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3 — Um terreiro de candomblé

Sodré (1988) explica que um terreiro € uma associagao liturgica organizada
(egbé) e que, através dessas organizacgdes, transferiu-se para o Brasil grande
parte do patriménio cultural negro-africano. Este autor utiliza a palavra patriménio
no sentido de lugar proprio. “Ela tem em sua etimologia o significado heranga: é
um bem ou conjunto de bens que se recebe do pai (pater, patri). Mas é também
uma metafora para o legado de uma memoria coletiva, de algo culturalmente
comum a um grupo”. (Sodre, 1988, p.50). Para ele, os terreiros podem dizer-se de
Candomblé, Xangd, Pajelanca, Jurema, Catimbo, Tambor de mina, Umbanda ou
qualquer outra denominagdo assumida pelos cultos negros no espaco fisico
brasileiro. “Em qualquer um deles, entretanto, permanece ainda hoje o paradigma
- um conjunto organizado de representacées liturgicas, de rituais — nag6, mantido
em sua maior parte pela tradicdo Ketu”. (Sodré,1988, p.51), justamente a tradigédo
reivindicada por Palmira Navarro, Mae-de-santo do terreiro observado, o llé Omo
Oya Legi.

De acordo com Sodré, a primeira concretizagcado histérica dessa matriz é o
candomblé da Casa Branca ou do Engenho Velho, o Axé OIé lya Nass6é Oka
(Salvador, Bahia), fundado por africanos livres, dentre os quais lya (Mae) Nasso,
filha de uma escrava baiana retornada & Africa. Sodré também explica que nesse
terreiro operou-se uma sintese original: a reunido de cultos ao orixa que, na Africa,
se realizavam em separado, seja em templos, seja em cidades; a condensacéo do
préprio espago geografico africano nos dispositivos morfo-simbdlicos da “roga”,
(oka, outra palavra, diz Sodré, para terreiro) e que conota as comunidades

liturgicas como situadas no mato, fora do contexto urbano.

Na condensacdo do terreiro, transpde-se muito da concepgao espacial contida na
cosmovisdo nagb. Ali se acham presentes as representagcées dos grandes espagos em
que se assentam a existéncia: o Orum (ou 6run, o invisivel, o além) e o ayé (mundo
visivel). Visivel e invisivel sdo como duas metades de uma cabaga (igba nla meji), antes
unidas, depois separadas pela violagao de um tabu — segundo um mito de origem. Orum e
ayé, embora diferentes, interpenetram-se, coexistem. (Sodré, 1988.p.51).
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E também no érun que, segundo Santos, estdo os “dobles” espirituais de
tudo o que existe no ayé (aiyé). “Cada individuo, cada arvore, cada animal, cada
cidade, etc, possui um duplo espiritual e abstrato no orun. Ou, ao contrario, tudo o
que existe no érun tem suas representagcbes materiais no &iyé. E ainda no érun
que estdo todos os ancestrais”. (Santos, 1993, p.90). Cada uma das casas-
templos (ilé-orixd) é consagrada a uma divindade especifica do pantedo nago,
aglutinando, assim, num pequeno espaco, as representagdes dispersas por vastas
regides na Africa. (Sodré, op.cit,52). A casa de Mae Palmira é dedicada a lansa
(orixa do vento) e a Omolu (orixa das doencgas e da cura).

De acordo com Augras, existe uma tradi¢ao, ja solidamente estabelecida,
que afirma a hegemonia da Bahia na criagdo e manutengdo das religides
brasileiras de origem africana e, mais especificamente, diz, do complexo religioso
que recebeu o nome de candomblé. Apesar disso, para esta autora, € preciso
reconhecer que, no decorrer da histéria, os negros escravos e seus descendentes
disseminaram casas de culto ao longo das costas do Brasil.

O Rio de Janeiro, desde o momento em que se tornou capital do pais, passou a

representar grande polo de atragdo. No século XIX, o centro da cidade e, particularmente,

toda a zona portuaria, congregava importante contingente de populagdo negra a que, no
final do século, se viriam acrescentar os egressos do decadente Vale da Paraiba e os
migrantes nordestinos. Ha indicios de que genuinas casas-de-santo ja estivessem

funcionando naquela época. No inicio deste século, as reportagens de Joao do Rio (1951)

proporcionam um bom retrato — ainda que carregado nas tintas — da amplitude e da
vitalidade de cultos de origem africana na capital da Republica, (Augras, 1995, p.123).

Augras ressalta ainda que, no ultimo quarto do século XIX, a Pedra do Sal
(hoje tombada), situada no morro da Conceig¢ao, no bairro da Saude, no centro da
cidade, desempenhou papel privilegiado na fixagado e expansao do candomblé no
Rio de Janeiro. A pesquisadora recorre a Moura (1983) para afirmar que
significativo nucleo de familias baianas se havia constituido naquele morro, e a
pedra, na época, era avistada em meio aos trapiches da Prainha, pelos migrantes
que chegavam. Depois, segundo a autora, com a destruicdo do casario colonial e

com a modernizagdo da cidade iniciada por Pereira Passos' e a conseqiiente

! Francisco Pereira Passos foi prefeito do antigo Distrito Federal no periodo de 1902 a 1906, durante a
administracdo do Presidente Rodrigues Alves, e comandou a maior transformagdo ja vista no espago carioca.
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valorizagédo de sua area central, esses grupos foram empurrados para 0s morros,
onde iriam constituir favelas. As casas-de-santo, afirma Augras, foram
paulatinamente migrando para a Zona Norte, em seguida para os suburbios, e,
finalmente, a periferia, ou seja, a Baixada Fluminense. E é justamente em
Mesquita, na Baixada Fluminense, que se localiza o terreiro observado nesta

pesquisa.

3.1 -0 llé Omo Oya Legi
A casa dos filhos de lansan e Omolu

O Ilé Omo Oya Legi, foi fundado por Palmira Navarro, no dia 7 de setembro
de 1974 e esta localizado na Rua Marte, numeros 999 e 1001, em Mesquita, na
Baixada Fluminense. Aberto com 20 sdcios, atualmente o Omo Oya Legi tem 134
filhos e filhas-de-santo. A casa é aberta ao publico e, cada festa pode contar com
cerca de 150 até 200 pessoas. O terreiro € mantido pelos trabalhos que faz (jogo
de buzios e diversas obrigagdes de santo) e uma contribuigdo mensal de R$ 10,00
de cada filho de santo. “Mas nem todos pagam’, diz Mae Palmira. As festas séo
cotizadas e nada €& cobrado, nem a sempre abundante comida oferecida.
Aproximadamente 50 criangas participam desta comunidade. Mensalmente,
contando o fluxo em todas as festas, cerca de 500 pessoas passam por este

terreiro.
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Um terreiro de candomblé é constituido de muitos espacos cheios de
significados. Em alguns é possivel entrar em outros, ndo. Mesmo nos espagos em
que o acesso € permitido € preciso que alguém do terreiro, de preferéncia,
explique sua funcdo. Neste caso, as descricbes que seguem agora me foram
passadas por Vinicius Andrade, ogan e filho-de-santo de Mae Palmira.

Ao cruzar o portdo do Ilé Omo Oya Legi, a primeira coisa que se vé a
esquerda € um assentamento de Ogun, orixa responsavel por guardar os portoes
da casa, juntamente com Exu que fica no primeiro quarto a direita do portdo, em
frente a Ogun. Um assentamento, Vinicius me explica, € um conjunto de objetos
destinado a adoragao do orixa, constituido por elementos determinantes do axé do
orixa. Por exemplo, diz ele, um assentamento de Xangd no lle Omo Oya Legi é
feito com uma gamela (prato feito de gameleira, uma arvore consagrada a Xang0)
e uma pedra conhecida como edun-ara, chamada de pedra de raio. Por vezes,
nesse assentamento, podem ser encontradas ainda moedas de cobre e buzios,
além de outros elementos pertencentes a Xangd, numa variante entre os cultos a
este orixa.

Ao lado desse assentamento é cultivado um pequeno jardim com folhas
usadas nas obrigagdes dos orixas tais como quairana, aroeira, cansangao, entre
outras. Os quartos, no caso deste terreiro, sdo os locais onde se guardam os
assentamentos individuais de cada filho-de-santo desta casa, bem como o
assentamento coletivo denominado ojobd. Tanto o assentamento individual como
o coletivo sédo destinados a adoracéo do orixa dono do quarto. Logo apds o quarto
de Exu, também a direita, vem o quarto de Oxdssi seguido pelo quarto de Ogun.
Vinicius explica que o primeiro assentamento de Ogun ao lado do portdo é
exposto ao tempo, ou seja, ndo esta no interior de nenhum quarto e sua fungéo
especifica é guardar o portdo do terreiro. Além disso, neste local ndo se
encontram assentamentos de filhos de santo da casa.

O proximo quarto, também a direita, abriga uma familia de orixas, composta
por Nana, a mae e Omolu, Ossain e Oxumaré, seus filhos. Junto a este, localiza-
se um pequeno quarto utilizado como dormitério na época das festas e, a seu

lado, esta a cozinha, um dos lugares mais movimentados da casa. Em dias de
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festa, por exemplo, o trabalho na cozinha n&o para, tamanha sua responsabilidade
em preparar as comidas que serao oferecidas aos orixas, assim como as refeicoes
destinadas aos filhos da casa e também aos visitantes que chegam para as festas.
Estima-se que, em uma semana de obriga¢des, chegam a ser consumidos, em
meédia, 30 quilos de arroz. Chica, é a filha de santo atualmente responsavel pela
cozinha do terreiro.

Em cima da cozinha moram Jussara de Ogun, filha do terreiro, esposa de
Paulo “Boiadeiro” Alves, ogan de lansa, pais de Paula Esteves, além de sua avo.
Em frente a cozinha esta o barracado, lugar onde acontecem as festas e a maioria
das obrigagdes. No barracao ainda se encontram os quartos de Xangd, das labas
(orixas femininos, neste caso, Oxum, lansa e lemanja), de Oxala e o roncé (quarto
destinado aos que serao iniciados no periodo de suas obrigagbes). Além desses,
no barracao encontra-se também um pequeno quarto utilizado pela Mae de Santo
para o jogo de buzios e ainda um quarto destinado apenas para suas iabas. E
neste quarto que acontece o ritual de iniciagao do filho ou filha-de-santo seguindo
as tradigdes do Axé Opo Afonja?.

Préximo ao barracédo, encontra-se a residéncia da mée-de-santo, onde
também mora Ricardo Nery. Ainda no espacgo fisico do terreiro, ao lado do
barracao e depois da cozinha, encontramos uma area livre com uma grande mesa
onde acontecem os almogos e alguns preparativos para as festas. E nesta area
que também estdo localizados os banheiros, mais dois quartos usados como
dormitérios. Seguindo em diregdo aos fundos da casa vemos o quarto de Caboclo,
uma entidade tipicamente brasileira, cultuada em algumas casas de candomblé no
Brasil. Tanto é assim que este quarto esta ornamentado com a bandeira brasileira
e bandeirinhas verdes e amarelas, além de objetos relacionados a cultura rural
justificando o nome e origem desta entidade.

No fundo do terreiro estdo o quarto das malas, chamado assim por ser onde
os filhos e filhas-de-santo trocam de roupa para as atividades da casa, e mais dois

quartos que servem de dormitério. Por fim encontramos o quarto dedicado ao

2 .. . . - . .
Tradicional terreiro de Candomblé localizado em S3o Gongalo do Retiro, Salvador, Bahia. Desta casa descende
Reinaldo de Ayra (Ayra Dewe), Pai de Santo de Palmira Navarro, Mae de Santo do Ile Omo Oya Legi, terreiro observado.
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egun3. Ao seu lado, outro quarto de lansa Igbalé, esta responsavel pelo controle
dos espiritos e, diretamente ligada ao culto a egun. Vinicius explica ainda que,
esse formato de terreiro € baseado em algumas tradi¢des africanas. “Ele comecga
com Exud, primeiro orixa, o responsavel pela iniciagdo, pelo movimento e pela
transformacgéo. Atravessando o terreiro passamos por todos 0s seus orixas, numa
metafora representando os caminhos percorridos pela vida e, chegando ao seu
final, encontramos a transposicdo para o Orun, representada no quarto de egun. E

o final da vida terrena. E apenas o comeg¢o”, afirma o ogan.

3.2 — Voltando aos Orixas

N&o posso precisar o numero de vezes que entendi e “desentendi” o que
sao os orixas. No capitulo 2 desta pesquisa disse que voltaria a esta questao,
vamos a ela.

Prandi explica que para os iorubas tradicionais e os seguidores de sua
religido nas Américas, os orixas sdo deuses que receberam de Olodumaré ou
Olorum, também chamado Olofim em Cuba, o Ser Supremo, a incumbéncia de
criar e governar o mundo, ficando cada um deles responsavel por alguns aspectos

da natureza e certas dimensdes da vida em sociedade e da condigdo humana.

3 Egun ¢ o espirito ancestral. Este quarto é destinado ao culto dos antepassados.
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Na Africa, a maioria dos orixds merece culto limitado a determinada cidade ou regio,
enquanto uns poucos tém culto disseminado por toda ou quase toda a extensao das terras
iorubas. Muitos orixas sdo esquecidos, outros surgem em novos cultos. O pantedo
iorubano na América é constituido de cerca de uma vintena de orixas e, tanto no Brasil
como em Cuba, cada orixa, com poucas excegodes, é celebrado em todo o pais. (Prandi,
2001, p. 20).

Acreditava entdo que, sendo os orixas deuses, o candomblé seria uma
religido politeista até que, certa noite, conversando com Mae Palmira em sua
cozinha ela me surpreendeu dizendo que o candomblé era uma religidao
monoteista. “Claro que é, temos um Deus unico, Olorun”, disse-me ela. “Mas e os
orixas, ndo séo deuses?” perguntei. “Ndo. S&o energias. A energia do vento, do
trovdo, das aguas das cachoeiras, dos rios, das matas, das aguas do mar. Isso
sdo os orixas’, afirmou Mae Palmira. “Olorum quer dizer o senhor do infinito.
Olodumaré, o senhor do destino. Alaye, o senhor da vida. Todas essas s&o
referéncias para um unico Deus, Olérum. Para este que é tdo grande, ndo damos
oferendas, a ndo ser amor. O cristianismo pegou essas referéncias nossas e
passou a dizer que adoravamos varios deuses, mas ndo € isso’, explicou.
“Contudo, muitos autores referem-se aos orixas como deuses”, insisti. “Entao eu
discordo de toda essa bibliografia. Os orixas sdo as forgcas da natureza’, e
encerrou a questao.

Essa discussdao é antiga e foi tratada Santos (1975). De acordo com a
pesquisadora, alguns autores sustentam que os orixas sao ancestrais divinizados,
chefes de linhagens ou de clas que, através de atos excepcionais durante suas
vidas, transcenderam os limites de sua familia ou de sua dinastia e de ancestres
familiares passaram a ser cultuados por outros clas até se tornarem entidades de
culto nacional. Santos ressalta, no entanto, que nao é seu propdsito discutir uma
possivel hipotese de uma longinqua génese humana dos orixas. O conselho de
Santos parece bem adequado. Diz a pesquisadora:

Abrir uma discussao sobre a origem humana das divindades seria debater a génese das

teogonias, penetrar no dominio da teologia, do gnosticismo ou da psicologia e, em todo

caso, abrir um interrogante que atinge todas as religides. S&o os deuses uma realidade
extra-humana inapreensivel ou proje¢cdes de nossas necessidades individuais e/ou

coletivas? Insistimos em que ndo cabe aqui tomar posicdo a respeito. (Santos, 1975,
p.103).
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Santos faz questdo apenas de frisar que os orixas estdo associados a
origem da criagao e sua prépria formagao e seu axé foram emanacgoes diretas de
Olorun. Ja os ancestres (os eguns) estdo associados a historia dos seres
humanos. “Pertencem a categorias diferentes: os orixas estdo especialmente
associados a estrutura da natureza, do cosmo; os ancestrais, a estrutura da
sociedade”. (op.cit., p.102).

Para Verger, o orixa seria, em principio, um ancestral divinizado, que, em
vida, estabelecera vinculos que Ihe garantiram um controle sobre certas forgas da
natureza, como o trovao, o vento, as aguas doces ou salgadas, ou assegurando-
Ihe a possibilidade de exercer certas atividades como a caga, o trabalho com
metais ou, ainda, adquirindo o conhecimento das propriedades das plantas e de
sua utilizagdo. “O poder (axé) do ancestral-orixa teria, ap6és a sua morte, a
faculdade de encarnar-se momentaneamente em um de seus descendentes
durante um fenémeno de possesséo por ele provocada”. (Verger, 2002, p.18).
Verger fala em ancestral que foi divinizado (portanto reconhece uma existéncia
histérica). Mas também se refere ao orixa como uma forga pura, axé imaterial
(aqui encontrando a definicdo de Mae Palmira). Esse axé, segundo Verger, so se
torna perceptivel aos seres humanos incorporando-se em um deles. “Esse ser
escolhido pelo orixa, um de seus descendentes, é chamado seu elégun, aquele
que tem o privilegio de ser “montado”, (gun), por ele. Torna-se o veiculo que
permite ao orixa voltar a terra para saudar e receber as provas de respeito de seus
descendentes que o evocaram’. (Op,cit.,19). Verger explica ainda que os elégun
muitas vezes sao chamados iyawdorisa (iad), mulher do orixa. Esse termo, diz

Verger, tanto se aplica aos homens quanto as mulheres.
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Os orixas, para Verger, sao constituidos por duas dimensdes e, em geral,
ao se referir ao orixa, este pesquisador o descrevera primeiro em seu aspecto
histérico e depois em seu aspecto divino. Mas existe ainda uma terceira
abordagem feita por Verger: os arquétipos. Progressivamente, diz Verger, o
candomblé viu aumentar o numero de seus adeptos, ndo somente de mulatos
cada vez mais claros, como também de europeus, e até de asiaticos,
absolutamente destituidos de raizes africanas.

Para Verger, africanos e ndo-africanos tém em comum, tendéncias inatas e
um comportamento geral correspondente aquele de um orixa, “como a virilidade
devastadora e vigorosa de Xangé, a femilinildade elegante e coquete de Oxum, a
sensualidade desenfreada de Oia lansa, a calma benevolente de Nana Buruku, a
vivacidade e a independéncia de Oxdssi, 0 masoquismo e o desejo de expiagédo
de Omolu, etc’. (op. cit.,p. 33 e 34).

Verger assinala que podemos chamar essas tendéncias de arquétipos da
personalidade escondida das pessoas. O pesquisador insiste no termo
“‘escondida” porque, segundo ele, ndo ha duvida de que certas tendéncias inatas
nao podem desenvolver-se livremente dentro de cada um no decorrer de sua
existéncia, se elas entrarem em conflito com as regras de conduta, admitidas nos
meios em que vivem. Este autor assegura ainda que se uma pessoa € escolhida
como filho, ou filha-de-santo pelo orixa, cujo arquétipo corresponde a essas
tendéncias escondidas, isso sera para ela a experiéncia mais aliviadora e
reconfortante pela qual possa passar. “No momento do transe, ela comporta-se,
inconscientemente, como o orixa, seu arquétipo e & exatamente a iSso que
aspiram as suas tendéncias secretas e reprimidas”, conclui Verger. (ibidem).

Por fim, Verger ressalta que a passagem da vida terrestre a condi¢cado de
orixa desses seres excepcionais, possuidores de um axé poderoso, produz-se em
geral em um momento de paix&o, cujas lendas conservaram a lembrancga.
Vejamos agora algumas historias a respeito de Omolu e de lansa, orixas a que

pertence o terreiro observado.
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Acima, Oxum em Leuziane, filha-de-santo do terreiro de Mae Palmira (conferir sobre essa
foto em “Agradecimentos”). Abaixo, Oxdssi em Jucemar.
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3.3 - Omolu e lansa

Antes de falar de Omolu e lans3, é preciso partilhar como essas histérias
surgiram. Uma das versdes para o aparecimento dessas narrativas esta em Prandi
(2003). O autor nos conta que um dia, em terras africanas dos povos iorubas, um
mensageiro chamado Exu andava de aldeia em aldeia ouvindo do povo todas as
historias que falassem dos dramas vividos pelos seres humanos, pelas préprias
divindades, pelos animais e outros seres da Terra. Histdrias que, de acordo com
Prandi, falassem da ventura e do sofrimento, das lutas vendidas e perdidas, das
gldrias alcangadas e dos insucessos, das dificuldades na luta pela manutencéo da
saude contra os ataques da doenca e da morte. Todos os fatos, por mais
cotidianos e menos importantes deviam ser considerados.

Prandi diz também que Exu deveria estar atento ainda, aos relatos sobre as
providéncias tomadas e as oferendas feitas aos deuses para se chegar a solugéo
de cada desafio enfrentado. Exu reuniu entdo 301 historias, o que significa que, de
acordo com o sistema de enumeragao dos antigos iorubas, diz Prandi, Exu juntou

um numero incontavel de historias.

Realizada essa pacientissima missdo, o orixda mensageiro tinha diante de si todo o
conhecimento necessario para o desvendamento dos mistérios sobre a origem e o0 governo
do mundo dos homens e da natureza, sobre o desenrolar do destino dos homens,
mulheres e criangas e sobre os caminhos de cada um na luta cotidiana contra os
infortinios que a todo momento ameagam cada um de nds, ou seja, a pobreza, a perda
dos bens materiais e de posicdes sociais, a derrota em face do adversario traigoeiro, a
infertilidade, a doencga, a morte. (Prandi, 2003, p.17).

Este autor assinala que todo esse saber foi dado a um adivinho de nome
Orunmila, também chamado Ifa, que o transmitiu aos seus seguidores, 0s
sacerdotes do oraculo do Ifa, que sdo chamados babalads ou pais do segredo. E
durante a iniciacdo a que € submetido para o exercicio da atividade oracular que o
babalad aprende essas historias primordiais que relatam fatos do passado que se

repetem a cada dia na vida dos homens e mulheres. (ibidem).
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Posso falar agora do segundo orixa que da nome ao terreiro observado:
Obaluaé, (Rei Dono da Terra) Omolu (Filho do Senhor), sdo, segundo Verger, os
nomes dados geralmente dados a Sanponna (Xapana), deus da variola e das
doencgas contagiosas, cujo nome € perigoso de ser pronunciado. Em Prandi (2003)

conhecemos varias histérias de Ifa sobre Obaluaé. Relatarei apenas uma delas:

Obaluaé desobedece a mae e é castigado com variola

Obaluaé era um menino muito desobediente. Um dia, ele estava brincando perto de um
lindo jardim repleto de pequenas flores brancas. Sua mée |Ihe havia dito que ele nao
deveria pisar as flores, mas Obaluaé desobedeceu a sua mae e pisou as flores de
proposito. Ela nado disse nada, mas quando Obaluaé deu-se conta estava ficando com o
corpo todo coberto por pequeninas flores brancas, que foram se transformando em
pustulas, bolhas horriveis. Obaluaé ficou com muito medo. Gritava pedindo a sua mae
que o livrasse daquela peste, a variola. A mae de Obaluaé Ihe disse que aquilo
acontecera como castigo porque ele havia sido desobediente, mas ela iria ajuda-lo. Ela
pegou um punhado de pipocas e jogou no corpo dele e, como por encanto, as feridas
foram desaparecendo. Obaluaé saiu do jardim tdo bom como havia entrado. (Prandi,
2003, p.204).

De acordo com Verger (2002), quando esse orixa se manifesta sobre um de
seus iniciados, ele € acolhido pelo grito de “Afotd!”. Seus iads dangam
inteiramente revestidos de palha da costa. A cabega também é coberta por um
capuz da mesma palha, cujas franjas recobrem seu rosto. O arquétipo de
Obaluaé, segundo a analise de Verger € o das pessoas com tendéncias
masoquistas que gostam de exibir seus sofrimentos e as tristezas das quais tiram
uma satisfacdo minima. “Pessoas que também, segundo Verger, em certos
casos, sentem-se capazes de se consagrar ao bem-estar dos outros, fazendo
completa abstragé&o de seus proprios interesses e necessidades vitais”. (op. cit., p.
216).

Ja a respeito do primeiro orixa que da nome ao terreiro, uma das historias

de Ifa é sobre a origem do nome lansa é a seguinte:

Oia recebe o nome de lansa, mae de nove filhos

Oia desejava ter filhos, mas ndo podia conceber. Qia foi consultar um babalad e ele
mandou que ela fizesse um ebd. Ela deveria oferecer um carneiro, um agura, muitos
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blzios e muitas roupas coloridas. OQia fez o sacrificio e teve nove filhos. Quando ela

passava, indo em dire¢do ao mercado, o povo dizia: “La vai lansa”. La ia lansa, que quer
dizer mae nove vezes. E la ia ela orgulhosa ao mercado vender azeite-de-dendé. Oia nao
podia ter filhos, mas teve nove, depois de sacrificar um carneiro. E em sinal de respeito,
por ter seu pedido atendido, lansa, a mae dos nove filhos, nunca mais comeu carneiro.
(Prandi, 2003, p. 294,295).

Em Verger (2002) temos indicacdo parecida para a origem desse nome
mas que remete, ainda, a lenda da criacdo da roupa de Egl’Jngl'Jn4 por Oia. Roupas
sob as quais, explica Verger, em certas circunstancias, os mortos de uma familia
voltam a terra para saudar seus descendentes. Qia, diz Verger, € o Unico orixa

capaz de enfrentar e de dominar os Egungun.

Oia lamentava-se de néo ter filhos. Esta triste situagdo era conseqiiéncia da ignorancia a
respeito das suas proibicdes alimentares. Embora a carne de cabra lhe fosse
recomendada, ela comia carneiro. Oia consultou um babalad, que lhe revelou o seu erro,
aconselhando-a a fazer oferendas, entre as quais deveria haver um tecido vermelho. Este
pano, mais tarde, haveria de servir para confeccionar as vestimentas dos Egungun. Tendo
cumprido essa obrigacdo, Oia tornou-se mae de nove criangas, 0 que se exprime em
ioruba pela frase: “lya omo mésan”, origem de seu nome lansa. (Verger, 2002, p.169).

Sobre o arquétipo de Oia-lansa, segundo Verger, € o das mulheres
audaciosas, poderosas e autoritarias. Mulheres que podem ser fiéis e de lealdade
absoluta em certas circunstancias, mas que, em outros momentos, quando
contrariadas em seus projetos e empreendimentos, deixam-se levar a

manifestacdes da mais extrema cdlera. (op.cit., p. 170).

3.4 — Palmira de lansa

Mineira de Juiz de Fora, nascida em 1944, Palmira Ferreira Navarro veio
para o Rio de Janeiro aos 13 anos de idade. Estudou em varios colégios internos
catdlicos, tanto em Minas como no Rio. A mae-de-santo de hoje ja foi aspirante a
filha de Maria e pertenceu a Congregagao do Sagrado Coragao de Jesus. “Tive
todo ensinamento catdlico romano”, garante. Aos 15 anos, a adolescente Palmira

Navarro passou a morar em Nova Iguagu, na Baixada Fluminense e aos 17, ja

* Prandi também relata a ligagdo de Iansa com os Egungun (espirito dos mortos).Cf. Prandi, 2003, p.309.
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estava casada. Hoje, a mae-de-santo tem dois filhos e dois netos. Aos 21,
comegou no candomblé.

“Era Dia das Maé&es, havia um jantar em homenagem as méaes e uma
comemoragao ao aniversario da sogra da minha sogra que fazia 94 anos. Era uma
familia muito tradicional de Nova Iguagu e no jantar estavam o prefeito, o juiz,
muita gente importante. A noite, na hora de partir o bolo, eu estava com um buqué
de rosas para entregar a minha sogra quando, de repente, meu ouvido comegou a
apitar e minha cabeca desgovernou até que cai. Chamaram o médico da familia
que disse que eu estava em choque e precisava ser internada. Ninguém
concordou, mas a esposa de um sobrinho do meu sogro, ainda na festa falou: ‘vai
ver que isso é coisa de macumba’. Eu né&o tinha recebido nada, mas ‘era coisa de
macumba”. Assim Palmira Navarro lembra como comecgou seu contato com o
candombilé.

Logo entao, diz ela, alguém mandou buscar um pai-de-santo, chamado “seu
Mansur”. No dia seguinte ao episddio da festa, ela estava na casa desse pai-de-
santo para uma limpeza de corpo. “Mas fiquei um més com amnésia. Prometeram
entao que, se eu ficasse bem, faria um bori, que é uma obrigagao para fortalecer a
cabeca. Fui para fazer um bori e acabei ficando recolhida para fazer os santo”,
conta Mae Palmira, sem negar que passar do catolicismo no qual foi criada para o
candomblé foi um choque muito grande. “Quando me falavam a respeito de algum
orixa, por exemplo, Omolu, eu ndo sabia quem era. Dai me diziam que era S&o
Lazaro, por causa do sincretismo com o catolicismo e sO assim eu conseguia
reconhecer e entender alguma coisa. Mas, eu queria entender o que aconteceu
comigo na feitura. Diziam que naquele primeiro transe que entrei, eu falei coisas
que pareciam iorubé. Mas como se da Africa eu sé conhecia Xita, Tarzan Jane e
boy?”, brinca. “Na verdade, o que eu falei naquele transe era o oruko (nome) do
meu orixa: Oya Egi Kuta. Por isso passei a ser chamada de Palmira de lansa.
Comecei a ler, a estudar, mas naquela época ndo havia tantas publicacées sobre
candomblé como existem agora”, diz. Aos 30 anos, Palmira de lansd abriu sua

casa-de-santo sendo entdo chamada de Mae Palmira.
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Além disso, lembra a Mae-de-santo, também nao se falava do candomblé
com tanta abertura como se fala hoje. “Hoje me sento e falo do culto com vocé,
mas antigamente ndo se falava. Tudo era proibido, inclusive porque o culto foi
muito proibido e perseguido”, afirma. Apesar das dificuldades, Palmira ndo parou
em sua busca. Como Mae-de-santo, Mae Palmira é a grande lider de seu terreiro.
Nada na casa acontece sem sua permissao. Ela determina as festas e é a grande
responsavel por tudo. “Sdo muitas as minhas fungées, mas a principal é zelar pela
harmonia da casa, pela nossa relagdo com os orixas, pela solidariedade na
comunidade, pelo bem estar dos filhos e filhas de santo”, afirma. Mae Palmira
reconhece que o candomblé mudou muito. “Antes as pessoas moravam na
comunidade terreiro. Hoje, poucas moram, a maioria trabalha, vive sua vida e
freqlienta o terreiro em dias de festas ou atividades”, diz. Para ela, o candomblé
precisa mesmo passar por mudangas, mas nao no que ela chama de seu
conteudo original. “Este ainda esta guardado e vai permanecer, ndo esta nem

estara nos livros”, sentencia.
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Mae Palmira, na comemoracao de natal de 2004. Nessas comemoracoes,
além de brinquedos, a Mae-de-santo distribui alimentos para centenas de
criangas da comunidade.
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3.5 - Conflitos e problemas no terreiro

Nao se pode achar que em uma casa de santo tudo séo flores e se vive
candidamente “no melhor dos mundos”. Em seu livro “Guerra de Orixa — um
estudo de ritual e conflito”, (2001), a antropdéloga Yvonne Maggie expde

detalhadamente conflitos e crises caracterizados como demandas.

Demanda é uma guerra de orixa, € uma briga de santo, uma batalha. Essa guerra, no
entanto, era acionada pelos homens. Se a gente demanda, a gente pede uma coisa (aos
orixas) e sabe o que é. Nos (os médius) sabemos como trabalhar para acabar com uma
demanda. (Maggie, 2001, p.45).

Através desse depoimento do Pai-de-santo do terreiro (de umbanda)
pesquisado pela antropdloga, Maggie evidencia que a demanda era uma guerra
de orixa, mas tal guerra, de acordo com ela, estabelecia-se a partir dos homens.
Um meédium, segundo ela, que tivesse uma desavenga ou questdao com outro
médium mobilizava seus orixas através de trabalhos, a fim de que estes
causassem algum mal a seu oponente. O médium atacado, diz Maggie, mobilizava
entdo seus orixas para defendé-lo.

Mae Palmira também n&o esconde os conflitos que enfrenta em seu
terreiro. “Os conflitos de uma casa de candomblé sdo conflitos que existem em
qualquer comunidade. No trabalho existem conflitos, na familia existem conflitos e
na religido também existem conflitos. O candomblé é um ambiente muito
heterogéneo, ou seja, reune diferentes pessoas, de diferentes culturas, de
diferentes classes sociais, de educacdo, de opcdo sexual. Entdo lidamos com
conflitos que envolvem ciume, inveja, disputa de poder pelos cargos de confianga
dentro da comunidade, dentro do axé. Isso ndo é especifico da religido, séo
conflitos humanos”, avalia.

De acordo com a Méae-de-santo, uma das grandes licbes que os ancestrais
deixaram para o candomblé é saber conviver com as diferencas e interagir com
elas. “Mas nem sempre se consegue isso entdo, como Mae-de- santo, procuro
estar sempre resgatando esse ensinamento. E um principio do candomblé

conviver com as diferencgas, no conflito”, explica.
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Mae Palmira caracteriza da mesma forma que Maggie os problemas
vivenciados em sua casa de santo. “E sempre uma guerra. Por exemplo, eu tenho
uma filha-de-santo com 25 anos de iniciada e ha 30 anos no terreiro. Ela trabalha
fora e por isso ndo pode ser mae-pequena, ndo pode criar um iab ou uma iad.
Pessoas que assumem cargos como mae-pequena ou uma iya oju bonan (a mae
que tem os olhos prostrados no caminho), mais conhecida como mée-criadeira
tém uma participagdo muito grande na vida do iniciado porque s&o responsaveis
pela educacdo do iab ou da iab. Entdo essa minha filha-de-santo, porque trabalha
obviamente, ndo tem o tempo disponivel necessario para estar a disposi¢cdo de
uma pessoa que esta se iniciando. Por isso, preciso passar a tarefa para uma
filha-de-santo que tenha esse tempo disponivel. Isso gera muita confusdo porque
ela sempre tera o respeito do terreiro como irma& mais velha, mas ndo como uma
ma&e. No terreiro o iniciado tende a se relacionar, a estar muito proximo de quem
toma conta dele na iniciagdo, tera mais intimidade”, diz a yalorixa.

Por outro lado, de acordo com Mae Palmira, a pessoa que toma conta
também recebera benesses de seu iniciado através dessa amizade estabelecida
quando da iniciagdo. “Recebera presentes quando for fazer uma obrigagéo, por
exemplo. Isso gera mais inveja ainda porque cada pessoa tem sua personalidade”,
revela.

Para Mae Palmira, uma yalorixa cumpre dois grandes papéis na vida de um
terreiro. O primeiro é seu papel na religido com todas as suas obrigagbes e
atividades religiosas. O segundo, € o mais importante no seu modo de ver, é
conviver com as diferencas. “O terreiro € um lugar de diferengcas e ndo ha como
escamotear ou anular os conflitos porque o candomblé é a vida como ela é,

barulhenta, tensa”’, afirma.
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