félix. A primeira
funda seu Axé em Vilar dos Teles, e o

ultimo, na localidade de Raiz da Serra.

Na década de 1950, a nacao ljexa tam-
bém se transfere para o Rio de Janeiro,
através de Zezito de Oxum, neto de
Eduardo de ljexa, pai de santo famoso,
um dos ultimos de sua linhagem em Sal-

vador.

O mais famoso terreiro do inicio do sé-
culo XX era o de Tia Ciata'? (Hilaria de
Almeida), filha de Joao Alaba e que pos-
suia a sua Casa na rua Visconde de
Itatina. Seu prestigio facilitava a conces-
sao de permissao policial para a realiza-
cao de cerimonias religiosas, assim como
para os encontros de samba. No entan-

to, o relacionamento que ela mantinha



com importantes figuras politicas da an-
tiga capital do Brasil nao impediu o des-
locamento de seu grupo e de outros can-

domblés.

Uma vez que o processo de constituicao
e implementacao dos terreiros de can-
domblé supde, ao mesmo tempo, a urbe
(espaco construido) e a floresta (espa-
c¢o-mato), o deslocamento imposto, se
trouxe algumas dificuldades e proble-
mas, também favoreceu o estreito rela-
cionamento dessas duas dimensoes tao
importantes no imaginario religioso do
povo de santo. O espagco-mato, tornan-
do-se mais evidente e proximo, reforgcou
os lacos entre o homem e a natureza,
ao mesmo tempo em que circunscrevia
o grupo religioso e o protegia da curiosi-
dade dos nao adeptos. Acresce o fato
de que as perseguicOes policiais e o
agravamento das discriminacodes
sociorreligiosas deram ensejo ao forta-
lecimento do sentimento grupal e a de-

marcacao de espacos distintos.

Os templos, embora inseridos no cena-
rio arquiteténico urbano periférico, podi-
am ser distinguidos - e ainda o sao - atra-
vés da presenca de sinais diacriticos,
como a bandeira de tempo (mastro fin-
cado no solo, na entrada do terreno, onde
tremula uma bandeira branca) e as
quartinhas (potes de barro), colocadas

sobre os muros e telhados.

No final da década de 1940, vem para o
Rio de Janeiro, Cristovao d’Efon, isto é,
da nacao Efon, subgrupo nago - aqui ini-

ciando varias pessoas e dando origem a

Acervo,

uma linhagem muito proficua. Surgem,
entao, varias comunidades oriundas des-
sa casa original de Salvador, como as de
Valdimiro de Xango6, Francisco de

Iemanja e muitas outras.

A partir de 1960, nova migracao ocorre
para o Rio de Janeiro, la encontrando
muitas casas ja constituidas, como: Opo6-
Afonja, subsidiaria da casa com a mes-
ma denominacao em Salvador, na locali-
dade de Coelho da Rocha; a casa de
Meninazinha d’Oxum, hoje em Sao
Mateus; a comunidade de Regina de
Bamboxe, localizada em Raiz da Serra;
a casa de santo de Pai Nin6, em Camari,
Nova Iguacu; a de Mae Dila, filha de
Cipriano Abedé, em Sao Joao de Meriti;
e muitas outras fundadas a partir da tra-

dicao dessas comunidades iniciais.

Nessa década também chegaram no Rio
de Janeiro, e se estabeleceram, outras
comunidades, oriundas das tradicionais

casas baianas.

Marina de Ossaim funda o seu terreiro em
Belford Roxo; Leticia d’Omolu, em Nova
Iguacu; Almerinda d’Oxo6ssi, em Quintino;
Edeusuita d’Oguia, em Jacarepagua;
Lindinha d’Oxum, em Vilar dos Teles, Sao
Joao de Meriti; Margarida d’Oxum, em
Vila Valqueire; Bida de lemanja, em
Cascadura; Marta d’Oxum e Simone
d’Ox6ssi, em Sao Gongalo; todas perten-

centes a mesma linhagem, o Gantois.

Do Alaketu da Bahia vieram Beata de
Ilemanja e Delinha d’Ogum, que estabe-

leceram seus terreiros em Miguel Couto,
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Nova Iguacu; e Janete d’Oxum, na Ilha

do Governador.

Da Casa Branca do Engenho Velho se
estabelecem: Nitinha d’Oxum, em
Miguel Couto, municipio de Nova Iguacu;
Tete de Oia, em Guadalupe; Elza de
Iemanja, em Vilar dos Teles, Sao Joao
de Meriti; e Amanda d’Obaluaié, em

Coelho da Rocha.

pag. 128, jul/dez 2009

Do local chamado Engenho Velho de Cima,
a mesma época, chegam Alvaro Pé Gran-
de, fundando seu Axé em Jacarepagua
e, ainda no mesmo bairro, em Salvador,
porém da Casa de Oxumaré, Benta de
Ogum, que se fixou em Cabuc¢u, munici-
pio de Nova Iguacu; Teodora d’'lemanja
e Tomazinha d’Oxum, que estabelecem

residéncia em Vilar dos Teles.

Babalorixa Joaozinho da Goméia



Vieram da Ilha de Itaparica, ligados ao
culto dos ancestrais Baba-Equm, estrita-
mente masculino, os sacerdotes Laércio
e Braga, respectivamente para Vilar dos
Teles e Caxias. Os sacerdo6cios, para esse
tipo de comunidade, denominados Qjé
sao poucos, existindo apenas algumas

casas na regiao do Reconcavo Baiano.

Originadas na Bahia e transferidas para
o Rio de Janeiro, foram as comunidades

pertencentes a nacao Angola, de

@)

T

Bernardino, do Bate-Folha; Ciriaco, do
Tumba-Jussara, e o pioneiro dessa reli-
giosidade de origem Bantu, Joaozinho da
Goméia, que aqui se estabeleceu na dé-

cada de 1930.

A maioria dessas casas esta localizada
no perimetro urbano da cidade do Rio de
Janeiro, na regiao da Baixada Flumi-
nense, que hoje abriga mais de trés mil
e oitocentas'* casas de candomblé de di-

versas origens.
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