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Candomblé e Midia

Breve histérico da tecnologizaggo das
religives afro-brasileiras nos e pelos

meios de comunicagio

O texto analisa o lugar ocupado pelos

meios comunicacionais e pelas novas

tecnologias de comunicacao para a

reconfiguracao do campo religioso afro-
brasileiro - mais especificamente do

candomblé. Investiga as transformacoes

ocorridas nas religides de origem africana

no Brasil, centradas na tradicao oral, ap6s

o processo de midiatizacao sofrido

por essas religioes.
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o Brasil, por volta do inicio do
século XIX, foi criado um sis-
tema de praticas religiosas
que reunia, num mesmo espaco fisico
(egbé ou terreiro), uma pluralidade de
cultos e formas religiosas provenientes
da costa ocidental africana, por causa do

expressivo trafico de escravos que se

This paper analyzes the importance of
means of communication and new

communication technology for the
reconfiguration of Afro-Brazilian
religions, especially Candomblé. It

investigates the transformations that have

occurred in the religious traditions of African

origin, which are centred in the oral tradition,
after the process of mediation endured by these
religions.

Keywords: means of communication,

candomblé, medium.

perpetuou por mais de trés séculos. Tal
sistema religioso foi denominado can-

domblé - a religiao dos orixas no Brasil.

Além de se caracterizar como agregador
dos mais variados e distintos cultos de
matrizes africanas, o candomblé conso-

lidou-se como religiao centrada na tradi-
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cao oral, por conta da auséncia de um
livro revelado. Sem a presenca do livro
revelacao, sua liturgia foi promulgada
por meio da transmissao oral dos mitos,
manifestando-se nas dancgas, nos
canticos e rituais, que perpetuariam tra-
cos e formas (historicas, religiosas e so-
ciais) na consciéncia e na memoria cole-
tiva, no passado, dos descendentes de
africanos no Brasil e, hoje, dos integran-

tes das mais diversas origens das religi-

oOes afro-brasileiras.

Muitos autores lembram que a oralidade
nao somente foi necessaria a dinamica
interna dos terreiros, como também ao
seu posicionamento de defesa diante da
cultura dominante, da sociedade
abrangente, visto que além de servir
como instrumento para a transmissao do
conhecimento litargico e mitico, serviu,
também, como reguladora da vida soci-
al nos terreiros (com dinamicas de soli-
dariedade, poder e hierarquizacao) e no

mundo externo. Por isso, o terreiro tem

Sobre Davina Maria Pereira, lya Davina (1888-1964), ha, desde 1997, um memorial instalado em
tradicional terreiro na Baixada Fluminense, Rio de Janeiro. Foto: autor desconhecido. Acervo do

Memorial lya Davina.
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sido, ainda hoje, tratado como espaco
de resisténcia a opressao elitizante e as
pressdes homogeneizadoras das classes
dominantes pelas populacoes
subalternizadas. Em vista disso, a
oralidade foi, sem precendentes, o sub-
sidio fundamental do processo

civilizatério e identitario afro-brasileiro.

Era necessario criar uma singularizacao
entre os descendentes de africanos no
Brasil. Tal singularidade determinava nao
somente o pertencimento dos afro-des-
cendentes no Brasil a uma identidade
afro-brasileira, como, também, criava
acervo e patriménio necessarios a uma
populacao ex-escravizada, atribuindo-
lhes tracos de civilizacao, passado his-
torico e pertenca sociocultural. Tais tra-
¢os geraram signos constitutivos de uma
consciéncia coletiva baseada numa he-
ranc¢a ancestral (transnacional e trans-his-
téorica), que proporcionaria a permanén-
cia no Brasil moderno de uma religiao
estritamente hierarquizada e complexa-
mente ritualizada, mesmo com a ausén-
cia de um texto litaurgico edificante e
instituinte. Elaboraram uma nova forma
de vida para as populacdes ex-escravi-
zadas, proporcionando a manutencao de
suas identidades étnicas (ai incluido suas
linguas, habitos alimentares, reorganiza-
cao politica e social, reelaboracao da
estrutura familiar, reestruturacao de sua
ecologia), que caracterizaria os terreiros
como formas paralelas de organizacao
social, econémica, politica e mesmo lin-

guistica,! obtidas sem o auxilio de um

Acervo

texto ou de um documento regulador de
normas e regras de comportamento (ja
que o candomblé apresentava-se como

religiao atextual).

A memoria coletiva, eternamente elabo-
rada pela ritualistica religiosa, contribuia
para organizar a vida social dos descen-
dentes de africanos no Brasil, através das
recordacdes, ou mesmo da invencao, de
praticas oriundas das terras originarias
em composicao com a realidade
sociopolitica e ecolégica brasileiras, por
conta da incisiva transmissao oral
transgeracional e transtemporal. Contri-
buia, também, para proporcionar a no-
cao de pertencimento a uma identidade
afro-brasileira, por meio da pertenca re-
ligiosa, opondo-se, pois, as identidades
construidas através de formas classicas
de transmissao histoérica,
disponibilizadas pelas instituicdes soci-
ais formais (familia, escola, trabalho).
Nesse ultimo caso, passado, presente e
futuro sao construidos por intermédio de
instrumentos conceituais e concretos,
dos quais o texto — documento datavel
(referente ao passado e presente) e
arquivavel (referente ao futuro) — tera
papel fundamental. Para os afro-brasilei-
ros, destituidos da literalidade, a nocao
de historicidade identitaria (tradicao) efe-
tuaria-se, unica e exclusivamente, atra-
vés do relato e da narrativa mitica - ele-
mento primérdio para a construcao de
uma narrativa histérica afro-brasileira.
Por isso, o terreiro ocuparia tanto o pa-

pel da igreja como da familia, da escola
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e do trabalho, o que permitiu a
reelaboracao do acervo de quadros
identificarios (formuladores de identida-
des), por meio de tracos patrimoniais,
que situaram num tempo e espaco mitico
(histérico) as pertencas ancestrais, con-
figurando a realidade e a projecao do

futuro dos afro-brasileiros.

Os documentos referentes ao comércio
de escravos, mesmo que nos permitam
determinar a procedéncia de escravos
ingressos e nos déem uma idéia do seu
nuamero e do montante orcamentario que
o sistema rendeu, nao dao conta da am-
plitude do sistema escravocrata, por con-
ta do trafico ilegal e paralelo aos muitos
projetos de abolicao da escravatura no

Brasil.

A apreensao e destruicao de materiais
de culto também foi outro importante
fator para a quase desaparicao de uma
histéria material africana no Brasil -
hoje, reelaborada ou integrante dos acer-
vos das policias militares. Assim, mes-
mo que a historia afro-brasileira nao te-
nha podido ser minuciosamente concre-
tizada através de uma histéria textual,
documental ou mesmo material, pode
ser, entretanto, elaborada por meio da
oralidade — que é o elemento primordial
para a realizacao do saber afro-brasilei-
ro, através da legitimacao de uma me-
moria nao-escrita, nao-documental e, por
isso, simbolica ou conceitual, que encon-
trara no corpo e na narrativa mitica seus

instrumentos mais valiosos.

Por tudo isso, as religidoes afro-
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brasileiras serviriam como ins-
trumento para ilustrar a causa do atraso
sociocultural brasileiro, atribuido a exu-
berancia, ao exotismo e ao primitivismo
(a barbarie e a selvageria) de seus ritu-
ais de sacrificio, possessao e magia — que
tém no corpo (corporeidade) e na fala
(oralidade) seus suportes mais eficazes
(0 que, radicalmente, se opde a idéia de

uma cultura literaria e, em consequén-

cia, erudita e dita civilizada).

De modo geral, dois sao os tracos e for-
mas que regem os sistemas rituais nas
religioes de origem africana no Brasil. O
primeiro, de origem nag6, diz respeito
aos povos que tém o ioruba como lingua
comum e que formam o que se designa
yourubaland - correspondendo, hoje, ao
sul do Benin e ao sudoeste da Nigéria
(antigos reinos de Oy, Ijexa, Ijebu, Ketu
e Egba). O segundo, de origem jeje, diz
respeito aos povos fon, provenientes da
regiao do antigo Daomé (atuais Republi-
ca do Togo e Benin). Distingue-se do pri-
meiro, por nao cultuar divindades encon-
tradas naquela regiao e que sao, no Bra-
sil, as mais populares divindades africa-
nas - Xango, Oxum e Ilemanja, entre es-
tas. E a sincretizacdo entre esses dois
sistemas — fon e yoruba - que determi-
nara o modelo de culto jeje-nago, que
compreende o que denominamos can-
domblé e é o mais popularmente conhe-
cido sistema de praticas e tradicoes reli-

giosas de origem africana no Brasil.?

Se a tradicao oral foi, de fato, o instru-

mento para a implementacao e perpetu-



acao desse sistema durante o século XIX,
o inicio do século XX fez aparecer uma
onda de producdes bibliograficas, que
tomaria o candomblé e seu complexo
sistema ritual como objetos de investi-
gacao, provocando, senao a perda do
referencial da oralidade - devido a ex-
pressiva importancia que os adeptos do
candomblé dariam a essas publicacodes
—, @0 menos uma reelaboracao do acer-
vo memorialista e da narragcao mitica,
tradicionalista e metaforica afro-
brasilera, anteriormente proporcionada
pela tradicao oral. Dessa forma, a reli-
giao atextual, centrada na oralidade, vai,
aos poucos, transformando-se numa re-
ligidao textual, tecnologizada e, por fim,
digital (izada) ou hipertextual (izada) -
por conta da pressao e seducao causada
pela forcas midiaticas e da inclinacao
que essas religioes tém para (re) formu-
lar processos de fusao, (re) adaptacao e

(re) articulacao.

Dessa forma, ap6s a aparicao do can-
domblé na producao editorial (literatura
cientifica e ficcional, jornais e revistas),
a partir da seqiiéncia de transformacodes
empreendidas pela evolucao dos meios
de comunicacao, o candomblé passaria
a constar, mesmo com expressivo atra-
so, de produgdes radiofdnicas,
audiovisuais (cinema, TV e discografia)
e, por fim, ciberinformacional (Internet)
— 0 que, mesmo determinando uma re-
organizacao das formas tradicionais de
culto, possibilitaria maior visibilidade e

popularizacao dessas religides, tanto no

Brasil como no exterior. A ordem de apa-
ricao do candomblé, ou das religidoes
afro-brasileiras como um todo, seguiria
uma sucessao cronologica determinada
pela histéria dos meios de comunicacao
no Brasil. Por isso, vale a pena
remetermo-nos a cada um desses veicu-
los, respeitando, assim, a ordem de ocor-

réncia dos avancos nesses meios.

IMPRESSOES DO CANDOMBLE:
RELIGIOES AFRO-BRASILEIRAS E
MERCADO EDITORIAL

ao os tratados da escola

evolucionista no Brasil, tentan-

do relacionar a causa dos ma-
les do Brasil a caracterizacao do seu pro-
cesso civilizatério e a sua constituicao
miscigenada, que primeiro tratarao, na
literatura cientifica, o candomblé. Nina
Rodrigues, com O animismo fetichista
dos negros bahianos,> em 1900, e, um
pouco mais tarde, com Os africanos no
Brasil,* foi seu principal interlocutor. Sil-
vio Romero lembrava que “o negro, [(...)
malgrado sua ignorancia, € um excelen-
te objeto de ciéncia”.®> Contudo, ja des-
de a segqunda metade do século XIX, o
termo candomblé apareceria na impren-
sa e nos registros policiais para desig-
nar a reuniao ou religiao de “pretos e
desordeiros”. Na imprensa, nesse perio-
do, foi recorrente a utilizagcao do termo
em meio aos noticiarios policiais, como
tentativa de coibir e reprimir crencas
indesejadas pela lei, pela rejeicao e pela

desestima® - nao propriamente por seu
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valor religioso, mas, sobretudo, pela
possibilidade de ilustrar o exemplar in-
dicio de degenerescéncia da raca negra

no Brasil.

A literatura sobre candomblé, até a dé-
cada de 1960, mesmo que importante
para fundamentar uma bibliografia acer-
ca do universo religioso afro-brasileiro,
era incipiente. Por outro lado, até essa
década, tudo o que se publicava sobre
umbanda era vendido. O que comprova-
va que a pouca visibilidade dada ao can-
domblé, até quase os anos de 1970, foi
de fato uma estruturacao politica, estri-
tamente relacionada a um modelo de
evolucao e civilidade europeizante. Vale
lembrar que isso nao significa que o can-
domblé e outros modelos religiosos va-
riantes deste nao tenham jamais sidos
citados na imprensa anterior a essa épo-
ca. Pelo contrario. No jornal Oito Horas
— Jornal da Noite, numa matéria
intitulada “No mundo misterioso da man-
dinga e do feitico”, de autoria de
Vagalume, publicada em 11 de janeiro
de 1932, no Rio de Janeiro, o renomado
babalorixa Cipriano Abedé ocupava meia
pagina daquela publicacao para falar
sobre os cultos afro-cariocas. No Estatu-
to do culto africano, publicado em 25 de
abril de 1913, também ha referéncia ao
candomblé praticado no Rio de Janeiro
do comeco do século XX.” Na Revista da
Semana de 1° de setembro de 1907, sob
o titulo de “Um feiticeiro mal afamado,
noticia de prisao de Horacio José

Pacheco”, secao policial, via-se a espe-
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tacular apreensao de pertences do culto
afro-brasileiro de um terreiro instalado
no centro da cidade.® O Jornal do Co-
mércio publicou carta de um leitor des-
contente com a existéncia de um terrei-
ro de candomblé préximo a praca
Tiradentes: “mais alguns dias e teremos
um candomblé na avenidal!”.® Joao do
Rio, em suas crénicas nos jornais cario-
cas do inicio do século XX, descreve os
babalorixas, babalaés e feiticeiros como
indesejaveis habitantes da “cidade de
alma encantadora” do Rio de Janeiro.'?
Também o Diario de Noticias, o Diario
da Bahia, o Jornal de Noticias, o Correio
da Bahia, O Republicano, A Bahia, o Cor-
reio da Tarde, a Gazeta do Povo, todos
publicacdes da Bahia, noticiaram, ainda
em finais do século XIX, a prisao de sa-
cerdotes, a apreensao de materiais de
culto, o resgate de novicos, engrossan-
do, assim, o numero de publicacdes em
impresso que viam o candomblé como
coisa improépria e passivel de repreen-

sao.!!

As décadas de 1930 e 1940 foram
marcadas pelos auspicios da escola so-
ciolégica brasileira, influenciada pelos
ideais modernistas brasileiros e pela te-
oria culturalista norte-americana (antro-
pologia urbana), assim como pela entra-
da definitiva de ideais psicologistas na
ciéncia e literatura. Esse periodo, deter-
minado pela divisao de um Brasil indus-
trializado, urbanizado e, por isso, moder-
no em contraposicao a um Brasil agrario

e oligarquico, traz a tona a efervescéncia



do debate sobre tradicao versus
modernidade, que tera como resultado
o incremento das investidas de persegui-
cao aos templos religiosos afro-brasilei-
ros. Por isso, para além do candomblé
despontar nos registros e noticiarios po-
liciais, mais uma vez constara da produ-
cao literaria cientifica, que ora estabele-
ce métodos de investigacao para delimi-
tar um genuino campo religioso afro-bra-
sileiro; ora busca fundamentar uma teo-
ria que estabeleca métodos comparati-
vos entre os dicotomicos elementos e
sistemas rituais que compdem esse cam-
po em oposicao aos ideais de
modernidade (bantus versus nagbés, ma-
gia versus religiao, sincretismo versus
hegemonia, degeneracao versus supre-
macia); ora tenta legitimar uma teoria
explanatéria e interpretativa acerca do
original e complexo sistema religioso
afro-brasileiro. Nessa esfera, incluem-se
os trabalhos de Artur Ramos,'? Manuel
Querino,!'> Ruth Landes,!* Donald
Pierson,'> Edison Carneiro,'® René Ribei-
ro,'” Waldemar Valente,'® GGilberto
Freyre,!®* Nunes Pereira,2® Melville
Herskovits?! e Roger Bastide,?? alguns,
mesmo, realizados em periodo anterior,
mas somente publicados ap6s a década

de 1930.

Em 1951, a revista O Cruzeiro publicou
uma matéria intitulada “As noivas dos
deuses sangiiinarios”. Realizada por José
Medeiros, um dos fotégrafos mais respei-
tados a época, a matéria, composta por

38 chocantes fotografias do processo de

iniciacao, causou muita polémica no
meio religioso afro-brasileiro, por conta
da exposicao dos segredos e interditos
do culto massificados pela e na midia.
Uma das recém-iniciadas se suicidaria
um ano mais tarde, outra seria interna-
da num hospital psiquiatrico e a mae-de-
santo, de nome Risa, seria apedrejada e
assassinada, também um ano depois.
Seis anos mais tarde, a Empresa Grafica
O Cruzeiro resolveu publicar a matéria,
agora, em forma de livro. Intitulado Can-
domblé, contou com sessenta fotografi-
as e eximiu-se do impacto do titulo da
matéria originaria. Para tanto, dispos-se
a trocar o sensacionalismo e o
popularesco da matéria publicada na re-
vista por um tratamento etnografico e
classico.?® Tal fato revela que, ja nos
idos de 1950, a vulgarizacao e
clicherizacao de temas relacionados ao
candomblé - corroborando uma visao
pejorativa e preconceituosa desde ha
muito tempo utilizada - passaria a ser
combatida em prol de um discurso em
beneficio das religidoes afro-brasileiras,
que deveria ser configurado por meio de
uma linguagem etnografica, cientifica e
erudita, demovendo essas religides de
um lugar vulgarizado e atribuindo-lhes o
estatuto de objetos de ciéncia, tema

merecedor de rigor e respeito.

A vinda de respeitados iyalorixas e
babalorixas, ainda na década de 1940,
da Bahia para o Rio de Janeiro — entre
estes, lya Davina (do Ilé Ogunja), Seu

Joaozinho (da Goméia) e Seu Joao
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Lessengue (do Bate-Folha) —, foi funda-
mental para a popularizacao do candom-
blé para além dos meios impressos. Joao
Lessengue difundiu um modelo de can-
domblé “mais chique”, com ogas trajan-
do palet6 e gravata e com um servico de
comida estranho a cozinha dos orixas
(como hoje se vé nos terreiros cariocas
e paulistas: arroz, feijao, maionese, fa-
rofa, assados). Esses lideres religiosos,
sobretudo o babalorixa Joaozinho da
Goméia, também contribuiriam para
promover a divulgacao e a difusao do can-

domblé na midia brasileira e internacional.

Mas é, sem duvida, com a publicacao,
por Pierre Verger, do livro Orixas: deu-
ses iorubas na Africa e no Novo Mundo,
em 1981,%* que a bibliografia sobre reli-
gioes afro-brasileiras tomara impulso.
Desde a década de 1970, um novo per-
curso na producao literaria cientifica
sobre o universo religioso afro-brasilei-
ro, influenciado pela antropologia e pelo
estruturalismo franceses, vinha tomando
tonica. Assim como Verger, que desde a
década de 1950 produzia ensaios sobre
as relacdes entre formas religiosas na
Africa e no Brasil, muitos desses auto-
res comecaram os seus estudos sobre as
religioes de origem africana no Brasil em
tempo bastante anterior, no mais das
vezes, através de uma aproximacao (pes-
soal, profissional, académica ou intelec-
tual) com autores tidos como referénci-
as nos estudos das religides afro-brasi-
leiras. Esse é o caso de Juana Elbein dos

Santos?® e Giselle Cossard Binon.?¢ Mas
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é somente na década de 1980 que seus
trabalhos receberam publicacdes comer-
ciais ou, quando nao publicados, divul-
gacao tanto entre pesquisadores como
entre integrantes das religides, que fa-
rao desses autores referéncias nos estu-
dos de uma antropologia das religides
afro-brasileiras tanto quanto seus mes-
tres. Hubert Fichte,?” Vivaldo da Costa
Lima,?® Claude Lépine,?° Jean Ziegler,>°
Beatriz Goéis Dantas,>' Marcio Goldman,>?
Rita Segato,3> Ordep Serra,>* José Jorge
de Carvalho,>® José Flavio Pessoa de Bar-
ros,>® Maria Lina Leao Teixeira,>” Patri-
cia Birman,3® Raul Lody,*® Reginaldo
Prandi,*® Julio Braga,*' Monique
Augras,*? Vagner Gongalves da Silva,*®
Sérgio Ferreti,** Waldenir Araujo,*> Ma-
ria do Carmo Brandao,*® Mariza Soares,*”
Maria Amalia Barreto,*® Ismael Giroto,*°
Stefania Capone,®° entre outros, compo-
rao vasta bibliografia sobre as religides
afro-brasileiras, dando o félego necessa-
rio para que a literatura acerca dessas
religides nao se restringisse a fala de fora
para dentro, mas também a producao
dos proéprios integrantes dos terreiros;
nesse sentido, de dentro para fora, po-
rém, ainda assim, legitimada pela auto-
ridade académica, através de uma peque-
na introducao, apresentacao, resenha ou
qualquer outra sorte de texto.®' Nesse
caso, merece destaque a publicacao dos
livros e artigos dos babalorixas e
ialorixas Stella de Azevedo, Beata de
Yemonja, Sandra Epega, Manuel Papai,
Euclides Ferreira, Mestre Didi e do olud

(consultor do oraculo) Agenor Miranda.>?



A umbanda, por sua vez, nem precisaria
da academia e de sua producao cientifi-
ca para legitimar-se como religiao, de
fato, nacional. Devido a intima similari-
dade com as praticas kardecistas (que
teve nos livros O livro dos espiritos, O
livro dos médiuns e O evangelho segun-
do o espiritismo, suas leis e principios),
caracterizar-se-ia pela estrita familiarida-
de com a producao textual. Surge na

década de 1920, no Rio de Janeiro, sob

os ideais de um projeto de moderniza-
cao, industrializacao e nacionalizacao
brasileira. Com isso, constituiu-se como
religiao moderna e brasileira em
contraposicao a “selvageria”, ao “barba-
rismo” e ao “atraso” embutidos nas reli-
gides africanas cultuadas no Brasil, o
candomblé. Significou, assim, o branque-
amento e a purificacao, com doses de

civilidade, das religides negras, tidas

como crenc¢as inferiores. Vale lembrar

Uma das imagens registradas por José Medeiros para a polémica matéria publicada pela revista
O Cruzeiro. José Medeiros, Candomblé, Empresa Grafica O Cruzeiro, Rio de Janeiro, 1957.
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que os muitos projetos de formulacao de
uma identidade nacional, nesse momen-
to proposto pelo movimento modernista
no Brasil, encontrarao eco na boa acei-
tacao da umbanda, com seus modelos
europeizados - praticas kardecistas, per-
sonagens europeus (as pombagiras espa-
nholas, as ciganas romenas...) - e seus
tracos de brasilidade, com a valorizacao
de elementos estritamente nacionais - os
caboclos, os sertanejos (boiadeiros), os
ex-escravos (pretos-velhos) e as criangas
(mariazinhas e pedrinhos) — aberta a toda
sorte de fiéis, dispersos por todo o terri-
toério nacional. Para eficacia desse em-
preendedor projeto de expansao e
universalizacao da umbanda, impressos
(jornal e livro), radiofonia e discografia

foram veiculos essenciais.

O primeiro livro sobre a umbanda data
de 1933. Sob o titulo de A magia e as
sete linhas de umbanda, Leal de Sousa
publicava, pela Oficina Grafica Liceu de
Artes e Oficios, do Rio de Janeiro, sua
coletanea de uma série de matérias
jornalisticas que havia iniciado em 1917.
Se os livros ja eram registrados nessa
década de 1930, foi somente na de 1940
que encontrariamos revistas
especializadas em umbanda. Mas ja em
1893, com a publicacao do Dicionario
quimbundo, ocorre a primeira mencao da
nomenclatura umbanda (relacionado a
arte ou magia de curar). Por volta de
1950, encontram-se expressivos regis-
tros sobre a umbanda na imprensa bra-

sileira. Entre estes, o Jornal da

pag. 72, jul/dez 2003

Umbanda, publicado pelo Orgao Notici-
oso e Doutrinario da Uniao Espirita de
Umbanda, 6rgao oficial da Uniao
Espiritista do Brasil, que, desde a déca-
da de 1930, ja publicava pequenos im-
pressos, sob a presidéncia do sr. Jayme
Madrugada. Ja recheado de anuncios re-
ligiosos, o candomblé, aqui, ainda nao
era referido. Magia negra, macumba e
quimbanda eram, até esse momento, os
termos mais recorrentes na literatura

sobre religidoes afro-brasileiras.

Tanto como o candomblé, a umbanda, a
partir da década de 1970, também tera
seu apogeu como objeto de investigacao

no circulo académico.>?®

Para José Beniste, é a “invencao de enti-
dades” (a criacao de novas divindades)
que provocara a queda na venda de pe-
ri6bdicos sobre a umbanda. Foram tantas
entidades e tantas publicacdes que, em
analogia a efemeridade dos produtos
midiaticos, o éxito da umbanda entra em
declinio. O sucesso obtido com a publi-
cacao do livro Orixas, de Pierre Verger,
decretaria o declinio total da venda de
impressos sobre umbanda e colocaria,
nesse momento, o candomblé como re-
ligiao de fato nacional e, portanto, pas-
sivel de boa vendagem em material im-

presso.

Vale, também, ressaltar a importancia do
universo artistico (literatura ficcional,
artes plasticas e fotografia) para a visibi-
lidade das religidoes afro-brasileiras. Aqui,
destacam-se as obras dos escritores Jor-

ge Amado,>* Odorico Tavares,*> Antonio



Olinto®® e Zora Seljan,*” dos artistas plas-
ticos Carybé, Mestre Didi e Rubem
Valentim, e do fotografo Mario Cravo

Neto.

Mais recentemente, surgiram muitas pro-
ducdes em impresso sobre o universo do
candomblé. Entre estas, os tablodides:
Orumila, Orixas Africanos, Painel Cultu-
ral. Mais que informativos sobre mode-
los religiosos, configuraram-se como in-
formativos sobre eventos e acontecimen-
tos religiosos e sociais relacionados a
vida dos terreiros: festas, obrigacoes...
Além, é claro, do enorme espaco desti-
nado a publicidade de artigos e servicos
religiosos. Por isso, foram vendidos e
distribuidos tanto em bancas de jornais

como em casas de artigos religiosos.

NAS ONDAS DO RADIO

;‘ m 1937, a época do Il Congres-

so Afro-Brasileiro, a Radio PRF8,

de Salvador, realizou uma trans-
missao radiofénica, especialmente enco-
mendada ao babalorixa Joaozinho da
Goméia, que, acompanhado de um gru-
po de filhas-de-santo, cantou, ao vivo,
musicas religiosas dos terreiros. A trans-
missao alcangou grande sucesso e trou-
xe a tona o debate sobre a
dessacralizacao dos canticos sagrados -
mal sabendo, seus interlocutores, que
anos mais tarde esses mesmos canticos
seriam registrados em discos em vinil e,

tempo depois, em compact disc (CD).

A primeira emissao radioféonica tratando

as religides afro-brasileiras, especifica-

Acervo

mente o candomblé e a umbanda cario-
cas, data de 1946. Umbanda sagrada e
divina, de Paulo Gomes de Oliveira, vei-
culada pela Radio Guanabara, no Rio de
Janeiro, era, na verdade, uma emissao
destinada aos adeptos do kardecismo.
Por isso, o candomblé e a umbanda seri-
am modestamente tratados em meio aos
temas de interesse do programa. Em
1950, na mesma emissora, surge o pro-
grama de J. B. de Carvalho, sob o titulo
de Ronda da mata. Carvalho dirigira um
programa radiofénico sobre MPB. Sendo
adepto da umbanda, infiltra na progra-
macao musicas e canticos das religides
afro-brasileiras, obtendo, ja naquela oca-

siao, grande sucesso de audiéncia.

Atila Nunes criara por volta de 1948 uma
outra emissao radiofénica que, mesmo
nao sendo especificamente uma emissao
de umbanda (era um radio-baile), inse-
ria, vez por outra, uma cantiga de
umbanda acompanhada de cavaquinho
e pandeiro, num momento em que ain-
da nao existiam discos de umbanda. E
somente em 1952, com o programa Me-
lodias de terreiro, que Atila Nunes criara
sua emissao radiofénica especialmente

dedicada a umbanda.

O primeiro programa sobre candomblé
veiculado por uma emissora de radiodi-
fusao chamou-se A hora do candomblé,
de Roiosan, filho do renomado
babalorixa Tata Fomotinho, na Radio
Metropolitana do Rio de Janeiro, ja em
1968. Esse programa veiculava mais can-

tigas (pontos e toques) que propriamen-
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te informacoes. Em 1970, José Beniste,
na Radio Rio de Janeiro, inaugurou o
programa Umbanda no seu lar. Propunha-
se a quebrar a regra de veicular apenas
pontos e cantigas e, assim, inaugurou um
projeto de divulgacao cultural sobre a
religiao através do radio. Ocupando a
programacao de uma radio kardecista,
Beniste nao pdéde utilizar a nomenclatu-
ra candomblé no titulo de seu programa.
Nessa emissora, o programa sobreviveu
por 16 anos. Com a morte do babalorixa

Joaozinho da Goméia, em 1971, a audi-

éncia do programa toma impulso. A po-
lémica em torno da sucessao do
babalorixa foi pauta da programacao, o
que lhe deu uma audiéncia fenomenal.
A inclusao de debates com babalorixas,
ialorixas e personalidades do universo
religioso também foi importante fator
para o sucesso do programa. Depois, em
1973, a cargo do Programa cultural afro-
brasileiro, Beniste transfere-se, sucessi-
vamente, para a Radio Roquette Pinto,
Radio Rio de Janeiro, Radio Solimoes e

Radio Tropical, onde permanece até hoje

PROGRAMA CULTURAL
Airo-Brasileiro

RADIO RIO DE JANEIRO 1400 Khz

TERCAS -FEIRAS —

RUA TEODORO DA SILVA, 371

CULTURA
RELIGIOSA

1970 - 1980

23 HORAS

WILA ISABEL

INFORMACOES
ENTREVISTAS

Direcio e apresentacio JOSE BENISTF

Cartaz de divulgacao da comemoracéo pelos 10 anos de um dos muitos programas radiofénicos sobre

candomblé.
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com o mesmo programa. José Ribeiro
também inaugurara varias emissoes
radiofoénicas, que, contudo, terao vida
curta, devido ao alto custo da permanén-
cia da emissao e a baixa procura de
anunciantes. Entretanto, sua ativa parti-
cipacao em muitos programas
radiofdnicos, assim como em emissoes
televisivas, o tornara um dos mais con-
ceituados “candomblecistas” nas déca-

das de 1960 e 1970.

Em 1973, os babalorixas Guilherme
d’Ogum e Marcelo d’Oxossi criariam uma
nova emissao radiofénica sobre o culto
dos orixas. Por dentro do candomblé,

iniciado na Radio de Janeiro, seguiu para
a Radio Metropolitana e depois para a
Radio Bandeirantes. Anos mais tarde (na
década de 1980) transformou-se em
emissao televisiva veiculada pela TV
Record, mas nao chegou a comemorar o
primeiro aniversario. Além dos muitos
festivais de cantigas de umbanda e das
premiacoes de radialistas e personalida-
des do candomblé, livros também seri-

am lancados pelos babalorixas radialis-

tas (entre esses, Flebo e Iansa do Balé).

Em 1974, o babalorixa Luis de Jagun
criou um programa radiofénico, O des-
pertar do candomblé, veiculado pela
Radio Tamoio do Rio de Janeiro, que se
centrava na vida ordinaria dos terreiros,
nos acontecimentos sociais e festivida-
des, com a popularissima Xica Xoxa, que
tratava as gafes e trivialidades do mun-
do do povo-do-santo. A morte do

babalorixa, em 1977, fez o universo do

candomblé carioca perder o seu mais

controverso programa de radio.

A compra de emissoras brasileiras de
radiodifusao por grupos evangélicos,
também colaboraria para o atual
insucesso dos programas de radio sobre

religides afro-brasileiras.

SOM, GRAVANDO: IMAGEM E SOM DO
CANDOMBLE NO CINEMA, NA TV E Na
FONOGRAFTA

o cinema, as primeiras cita-

cOes as religides afro-brasilei-

ras, como tema central, item
de assunto mais geral e abrangente ou
mesmo como cenario, foram verificadas
a partir da década de 1940, por meio das
producdes da Atlantida carioca na bus-
ca por temas e assuntos brasileiros. Sam-
ba em Berlim,*® Berlim na batucada,>®
O cortico,®® Amei um bicheiro,%' Terra
violenta®? (inspirada em obra de Jorge
Amado), Estrela da manha® (com rotei-
ro de Jorge Amado) sao produgcdes que
podem ser citadas como instrumentos
para a elevacao do imaginario negro bra-
sileiro pela producao cinematografica na-
cional. Claro esta que desse imaginario
fazia parte a exaltacao as religidoes afro-
brasileiras e ao negro brasileiro como
sujeito mistico. A inauguracao de um mo-
vimento cinematografico que se propu-
nha a refletir o desenvolvimento indus-
trial de Sao Paulo e equiparar-se as gran-
de produtoras cinematograficas norte-
americanas, aos moldes dos estudios de

Hollywood, pela Companhia Vera Cruz,
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fez produzir o longa Sinha mocga,** que
viria a se somar as produg¢des cinemato-
graficas que revelariam a histéria do ne-
gro no Brasil e, por extensao, a cultura e
religioes afro-brasileiras. Na segunda
metade da década de 1950, sao produ-
zidos Rio 40 graus,®® Rio Zona Norte,®®
Ossos, amor e papagaio.®” Mas é, sem
duavida, a partir da década de 1960, com
a consolidacao do Cinema Novo e o
surgimento do fendmeno cinematografi-
co baiano, caracterizado pela producao
de filmes que tomam a Bahia como ce-
nario (quer produzidos por baianos, quer
produzidos por sulistas), que as religides
afro-brasileiras tornar-se-ao tema central
nas producgdes cinematograficas brasilei-
ras. O pagador de promessas,®® inspira-
do em peca escrita por Dias Gomes e
ganhador da Palma de Ouro em Cannes,
Bahia de todos os santos,®® Barravento,®
que marca a estréia, em 1961, de
Glauber Rocha no cinema brasileiro, A
deusa negra,”' O amuleto de Ogum,’
Tenda dos milagres,” Jubiaba,”* retra-
tarao as religides afro-brasileiras, suas
praticas rituais, suas tradi¢cdes e o estilo
de vida do povo-do-santo, criando, nes-
se momento, a primeira quebra de
estranhamento da sociedade abrangente

para com essas religioes.

Expressiva producao cinematografica in-
ternacional, baseada em apelos do ex6-
tico, primitivo, selvagem e erético, dire-
tamente atrelados as relacgcodes
interétnicas e transnacionais (entre

“gringos” e brasileiros), realizara Orfeu
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negro,”> As filhas de Yemanja,’® Feitico
no Kio,”” O prisioneiro do Kio,”® Noite
maldita,”® O mistério da ilha de Vénus
(que tem como titulo original Macumba
love),®°Um dia a casa cai ®' e, finalmen-
te, It’s all true,®? o inacabado classico
de Orson Welles, acusado de “abusar do
uso de imagens de miséria nas favelas e
de rituais de macumba”,?> Al6 Amigos®*
e Vocé ja foi a Bahia?,®® além, é claro,
de toda a producao em que Carmen
Miranda participa, com sua tradicional
vestimenta de baiana - inspirada, em

parte, na indumentaria dos terreiros.

Na onda de documentarios, encontra-
mos: Ilé Aiyé: a casa da vida, produzido
por David Byrne, vocalista do grupo de
pop rock Talking Heads; O poder do
machado de Xango, realizado ainda na
década de 1970 por Pierre Verger e exi-
bido como produto do Globo Repdrter da
TV Globo; Yad, de Geraldo Sarno; Espa-
¢o sagrado, do mesmo diretor; Equngun,
de Carlos Brajsblat; Arte sacra negral e
Il (Orixa Ninu Ilé e Iya Mi Agba), de Juana
Elbein dos Santos; Bahia de todos os
santos, produzido pelo mesmo Globo

Reporter.

Na televisao, a presenca do exu Seu Sete
Rei da Lira, incorporado pela mae-de-san-
to Cacilda de Assis, nos programas do
Chacrinha, da TV Globo, e de Flavio Ca-
valcante, da TV Tupi, os dois mais popu-
lares programas de auditério na década
de 1970 e, por isso, concorrentes, mar-
ca a aparicao das religioes afro-brasilei-

ras através de uma midia de veiculagao,



de fato, nacional. A ditadura militar, na
época, chegou a suspender os dois pro-
gramas por conta da incorporacao pelo
Exu, levada ao ar em 1974. Foi o primei-
ro grande escandalo envolvendo as reli-
gioes afro-brasileiras em meio televisivo.
Por isso, foi implantada a censura na te-
levisao a aparicao das religidoes afro-bra-

sileiras, o que levou um grupo de

oswaldo

umbandistas, presidentes de federacodes,
a se reunir para fundar um 6rgao central
de umbanda no Brasil, intitulado Conse-
lho Nacional Deliberativo da Umbanda.
Propunha-se a repelir as oposicdes a
umbanda. O exu Seu Sete, lancando ca-
chaca no video, paradoxalmente popu-
larizaria essas religidoes por meio do veto

ditatorial (militar) a liberdade de expres-

ma...'n' spresarty om Rleg 4o

anselmo duarte

PAGADOR
PROMESSAS

leonardo vilar
gloria menezes
dionizio azevedo
geraldo del-rey

norma bengell

Cartaz do filme O pagador de promessas, que tratava a sincretizacao entre o candomblé e o catolicismo,
baseado em peca teatral escrita ainda na década de 1950. Site pagadorpb.jpg.
Origem: http://www.adorocinemabrasileiro.com.br/filmes/pagador-de-promessas.
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sao, até mesmo religiosa ou magica.

Também no programa do Chacrinha, da
TV Globo, assistiu-se a popularizacao da
figura da ialorixa Menininha do Gantois,
através da musica Oracao a Mae Menini-
nha, composta por Dorival Caymmi e in-
terpretada por Gal Costa e Maria
Bethania, e que, nas maos de Chacrinha,

se transformara quase num jingle.

Em 1976, surgiu o programa de Medeiros
do Vale, o primeiro programa sobre can-
domblé veiculado num canal de TV bra-
sileiro. Nos caminhos da magia foi exibi-
do pela TV Continental, com participa-

cao de José Beniste e Atila Nunes.

O Fantastico, revista semanal da TV Glo-
bo, passaria a exibir, a partir da década
de 1980, nos ultimos programas de cada
ano, as previsdes para o ano seguinte,
sempre contando com a presenca de um
babalorixa. Em 1985, a minissérie Ten-
da dos milagres, da TV Globo, alcancga
grande sucesso de publico. Em 1990, é
a vez de outra minissérie: Mae-de-santo,

produzida pela TV Manchete.

O Domingao do Faustao, programa sema-
nal exibido pela mesma TV Globo, a par-
tir da década de 1990, sempre teria,
entre varios consulentes que previam a
vida de um artista ou cantor televisivo,

a presenca de um babalorixa ou ialorixa.

A partir dessa ultima década, surgem as
emissoes televisivas que tratavam religi-
Oes afro-brasileiras, apresentadas, cons-
tantemente, por babalorixas e ialorixas

brasileiros. By Africa, apresentado pelo
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babalorixa Ogum Jobi, foi uma dessas.
Apos surgir como programa radiofénico,
Reflexao foi, na década de 1990, trans-
formado em programa televisivo exibido
pela TV Bandeirantes, sob a direcao do
babalorixa Josemar d’Ogum. Até o ano
de 2002, era exibido pela mesma emis-

sora sob o titulo de Alaketu.

A simpatia de alguns autores de teleno-
velas por essas religides (criando perso-
nagens frequientadores de terreiros) tor-
na-se um fato corriqueiro, assumindo
proporcoes aparentemente habituais, em
um pais com, ainda, inexpressivo niime-
ro de pentecostais “eletrénicos”. Tais
fatos nao somente revertiam-se num pro-
duto bastante lucrativo para seus produ-
tores, pelo forte apelo popular junto a
classe média, como também tornavam-
se convenientes para a criagao de uma
identidade politica impulsionada por um
fendbmeno de reafricanizagcao e
revalorizacao das manifestacdes cultu-
rais afro-brasileiras, importante ponto
para a validacao do discurso do movi-
mento negro organizado brasileiro. Em
fevereiro de 2001, estréia, na TV Globo,
a telenovela Porto dos Milagres,®® con-
tando a historia de um pescador baiano,
oga num terreiro de um pequeno povoa-
do litoraneo, e sua crenca e fé em
Iemanja, a deusa do mar. Inspirada em
duas obras literarias do escritor baiano
Jorge Amado, Porto dos Milagres popu-
larizara a saudacao a lemanja - Odo Iya
— através da cancao Caminhos do mar,

composta por Dorival Caymmi e interpre-



tada por Gal Costa. Porto dos Milagres
promovera, também, o debate em torno
da participacao de atores e personagens
negros na televisao brasileira, assim
como apresentara o acirrado veto das
religidbes pentecostais tanto a atracao
quanto a toda a programacao da Rede

Globo de Televisao.?”

A industria fonografica foi notadamente
representada pela cantora Clara Nunes,
que imortalizou as religioes afro-brasilei-
ras e suas divindades em seus discos e
cancgoes. Contudo, é a década de 1930
a demarcadora para o ingresso dos
canticos religiosos afro-brasileiros em
registros fonograficos. A Missao de Pes-
quisas Folcléricas do Departamento de
Cultura da Prefeitura de Sao Paulo, co-
ordenada por Mario de Andrade, em
1938, renderia uma série de gravacoes,
que constituiriam as colecgodes
etnograficas organizadas por Oneyda
Alvarenga. Joao da Baiana e Sussu, em
1957, gravariam o long play (LP) Batu-
ques e pontos de macumba, com oito
musicas em homenagem as divindades
afro-brasileiras. Pixinguinha, no LP Gen-
te da antiga, gravado em 1970, em par-
ceira com Clementina de Jesus e o mes-
mo Joao da Baiana, imortalizou a can-
¢ao Yao. O cantor Rui Maurity, assim
como os cantores e compositores
Toquinho, Vinicius de Moraes e Gilberto
Gil foram, também, importantes perso-
nagens para a producao e popularizacao
dos canticos afro-brasileiros na producao

em vinil, ainda na década de 1970. A

gravacao e lancamento das cang¢oes con-
correntes em festivais de umbanda, as-
sim como a expressiva producao em vi-
nil e fita cassete para comercializacao em
lojas de artigos religiosos (material para
umbanda e candomblé) também sao for-
tes contribuintes para a popularizacao
dessas religioes fora de seu circulo. Para
isso, contribuiria ainda: o LP gravado
pelo babalorixa Luis da Muricoca; o LP
gravado por Joaozinho da Goméia; o LP
gravado por Mae Menininha, Ebémi Mar-
garida e outras ebomis do Gantois; o LP
com a coletanea de canticos do candom-
blé organizada por Candeia; Odum Orim,
CD do Grupo Ofa (composto por integran-
tes do Terreiro do Gantois) e produzido
por Caetano Veloso; o CD I1é Omi Ojuaro
(do Terreiro de Mae Beata d’lyemanja);
o CD em fase de elaboracao, produzido
por integrantes do I1& Omolu Oxum (ter-
reiro dirigido por Mae Meninazinha
d’Oxum); o CD gravado pelo ogan Luis
Bambala (também em fase de producao);
o CD Ipadé gravado por integrantes de
um terreiro paulistano sob a direcao do
ogan Gilberto de Exu; o CD Candomblé
de Angola: musique rituel afro-
brésilienne; o CD The yoruba-dahomean
colllection: orishas across the ocean; o
CD Canticos dos orixas de candomblé,

do babalorixa Carlinhos d’Oxum.

A importancia dos enredos de escolas de
samba, outro fator importante para a
promocao e difusao das religides de ori-
gem africana no Brasil, merece destaque.

Mas foi, essencialmente, por meio da
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fenomenal vendagem dos discos de sam-
ba de enredo que, de fato, a
popularizacao dessas religides e de suas
divindades ocorrera. A MPB, alias, foi
importante instrumento para essa divul-
gacao. Mais recentemente, vale lembrar
o sucesso alcancado com Milagres do
povo, de Caetano Veloso, e, pouco mais
tarde, Caminhos do mar, composta por
Dorival Caymmi e interpretada por Gal
Costa. Temas de abertura de uma
minissérie e de uma telenovela, respec-
tivamente, exibidas pela maior emisso-
ra do pais, tais musicas estiveram entre
as cinco mais tocadas pelas emissoras
de radio no Brasil. O timido sucesso das
cantoras Virginia Rodrigues, com o CD
No6s, e Inaicyra Falcao dos Santos,
com o CD Okan Owa, que deram nova
roupagem (lirica) para os canticos re-
ligiosos dos terreiros, de tradicao
bantu e ioruba, foi outro acontecimen-

to da atual década.

WEB-TERREIROS, ORIXAS ON LINE: O
CANDOMBLE DIGITAL E VIRTUALIZADO

aparicao do candomblé na

grande rede mundial de com-

putadores, a Internet, através
de suas comunidades virtuais (sites,
chats,®® mailing lists®® sobre temas rela-
cionados ao universo religioso afro-bra-
sileiro), propagou-se a partir da metade
da ultima década. Sob a égide da demo-
cratizacao do conhecimento, proporcio-
nou uma real publicizacao e usurpacao
dos segredos de culto, que ja vinham

tomando vulto desde a invasao pelas in-
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dustrias editorial, radiofonica, cinemato-
grafica e televisiva das religides afro-bra-
sileiras. Contribuiu, também, para a
reelaboracao do universo religioso afro-
brasileiro, no momento em que a
veiculacao de informagdes sobre méto-
dos de culto, indispensaveis a boa reali-
zacao dos eventos rituais e estruturantes
do sistema hierarquico dos terreiros, pro-
porcionou novas possibilidades de apren-
dizado litargico e de transmissao e ar-
quivo (agora, digital) das tradicdes reli-
giosas afro-brasileiras. Bom exemplo dis-
so é a construcao dos sites de quatro tra-
dicionais terreiros de candomblé: o 1lé
Omolu Oxum, o Ilé Axé Opo6 Afonja, o
Gantois e a Casa de Oxumaré. Todos com
a finalidade de divulgar o patrimoénio his-
térico e a tradicao daqueles terreiros (fo-
tografias de antigos integrantes, esclare-
cimentos sobre a religiao, textos com a
histéria dos terreiros, descricao de mi-
tos). Os trés primeiros terreiros construi-
riam pequenos museus memoriais, ten-
tando preservar objetos da cultura ma-
terial dos terreiros, além de proporcio-
nar acesso a historia dos terreiros e
das religides a pesquisadores e inte-
ressados.

A democratizacao dos segredos e inter-
ditos de culto (or6 e ewo), através do
sistema ciberinformacional, nao somen-
te contribuiu para a (re) elaboracao das
redes de solidariedade e das relagdes de
poder, privilégio e prestigio,
estruturantes do universo religioso afro-
brasileiro (o que pode ser visto como um

problema). Mas proporcionou, também,



a criacao de uma nova rede de sociabili-
dade, construida através da substituicao
do terreiro real pelo terreiro virtual (tan-
to no Brasil como no exterior) e da arti-
culacao entre as mais diversas religides
afro-derivadas espalhadas pelo mundo -
caracterizando uma rede de solidarieda-
de, agora, conectada entre “gringos” e
minorias (americanos, italianos, france-
ses, brasileiros, cubanos, nigerianos,
haitianos...), religides afro-brasileiras e
religides afro-derivadas (candomblé,
umbanda, lukumi, santeria, vodu, ifa,
palo, gaga...). Dessa forma, religidoes

antes tidas como religides de negros,

:r-.

pobres, excluidos, desprivilegiados e
minorias (e, por isso, religidoes de exclu-
sao), transformam-se em religides para
todos, religides para o mundo, religides
universais (e, portanto, religidoes de in-
clusao).

Se, nos terreiros, quer entre adeptos,
pesquisadores ou simpatizantes, o espa-
¢o para a discussao dos assuntos relaci-
onados ao culto era interditado aos lei-
gos (nao-sacerdotes), na academia esse
espaco circunscrevia-se a rede de inte-
lectuais e profissionais do conhecimen-
to — o0 que, quer num caso, quer noutro,

excluia curiosos e interessados leigos do

Imagem do “dia do nome”, uma das muitas divulgadas nos sites e nas mailing lists sobre candomblé na
Internet. O “dia do nome” é o a'pice do complexo ritual de iniciagéo dos terreiros.

Foto: autor desconhecido.
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campo de discussao. A Internet, pois,
proporcionou a construcao de um espa-
¢o aberto a discussao e debate, antes
restrito, Ginica e exclusivamente, ao es-
paco do terreiro ou da academia. Permi-
tiu a “elite excluida” (formada por um
seleto grupo de usuarios que podem ter
acesso as novas tecnologias de comuni-
cacao e informacao) espaco e tempo
para se organizarem em torno do secre-
to debate sobre as formas religiosas afro-
brasileiras. Exclui, contudo, os que nao
puderam arcar com as despesas do aces-
so ou do conhecimento para acesso (do-
minio da tecnologia e de lingua estran-
dgeira) — parcela essa representativa da
maioria dos integrantes dos terreiros re-
ais. Nesse sentido, o debate em torno
da democratizacao versus a elitizagcao do
saber ritual, apregoado desde os
primérdios da industria editorial voltada
para o universo religioso afro-brasileiro
(que se destinava, apenas, aos que sabi-
am ler ou detinham o poder de consu-
mo, o que no caso das religides afro-bra-
sileiras eram a minoria), €, mais uma vez,

retomado.

Caracterizada como um espag¢o auténo-
mo, a Internet transforma-se em campo
privilegiado para o exercicio de poder,
privilégio e prestigio, estruturantes das
hierarquias religiosas — antes restritos
aos altos cargos dentro da ordem
postulante do terreiro ou da academia,
mas, agora, sob a égide do sentimento
de pertenca a uma rede virtual. O que

nos permite entender a desaparicao do
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permanente estagio de experimentacao
e de aprendizado sistematico, apreendi-
dos no cotidiano dos terreiros, além de
extinguir a nocao de pertencimento a
uma rede real solidaria, edificante da
estruturacao da religiao e culto de orixas

no Brasil.

Dessa forma, a idéia de uma rede real
solidaria, instauradora das comunidades-
terreiro reais, vai sendo substituida por
uma rede virtual (net), dando origem as
web-terreiro communities ou, ainda, as
comunidades-terreiro virtuais. A substi-
tuicao do terreiro real pelo terreiro vir-
tual contribui para eliminar o enfadonho
deslocamento até os terreiros reais, si-
tuados, majoritariamente, nas periferias
das grandes metroépoles brasileiras (fato
fundamentalmente importante para os
adeptos fora do Brasil), assim como para
anular o tempo para aprendizado das or-
todoxias, eliminando o rigido sistema hi-
erarquico dos terreiros reais (o niimero
de nao-iniciados é bastante expressivo
nas mailing lists). Essa rede (net) possi-
bilita o surgimento de novas formas de
religiosidade e conteudos, caracterizadas
por um novo mercado de bens simboli-
cos e materiais, por meio dos inumeros
sites para compra de produtos necessa-
rios ao culto e da oferta dos servicos
magico-religiosos. Contribui, também,
para diferenciar os integrantes dos ter-
reiros virtuais dos integrantes dos terrei-
ros reais, formando uma rede “segura”
de sociabilidade, concretizada por afini-

dades econdmicas e intelectuais.



A ciberinformatizacao do candomblé é
importante, outrossim, para a (re)
territorializacao das diasporas brasilei-
ras, assim como para a publicizacao de
uma imagem identitaria do Brasil no ex-
terior - agora nao somente midiatizada
e fortalecida pelos atributos do exético,
mistico, exuberante e primitivo (através

das industrias cinematografica, publici-

taria, turistica e fonografica), mas tam-
bém virtualizada, através da
espetacularizacao e melodramatizacao
dessas religidoes e de seus rituais de tran-
se, sacrificio e magia. O que faz com que
religides centradas na tradicao oral, apos
conhecerem os beneficios da literatura,

da radiofonia e do audiovisual, possam

conhecer os beneficios do espaco virtu-

Mae Meninazinha d’Oxum é ialorixa de um dos tradicionais terreiros brasileiros que possuem sites na

Internet. Foto: Tiago Quiroga.
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al, espaco da imagem-texto, espaco do
hipertexto, indicando-nos uma nova ex-
pressao religiosa — agora, nao mais afro-
brasileira, mas afro-braso-diaspoérica ou,

como prefiro, afro-brasileira global, que

N O

transforma religides antes tidas como

brasileiras em religidoes universais.

Artigo recebido para publicagao em
agosto de 2003.

A S

1. Cf. Muniz Sodré, A verdade seduzida, Rio de Janeiro, Francisco Alves, 1983, p. 120.

2. Sao os terreiros de candomblé ketu (nagd) os mais numerosos e populares no Brasil. Os
candomblés jeje (representados pelo jeje mina e o jeje mahi), menos numerosos, tém nos
ultimos anos tido evidéncia. Os candomblés angola (bantu) ja foram mais numerosos. Ha
ainda os candomblés efon (nag0), ijexa (nagd), egba (nagd) e outras tantas tradicdes, hoje
quase inexistentes. Mas pelo fato do candomblé ketu (nagd) ser a mais popular tradicao de
matriz africana no Brasil, fala-se mesmo sobre uma possivel “nagocracia” em detrimento das
tradicoes bantu e jeje. O sistema de praticas religiosas de origem africana, que, aqui, deno-
minamos candomblé, recebe diversas designacoes: xangd, tambor-de-mina, babacué, batu-
que etc. Por isso, por religides afro-brasileiras, entendemos, aqui, toda a diversidade desse
complexo sistema ritual. A umbanda sera, sempre que mencionada dentro do que designa-
mos religidoes afro-brasileiras, exemplificada como caso a parte.
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Nina Rodrigues, L’animisme fetichiste des négres de Bahia, Salvador, Reis & Comp., 1900.

Os africanos no Brasil teve a sua impressao iniciada em 1906, ano de falecimento do autor.
Mas foi somente em 1932 que sua primeira edicao foi elaborada. Nina Rodrigues, Os africa-
nos no Brasil, Sao Paulo, Companhia Editora Nacional, 1976.

Silvio Romero, O evolucionismo e o positivismo no Brasil, Rio de Janeiro, Livraria Classica
de Alvares & C., 1895.

Ver: Pierre Verger, Orixas: deuses iorubas na Africa e no Novo Mundo, Salvador, Corrupio,
1981; Nina Rodrigues, Os africanos no Brasil, op. cit.

Agradeco a valiosa contribuicao do oga do I11é Axé Opo Afonja, radialista, escritor e professor
José Beniste, que gentilmente me concedeu uma longa entrevista, em janeiro de 2002, além
de ter me revelado seu acervo sobre imprensa e religidoes afro-brasileiras.

Cf. Ménica P. Velloso, As tradicdes populares na Belle Epoque carioca, Rio de Janeiro, Funarte,
1988.

Cf. Nicolau Sevcenko, A revolta da vacina, Sao Paulo, Brasiliense, 1984, p. 69.
Joao do Rio (Paulo Barreto), As religioes no Rio, Rio de Janeiro, Editor Simoes, 1951.
Cf. Nina Rodrigues, Os africanos no Brasil, op. cit., p. 239-250.

Arthur Ramos, As culturas negras no Novo Mundo, 4. ed., Sao Paulo, Companhia Editora
Nacional, 1979. A primeira edicao data de 1934.

Manuel Querino, A raca africana e seus costumes, Salvador, Livraria Progresso, 1955.
Ruth Landes, The city of women, New York, Macmillan Company, 1947.

Donald Pierson, Negroes in Brazil: a study of race contact at Bahia, Chicago, University of
Chicago Press, 1942.

Edson Carneiro, Candomblés da Bahia, Salvador, Editora Museu do Estado da Bahia, 19438.

. René Ribeiro, Religiao e relacbes raciais, Rio de Janeiro, MEC/Departamento de Imprensa

Nacional, 1956.

Waldemar Valente, Sincretismo religioso afro-brasileiro, 3. ed., Sao Paulo, Companhia Edito-
ra Nacional, 1977.

Gilberto Freyre, Casa-grande e senzala, 18. ed., Rio de Janeiro, José Olympio, 1977.
Nunes Pereira, A casa das minas, 2. ed., Petrépolis, Vozes, 1979.

Melville J. Herskovits, Pesquisas etnolégicas na Bahia, Afro-Asia, n. 4-5, 1942.

Roger Bastide, O candomblé da Bahia, Sao Paulo, Companhia Editora Nacional, 1978.

Para uma discussao sobre a mudanc¢a de tratamento dado a esse material, ver Fernando
Tacca, O feitico abstrato, Cadernos da Pés-graduacao, Campinas, Unicamp, Instituto de Ar-
tes, v. 3, n. 2, 1999.

Pierre Verger, op. cit.

O livro foi resultado da tese de doutorado em etnologia, apresentada pela autora em 1972,
na Sorbonne, onde foi aluna de Roger Bastide. Juana Elbein dos Santos, Os nago e a morte,
Petropolis, Vozes, 1988.

Giselle Cossard-Binon, além de pesquisadora, é, desde 1973, ialorixa (mae-de-santo) no Rio
de Janeiro. Conclui em 1970 sua tese de doutorado na Sorbonne, intitulada Contribuition a
I’étude des candomblés au Brésil: la candomblé angola. Sobre a vida de Giselle, foi publica-
do, em 1998, Memoires de candomblé, de Michel Dion, Editions L’'Harmattan, Paris. O livro
foi editado no Brasil, em 2002, pela Pallas, do Rio de Janeiro. Giselle Cossard-Binon, A filha-
de-santo, in Carlos Eugénio M. Moura (org.), Ol60risa, Sao Paulo, Agora, 1981.

Hubert Fichte, Etnopoesia: antropologia poética das religidoes afro-americanas, Sao Paulo,
Brasiliense, 1987.

Vivaldo Costa Lima, A familia-de-santo nos candomblés jeje-nagoé da Bahia: um estudo de
relacoes intra-grupais, 1977, dissertacao (mestrado em ciéncias humanas), Universidade Fe-
deral da Bahia, Salvador.
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49.

50.
51.

52.

Claude Lépine, Contribuicao ao estudo de classificacao dos tipos psicolégicos no candomblé
ketu de Salvador, 1978, tese (doutorado em antropologia social), Universidade de Sao Paulo,
Sao Paulo.

Jean Ziegler, Les vivants et les morts, Paris, Seuil, 1977.

. Beatriz G. Dantas, Vové nagé, papai branco: usos e abusos da Africa no Brasil, Rio de Janei-

ro, Graal, 1988.

Marcio Goldman, A possessao e a construcao ritual da pessoa no candomblé, 1984, disserta-
cao (mestrado em antropologia social), Museu Nacional/UFRJ, Rio de Janeiro.

Rita L. Segato, Santos e daimones: o politeismo afro-brasileiro e a tradicao arquetipal, Brasilia,
UNB, 1995.

Ordep Serra, Aguas do rei, Petrépolis, Vozes, 1995.

José Jorge Carvalho, Nietzsche e xangd, in Meu sinal esta no teu corpo, Sao Paulo, Edicon/
Edusp, 1989.

José Flavio P. Barros, O segredo das folhas, Rio de Janeiro, Pallas, 1993.

Maria Lina L. Teixeira, Transas de um povo-de-santo: identidades sexuais no candomblé,
1986, dissertacao (mestrado em ciéncias sociais), Universidade Federal do Rio de Janeiro,
Rio de Janeiro.

Patricia Birman, Fazer estilo criando género, Rio de Janeiro, Relume Dumara e Editora UFRJ,
1995.

Raul Lody, Tem dendé, tem axé, Rio de Janeiro, Pallas, 1992.
Reginaldo Prandi, Os candomblés de Sao Paulo, Sao Paulo, USP/Hucitec, 1991.

Julio Braga, O jogo dos biizios: um estudo da adivinhacao no candomblé, Sao Paulo,
Brasiliense, 1988.

Monique Augras, O duplo e a metamorfose, Petrépolis, Vozes, 1983.
Vagner Gongalves Silva, Orixas da metrépole, Petropolis, Vozes, 1995.
Sérgio F. Ferreti, Querenbentan de zomadonu, Sao Luis, EDUFMA, 1986.

Waldenir Araljo, Parentesco religioso afro-brasileiro do Grande Recife, 1977, dissertacao
(mestrado em antropologia social), Museu Nacional/UFRJ, Rio de Janeiro:

Maria do Carmo Brandao, Xangos tradicionais e xangos umbandizados do Recife, 1987, Tese
(doutorado em antropologia social), Universidade de Sao Paulo, Sao Paulo.

Mariza de C. Soares, O medo da vida e o medo da morte, 1990, dissertacao (mestrado em
antropologia social), Museu Nacional/UFRJ, Rio de Janeiro.

Maria A. Barreto, A Casa Fanti-Ashanti em Sao Luis do Maranhao, 1987, tese (doutorado em
antropologia social), Museu Nacional/UFRJ, Rio de Janeiro.

Ismael Giroto, O candomblé do rei, 1980, dissertacao (mestrado em antropologia social),
Universidade de Sao Paulo, Sao Paulo.

Stefania Capone, La quéte de I’Afrique dans le candomblé, Paris, Karthala, 1999.

Aqui, abrimos mao das inimeras e importantes coletaneas publicadas nessas mesmas déca-
das sobre o candomblé. As coletaneas organizadas por Carlos Eugénio M. Moura merecem
atencao: Oléorisa, Sao Paulo, Agora, 1981; Bandeira de alaira, Sao Paulo, Nobel, 1982; Meu
sinal esta no teu corpo, Sao Paulo, Edicon/Edusp, 1989; etc. As publicacdes do ISER - Insti-
tuto de Estudos da Religiao (Religiao e Sociedade; Cadernos do ISER; Comunicacoes do ISER),
do CEAO - Centro de Estudos Afro-Orientais (Afro-Asia) e do CEAA — Centro de Estudos Afro-
Asiaticos, também merecem destaque.

Vale ressalvar que muitos desses autores sao tanto pesquisadores como integrantes das reli-
gidoes afro-brasileiras — alguns mesmo ialorixas (maes-de-santo) e babalorixas (pais-de-san-
to). Sobre as relacdes e fronteiras estabelecidas entre os universos académico e religioso,
ver: Vagner Gongalves Silva, Reafricanizacao e sincretismo: interpretacdes académicas e
experiéncias religiosas, in Faces da tradicao afro-brasileira, Rio de Janeiro, CEAQO/Pallas/
CNPq, 1999; o livro de Mae Stella, Meu tempo é agora, editado pela Oduduwa, de Sao Paulo,
em 1993; o livro de Mae Beata, Caroco de dendé, editado pela Pallas, do Rio de Janeiro, em
1997; o artigo de Mae Sandra Medeiros Epega, A volta a Africa: na contramao do orixa, publi-
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cado em Faces da tradicao afro-brasileira, op. cit. Seu Manuel Papai, babalorixa do tradicio-
nal Sitio do Pai Adao, e Seu Euclides, babalorixa da Casa Fanti-Ashanti, em Sao Luis, também
publicaram artigos ap6s o IV Congresso Afro-Brasileiro, ocorrido em 1994, em Recife. O olud
Agenor Miranda Rocha publicou, em 1999, pela Editora Pallas, do Rio de Janeiro, o livro
Caminhos de odu - organizado pelo professor da USP e antrop6logo Reginaldo Prandi, com
anotacoes por ele realizadas através de encontros com sua veneravel ialorixa, Mae Aninha
do Axé Opo Afonja. Mestre Didi, alapini do Axé Opo6 Afonja, chefe do terreiro I1é Asipa e filho
biolégico da respeitada Mae Senhora, publicou, em 1962, seu Histéria de um terreiro nago
(Sao Paulo, Max Limonad, 2. ed., 1988).

Renato Ortiz, A morte branca do feiticeiro negro, Petrépolis, Vozes, 1977; Yvonne Maggie,
Guerra de orixa, Rio de Janeiro, Zahar, 1977; Diana Brown, Umbanda: politics of an urban
religious movement, New York, Columbia University Press, 1977; Liana Trindade, Exu: sim-
bolo e funcao, 1979, tese (doutorado em antropologia social), Universidade de Sao Paulo,
Sao Paulo; sao bons exemplos.

Quase todas as suas obras retrataram situacdes do universo religioso afro-baiano. Contudo,
é Tenda dos milagres o seu maior tratado sobre o candomblé da Bahia e seus lideres religio-
sos (Sao Paulo, Livraria Matins Editora, 1969).

Odorico Tavares, Bahia: imagens da terra e do povo, Rio de Janeiro, José Olympio, 1951.
Antonio Olinto, A casa da agua, Rio de Janeiro, Bloch Editores, 1969.
Zora Seljan, Historia de Oxala: festa do Bonfim, Rio de Janeiro, Edicdes de Ouro, 1964.
Dir.: Luiz de Barros. Brasil. 1943.

Dir.: Luiz de Barros. Brasil. 1944.

Dir.: Luiz de Barros. Brasil. 1945.

Dir.: Jorge Lleli e Paulo Wanderley. Brasil. 1952.

Dir.: Eddie Bernoudy. Brasil. 1948.

Dir.: Jonald de Oliveira. Brasil. 1938.

Dir.: Tonn Payne. Brasil. 1953.

Dir.: Nelson Pereira dos Santos. Brasil. 1955.

Dir.: Nelson Pereira dos Santos. Brasil. 1957.

Dir.: Carlos Barros e Cesar Junior. Brasil. 1957.

Dir.: Anselmo Duarte. Brasil. 1962.

Dir.: Trigueirinho Neto. Brasil. 1961.

Dir.: Glauber Rocha. Brasil. 1961.

Dir.: Ola Balogun. Brasil. 1977.

Dir.: Nelson Pereira dos Santos. Brasil. 1974.

Dir.: Nelson Pereira dos Santos. Brasil. 1979.

Dir.: Nelson Pereira dos Santos. Brasil. 1987.

Dir.: Marcel Camus. Franca. 1958.

Dir.: Pia Tikka. Finlandia. 1996.

Dir.: Stanley Donen. EUA. 1984.

Dir.: Lech Majewski. 1988.

Dir.: Humberto Lenzi. Italia. 1984.

Dir.: Douglas Fowley. EUA. 1960.

Dir.: Richard Benjamin. EUA. 1986.

Dir.: Orson Welles. EUA. 1942.

Sobre a construcao da brasilidade no cinema estrangeiro, ver: Tunico Amancio, O Brasil dos
gringos: imagens no cinema, Niterodi, Intertexto, 2000.
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Dir.: Walt Disney. EUA. 1943.
Dir.: Norman Ferguson. EUA. 1944.

Porto dos Milagres estreou no dia 5 de fevereiro — trés dias ap6s as comemoracdes para
Ilemanja, homenageada no dia 2 de fevereiro. Foi criada a partir de uma adaptacao livre (por
Aguinaldo Silva) de duas obras do escritor baiano Jorge Amado — Mar morto e A descoberta
da América pelos turcos. No ar por sete meses, contou com cerca de duzentos capitulos, nos
quais, quase sem excecao, o candomblé foi fortemente representado, quer fosse por meio
de suas divindades, da relacao de fé de seus fiéis, da frequiéncia ao terreiro, do carisma da
mae-de-santo, da mitologia dos orixas.

Sobre a presenca do negro no cinema e na telenovela brasileira ver, respectivamente: Joao
Carlos Rodrigues, O negro brasileiro e o cinema, Rio de Janeiro, Pallas, 2001; Joel Zito
Araujo, A negacao do Brasil, Sao Paulo, Senac, 2000.

IRC - Internet relay chat.

Listas e grupos de discussao.



