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REFLEXOES A RESPEITO DAS INTER-RELACOES ESTABELECIDAS NOS
CANDOMBLES'

Jagueline Vilas Boas Talga®

RelagGes hierarquicas sio encontradas em diferentes espagos e nas mais diversas formas
de organizagoes sociais, sejam elas de ensino, de trabalho, familiares. Com a religiosidade nao ¢
diferente, uma vez que também encontramos hierarquias em distintas formas de adorar o sagrado
espalhadas pelos continentes. Assim também ocorre nos Candomblés, mesmo existindo varias
diferenciagdes entre eles, constatamos em todos uma organizagao estruturada em torno da
hierarquia. Ela é o elemento comum, existente em maior ou menor grau em todas as
religiosidades de matriz africana, seja na Umbanda, no Candomblé, Quimbanda e outras
variacoes.

Apontamos algumas questOes para contribuir na compreensao de como essa hierarquia se
manifesta nas inter-relagoes estabelecidas entre os adeptos no interior da familia, entre as familias
dentro da linhagem, entre as linhagens. Como também as relagdes estabelecidas entre as
liderangas para com aquelas pessoas que procuram por Seus Servigos, essas pessoas sio na sua
maioria simpatizantes nao ligadas a religiosidade, mas também religiosos dessa matriz. Diante da
necessidade de identificar quais tipos de relagdes se estabelecem nos terreiros, chegamos
inevitavelmente nas discussoes relativas a teoria da dadiva.

Por reconhecermos simultaneamente aproximagdes entre as nagoes, pretendemos quem
sabe contribuir para o entendimento dessa forma de organizagdo em todos os Candomblés,
mesmo quando percebemos distanciamentos dentro do axé de uma mesma nagdo em uma
mesma cidade.

A hierarquia existente nos Candomblés é concebida pelas liderangas religiosas enquanto
um fator organizacional do culto e do espago religioso. A hierarquia enquanto principio estrutural
e organizacional percebida nos terreiros é semelhante as constatacdes de Radcliff-Brown (1989),
na qual a posi¢do que a pessoa ocupa diante da estrutura social lhe sera concedido determinados
usos e termos. Entretanto, elas variam consideravelmente no discurso e nas praticas cotidianas,
oscilando entre uma interpretagao mais rigida de mando senhorial e altamente estratificada, a uma
concepg¢ao mais holistica ao perceber as contribui¢des e significados daqueles que integram os
mais baixos niveis de sua constituicio. Constatamos essas visdes nas entrevistas com liderancas
da linhagem do Axé Oxumare.

No discurso das liderangas religiosas no transcorrer da linhagem o carater organizacional

predomina na justificativa da existéncia da hierarquia. Percebemos nas falas que a hierarquia



estabelecida impde os limites, a ordem, o respeito, as possibilidades para o acesso ao saber e ao
poder de mando de acordo com o tempo de iniciagao e os cargos concedidos a cada um. As
vontades dos orixas devem prevalecer sobre a dos homens, quando isso nao ocorre aqueles que
transgridem e cedem a passagem de um cargo sio severamente criticados.

A hierarquia estabelece status de autoridade e poder de mando. Podem assim ser tanto
utilizadas para organizar o espago quanto para, exclusivamente submeter pessoas a um poder de
mando. Segundo a lideranga maxima do Axé Oxumaré todos devem ser respeitados, os mais
velhos, as criangas, cada um tem sua contribuicio e significados. Um dos
principais elementos de estruturacio da hierarquia interna dos terreiros de Candomblés esta
relacionado diretamente com o saber, o saber fazer. Conforme ja posto, o acesso a esse saber se
estabelece gradualmente de acordo com as praticas cotidianas repassadas dos mais velhos aos
mais novos de acordo com os rituais e preceitos cumpridos pelo fiel no decorrer de sua vida de
dedicagao para o orixa.

Ao passo que um abid torna-se iad — e assim sucessivamente com os outros rituais — abre-
se um campo no qual é possivel obter um nimero cada vez maior nio sé de conhecimento, mas
também de titulos e consequentemente de hierarquia e poder, uma vez que o saber neste caso —
como em tantas outras instituicdes — expressa-se em relacoes diferenciadas de poder.

Nao podemos perder de vista um fato ja analisado anteriormente, a saber, a obten¢ao
desse saber pelos praticantes dessa religiosidade por meio de livros, revistas, videos, fotografias,
documentarios, cursos — que vao desde o desenvolvimento da mediunidade até utilizagdo das
folhas sagradas, ervas relacionadas a cura, a cada um dos orixas, aulas de lingua ioruba e teologia
africana em institui¢oes de ensino superior - em sitios eletronicos com consultas e compras de
matérias.

Ha uma importante ressalva que precisa ser feita. Apesar da proclamada fidelidade a
transmissao oral do saber, é do conhecimento de muitos, que os pais e maes de santo trazem (ou
espera-se que tragam) junto de si os seus cadernos de fundamentos - objetos de desejo dos filhos,
pesquisadores e outros - que trazem em seu bojo os segredos guardados, sendo como etnografias
caseiras, havendo inclusive disputas entre os filhos a fim de decidir a quem cabe a heranga deste
tesouro (PRANDI, 2005). Eles se contrapoem assim, aos saberes encontrados em fontes
secundarias, que muitas vezes sao incompletos, quando niao deturpam os segredos ritualisticos,
distorcendo e dilapidando o todo dos saberes ancestrais. Estes meios, usados por muitos fiéis em
algum momento, ou em uma dada circunstancia - ¢ visto por muitos enquanto um saber
inferiormente qualificado, sendo que no mais das vezes o pai/mae de santo que lanca mao deste

método de apreensao ¢ tido como de segunda categoria. Este recurso de aprendizado, apesar de nao
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ser unanime, geralmente ¢ visitado de modo velado em distintas épocas e localidades (DANTAS,
1982).

Nas entrevistas realizadas por Beatriz Géis Dantas (1982) nos dez terreiros pesquisados
de Candomblé e Umbanda da cidade de Laranjeiras-SE, e confirmadas em muitos dos
Candomblés da cidade de Uberlandia, coloca-se a importancia de se estudar o Candomblé.
Contudo, a apreensio do modo de fasger na pratica cotidiana é priorizada e valorizada,
deslegitimando-se assim o conhecimento obtido prioritariamente por meios nio orais e do
cotidiano do espago religioso.

Por vezes, as liderangas religiosas compararam explicativamente para meu entendimento,
os cargos hierarquicos e o acesso ao saber dentro dos terreiros com a hierarquia existente na
academia.

Apesar de serem instituicdes de naturezas absolutamente distintas, se seguirmos essa linha
de raciocinio teremos nos Candomblés, assim como na academia, quanto mais proximos dos
grandes centros de estudos um pesquisador/professor adquire seus titulos, maior é o seu
reconhecimento diante dos seus pares. Entre outros cientistas que elaboram sua teoria a respeito
desse ponto, temos Thomas S. Kuhn (1922 - 1996) que ird acrescentar a problematica do
pensamento cientifico a questio da legitimidade do grupo, percebendo através de suas analises
que a ciéncia ¢ a for¢a da comunidade, que se dedicam aos temas, no qual se criam conceitos e
categorias que serao legitimados ou nao pelos pares e também pelos nao pares. Visto que para ele
nao existe uma comunidade universal, com apenas uma estrutura caracterizada pelo poder e pela
hierarquia, mas sim valores e crencas permeando cada uma das comunidades existentes, onde se
tera a legitimidade ou niao de um conhecimento cientifico, e no caso especifico de uma casa de
candomblé.

Esse paralelo de reconhecimento, poder e legitimidade dessas distantes institui¢oes sao
importantes para compreender como as linhagens operam. Pois, nos Candomblés além da
hierarquia interna, quanto mais reconhecida for a linhagem e mais préximo da casa matriz é o
grau de parentesco de um iniciado, maior é o seu reconhecimento diante da comunidade
religiosa.

Prioritariamente a hierarquia entre as linhagens dos Candomblés se constituiu
historicamente por influéncia dos intelectuais e pelas autopromogoes das liderangas religiosas.
Fundamentados por uma visao purista, os primeiros estudiosos das religiosidades de matriz
africana priorizaram regides do pafs, nagoes, linhagens e familias em detrimento de outras. O
reconhecimento de determinadas liderangas e de sua respectiva linhagem se estabelecem com

auxilio de personalidades publicas, como intelectuais, cantores, politicos. E também na



publicacao de livros, DVDs, CDs, em leis de incentivo a cultura, na transformacao do terreiro em
fundagoes, centros e pontos de cultura, na oferta de cursos educativos, culturais e de formagoes
profissionais.

Existem, no entanto casos nos quais a comunidade religiosa reconhece a lideranga
religiosa e sua linhagem. Constatamos esse fato na valorizagio concedida pela comunidade
religiosa a uma lideranca religiosa, nas festas nas quais o acompanhamos no estado do Espirito
Santo. Verificamos que a presenca do babalorixa Marcelo Benikan nos dias de festa dos terreiros
na cidade ¢ tida como uma honra pelos zeladores locais. Ele é respeitado por ser um dos
primeiros a iniciar filhos na nagdo Queto no estado, pela sua dedicagio e saberes no Candomblé.

Na linhagem, a hierarquia poderia ser pensada em dois polos. Apareceria enquanto
principio social e o principio mitolégico. Porém, ao contrario de outras culturas, como a grega, a
hierarquia nos Candomblés aparece somente no principio social. No principio social verificam-se
classes na estrutura social interna da linhagem, existe uma estrutura na linhagem, que pode ser
por idade de feitura no santo, dominio do conhecimento ou a existéncia de diferentes familias,
entre outros. Observamos isso a partir dos usos de termos que se designam as pessoas e as
funcoes que elas desempenham no terreiro. Exemplos percebidos: o babalorixa, ebomi, oga,
equedi, abia e suas fungoes e desempenho no espago do terreiro.

No principio mitolégico mesmo que as faganhas dos ancestrais no tempo mitico
permeiem as interagoes soclais nos terreiros, nao se verificam hierarquias nas linhagens no plano
espiritual. Todos os ancestrais possuem suas caracteristicas, especificidades, qualidades e areas de
atuacOes respeitadas por igual entre os religiosos, seja o ancestral concebido enquanto homem,
mulher, andrégeno, crianga ou velho.

No mito de Onilé, temos a explicagao das areas de atuacdo de cada um dos orixas. Onilé,
muito recatada e discreta, vestiu-se da propria terra (se recolheu na cova que cavou no chio)
durante a festa na qual seu pai, Olodumare, o grande deus havia convocado todos os orixas a
comparecer ricamente vestidos, pois ele iria distribuir entre os filhos as riquezas do mundo. Ao
ver todos os orixas tao exuberantemente ostentados ele ficou confuso em como comecar a
divisao. Apods refletir, disse que os filhos tinham feito suas escolhas. “Ao escolherem o que
achavam o melhor da natureza, para com aquela riqueza se apresentar diante do pai, eles mesmo
ja tinham feito a divisio do mundo.” (PRANDI, 2001, p. 412) Assim, cada orixa se tornou
patrono de um aspecto do mundo, folhas, ouro, mar, rios, ferro, guerra, trovao, fogo,
mensageiro, mercado. Onilé vestida da terra ficou com a mais importante atribuigao, pois todas

as riquezas estdo na terra. Como tudo vem da terra, inclusive os alimentos que sdao as oferendas
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dos orixas, Olodumare determinou o pagamento de tributos a Onilé. Ao deixar o governo de
tudo para seus filhos orixas, Olodumare retirou-se do mundo para sempre.

Esse tributo necessario a Onilé, nio a coloca acima dos outros orixas. Oferecer a Onilé,
por exemplo, a primeira parte de todos os sacrificios de ejé (sangue), pode ser interpretada
enquanto uma contraprestacio dos humanos, ao reconhecer a terra como lugar de onde tudo
provém. Essa questio nos leva a gestos que extrapolam o terreiro, ao verificar nos habitos
recorrentes de jogar antes de beber, um pouco de bebida no chao, dizendo que “essa parte é para
o santo”.

Se no plano mitolégico os ancestrais estio em uma relagdo de equivaléncia entre suas
atribuicOes, nao existindo diferencia¢des nas correspondéncias dos filhos e seus orixds protetores,
no orixa que rege a casa € o terreiro e entre aqueles que regem as linhagens. No plano social,
palpavel das relagoes estabelecidas existem diferenciagdes no plano da familia, da linhagem e
entre as linhagens. Sob essa andlise encontramos a manifestagio de uma estrutura hierarquica
organizacional nos terreiros.

Quando analisamos a familia de santo, por ser familia de santo, ela é uma familia de
adogio, na qual se tem pai/maie, irmaos, tias que sao tituais. Visto que dentro da familia existe a
familia consanguinea, a de santo e a famfilia extensa (agregado), formando um dualismo triadico.
Aqueles sujeitos que sao parte constituinte da familia de santo nao tem o mesmo status que
aqueles que pertencem a familia de santo consanguinea da lideranga religiosa. Os abias e ao final,
os agregados nao iniciados, sao por vez, proibidos de entrar em determinados espagos e realizar
determinadas atividades.

Embora nem sempre o sucessor seja um parente consanguineo, ele podera ser um parente
de adogao, mas se existe a relagdo entre a familia, a sucessao e a fungao de liderancga religiosa,
temos a presenca da hierarquia.

A hierarquia que se manifesta nas estruturas baseadas no tempo de feitura no santo,
poderia ser concebida enquanto um nivelamento das classes sociais, visto que sao outros 0s
parametros estabelecidos para efetivagao da divisao do trabalho. Mas para se realizar a feitura, o
abid além de se desprender de varios valores, como raspar o cabelo durante o ritual, comer com
as maos, nao fazer sexo, evitar lugares de muita movimentagao enquanto estiver de preceito,
assumir a partir de entdo uma responsabilidade ainda maior com o sagrado e com o zelador e
toda a linhagem familiar. O abia tem de arcar com os gastos que envolvem seu ritual de iniciagao.
Estes custos sao sem duvida elevados para a classe trabalhadora.

O ritual de passagem para iad tem um custo que varia em media, entre quatro e cinco mil

reais. Podem chegar a quinze mil reais. As despesas referentes ao processo inciatico



compreendem os gastos do terreiro: agua, luz e alimentacido dos que auxiliam na feitura enquanto
o iniciado permanece recolhido. Pagamento da mdo do pai/mae de santo, chamado também de
salva, esse valor geralmente ¢é efetivado pelas liderangas mais préximas da casa matriz. Os gastos
com os materiais necessarios a feitura, entre eles as roupas de ragao do fiel, as roupas do orixa, os
animais a serem sacrificados, os produtos africanos, as oferendas entre outros. E finalmente a
festa, cada vez mais requintadas.

Todas as casas de candomblé pesquisadas durante o mestrado relatam a possibilidade
ajudar as pessoas que necessitam ou que querem fazer o santo e nao tem condi¢oes financeiras
para tanto. Ocorre da comunidade do terreiro se reunir e auxiliar com a doagdo de dinheiro ou
materiais que serdo utilizados na feitura. Em determinadas circunstancias o zelador arca com
todas as despesas, ou também, o caso mais comum, o fiel a ser iniciado paga sua feitura com
prestacio se servicos na casa. Uma vez que ha muitas atividades a serem feitas na casa,
esperando-se assim que o fiel arque com o compromisso de ser mais assiduo no cotidiano do
terreiro.

A sensibilidade para perceber essas outras modalidades de trocas nio estavam dadas. Foi
necessario realizar as pesquisas de campo no transcorrer da linhagem. Por me encontrar
organicamente inserida entre os sujeitos na cidade de Uberlandia, ao ser simultaneamente sujeita
de minha prépria pesquisa’, ndo conseguia observar para além do formalmente estabelecido.
Pairava também no discurso de alguns religiosos da cidade no qual, o fiel ao realizar sua feitura na
“bacia das almas” (com ajuda financeira dos outros) nao tera prosperidade na vida e tudo sera
mendigado.

Percebemos que diante de certas circunstancias as liderancas religiosas estabelecem
modalidades diferenciadas de contraprestagao para o pagamento das atividades religiosas, como a
feitura no santo. Integrantes da familia extensa e a do santo sao contemplados. Na entrevista com
baba Kaobakessy, percebemos a existéncia dessas contraprestagoes interligadas no contexto de
constituicdo da familia extensa em seu terreiro. Quando verificada de maneira veemente a
existéncia da familia extensa em seu terreiro, lhe questionei como foi isso das pessoas passaram a

viver no terreiro, e ele respondeu o que se segue:

Uma casa de Axé requer trabalho. Muitos filhos de santo como a minha, requer
muito trabalho. Necessito de pessoas para ajudar e também tem pessoas que
querem se iniciar e ndo tem condi¢Oes financeiras para ajudar. Entdo isso
comegou assim, se nio pode comprar suas coisas eu compro, eu te inicio e vocé
trabalha no axé um tempo. E assim foi ficando, as pessoas mais carentes, por
exemplo, meninas de 13, 14, por exemplo, meninos de 13, 15 ndo tem pai, nao
tem mae, me conhecem, o tio quer que se inicia, acaba deixando, se livra. Por
que para os outros para familia é um fardo, para mim ndo é um fardo é uma
bengiao. Por que além de estar ajudando um outro ser humano, estou ajudando
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a encaminha-la. Tem muita gente que veio para ca perdida, bebia, fumava,
andava pela rua. Hoje estuda, trabalha, cuida do seu santo, tem outra
perspectiva de vida, tem uma perspectiva, ndo continua aquela vida de loucura,
naquela vida, que poderia chegar a umas drogas, a algumas coisas mais fortes.
Entio a minha relagio é bem paizio mesmo. (Babalorixa Kaobakessy,
entrevista em 06/12/2011).

Ao lado dessa modalidade de contraprestagdo em servicos. Também sdo estabelecidos
precos diferenciados de acordo com o pai/maie de santo, da postura do adepto dentro do terreiro
e de sua condigao financeira. Durante as vivéncias nos terreiros, percebemos que alguns filhos
pagavam um valor maior do que outros para serem iniciados, cumprirem seus preceitos, ebos,
oferendas e outros. Percebemos que os zeladores aproveitavam do recolhimento* de um adepto
que pagou em dinheiro, para recolher os que nao o fizeram.

Nos relatos das entrevistas de Babalorixa Kaobakessy e Baba César de Oxum,
observamos respectivamente essas diferentes formas de pagamento diante da postura do zelador
e da condi¢ao financeira do filho. Uma postura critica quando a questio financeira prevalece em

detrimento das outras:

Uma oneracdo, existem varios tipos, tem aqueles que pagam com trabalho,
aqueles que parcelam, ddo uma entrada. Isso eu faco, isso ¢ o axé, nio estou
dizendo que por ai que ¢ assim, me ddo uma entrada e pagam até 10 vezes, cu
dando tudo. E tem outros que me dio a vista e eu dando tudo. E tem outros
que pegam uma lista, compram as coisas e eu estipulo um valor, que o povo
chama de mio e chio, o meu trabalho mais o chio, dgua, luz, gis, essas coisas,
eu estipulo um valor e a pessoa me paga esse valor. S6 nao faz santo e se inicia
aqui quem ndo quer, tem muita oportunidade, eu facilito bastante, ajudo
bastante. (Babalorixa Kaobakessy, entrevista em 06/12/2011).

Me apaixonei por ele’ como pessoa, como sacerdote, como a pessoa que dava
um bom conselho, que vinha na minha casa desprovido de valores, ele nunca
me perguntou sobre dinheiro antes de vir na minha casa, entdo ele me ensinou
em trés anos que eu fiquei na companhia dele, o que eu nio tinha aprendido em
doze de iniciado. Entdo ele para mim foi uma enciclopédia, as nossas
conversas, além das conversas amigaveis que a gente tinha de amigos, ele me
ensinou muita coisa, mas infelizmente ele veio a falecer, ele faleceu dia quatorze
de outubro de 2009. (Babalotixa César de Oxum, entrevista em 19/06/2012).

Mesmo diante dos possiveis desconfortos e descontentamentos daqueles que pagam,
constatamos que esses diferentes precos estabelecidos entre os filhos, por uma parcela das
liderangas religiosas, nao ¢ acumulado por elas. O pagamento serve antes de tudo para a
manuten¢ao, reproducao da vida do terreiro e da vida do religioso, quando nos casos deste nao
exercer outra atividade para além das religiosas. Essas interpretaces se confirmam nas respostas
das liderangas religiosas, a0 questionarmos sobre como a casa se mantém. Obtivemos nas

entrevistas que:



Mantém minha filha com o sacerddcio, esses dezesseis buzios é quem faz esse
milagre. E a ajuda de todos os filhos, todos que colaboraram. Alguns com
dinheiro, alguns com mantimentos, alguns com o trabalho. E assim que se
mantém um terreiro de candomblé. (lalorixd Ana de Ogum, entrevista em
04/12/2011).

O terreiro, na minha questdo, no meu caso, ele se mantém no meu trabalho
mesmo, no que eu faco, no atendimento, nas coisas que as pessoas buscam,
procuram. Entdo é dessa forma que se mantém. Porque no candomblé nio
existe uma taxa, as pessoas ddo se quiser, ndo é obrigado, mas elas gastam agua,
as pessoas gastam luz, ndo se preocupam com essa. Porque assim, eu faco a
diferenca de quando nio tem a obrigacdo e de quando tem, quando tem a
obrigacdo a minha 4gua vai para 1.600 reais, quando nio tem obrigacdo a 4gua
fica em 200 e pouco, 300. Isso para vocé vé o quanto onera os gastos de uma
casa, a luz vai para 6, 7 quando tem as fung¢des religiosas. (Babalorixa Pecé,
entrevista em 04/12/2011).

Olha, a casa se mantém minha filha do meu dinheiro porque tudo que eu ganho
eu ponho, eu ponho mais do que tiro, porque nio da. Infelizmente é muita
gente, compra de comida normal ¢ 2.300, sem contar pao, leite e alguns fumam,
entdo é pao, leite e cigarro. [..]. 760 de luz, 450 de 4gua, e sdo todos que
limpam. Uns vem jogar bizios e empregam dinheiro aqui, faz um trabalho eu
emprego o dinheiro aqui, ddo obrigacdo, as pessoas me pagam e emprego o
dinheiro aqui, e assim nés vamos vivendo. Gracas a Deus bem, que Aira nunca
nés abandonou. (Babalorixd Kaobakessy, entrevista em 06/12/2011).

Um importante fator que agrega valor ao preco estabelecido pelos servigos religiosos é o
status do pai/mae de santo e de sua linhagem. Dentro dessa légica, além dos quesitos sabedotia,
identificacdo e integridade, alguns adeptos procuram por uma casa que seja reconhecida pela
comunidade religiosa. Esse fato é tdo corriqueiro que, os filhos dos terreiros de maior status
fazem uma diferenciacdo entre os filhos da casa e os filhos do pai de santo. Os primeiros, mesmo que
distantes (em outras cidades) sdo reconhecidos e integrados a comunidade religiosa do terreiro, ja
os segundos sao simplesmente adeptos ligados ao zelador. Ambas as categorias sio filhas do
mesmo pai/mae de santo, porém as formas de reconhecimento e tratamento nao sao as mesmas.

Optamos em interpretar todas essas relagdes e formas de pagamento, enquanto
modalidades de trocas e contraprestagdes dadivosas, seja ela em dinheiro ou servigo. Pois
compreendemos a dadiva enquanto reciprocidade, a partir dos estudos realizados por Marcel
Mauss (2001; 2003), no qual dadiva ¢é dar, receber e retribuir, mas também ¢é divida, pois sempre
se restitui com algo a mais. Existe a reciprocidade simétrica e positiva, mas também existe uma
reciprocidade assimétrica, negativa.

Determinar quem primeiro estabelece a troca, inicia o circuito dadivoso é complicado.
Pode ser tanto o adepto, o zelador ou os ancestrais, mas compreender a entrada de todos os

religiosos nesse circuito dadivoso nao ¢ dificil. Segundo Lima (2003), um dos principios do

Candomblé ¢ a caridade. O zelador, a comunidade religiosa diante da necessidade de uma pessoa
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ao solicitar socorro, principalmente se for um filho de santo, ndo pode se furtar de ajuda-lo, sob
pena de serem castigados pelos orixas. Dentro do ideario da religiosidade os ancestrais e os
candomblecistas prezam pela vida de doagdes. Doa-se até mesmo o corpo, quando os ancestrais
se fazem presentes em suas manifestagoes terrenas.

Os proprios orixas, nas ritualizagdes simbolicas de seus feitos no tempo mitico, em todas
as festas de Candomblés distribuem seus respectivos alimentos. Eles compartilham seus
alimentos com todas as pessoas presentes, nao fazem distingdo entre as pessoas, seja ela homem,
mulher, crianga, adeptos ou nao. Também nao fazem distingao de quem lhes oferece oferendas
(presentes). Oferenda ¢ oferenda, independente da cor, sexo, classe e da idade.

Nao importa quem di, o importante é dar. Os orixds doam, mas também recebem,
gostam de ganhar presentes. Por serem trickters os orixas castigam os que nao procedem dentro
da logica de doagoes, de doar a si mesmo e prestar atendimento para com aqueles que procuram
a religiosidade por motivos espirituais ou materiais. Dentro das penalidades os orixas chegam ao
ponto de levar a vida dos fiéis ou de algum ente querido. Por outro lado doam, aos que se
doaram prosperidade, saude, riqueza e compartilham seu axé de varias formas, entre elas ao
partilhar seus alimentos durante as festas de Candomblé.

Fato relativo a essa logica de doagdes e sansbes para os que nido restituem a coisa dada
nos terreiros de Candomblé, ocorre no direito hindu. Mauss apresenta que uma das san¢des
relativas a uma pessoa avarenta é renascer numa familia pobre, pois o segredo para a felicidade e
a fortuna para os hindus ¢é “doar, nao guardar, nao buscar a fortuna, mas distribui-la, para que ela
retorne, neste mundo, espontaneamente, ¢ sob a forma do bem que fizemos, no outro.”
(MAUSS, 2003, p. 281). Também nessa perspectiva fica evidente porque dos adeptos falarem que
uma pessoa que faz o santo na bacia das almas nio tera prosperidade na vida. Nio tera
prosperidade, se acaso nao doar de alguma forma, nao realizar a contraprestagao.

Quando um terreiro nao possui uma hierarquia ampla, consolidada e estruturada, amplas
trocas entre familias, linhagens e pessoas ocorrem. Verificamos, por exemplo, que uma casa que
nao possue ogas se articula com outras para ter no dia da festa uma equipe boa de ogas para
tocar. Aquilo que para os pesquisadores principiantes e demais desavisados parece ser uma longa
sucessao de cantigas, também conhecidas por toques em linguas africanas, no caso da nacao
Queto a ioruba, na qual os orixas giram dangando em torno do centro do barracdo. Na realidade
existem varios simbolos e significados. Primeiro que cada conjunto de cantigas ¢ relativa a um ou
alguns orixas. Segundo, que cada cantiga ¢ um ato mitico originalmente de matriz africana
reformulado ou construido no Brasil, o qual possui gestos especificos a serem desempenhados

pelos orixas. Terceiro, que nem todos os orixas podem dancgar todas as cantigas, existem cantigas
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para os recém iniciados, para os de um ano, trés anos, sete anos. Quarto, diante de algumas
situacOes os toques sdo paralisados ou reordenados, como a chegada de um babalorixd/ialorixa
no terreiro, um toque deve rapidamente se sobrepor aos outros, pois toda lideranga deve ser
“prestigiada” ao adentrar em um terreiro, entre outras questoes.

Assim, uma festa por mais delongada que aparente, representa a qualidade dos ogas, dos
filhos e orixas da casa. Pois, uma casa de fundacio e estruturacido recente, recorrente nas casas
mais distantes da casa matriz, ndo realiza uma festa sem o auxilio de outros fiéis. Esses outros
fiéis podem ser parentes da familia de santo, amigos da lideranca religiosa ou religiosos
contratados. O auxilio por sua vez, gera também uma divida da casa e ou da lideranga para com
essas pessoas e ou casas. Gerando circulos de trocas entre as pessoas, familias e linhagens.

Percebemos exatamente o gift-gift, em seus dois sentidos presente e veneno (MAUSS, 2001,
p. 363). As trocas estabelecidas entre os orixas e as pessoas, entre os terreiros, os zeladores e
entre estes ¢ seus filhos e clientes sdo perigosas, seja para quem d4, seja para quem recebe.

Compreendendo que segundo Mauss:

[...] a coisa recebida como dom, a coisa recebida em geral compromete, liga
magica, religiosa, moral e juridicamente o doador e o donatirio. Vindo de uma
pessoa, fabricada ou apropriada por ela, e sendo dela, confere-lhe poder sobre o
outro que a aceita. No caso em que a prestacdo feita ndo ¢ restribuida na forma
juridica, econémica ou ritual prevista, o doador leva vantagem sobre aquele que
participou do festim e absorveu suas substincias, sobre aquele que desposou a
filha ou se ligou pelo sangue, sobre o beneficidrio que faz uso de uma coisa

encantada com toda a autoridade do doador. (MAUSS, 2001, p. 365).

Mesmo os terreiros mais bem estruturados nio sio auto-suficientes, diante de situacoes
adversas ou corriqueiras, uma lideranga religiosa recorre a outra para solicitar auxilios, solucionar
questoes, juntar forcas para fazer frente a perseguicoes policiais, a demandas politicas, sociais,
econdmicas, ambientais entre outros. Babalorixa Gilberto de Xango, por exemplo, em entrevista
alega que nao sabe tudo, ndo sabe todos os fundamentos e segredos, nisso quando precisa,
recotre a outros pais/maes de santo.

Também, a avé de baba Pecé, Ia Simplicia de Ogum (Axé Oxumare), diante da amizade e
bom relacionamento com Mae Menininha do Gantois (Axé Gantois), a procura e pede conselho
sobre a iniciacdo de sua filha Nilzete Australiana e do seu neto Pecé. Mae Menininha diante de
seus problemas de satde, orienta um outro zelador para fazer as obrigacdes dos dois.
(LUHNING; MATA, 2010, p. 41). Isso se deve ao fato de ser proibido a um zelador/zeladora
iniciar um filho ou neto consanguineos. Mas, por sua vez, a solugao de casos como este pode se
estabelecer dentro da familia ou no transcorrer da linhagem. Tanto uma ebomi da casa podera

iniciar seu filho, quanto o zelador da lideranca religiosa da casa. Esse tltimo caso ¢ percebido no
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terreiro de baba Gilbero, seu filho consanguineo Gustavo de Logun-Edé ¢é seu irmao de santo,
isso porque ambos sao filhos de santo de Kaobakessy.

Mas uma parcela consideravel de liderancas religiosas prefere, além da afinidade, que seus
filhos se iniciem com zeladores de outras familias. Isso faz com que a gama de contatos,
conhecimentos, status e trocas sejam ampliadas.

A ampliagdo das trocas ¢é perigosa, pois a dadiva também estabelece relagdes negativas e
assimétricas. Por sempre ter que retribuir em tamanho maior para quem lhe deu algo. Se pelo
contrario, um zelador nio restituir, ndo pagar a sua divida ele perde seu prestigio, seu poder,
ficara deslegitimado entre seus pares.

Ja as trocas estabelecidas entre os zeladores e os de fora sio um pouco mais frouxas, com
poucas diversifica¢Oes nas formas de pagamento. Os de fora sao compreendidos por pessoas sem
vinculo com a religiosidade, os clientes, e por aqueles, para fim de entendimento classificaremos
de religiosos avulsos °. Religiosos avulsos sio religiosos, mas por motivos diversos nio se
encontram organicamente ligados a casa alguma, ndo possuem uma familia de santo.

O tratamento cedido a estas pessoas, no mais das vezes esta diretamente ligado ao
pagamento em dinheiro. Um dos motivos ¢ o proprio vinculo da pessoa, por nao estar integrada
a familia, ndo possuir compromissos para com a casa. Mesmo o religioso avulso possui
compromissos com a espiritualidade e nao com a casa. Ela ira solucionar suas pendéncias e
provavelmente desaparecera do terreiro.

Assim, os zeladores, dependendo da condi¢io financeira e da postura dessas duas
categorias de pessoas, ira estabelecer os valores dos seus servigos religiosos. Ele pode chegar a
cobrar quantias significativamente superiores ao estabelecido aos de dentro. Também nesses
casos, o status, a fama e a localiza¢do geografica do terreiro (Bahia) agrega valor as atividades
prestadas pela lideranca religiosa.

Para se ter uma nogdo desses valores diferenciados estabelecidos para as diferentes
categorias de pessoas farei uso do exemplo de dois religiosos. Um reside na cidade de Uberlandia
e outra na cidade de Goiania e foram se cuidar espiritualmente em um reconhecido terreiro na
cidade de Salvador, na Bahia. O primeiro trata-se um religioso avulso que pagou pelo servico
prestado um valor de mil e setecentos reais, sendo para um candomblecista na regiao onde ele
vive, esse valor seria de no maximo duzentos reais. Ja o segundo caso trata-se de uma
candomblecista que estava muito atrasada com suas obrigacoes sequenciais de seu processo
iniciatico. Como nao possuia condi¢des financeiras para realizar todos os procedimentos

necessarios, o mesmo zelador do primeiro caso, arcou com a diferenca dos gastos para efetivar
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todos os procedimentos. Ela contribuiu com setecentos reais, quando o custo aproximado dos
materiais utilizados foi de dois mil reais.

Entretanto, ao lado dessas relagdes de distribui¢ao, ndo podemos fechar os olhos, para
com as posturas de uma parcela crescente de liderangas religiosas que, nao restitui, nao alimenta o

circuito da dadiva. Apenas acumula e nao se desfaz. Critica a essas atitudes aparece na entrevista:

Eu nio estou na espiritualidade por fama eu estou na espiritualidade por amor.
E diferente de muitos que esta por dinheiro. Eu nio estou por dinheiro, eu nao
vivo do santo, eu vivo pro santo. E muitas das vezes eu tiro mais do meu bolso
do que tenho o rescaldo de volta. (Babalorixa Gilberto de Xango, entrevista em
20/06/2012).

A questio por nds interpretada nio estd para se o pai/maie de santo sustenta-se apenas de
suas atividades religiosas. Mas sim se ele coloca em circulacio a contraprestagdo dos dons
recebidos, comunga de um dos principais fundamentos da religiosidade, que ¢ a caridade (Lima
2003), a vida em comunidade.

Se a caridade é um dos principios basicos dessa religiosidade, se eles compartilham, se dao
e trocam coisas entre os de dentro e os de fora. Se eles dao auxilio aos que necessitam, oferecem
festas aos ancestrais e aos homens, passam saberes, trocam Axés, entre outros. Mas tudo tem seu
preco e juro. Tudo que ¢ dado deve ser devolvido em igual valor ou maior nessa vida ou na outra.
Talvez nesse momento fique mais evidente entender a propria forma de cumprimentar os
ancestrais, os zeladores, equedis e os pontos sagrados da casa. Os religiosos se postam no chao,
encostando todo o corpo e a cabeca.

Esse formato de cumprimento se estabelece em varios momentos, entre eles nas festas.
Durante as festas logo que iniciam as cantigas para os Orixas se realizam uma sucessio de
cumprimentos que sao denominados de bater a cabeca. A principio é tudo muito confuso para
compreender, pois nao se percebe a légica dos cumprimentos, mas depois de um tempo se
identifica as cantigas (cantadas em ioruba) relacioandas com cada Orixd. Os fieis por ordem de
hierarquia, primeiro os zeladores e as equedes, depois as mulheres, da mais velha de feitura no
santo até as nao iniciadas, depois os homens. Irdo realizar uma sequéncia de cumprimentos,
primeiro bate cabeg¢a na porta do salao, no centro, nos atabaques, para o zelador, as equedes, ¢ se
for o caso, ao pai ou mae pequeno da casa, aos zeladores mais velhos na linhagem. E o ato de
repete também quando se toca para o Orixa do qual o fiel ¢é filho.

Entre outros significados bater a cabeca esta relacionado com o mito da orixa Onilé. Pisar
com os pés descalos no chiao, colocar o corpo e a cabega diretamente no chio em sinal de

respeito, gratiddo e dedicar a Onilé os primeiros cumprimentos em todos os rituais.
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Agradecimento e permissao para estar e permanecer nesse espagco. Um dos atos mais sublimes de
humildade, gratidao, respeito e mostra uma contraprestacao pelas dadivas recebidas.

Nesta e em todas as outras situagdes levantadas, interpretamos a luz da teoria da dadiva as
posturas dos religiosos aos valores e formas de pagamento, as trocas e contraprestacoes, nas

formas de tratamentos diferenciados entre as distintas categorias de pessoas nos Candomblés.
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4 Pelo fato do fiel ficar recolhido em um quarto dentro do terreiro durante seu processo de iniciagdo. Os

adeptos também usam o termo recolher como sin6nimo de iniciat.

5 Baba César relata neste trecho sua relagdio com seu falecido zelador, o babalorixd Washigton Trajano
Guedes do Oxum, do Rio de Janeiro.
6 Durante o campo, uma religiosa utilizou o termo “avulso” pata classificar a situagdo na qual permaneceu

por um longo tempo. Ficou sem referéncia por mais de uma década, ap6s o falecimento de sua zeladora, durante
esse perfodo frequentou alguns terreiros e se cuidou com diferentes liderangas, até se identificar novamente e

ingressar em uma nova familia de santo.



