fi . £ ” -~ ”‘ C -
PAISIMPOSIO CENTRQS@ESTE DA ASSQEIAGATY.

/' SRA SFORIA DAS RELIGIOES(ABHR)

CIDADE DE GOIAS ;GO

O sincretismo religioso no Candomblé

Maximiliano Gongalves da Costa
Universidade Estadual de Goias
max.historia@gmail.com

Resumo: Portugal, no seu processo colonizador comeca a explorar as terras brasileiras através da producédo do
acucar, utilizando o trabalho escravo. Os negros foram trazidos para o Brasil e tratados de forma sub-humana, pois
eram considerados "mercadorias". Tiveram que deixar sua terra, sua familia, seus pertences e a Unicas coisas que
sobreviveram nesse trajeto foram sua cultura e religido. Ao chegarem nas grandes fazendas onde iam trabalhar,
tiveram que se adequar forcadamente ao regime imposto pelo homem branco, aprender uma nova lingua, ter novos
costumes e além de tudo se tornar cristdo. A religido oficial no Brasil colonial era a Catdlica, portanto, 0s negros
foram catequizados e receberam o batismo, tornando-se assim. "cristdos", pois eram proibidos de praticar suas
varias religibes nativas. Porém, o cristianismo apresentado a esses negros foi um cristianismo répido e forcado,
possibilitando a prética dos cultos africanos. Apesar das instituicGes escravagistas e da Igreja Catdlica Apostolica
Romana, foi possivel aos escravos comunicar, transmitir e desenvolver sua cultura e tradi¢des religiosas, pois o
processo de catequizagdo dos negros foi bem superficial e houve também vérios fatos que os ajudaram a manter
esta continuidade: os varios grupos étnicos continuaram com sua lingua materna; havia um certo nimero de lideres
religiosos entre eles; e os lagos com a Africa eram mantidos pela chegada constante de novos escravos, que
possibilitava a permanéncia da pratica religiosa. Embaixo do altar catélico e das imagens de santos 0s negros
louvavam e cultuavam seus orixas, tendo assim o sincretismo afro-brasileiro, os santos foram justapostos aos
orixas africanos. Essa mistura religiosa originou as religides afro-brasileiras. O sincretismo religioso é um
fendbmeno vivo até hoje nas religiGes afro brasileiras, em especial no Candomblé, dialogares com diversos autores
para compreendermos essa premissa.
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A Escravidao Negra

O Brasil em 1550 ja liderava o mercado mundial do agucar, o que necessitaria de multa
méao-de-obra, e a escravidao de africanos 1 era praticada por Portugal ha mais de 100 anos.
Com inicio do governo geral de Tomé de Souza em1549 foi intensificado o nimero de escravos
trazidos ao Brasil. Ao mesmo tempo cresceu 0 nimero de engenhos. A partir da segunda metade
do século XVI, inicia o trafico de escravos vindos da Africa, em substituicdo & mao de obra
indigena. Gilberto Freyre (1961) fala que o meio e as circunstancias necessitava do trabalho
escravo.

Costa (2001) afirma:
A introducédo do cultivo da cana de aglcar vai provocar uma demanda crescente de
mdo de obra africana, sobre tudo se constatou a superioridade desta, comparada com

o trabalho realizado pelos indios. O tréfico tornou-se tdo intenso que logo provocou
interesse comercial no préprio contingente africano (COSTA, 2001, p. 328).
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O negro era retirado a forca de sua terra natal, levado para um novo lugar, e de repente

ja estava numa situacdo de subordinacdo. Era incorporado a escraviddo num pais estrangeiro
com uma lingua diferente e além de tudo uma religido diferente, o que para ele era complicado
de aceitar, pois a religido tinha um destaque especial em sua vida.

Os métodos utilizados para a captura de escravos eram: caca, guerra e compra. Estima-
se que um total de 3.600.000 escravos foram transportados da Africa para o Brasil entre 0s
séculos XV1 e XIX (Bastide, 2001), fazendo do Brasil o segundo maior importador de escravos
do novo mundo. Durante este periodo, a populacdo negra escrava era maior que a dos brancos
que legislavam. Os escravos vieram principalmente da Nigéria, Daomé (atual Benin), Angola,
Congo e Mocambique. Apesar da instituicdo escravagista ter quebrado os lagos de familias e
espalhado grupos étnicos por todo o pais, 0s escravos conseguiram manter alguns lagos com
sua heranca étnica. Isso aconteceu devido ao fato, entre outros, dos portugueses usarem a
politica de dividir para governar, separando os escravos em diferentes nacdes. O termo "nacdo"
se refere ao local geografico de um grupo étnico e sua tradicao cultural (por exemplo, os que
falavam loruba da Nigéria eram os Nagd, Ketu, ljeja, Egba etc.) A conseqiiéncia inesperada
dessa divisdo foi que o conceito de nacdo desempenhou um papel importante para a manutencgéo
de varias identidades étnicas africanas e para a transmissdo cultural e as tradi¢Ges religiosas.

O resultado desse agrupamento de escravos em "nacgdes”, isto €, a partir da origem
étnica, foi que puderam conservar melhor e, por mais tempo, as suas atividades de reis
e rainhas (mesmo que pouco a pouco se fossem reduzindo a manifestagdes folcloricas
e gerassem os reis de Maracatu e do Carnaval), dos instrumentos, da musica, dos tipos
de dancas, das palavras africanas, assim como conservarem muitas comidas de origem
das suas terras. Na verdade, constatou-se uma mobilizacdo espantosa, pois foram as
"nacBes" inteiras que vieram para o Brasil. A politica dos negros em "nagdes", além
de permitir a perpetuacdo das tradicdes culturais e religiosas, permitiu um

desenvolvimento de solidariedade e permitiu também a recriacdo das etnias por
agrupamentos (COSTA, 2001, p.356).

Segundo Berkenbrock (1999) o trafico de escravos ocasionou para as culturas
africanas uma grande mistura ou ate, muitas vezes conscientemente, confusdo. Toda a estrutura
cultural, social e religiosa africana foi decomposta sem nenhuma possibilidade de recomp6-la.
As divisdes das pessoas, de seus grupos culturais ocorriam nas diversas etapas do trafico de
escravos.

A primeira fase do trafico ocorria com a prisdo de pessoas que seriam escravizadas,
entretanto ndo eram sociedades completas que eram tiradas de contexto, mas apenas partes da

sociedade, afirma Bastide (2001). Os capturados eram misturados nos portos africanos com
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outros escravos procedentes de outros grupos culturais. Os compradores de escravos escolhiam
sua "mercadoria” utilizando diversos critérios, observando a situacdo dos dentes, olhos, bracos,
pernas e 6rgdos genitais. A maioria dos escravos que vieram para o Brasil eram jovens e do
sexo masculino.

Vindos de diversas culturas e linguas, 0s escravos eram embarcados nos navios
negreiros, a miséria comum levava uma certa solidariedade entre os sobreviventes. O nimero
de presos que chegavam a América era bem menor em vista do nimero de presos que
embarcavam na Africa. A mortalidade nos navios era muito grande, a situacdo miseravel de
higiene provocava diversas doencas.

Ao chegarem no Brasil os escravos eram levados para os centros de compras
principalmente no Rio de Janeiro e Salvador. As familias de negros eram separadas, e
misturadas com outras familias de diversas etnias e culturas. Por medo de possiveis revoltas 0s
compradores evitavam adquirir escravos de uma s6 familia ou lingua. Portanto eram obrigados
aprender a lingua do dono - o portugués. Todos esses fatores contribuiram para a fragmentacao
da cultura africana no Brasil.

Ao chegarem no seu novo local de trabalho tiveram que acomodar-se a nova ordem
social, sem a possibilidade de deixar esta classe ou de subir em alguma hierarquia. Comprar a
liberdade vai ser algo que ocorrera bem mais tarde no periodo da escraviddo. As duas
possibilidades encontradas pelos escravos de deixar essa classe eram fugir ou morrer.

Varios escravos se suicidavam, pois sabiam que através do suicidio prejudicariam seu
dono. Era uma espécie de vinganca. O suicidio ndo tinha apenas motivo politico, mas também
religioso. Através da morte, havia a esperanca de voltar a patria dos pais, afirma Bastide (2001).

A resisténcia do africano foi feita de um modo tenaz e continuo. Adotava, desde as
formas de suicidio, o aborto voluntario, o envenamento dos senhores de engenho até
a sabotagem no trabalho, o que deu origem a idéia falsa e racista do "negro

preguicoso™. Foram muitas as formas de evaséo, mas foi, sobretudo a revolta, o meio
que tendeu a crescer nos Gltimos tempos da escraviddo (COSTA, 2001, p. 362).

A fuga também era muito utilizada, mas muitos se devam mal. Por ndo conhecer a
geografia e ndo saber de quais frutos silvestres ou plantas poderiam se alimentar, os escravos
fugitivos tentavam permanecer as margens das vilas, sobrevivendo de pequenos furtos, o que
os fazia presa facil dos capitdes-do-mato.

Berkenbrock (1999) afirma que
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A Unica forma promissora de fuga era a organizada. Através de fugas organizadas, 0s
escravos formaram comunidades em locais de dificil acesso, chamados de quilombo.
A maioria destas comunidades eram pequenas, de curta duracdo, com pouca
organizacdo politica ou social e foram assaltadas e destruidas pela sociedade "oficial".
Os negros presos nos quilombos eram castigados de forma exemplar, isto para
diminuir a atracdo que os quilombos exerciam sobre a populacdo de escravos. O maior
e mais conhecido quilombo foi Palmares (BERKENBROCK, 1999, p. 86).

Algumas organizagdes dos grupos de negros foram de fundamental importancia para
a conservacdo das tradi¢Oes africanas. Bastide (2001) comenta que onde havia grandes
plantacfes o0 nimero de escravos era grande, isso possibilitava uma inter-relacdo com o senhor,
gue em certa medida foi perpetuado os valores africanos no Brasil.

Bastide diz que os ex-escravos também tiveram um papel muito importante na
conservacao e transmissdo das religides afro no Brasil. Porque aos poucos foram comprando a
liberdade de outros membros de seu povo e formando pequenas comunidades. O crescimento
de negros livres durante o século XIX permitiu uma melhor organizacao das tradi¢des africanas
no Brasil.

Entretanto, é preciso registrar que a taxa de natalidade entre os escravos no Brasil era
muito baixa. No século XIX, nas regides de plantacdo de café, estima-se que a taxa de
mortalidade infantil entre os filhos de escravas era de 88%. Nesse periodo era normal que 0s
senhores brancos abusassem sexualmente de suas escravas. Segundo a lei os mulatos eram,
como suas maes, escravos, mesmo quando o préprio proprietario fosse o pai. Em alguns casos
muitos mulatos recebiam sua liberdade como presente de batismo de seu padrinho que na
verdade era seu pai. Esses mulatos deixavam de lado sua origem africana e assumiam os valores
da sociedade européia, portanto esses mulatos ndo colaboraram muito na manutencdo e
transmissédo das tradi¢Ges africanas.

A partir de 1850 o numero de escravos foi diminuindo por causa do fim do
fornecimento da Africa e da alta taxa de mortalidade entre os escravos, por outro lado, pelo
numero maior de escravos que conseguiam sua liberdade. Esta liberdade era conquistada de
diversas maneiras como a compra de titulo de liberdade, a "lei do ventre livre" que foi
promulgada em 1871 e dava liberdade a todos 0s negros que nascessem apads essa data e a "lei
do sexagenario™ promulgada em 1885 que dava liberdade a todos os escravos acima de 60 anos,
afirma Berkenbrock (1999).
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O Processo de "Catolicizagc&o" dos Escravos

Em 13 de maio de 1888 é assinada a Lei Aurea que extinguia a escravido no Brasil e

a religido foi o fator principal para a reorganizagao dos africanos e seus descendentes em nosso
pais. Tomando como referéncia a obra A Experiéncia dos Orixas, Berkenbrock, comenta que

A abolicdo da escravatura, que ocorreu passo a passo, pode ser considerada um

avango, mesmo quando se sabe que fatores econdmicos tiveram grande influéncia. A

abolicdo é, porém, um fato positivo. E de observar também que a abolicdo ndo

significou diretamente nenhuma melhoria imediata na vida dos entdo ex-escravos.

Também ndo significou nenhuma mudanca na estrutura de poder nem na estrutura

agraria do pais. A abolicdo seguiu uma total desorganizacdo dos ex- escravos. (...)

Uma nova organizagdo precisa de pontos de referéncia. Esta possibilidade foi

oferecida pela religido. O ponto central de reagrupamento dos africanos e seus
descendentes no Brasil foi a religido (BERKENBROCK, 1999, p. 95).

A Unica religido permitida no Brasil no periodo colonial era o catolicismo. Portanto os
escravos ao chegarem aqui tiveram que se adaptar a essa nova condicdo cultural. Os escravos
africanos eram proibidos de praticar suas varias religides nativas. A Igreja Catélica Apostélica
Romana deu ordens para que os escravos fossem batizados e eles deveriam participar das missas
e dos sacramentos. Apesar das instituicdes escravagistas e da Igreja Catolica Apostdlica
Romana foi possivel aos escravos comunicar, transmitir e desenvolver sua cultura e tradicdes
religiosas. Houve varios fatos que os ajudaram a manter esta continuidade: os varios grupos
étnicos continuaram com sua lingua materna: havia um certo namero de lideres religiosos entre
eles; e os lacos com a Africa eram mantidos pela chegada constante de novos escravos.

Segundo Berkenbrock (1999) a cristianizacdo forcada dos escravos mostra de forma
exemplar a atitude da sociedade branca (catélica) de entdo para com os africanos. Por um lado,
0s escravos eram obrigados a ser cristdos, eram batizados, obrigados a participar dos ritos e
comportar-se como catélicos. Porém a catequese desses escravos nao era sistematica e sim
ocasional.

De qualquer modo, podemos dizer que a grande falha da catequese era a de religido
oficial, dos donos da terra, a catolica, ser uma reproducdo do modelo tantas vezes

repetido na Histdria: Os dominadores, que se sentiam "superiores", terem absorvido e
reduzido os que eram considerados "inferiores” (COSTA, 2001, p.345).

Os negros eram considerados catélicos de segunda categoria, portanto, ndo podiam
ocupar os lugares na nave da igreja, pois eram reservados para 0s brancos. Os negros
permaneciam no alpendre e assistiam a missa atraves das janelas e portas. Com isso, 0S negros

fundaram irmandades proprias e tentavam através desta organizacdo adquirir maior peso na

Anais do Simpésio Nacional de Estudos da Religido da UEG, V. 1. Goias: UEG, 2019 |5



instituicdo Igreja Catolica. A formacdo de irmandades préprias contribui para a formacéo de

consciéncia de raga. Tais irmandades foram de fundamental importancia para a transmisséo das
tradicGes religiosas africanas e no surgimento do sincretismo afro-catolico.

Bastide (2001) afirma que em todos os lugares onde existiram as irmandades, também
sobreviveram as religides africanas. A igreja "apoiava" as irmandades, entdo sobrevivéncia dos
cultos africanos sem querer (saber), ajudou a sobrevivéncia dos cultos africanos.

N&o havia resisténcia aberta dos negros contra a "catolicizacdo" forcada e nem tinha
chances de fazé-lo. Pelo contrario os negros muitas vezes almejavam o batismo, pois ser
batizado era subir um degrau na sociedade, ndo mais ser injuriado como "pagdo™, nem mais ser
tratado pelos brancos como animal "sem alma".

N&o podemos afirmar de modo algum que houve uma conversao verdadeira dos negros
ao cristianismo. Segundo Beozzo (1980), para os escravos, ndo houve na colbnia portuguesa,
nada semelhante ao esforco dos jesuitas na catequese dos indios, por mais fraca que esta Gltima
se revele ao historiador moderno. Os missionarios quase sempre admitirdo a nulidade de uma
evangelizacdo que faca do indio um escravo; premissa ausente desde o inicio em relacéo ao
africano. Impotente diante de tal ambiglidade, a Igreja acaba praticamente confiando a
catequese do negro ao senhor dos escravos. Que espécie de catequese sera ministrada aos
escravos? Nada de muito exigente. Bastard um "catecismo abreviado™ antes do batismo. Ao
escravo bocal (recém-chegado) ou de lingua desconhecida a instrucdo sera ainda mais sumaria;
é batizado sem maiores problemas desde que saiba de memoria as respostas corretas para estas
perguntas: Queres lavar a tua alma com agua santa? Queres provar o sal de Deus? Jogas fora
da tua alma todos os teus pecados? Nao pecards nunca mais? Queres ser filho de Deus? Jogas
fora da tua alma o diabo? Além dessa superficial catequizacdo, outros fatores impedem a
destruicdo total do substrato cultural africano. Dentre estes, um papel decisivo cabe as
Irmandades de africanos e crioulos permitidas pela igreja catolica. Uma estratégia catequética
e de controle social que acaba por representar um espaco de solidariedade étnica que se tornara
0 berco do Candomblé.

A cultura original do africano era profundamente religiosa, mas do mesmo modo que
foi levado a forca ao Brasil, também foi levado ao cristianismo, sem uma suficiente e previa
evangelizacdo, segundo Costa (2001). Os senhores eram obrigados a promoverem a formagéo

religiosa, mas, sabemos que a catequese e a instrugdo foram absolutamente insuficientes. A
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alma do africano permanecia nas condi¢cdes em que vivia, profundamente animista, no sentido
da ligag&o como os seus cultos.
Desde o inicio a formacéo religiosa foi realizada a partir da visdo ambigua reinante:
Os senhores de engenho, apoiados nos padres viam a religido como um freio moral
para conter os pobres, apontando para eles a esperanca da salvacao eterna; os escra\Vos
negros ndo podiam deixar de ligar a religido ao modo de proceder de seus senhores.
As férmulas feitas mecanicamente, além de o catolicismo ter desde o inicio, como

dominante, uma grande sacramentalizacdo das massa, um quase exagerado
devocionismo que dava expansao a imaginacdo supersticiosa (COSTA, 2001, p. 333).

Bastide (2001) apresenta de forma clara qual era a aparéncia comum deste catolicismo
forcado: diante do modesto altar catdlico erigido contra 0 muro da senzala, a luz trémula das
velas, os negros podiam dancar impunemente suas dancas religiosas tribais. O branco
imaginava que eles dancavam em homenagem a Virgem Maria ou aos santos; na realidade, a
Virgem e 0s santos ndo passavam de disfarces e 0s passos dos bailados rituais, cujo significado
escapava aos senhores, tracavam sobre o chédo de terra batida os mitos dos orixas e dos voduns.
A musica dos tambores abolia as distancias, enchia a superficie dos oceanos, fazia reviver um
momento a Africa e permitia, numa exaltacio ao tempo frenética e regulada, a comunh&o dos
homens numa mesma consciéncia coletiva.

Os santos eram considerados "simples mascaras" colocadas nos rostos negros das
divindades ancestrais. De fato, foi essa Unica coisa que o negro pode trazer na vinda para o
Brasil, isto é, a sua cultura, e dentro dela, particularmente dominante, a religiosa. Assim, 0 nome
do santo ndo é sendo a denominacdo branca da mesma realidade que os negros veneram com
um nome africano. Costa (2001, p.349) afirma: "As duas religides fundem-se numa s, com um
sistema de correspondéncia que permite aos descentes dos escravos serem integrados no pais,
sentirem-se entrosados em seu préprio grupo".

A cultura foi o Unico elemento que o negro pode trazer consigo, representava a sua
reacdo a tudo de negativo que a escraviddo lhe imputava. Pois muitas vezes a Historia
condiciona a caminhada e a interpretacdo dos fatos. A discusséo de todos o0s aspectos de um
fendmeno é sempre condicionada a partir daquilo que interessa a um determinado setor da
sociedade. Nesse sentido, a escrita da Historia € um "gesto de poder” e ela tem uma dimenséo
politica da qual ninguém pode escapar. Tantas vezes os que foram vencidos, sepultaram-se no
siléncio da realidade cotidiana, afirma Costa (2001). Portanto devemos lancar um olhar sobre
0 esforgo que os escravos fizeram ao longo dos séculos de cativeiro, para salvarem o que tinham

perdido de maior valor: a sua identidade.
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Entre as tradi¢Oes religiosas africanas que exerceram influéncia nas religides afro-

brasileiras, o culto aos Orixas e Voduns foram de suma importancia. Orix&s e Voduns séo
divindades dos grupos da Nigéria e Benin que falam loruba e Jeje. Na Africa cada divindade
preside um aspecto da natureza e uma familia em particular. No Brasil, como a escraviddo
dividiu as familias, eles se tornaram protetores dos individuos. O ponto central das religiGes
afro desenvolvidas no Brasil eram as festas para os Orixas e Voduns, que envolviam possessdes
de divindades e sacrificios de animais. Os Orixas tem a funcéo de reger a natureza, assim com
a vida moral e familiar da comunidade, como também resolver o problema das pessoas. Esses
Orixas sdo mensageiros de Deus, tem a tarefa de governar o mundo e de intervir em favor dos
homens. Exu também é cultuado por ser o mensageiro celeste superior, ele € um criado dos
Orixas e deve levar e trazer as mensagens dos horrins. Assim, tornou-se mau conselheiro e, por
influéncia do culto catdlico, € identificado com o dembnio, o qual é necessario afastar por
despacho, afirma Costa (2001).

A estruturacdo das religides afro-brasileiras constituem um fendmeno relativamente
recente na historia religiosa do Brasil. Por exemplo, o primeiro terreiro de Candomblé, que é
localizado no nordeste, mais precisamente na Bahia, € geralmente situado no ano de 1830.
Segundo Jensen (2001) estas novas religiGes apareceram primeiro na periferia urbana brasileira,
onde os escravos tinham maior liberdade de movimento e eram capazes de se organizar em
nagdes. Dai eles se espalharam por todo o pais, e tomaram diversos nomes como: Catimbé no
Nordeste, que tem influéncias africanas, mas também inspiraces nas bruxarias européias.
Tambor de Minas no Maranhdo. Xangé que tem como centro o Recife, mas difundido em varias
regides do Nordeste. Macumba localizada, sobretudo no Rio de Janeiro, Sdo Paulo e Espirito
Santo, sdo de origem Banto. Batuque no Rio Grande do Sul, também de origem Banto.
Pajelanca no Amazonas e Para misturados com os cultos indigenas. Umbanda movimento
sincretista, baseado na ideologia da reencarnacdo, nas religibes afro-brasileiras, nos cultos
indigenas e no catolicismo popular. E o Candomblé que € a mais tradicional e africana dessas
religides que se originou no Nordeste. Nasceu na Bahia e desde longa data tem sido sinénimo
de tradicdes religiosas afro-brasileiras em geral.

As religibes afro-brasileiras ainda carregam os efeitos de sua interagdo com outras
tradicGes religiosas, especialmente do Catolicismo. Os VVoduns e Orixas foram justapostos com
0s santos catdlicos e o interior dos terreiros possuia numerosos elementos catolicos, incluindo

estatuas de santos, enquanto os objetos religiosos africanos eram escondidos. As religides afro-
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brasileiras eram proibidas, e os terreiros eram frequentemente visitados pela policia. Por isso
seus praticantes deviam sempre buscar caminhos para fortalecer a aparéncia catolica dos Orixas

e dos terreiros. O sincretismo se tornou assim estratégia de sobrevivéncia.

Sincretismo Religioso

O sincretismo religioso é uma tematica que foi estudada por varios autores e ainda hoje
é um tema que causa muita polémica, principalmente quando esta relacionado as religides afro-
brasileira.

A situacao atual do sincretismo € o resultado de um desenvolvimento organico iniciado
ha séculos e que se encontra ainda hoje em curso. A discussao sobre a reafricanizacdo mostra
isso de forma clara. O desenvolvimento deste sincretismo também néo foi de m&o Unica, como
se apenas as tradicdes africanas tenham recebido influéncia do catolicismo. Também a fé
catélica — principalmente a nivel de catolicismo popular — foi enriquecida por influéncias
africanas. "O processo do sincretismo ndo ocorreu de maneira uniforme em todos os lugares e
conheceu diversas faces" afirma Berkenbrock (1999).

A conversdo do negro ao cristianismo forgou uma africanizagdo do catolicismo e a
religido africana foi entdo a devocao aos santos, que é uma das fortes manifestagdes
do catolicismo popular. O catolicismo que eles receberam dos senhores, como

sabemos, foi essa religido de devocdo aos santos e 0s sacramentos que lhes eram
apresentados, recebiam-nos sem compreenderem (COSTA, 2001, p. 349).

Atualmente temos o debate entre duas vertentes: uma que defende o processo de
reafricanizacdo (volta as origens) das religides afro e a outra que defende o sincretismo. Para
tanto abordaremos as duas tematicas para percebermos que o sincretismo ainda continua vivo
nos cultos afro.

O sincretismo entre o cristianismo e religides africanas ndo é uma exclusividade
brasileira. Nos outros paises para onde os africanos também foram levados como escravos como
no Caribe e entraram em contato com o cristianismo de forma semelhantes a do Brasil
ocorreram sincretismo também. O sincretismo entre cristianismo e religies afro jA comegou na
Africa, inclusive antes mesmo da escravidao, afirma Berkenbrock (1999). Quando se iniciou a
colonizagio da América, as tentativas de cristianizar a Africa ja tinha um século de existéncia.
Neste tempo, ja haviam sido feitas em Dahomé e Congo ligacdes ou até identificacbes entre
determinados espiritos e santos catdlicos. Estas identificagdes ocorriam onde religides africanas

entraram de forma determinada em contato com o cristianismo.
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Nina Rodrigues (1977), fundador do campo de estudos afro-brasileiros, curiosamente

ndo emprega a categoria do sincretismo, ja conhecida em sua época. Discorre sobre o tema,
usando, entre outras, expressoes / termos como: fusdo de crencas, justaposicéo de exterioridades
e idéias, associacdo, adaptacdo, equivaléncia de divindades e, principal e significativamente,
ilusdo da catequese.

Quando Nina Rodrigues, por exemplo, narra os cultos religiosos, os rituais, as magias
afro-brasileira, sdo somente para demonstrar a incapacidade do negro assimilar a religido
catdlica, pelo fato, segundo o autor, de ser desprovido do pensamento abstrato. Ou quando
refere-se a lingua do negro, é para demonstrar a simplicidade da estrutura da mesma.

Com uma visdo pessimista em relacdo a presenca do negro na sociedade brasileira,
Nina Rodrigues ndo poderia desenvolver textualmente o seu pensamento sendo através de uma
elaboracdo de enredo no modo tragico. O livro "Os Africanos no Brasil" tenta a todo 0 momento
mostrar 0s perigos que representa a influéncia direta ou indireta do negro na nossa cultura; bem
como a descrenca no florescimento da nagao brasileira fundada na miscigenacéo, sugerindo o
branqueamento, via imigracao européia, da populacdo como fator de redencao nacional.

Para Nina Rodrigues (1935), é a equivaléncia das divindades que da a ilusdo da
conversdo catolica, pois, "sem renunciar aos seus deuses ou orixas, o negro baiano tem pelos
santos catolicos profunda devocéao". Cita casos comprovando esta dualidade do fervor religioso,
demonstrando ser freqliente a pratica dos dois pela mesma pessoa, pois tanto na Bahia como na
Africa, "todas as classes, mesmo a dita superior, estdo aptas a se tornarem negras”. Nina
Rodrigues foi pioneiro nos estudos sobre o sincretismo. Embora evitasse utilizar esse termo,
ele enfatizou a idéia da ilusdo da catequese e fez a distingdo entre negros mesticos e africanos
e seus descendentes, importante na época para caracterizar formas diferentes de conversao ao
catolicismo.

Artur Ramos (1942), desenvolveu uma teoria propria sobre a aculturacdo, onde define
a aculturagdo com um processo de acomodacao e de adaptacao entre ragas e culturas diferentes,
de que resultam mudangas nos padrdes originarios. Ramos foi de fato o primeiro estudioso
brasileiro a analisar o sincretismo sob o ponto de vista da teoria culturalista, dizendo:

Serad preferivel chamarmos ao resultado harmonioso, ao mosaico cultural sem
conflito, com participacdo igual de duas ou mais culturas em contato, de sincretismo.
Ampliamos assim o significado de um termo que j& haviamos empregado com

referéncia a cultura espiritual, especialmente religiosa. Parece-nos que o significado
de sincretismo deva ser estendido a todos aqueles casos de resultados harmoniosos de
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contatos culturais, ndo s espirituais como materiais, ou todos aqueles casos que
chamam de adaptacdo (Ramos, 1942, p. 41-42).

Para o autor, o sincretismo ndo se restringe exclusivamente ao dominio religioso,
embora seja este 0 dominio mais tipico e 0 que ele mais se dedicou a estudar. Ramos apresenta
0 sincretismo num processo harmonioso sem conflitos, de culturas em contato. O proprio autor
VE que este processo ndo é sempre tdo harmonioso e pouco conflitivo assim, especialmente nos
casos de colonizacdo, de dominacdo e escraviddo. Ramos nao viveu muito tempo, morreu cedo
e no que diz respeito ao sincretismo apresentou que ele era resultado do processo de aculturagéo.

Valente (1976), igualmente na perspectiva culturalista, define o sincretismo como "um
processo que se propOe a resolver uma situacdo de conflito cultural”. Distingue-o de
aculturacdo, assimilacdo, caracterizando o sincretismo como uma intermistura de elementos
culturais, uma interfusao, uma simbiose entre componentes de culturas em contato. Como Nina,
Valente refere-se, varias vezes, a incapacidade mental do negro e parece aceitar a visdo da
mentalidade primitiva, Para ele,

[...] nos candomblés de caboclos processa-se um sincretismo complexo, no qual se
entrosam elementos de procedéncia nag6, jeje, banto, mina, malé, tupi, catélico e
kardecista. Misturados ainda com possiveis vestigios esotéricos, teosoficos

macOnicos. E também com praticas de quiromancia cartomancia (VALENTE, 1976,
p. 68).

Valente amplia os quadros do sincretismo, acrescentando novos dados, distinguindo-
0 do conceito de aculturacéo.

De maneira mais completa e mais aguda, Bastide (1976), examinou os diversos
aspectos da questdo. Verifica-se, historicamente e até certo ponto, a validade dos elementos
apontados por Valente e Ramos e a caracterizacdo por eles dada em termos de assimilacdo, de
aculturacdo e de reinterpretacdo. Roger Bastide assinala, porém, outros aspectos mais
complexos desses encontros e desencontros de culturas e religides. Descreve 0s processos de
resisténcia e manutencdo, de adaptacdo e de sincretismo, de assimilacdo e de contra-
aculturacdo, na interpretacdo de culturas e civilizagdes diferentes.

Bastide (1973) considerava o negro brasileiro um patriota fervoroso, que estava ligado
a sua cultura ancestral, julgava membro do candomblé e, ao mesmo tempo, era catolico. Para
ele, as duas coisas ndo sdo opostas, mas separadas pelo principio de cisdo, como se 0 mundo
fosse dividido em compartimentos. Bastide se interessava mais pela preservacao da pureza do

candomblé baiano, em oposicéo a desintegracdo e a mistura, que julgava encontrar na macumba
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e na umbanda, dai seu menor interesse pelo fenémeno do sincretismo, que entendia mais como
mistura.

Para Bastide (2001) quando um membro do candomblé afirma sua catolicidade,
significa que as duas coisas ndo sdo opostas, mas sao separadas, segundo ele, isso € claro ao se
perceber um altar catolico e um peji africano num terreiro de candomblé, que se podem
corresponder, mas nao se identificam, porque desempenham funcées diferentes, pois rezar uma
ladainha ndo mistura nada de africano e no momento das festas africanas ndo se mistura nada
catolico.

Verger (1985) considera que o Candomblé e o catolicismo permanecem como duas
religides separadas, mas, ""com o passar do tempo [...] tornam-se eles tdo sinceramente catdlicos,
quando véo a igreja, como ligados as tradicBes africanas, zelosamente, das cerimdnias do
candomblé”.

O movimento de reafricanizacdo difundido, sobretudo no sul e que atualmente se
expande no Brasil, critica e combate o sincretismo afro-brasileiro procurando uma pureza
africana ou a volta a um africanismo primitivo. Ocorre algumas vezes, uma verdadeira "guerra
santa" de combate ao sincretismo, visto como atraso e aceitacdo da dominacdo colonialista
escravizadora.

Em alguns grupos de culto afro-brasileiros e mesmo entre estudiosos destes grupos
nota-se, pelo menos nos ultimos quinze anos, em grau diversificado, e, em varias regides, a
preocupacdo em negar ou ocultar vestigios exteriores do catolicismo numa "cruzada" contra o
sincretismo. Visitando o saldo de dancas de um terreiro de Candomblé, o pai de santo me
mostrava desenhos de orixas nas paredes, explicando que antes ali estava cheio de quadros de
santos, e que ele insistiu que fossem retirados, para evitar a confuséo entre orixas africanos e
santos catolicos.

Vagner Gongcalves da Silva, comenta que

[...] a publicidade do candomblé, a adeséo de classes sociais mais favorecidas e o
sucesso dos terreiros, tém possibilitado que se tornem mais freqiientes as viagens de

pais e méies-de-santo & Africa [...] que de um modo ou de outro promovem aspectos
da reafricanizagdo do candomblé (SILVA, 1999, p.152).

Gongalves lembra que n&o é recente essa "busca na Africa de pedacos da tradicdo" e
que, no passado, ela conviveu com o sincretismo, enquanto hoje ocorre uma "dessincretizagao".

ll’

O autor argumenta que, em Sé&o Paulo, essa reafricanizacdo "é uma tendéncia crescente em

certos terreiros”, principalmente os que nao se podem referir "as suas proprias raizes locais",
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por terem "origens historicas recentes”. Segundo Vagner Goncalves, a "reafricanizacéo”

relaciona-se com a retirada de praticas catolicas.

O chamado "mito da pureza africana”, tem sido defendido principalmente por
estudiosos e praticantes do Candomblé ketu, difundido no Brasil a partir da Bahia, afirma
Ferretti (1995). A Il Conferéncia Mundial da Tradicdo dos Orixas e Cultura, ocorrida em
Salvador, em 1983, levou a Yalorixd Méae Stella de Oxossi, do I1&8 Axé Op6 Afonja, uma das
mais importantes maes-de-santo baianas liderar um movimento contra o sincretismo, segundo
ela, se o catolicismo foi util aos escravos, hoje os praticantes da religido dos orixas, que tém
liturgia e doutrina proprias, ndo necessitam mais desse disfarce.

Prandi (1999) dividiu a historia das religides afro brasileiras em trés fases: Primeira da
sincretizacdo- onde as religides afro-brasileira formaram-se em sincretismo com o catolicismo.
O culto catolico aos santos, de um catolicismo popular de molde politeista, ajustou-se como
uma luva ao culto das divindades africanas. Segunda do branqueamento-com o nascimento da
umbanda teremos os elementos religiosos incorporados a cultura brasileira por um esgotamento
negro que se diluia e se misturava aos brancos pobres na formacgéo de um nova classe social. E
a terceira da africanizacdo- com a transformacdo do Candomblé em religido universal.
Considera-se que até 1930 "as religides negras poderiam ser incluidas na categoria das religides
étnicas ou de preservacdo de patrimdnios culturais dos antigos escravos negros e de seus
descendentes". Sé recentemente, segundo o autor, elas comecaram a se desligar do catolicismo.

Afirma que o movimento de africanizacdo do Candomblé "procura desfazer o
sincretismo com o catolicismo e recuperar elementos rituais perdidos na didspora, além de
reaprender a lingua iorub&". Nos anos 60 do século XX, com o movimento da contracultura, "o
Candomble, a partir do Sudeste, foi transformando-se também em religido universal, isto &,
religido para todos".

Leonardo Boff (1994) em sua obra Igreja, Carisma e Poder afirma que todas religides
sdo sincreéticas:

A lgreja em sua estrutura apresenta-se tao sincretica como qualquer outra expressao
religiose o cristianismo puro née existe, nonce existiu nem pode existir.sincretismo,

portanto nao constitui um mat necessario nern representa uma patologia da religiao
Pura. E sua normalidade... (BOFF, 1994, p. 162/163).

Segundo Boff (1994) o cristianismo é tdo sincrético como qualquer outra religido. O
Antigo e o Novo Testamento se constituem igualmente em escritos sincréticos, assimilando as

innuendos da cultura propria e de outras. Os textos contém elementos apostolicos, judaicos,
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judaico-cristdo, tipicamente cristdo, romano, grego etc. Os elementos aqui ndo estdo
justapostos, mas estdo assimilados a partir da identidade crista.

A consequéncia ndo e uma religido pronta, vinda das méos de Deus ou de Cristo, mas,
apresenta-se como elemento cultural produzido pelo homem, movido pela interpretacdo de
Deus.

De acordo o autor, no Brasil o sincretismo é de grande relevancia gragas a
sensibilidade religiosa do povo brasileiro, a efervescéncia de préticas religiosas africanas,
indigenas, caboclas, do cristianismo. Boff (1994) apresenta longa discussao em favor do
sincretismo e o discute em maltiplos sentidos, como adicdo, acomodacdo, mistura,
concordismo, traducéo e refundicdo. Defendendo a legitimidade do sincretismo e se opondo a
visdo cristd anterior de que sé existe nas outras religides, considera o cristianismo um grande
sincretismo.

Para Ferretti (1995) constam dezenas de palavras e ideias que podem ser utilizadas
como relacionadas aos sentidos do sincretismo. Sem a pretenséo de esgotar o assunto, 0 autor
agrupa essas ideias em quatro situcdes, trés delas como variantes que abrangem alguns dos
significados principais do conceito. Partindo de um caso zero hipotético temos:

O- Separacdo ou nao sincretismo;

1- Paralelismo ou Justaposicao;

2- Mistura, Juncéo ou Fusdo;

3- Convergéncia ou adaptacao;

No que diz respeito as essas hipoteses Ferretti (1995) afirma:

Podemos dizer que existe convergéncia entre idéias africanas e de outras religiGes,
sobre a concepgdo de Deus ou sobre o conceito de reencarnacdo; que existe
paralelismo nas relagfes entre orixas e santos catdlicos; que existe mistura na
observagdo de certos rituais pelo povo-de-santo, como o batismo e a missa de sétimo
dia, e que existe separacdo em rituais especificos de terreiros, como no tambor de
choro ou axexé, no arrambam ou no lorogum, que sdo diferentes dos rituais das outras
religibes. Nem todas estas dimensfes ou sentidos de sincretismo estdo presentes,
sendo necessario identificd-los em cada circunstancia. Numa mesma casa e em

diferentes momentos rituais, podemos encontrar assim separacdes, misturas,
paralelismos e convergéncias (FERRETTI, 1995, p. 91).

Em sua obra Repensando o Sincretismo, Ferretti (1995) mostra que o sincretismo esta
presente em grupos de cultos afro-brasileiros muito tradicionais como a Casa das Minas. Ele

conta que o sincretismo nédo se opde a tradicionalidade ou a africanidade do tambor de mina.
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A presenca do sincretismo ndo descaracteriza a tradicionalidade da religido, pois além
de ser dindmica, os "sincretismos" se fazem com base em elementos constitutivos
preexistentes, de acordo com o contexto histérico. Desse modo, se a Casa das Minas
realmente exigisse que a tradicdo como se entende (absoluta) fosse rigorosamente
cumprida, entdo teriamos um suicidio cultural, ja que ndo é possivel congelar uma
cultura (FERRETTI, 1995, p.22).

Toda campanha que se faz de combate ao sincretismo por alguns lideres intelectuais
estd baseada numa reflexdo de uma mentalidade autoritaria que visa a pureza teérica com rigor
teoldgico. Toda religido como toda cultura, constitui fenémeno vivo, dindmico, contraditorio,
que ndo pode ser preso numa visao Unica, intelectualizada e empobrecida da realidade.

As observacdes e entrevistas realizadas durante a pesquisa de campo, vao demonstrar
gue esse sincretismo ainda hoje é tdo presente que grande parte dos cultos afro-brasileiros é
constituido basicamente em cima do calendario cristéo.

Atualmente alguns terreiros de Candomblé ndo se tém toque na quaresma em respeito
ao sofrimento de Jesus. Dona Dalva de Xang6 afirma

Nos respeitamos a quarentena de Jesus, entdo néo se toca, ndo se faz trabalho nenhum
durante a quaresma, sbado de aleluia ja é o dia de fazer os trabalhos bem acentuados,

que agente fala que é a nossa vigilia é no sabado de aleluia que vai a noite toda
(Entrevista, 14/04/06).

Ja para Mée Maria Luzia de Oxum eles guardam as duas ultimas semanas da quaresma
que € a semana das dores e a semana santa. Ela afirma que Jesus Cristo € Oxala e se tem um
respeito muito grande a ele no Candomblé.

Para n6s do Candomblé Jesus Cristo é um homem como qualquer um outro, s6 que
ele veio para representar uma energia, uma fé diferente, uma revolugdo, uma
renovagdo, Oxala pra nés é Pai, é o orixa protetor, o orixa guardido, mas é um orixa

guerreiro, que ele veio pra mudar, e a pessoa que vem pra mudar vem pra criar uma
guerra, ndo existe mudanca sem guerra (Entrevista, 28/04/06).

Através da pesquisa de campo pode-se perceber que ao participar de um toque aberto
ao publico ndo se vé nada que tenha ligacdo com o cristianismo, as dancas, musicas e rituais,
mas ao passar pelas entrevistas os pais e mées de santo ainda deixam transparecer diversos
elementos cristdos que permanecem no Candomblé, na Casa de Pai Kénio de Oxala tem um
quadro de Jesus Cristo na entrada dos camarins, na entrevista perguntei a ele se acreditava em
Jesus Cristo e ele disse:

Muito. Pra mim ele est4 ligado a trindade espiritual que é Orumila, Obatala e 1fa,
quero dizer Pai, Filho e Espirito Santo; Orumila o deus da criacdo, Obatal4 o filho da

criacdo e Ifa o deus da dimensdo. Quase 100% de quem esta no Candomblé hoje
passou pela igreja Catolica, foi batizado, entdo querendo ou ndo a gente é brasileiro a
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gente trds essa crenca, eu respeito, as nossas familias ensinam isso pra gente.
(Entrevista 06/05/06).

Para Dona Dalva de Xangd também Jesus Cristo € Oxala, ela disse: "Ele € o filho de
Deus, acredita e confia nele como supremo como o ser maior, Oxala tem todo o respeito por
ele dentro da casa, ele é o supremo".

Na casa de Mde Maria Luzia na sexta feira ndo é realizado nem um ritual, consulta,
limpeza e etc, pois segundo a mae de santo esse dia é considerado o dia de Oxala e € um dia de
guarda.

Sexta feira é dia de Oxala, como eu disse pra vocé Oxala é pai universal, entdo como
reveréncia a cor dele é branca, n6s usamos 0 branco na sexta-feira, e geralmente eu
ndo fago nada na sexta-feira, pra mim é um dia de guarda, sagrado, e também a gente

tem que tirar um dia para o descanso, se ndo vocé ndo aglienta de segunda a domingo
vocé ndo da conta (Entrevista 28/04/06).

No fendmeno do sincretismo afro-brasileiro Roberto da Matta (1987) afirma que a
sociedade brasileira tem a capacidade de unir tendéncias separadas por tradicdes distintas.
Nessa perspectiva podemos falar que o afro-brasileiro é ao mesmo tempo catolico e praticante

de outras religides. Assim, sincretizar corresponde a capacidade de relacionar.

Concluséo

Para findarmos podemos afirmar que o sincretismo é elemento bésico de todas as
religides, ele contribui para o enriquecimento e fertilizacdo de manifestagdes culturais muito
fortes, numa evidéncia de que ndo existem contraposi¢des entre sincretismo e tradicdo, pois o
sincretismo é uma forma de relacionar o africano com o brasileiro.

Percebemos que o sincretismo esta vivo nas religides afro em especial no Candomblé.
Pois o Brasil foi formado com a contribuicdo de diferentes culturas e o sincretismo é um fato
evidente, por isso mesmo esta presente na maioria das reflexdes, especialmente no campo das
religibes afro-brasileiras, onde o conceito é negado por muitos que estdo preocupados com uma
pretensa pureza religiosa.

Durante um século, através de correntes tedricas diferentes, muita coisa foi escrita
sobre o sincretismo. Alguns acham que se deve evitar falar em sincretismo. Outros falam em

dessincretizagdo, ou africanizagdo e reafricanizacdo, em relacdo as religides de origens
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africanas no Brasil. Historiadores preocupados com as mentalidades e a vida cotidiana discutem
esse problema, que antes era considerado especifico da Antropologia.

A trajetoria desse conceito permite visualizar disputas académicas e politicas, que
acompanham analises de nossa realidade. Sincretismo, cultura, identidade, etnicidade e outras
categorias sociais complexas necessitam continuar a serem pensadas e repensadas, com a
colaboragéo de diferentes ciéncias e correntes de pensamento. E importante lembrar que a
propria definicdo dessas diversas categorias, como do fendmeno do sincretismo, continua

constituindo um desafio para os especialistas.
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