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1. INTRODUCAO

Pensando nas tradi¢cdes culturais e religiosas de descendéncia africana em
Terreiros de Candomblé, associadas a nagdo Banto, de modo especifico a nacdo Congo-
Angola, € que se pretende trazer para o universo do debate cientifico estudos sobre as
praticas e as representacdes culturais de um dos mais importantes centros religiosos de
matriz africana: o Terreiro Bate Folha Mansu Banduquenqué. Estabelecido na cidade
de Salvador, na Bahia, o referido terreiro, que celebrard no ano de 2016 o centendrio
comemorativo de sua fundagdo, serd o objeto de investigacdo do projeto de doutorado
em Historia Social, a ser desenvolvido na Faculdade de Filosofia e Ciéncias Humanas
da Universidade Federal da Bahia-UFBA.

Sado inumeros os trabalhos cientificos que privilegiam andlises sobre a histdria
da religidao afro-brasileira de origem Ketu (Iorubd), Jeje (Fon) em detrimento daquelas
de origem Congo-Angola (Banto). Dar visibilidade ao legado afro-brasileiro de heranca
congo-angolano é centrar esforcos na divulgacdo, na propagacdo e na difusdo dos
valores civilizatorios africanos que estdo voltados, de modo especial, para a
ancestralidade, a musicalidade, a ludicidade, a corporeidade e a religiosidade.

O estudo enfatizard as praticas e as representagdes culturais oriundas dos
assentamentos, dreas especificas para o culto sagrado aos inquices africanos. Esses
assentamentos representam espagos de culto a ancestralidade, portanto sdo lugares de
saberes, memodrias, crencas e valores. A delimitacdo temporal da pesquisa ird
compreender os anos inicias de fundacdo do Terreiro Bate Folha, ocorrida em 1916,
focando analises até 1966. Tal delimitacdo compreenderd importantes fases de repressao
policial que atingiu os terreiros de candomblés baianos durante o século XX, sobretudo

entre as décadas de 20 a 50. Além disso, a demarcagdo temporal contemplard o periodo
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de formacao das geragdes sucessorias iniciais do terreiro, fundamentais para construg¢ao
do pertencimento identitdrio e religioso de seus participantes.

O Terreiro Bate Folha ocupa uma 4rea urbana remanescente da Mata Atlantica,
de aproximadamente 15,5 hectares, e foi tombado pelo Instituto do Patrimonio Histérico
Artistico Nacional-IPHAN em 10 de outubro de 2003, legitimando a nog¢ao inaliendvel
do espaco sagrado que lhe qualificam como patrimdnio cultural brasileiro. Histéria e
Memoria se entrelacam e continuam na vida da cidade de Salvador do século XXI, pelo
fato expressivo de que o uso do espaco sagrado ndo se define apenas através da
edificacdo, mas por todos os elementos simbélicos e naturais, contidos nos limites da

area do terreiro, sendo a propria mata um santudrio.

Pouco se sabe sobre a historia da formagdo dos Candomblés Congo-Angola na
Bahia, ainda que sejam, nos dias de hoje, os mais numerosos, conforme indica a
pesquisadora Lucilene Reginaldo (2010). Segundo dados de sua pesquisa, nestes
espacos cultivou-se uma memoria centro-africana, apesar de toda invisibilidade
oportunizada pelos estudiosos do tema, desde o inicio do século XX. Tal situagdo pde
em relevancia a seguinte questdo: a histéria desta memoria ainda estd para ser contada?
Sendo assim, faz-se necessdria uma revisao do lugar das tradicdes centro-africanas na
formacdo dos cultos afro-brasileiro, que colabore para uma melhor compreensido da
histéria do Candomblé em suas diferentes vertentes e, a0 mesmo tempo, que lance
novas questoes, tornando-as visiveis na investigacao da religiosidade afro-baiana.

O Terreiro de Candomblé Bate Folha foi o primeiro do rito Congo-Angola e da
tradicdo Banto a ter protecdo federal. Seu tombamento aconteceu em 2003. Atualmente
sdo cinco os terreiros tombados pelo IPHAN.?A importancia de registrar esses lugares
de memoria e de histéria propria acaba cotejando as politicas publicas de protecdo e
preservacdo da cultura material e imaterial brasileira, seja através do tombamento do
espaco fisico, seja através do reconhecimento das préticas, saberes e fazeres culturais.

Para diversos pesquisadores, entre os quais Ordep Serra (2002) a Antropologia
e a Historiografia t€ém manifestado que a didspora negra erigiu valiosas criacdes
culturais nas Américas. O Brasil revelou-se um importante cendrio dessas criacdes

culturais. Merece destaque a reconfiguragcdo étnica que constituiu as identidades afro-

2Dispom’vel em <http://portal.iphan.gov.br/>, acessado em 01/02/2010. O primeiro, em 1984, foi o da
Casa Branca do Engenho Velho, também em Salvador. Seguiram-se os terreiros baianos do I1&¢ Axé Opd
Afonja (1999), o do Gantois (2002), ambos do rito nagd-kéto (tradi¢do iorubd), e o maranhense Casa das
Minas (2001), representante do rito jéje (tradicdo fon).




brasileiras, assentadas e erigidas a partir de organizagdes religiosas chamadas nagdes do
Candomblé, que procuram preservar memorias africanas. Pode-se considerar a nagdo
angola (ou congo-angola) ndo apenas um aparelho institucional que sedia tradi¢des
angolanas cuja origem sua denominacdo indica, como também um campo simbdlico
onde se preserva, através de ritos, um acervo de valores e saberes, transmitidos por
antepassados africanos, fundamentais na constru¢do da histéria religiosa e cultural do
Brasil.
Em sua tese de doutoramento Valéria Amim, destaca que:

O termo nagdo, utilizado como um demarcador de fronteiras
religiosas entre os grupos, ndo deve ser pensado de forma
dissociada de outros valores da vida social, tais quais: étnico,
territorial, lingiiistico e politico, uma vez que a religiosidade se
relaciona permanentemente com a vida cotidiana. Isto posto, é
preciso que se perceba a mobilidade deste termo diante dos
diversos significados atribuidos a ele desde o século
XVIL(2009, p.61)

Segundo Ordep Serra(2002), as filigranas semanticas que o termo nagdo recebeu
no Brasil sdo importantes para compreendermos o quanto essa divisio do Candomblé
em nacoes também contribuiu para a constru¢do de uma cosmovisao “primordial de
Candomblé”, centrada na mitologia loruba, dificultando, em alguns momentos, a
percepcdo do Candomblé, visto como um complexo cultural legitimo, construido a
partir de diferentes herangas culturais africanas no Brasil, incluindo a essa heranga as
trocas culturais com os indios e europeus.

Nicolau Parés (2007) aborda o processo da formacdo de nacdes de Candomblé
no Brasil numa perspectiva centrada no ambito de uma etnografia relacional. Inicia sua
andlise sobre o uso do termo, a partir de seu carater operacional, expresso na forma
utilizada por traficantes de escravos, missiondrios e oficiais administrativos dos estados
soberanos europeus, num periodo em que o termo na¢do adquiriu 0 mesmo significado
de pais ou reino, quando estes se referiam aos varios grupos autdctones com que se
deparavam.

Nas andlises tecidas sobre a construcdo do termo nagdo, no Brasil, Valéria

Amim enfatiza os seguintes aspectos:

se deu ancorado tanto em praticas cotidianas, préprias da cultura
africana, como através das préticas de dominacdo, impostas pela
visdo eurocéntrica de civiliza¢do. Foi sob o signo da escravidao
que se formaram as nagOes africanas no Brasil. Séculos mais
tarde, ja € possivel notar que o termo se distanciaria dos critérios



politicos ou étnicos vigentes na Africa para, sobretudo, se
relacionar as novas necessidades da classe dominante colonial,
articulada aos interesses dos senhores de escravos.(2009, p.62)

2. PERCURSOS TEORICO-METODOLOGICOS

Com base nas discussdes associadas a corrente historiografica da Nova Histdria
Cultural, e a partir das abordagens realizadas por Roger Chartier e Michel de Certeau, a
pesquisa compreenderd as relagdes entre o patrimonio cultural (histéria € memoria)
afro-brasileiro e suas formas de representacdes. Partiremos dos seguintes pressupostos:
ha elementos iconogréficos nos altares/assentamentos afro-brasileiros de origem Congo-
Angola que trazem valores religiosos e ancestrais desde a sua fundagdo; a fusdo de
praticas e representacdoes oriundas de outras matrizes africanas (Iorubd e Fon),
sobretudo no pds-aboli¢do da escravidao, concorreu para a permanéncia da religiosidade

e ancestralidade da na¢do Congo-Angola (Banto).

As consideracdes tedricas contempladas para elucidar os pressupostos acima
elencados partem do entendimento da formacdo do Candomblé no Brasil, do
mapeamento e das andlises sobre as geracdes que fundaram e mantiveram vivas as
tradicoes do Terreiro Bate Folha. Também enfocam as intengdes de avancos tedricos
e/ou metodoldgicos sobre a histria e a memoria de religides de matrizes africanas na

cidade de Salvador pds-abolicao.

2.1 Consideracoes iniciais sobre a formacao do Candomblé no Brasil

Entre os séculos XVI e XIX ocorreu, no territério brasileiro, a dispersdao de
africanos dos mais diversos grupos étnicos e culturais, capturados e trazidos para o
Brasil na condi¢do de escravos. Dentre eles chegaram os Bantos, que vieram de regides
atualmente conhecidas como Angola, Congo, Guiné, Mog¢ambique e Zaire; os Fons,
provenientes do Benin, antigo reino do Daomé; os Ewes, chegados do Togo; os Iorubads,
vindos de cidades que hoje compreendem a atual Nigéria, tais como Ilexd, Oyo, Ketu,
Abeokutd, Ekiti, [jexd; os Minas (fantis e ashantis) da regido de Gana. Esses diferentes
povos, com suas multiplas culturas, incluindo a dimensdo religiosa, se reorganizaram
continuamente no Brasil, formando o Candomblé.

Nos estudos realizados por Valéria Amim, ela identifica que de acordo com o

historiador Jodo Reis “a documentacdo escrita existente informa que em1807, um



escravo angolano, conhecido por Antdnio, foi autuado como “presidente de um terreiro
de Candombléis” na regido canavieira de Sdo Francisco do Conde. Parece, portanto, que
€ o indicio do primeiro registro conhecido da palavra Candomblé, um termo de origem
banto. (2009,p.36)

Nas andlises tecidas por Valéria Amim, ela nos chama atencdo para duas
situagdes em que os estudos cldssicos e contemporaneos da antropologia se distinguem
no que viria a ser o uso inicial da palavra candomblé no cotidiano das préticas religiosas
baianas. O primeiro que ela identifica advém de Nina Rodrigues “que indicava em
1826, nas “matas do Urubu, em Piraj4, tinha-se constituido um quilombo, que se
mantinha com o auxilio de uma casa de fetiche da vizinhanca, chamada a casa do
Candomblé (grifo do autor). Amim também encontrou nos escritos de Nina Rodrigues
outros sentidos para o termo, quando dizia que “chamam de Candomblés as grandes
festas publicas do culto iorubano, qualquer que seja o motivo” (RODRIGUES, 1935,
p-48, Apud AMIM, 2009, 37).

Quanto a contribuicdo da antropologia contemporianea, Amim destaca a
contribuicao de Luis Nicolau Parés (2007), em que este observa da seguinte maneira:

que o termo candomblés parece utilizado como sindnimo de
batuque, podendo referir-se a praticas de cura e/ou adivinhagao.
Todavia, a existéncia do titulo de “presidente” vai indicar “uma
incipiente organizacdo hierdrquica de wuma coletividade
religiosa”. Esses batuques, dancas e banquetes eram celebrados
ao ar livre, ou em casas abandonadas, tomadas pontualmente
para essas ocasides, € ndo duravam mais que um dia. Eram,
portanto, “corporagdes” ainda sem uma organizacao estavel ou
espacos proprios para as suas atividades.(AMIM, 2009, P.36)

Em suma, o Candomblé é uma religido afro-brasileira que cultua os orixas,
divindades dos grupos étnicos de lingua Iorubd, oriundas, principalmente, da regiao
onde hoje se situa a Nigéria. A religido dos orixds logo se misturou com o culto aos
vodus, do povo Fon do Daomé, dando origem ao Candomblé chamado ketu-jeje ou jeje-

A3 o . C . - . . 4 .
nagd”. Outra referéncia para as religides afro-brasileiras sdo os inquices”, de origem

A denominacdo nagd era utilizada pelos fons em forma de menosprezo para designar os adversdrios que
penetravam em suas terras, provenientes de territérios iorubds. De forma pejorativa, remete a “refugo,
lixo, sujo”. J4 o termo jeje, origina-se da lingua iorubd e significa “forasteiro, estrangeiro”. Era uma
forma que os iorubds encontraram para melindrar os afrontos dos fons. Cf. BARROS, 20009.

* Vocdbulo deriva de nkisi, que significa “ser sobrenatural”, “espirito que auxilia”. Tal como os orixds e
os voduns, estas divindades também dominam uma for¢a da natureza, possuindo suas proprias folhas,
seus metais, suas pedras, suas cores, etc. Nao convém traduzir essas semelhancas como igualdade, as
divindades (orixds, voduns e inquices) tém particularidades e peculiaridades independentes. Semelhanga
se dd por compartilharem elementos da natureza. Os inquices recebem alimentos diferenciados,
preparados com rigor e beleza. Gostam de vestimentas muito coloridas e estampadas. Ndo sdo tdo
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Banto, denominados de Candomblé de Angola. Os inquices sao divindades muitas vezes
associadas aos orixds, mas que possuem suas particularidades. De acordo com Kalina
Silva (2012) o seu culto ndo se constitui uma variante da religido dos orixds (iorubd). O
emprego da palavra Candomblé atualmente € utilizado para nomear todas as religides de
origem africana no Brasil. Vale ressaltar que o Candomblé ndo € propriamente uma
religido africana no sentido de transplantado, mas sim um conjunto de cultos e religides,
engendrados no Brasil e continuamente reconfigurados a partir das estruturas religiosas
africanas (iorub4, fon, ewe e banto).

O grupo étnico Banto teve sua concentracdo de escravos traficados para o
Recife e o Rio de Janeiro, enquanto que os grupos Fons e lorubds foram estabelecidos,
preferencialmente, na Bahia e no Maranhdo. Cabe ressaltar que os povos de lingua
bantu vinham de grandes Estados expansionistas na Africa, locais onde hoje estdo o
Congo e a Angola, entdo reinos do Congo e Ndongo. Do Congo foram trazidos os
africanos escravizados cabindas; de Angola, os benguelas; de Mocambique, os macuas e
angicos; e da Costa do Guiné vieram os minas.

Na esteira de andlises realizadas por Amim, ela destaca os trabalhos de diversos
etndgrafos, e que de algum modo, veiculava uma espécie de fraqueza mitico-ritual dos
negros Bantos. Pesquisadores, tais como Nina Rodrigues, Arthur Ramos, Roger Bastide,
Pierre Verger e Edison Carneiro, concentram seus estudos na cidade de Salvador, em
terreiros de nacdo Ketu, geralmente casas que estavam associados.(AMIM, 2009, p.66)

Em relagcdo ao suposto desconhecimento de Nina Rodrigues quanto a existéncia
de outras nacdes, Valéria Amim nos chama atencdo para a contribuicio e o
entendimento de Yéda Castro:

Nao se tratava de desconhecimento, e sim de desinteresse em
estuda-las, utilizando um relato feito pelo préprio Nina, quando
dizia saber da existéncia de congos e angolas nos arredores de
Salvador, mas que ndo havia estendido sua pesquisa até esses
grupos. (AMIM, 2009, p. 66)

N

Num balanco sobre as pesquisas que envolvem os estudos a respeito dos
Candomblé de Angola, o mapeamento realizado por Amim(2009) nos traz: de Gisele
Binon Cossard, Ordep Trindade Serra, Yéda A. P. Castro, Vivaldo Costa Lima, Luiz
Mott, Renato da Silveira, Nei Lopes, Alberto da Costa e Silva, responsaveis por

demarcar as contribuicdes da religiosidade e do sistema de organizacdo do candomblés.

socidveis quanto os orixds, assemelham-se aos voduns que ndo tem muita proximidade com os homens.
Cf. BARROS, 2009, p. 183.



No caso de Yéda de Castro, seu pioneirismo nas investigacdes sobre grupos étnicos da
Angola e do Congo no processo de formagdo do Candomblé no Brasil tornaram-se
fundamentais nos estudos lingiiisticos e etimoldgicos.

Valéria Amim alerta ainda para o fato de que se quisermos compreender melhor
o nascedouro do Candomblé Banto, sobretudo Congo-Angola e seu processo religioso,

“€ necessario que se adentre, mesmo que resumidamente, em
alguns aspectos do campo afro-religioso, destacando aqueles

N N

que dizem respeito a nacdo angola e a importadncia que tem
adquirido o movimento de resgate das tradi¢des do Candomblé
Banto brasileiro.” (2009, p.67)

Ela esclarece, por conseguinte, que,

A origem do Candomblé Banto parece ter sido construida em
meio a divergéncias de opinides, rupturas, embates e, mais
recentemente, pelo resgate das tradicdes desta nac¢do, movido,
principalmente, pelo desejo de utilizar um vocabuldrio e praticas
litdrgicas “puras”, isto é, de origem Congo-Angola. Busca-se,
dessa forma, romper com o modelo de culto nagd que
homogeneizou, em certa medida, a pratica litirgica nos terreiros
em geral, mediante a adocdo de uma linguagem que pode ser
considerada “franca” e de um pantedo que serviu de base para
sua reconfiguraciao.(AMIM, 2009, p.79)

Dai a importincia de compreender a reconstru¢do biogrifica dos Tatas,
movimento ao qual Amim denomina de “angolacentrismo”, pode ser tanto a partir da
afirmacdo identitdria dos representantes da nacdo Congo-Angola e suas casas, quanto
pelo resgate da mitologia de suas divindades, os inquices, estabelecendo equivaléncias

entre os orixds e os voduns, sobretudo estabelecendo suas diferencas. (2009, p.80)

Cabe ressaltar que na Bahia oitocentista, o nimero de africanos escravos e
depois alforriados, de origem Banto, também teve sua expressividade junto aqueles de
origem do Congo e de Angola. Em investiga¢des recentes, de acordo com registros
documentais, analisados por Parés (2010), até meados do século XIX, tanto nas regides
do reconcavo baiano como na cidade de Salvador, o quantitativo de africanos vindos de

Congo e Angola s6 perde para aqueles vindos do Daomé e do Niger.



2.2 Consideracoes iniciais sobre a fundacao e as geracoes do Terreiro Bate
Folha®

Sobre a fundagdo do Terreiro Bate Folha, Ordep Serra (2002) assevera que um
terreiro €, simultaneamente, um templo e uma forma de assentamento. Conforme essa
caracterizacdo € que se estabelece a estrutura fisica e espacial do Terreiro do Bate
Folha. Compde-se de um edificio principal, nuclear, verdadeira matriz do conjunto,
onde se encontram o saldo de festas publicas, a clausura, uma cozinha sagrada e os
principais santudrios, entre comodos onde se alojam hierarcas de alta posi¢ao. H4 ainda
uma sala-refeitério, onde sdo comungadas as oferendas alimentares (nas grandes festas
publicas), um vestudrio, onde os iniciados em transe se paramentam, € outros anexos.
As funcdes de templo e residéncia (dos principais hierarcas, da familia extensa do
dirigente) via de regra se justapdoem nesse edificio nuclear. HA monumentos ndo
edificados, representados por arbustos, arvores sagradas e fonte. Em suma, a drea do
Terreiro do Bate Folha acha-se demarcada por referéncias simbdlicas que a tornam
ponto de apoio para uma identificacdo étnico-religiosa. As permanentes liturgias em
torno dos monumentos do Bate Folha o mantém como um auténtico templo.

De acordo com os documentos de registro civil, é datado de 20/08/1896 o
nascimento de Manoel Bernardino da Paixdo, fundador do Terreiro Bate Folha.
Segundo a Confedera¢do das Tradicdes e Culturas Bantu do Brasil-Cobantu (2011),
entre o final de 1906 e o ano de 1907, Manoel Bernardino iniciou-se na nacao Congo
com o africano muxi—kong06 Manoel N’kosi. Ap6és a morte do muxi-kongo, seu
Bernardino ja conhecido como Ampumandezu, foi dar continuidade a seus preceitos na
casa mais antiga de Angola da Bahia, denominado de Tumba Jungara, nas primeiras
décadas do século XX, provavelmente a partir de 1910. Como o fundador do Terreiro
Tumba Juncara, Sr. Roberto Barros Reis (Tata7 Kimbanda Kinunga), ja havia falecido,
dirigia a casa, na época, a zeladora Maria Genoveva do Bomfim (Mametu Tuhenda
Nzambi), conhecida também como Maria Nené, nascida em 1845. Miae Nené ficou a

frente do Terreiro até o ano de seu falecimento em 1945.

°A narrativa elaborada partiu dos registros efetuados pela Confederacdo das Tradi¢es e Culturas Bantu
no Brasil, disponivel em www.cobantu.com.br, acessado em 19/03/2011, além do Laudo Antropolégico
para Tombamento do Terreiro Bate Folha,elaborado em 2002.

® Designacdo dada aqueles que sdo naturais do Congo.

7 Os sacerdotes e as sacerdotisas da na¢io Banto sio denominados respectivamente de fate-to ria nkise ou
tatd-de-inquice e mameto ria nkise ou mameto-de-inquice. As palavras mameto e tateto provém do
quimbundo mam’etu e tat’etu, respectivamente, nossa mae e nosso pai. Cf. Barros, 2009, p. 183




Portanto, temos dois personagens importantes a serem investigados sobre o
processo de formacdo da religido Banto na Bahia, interligando as nagdes Congo-
Angola. O primeiro protagonista, Manoel Benardino, nasce e se inicia na religido de
matriz Congo pds-aboli¢do dos escravos, em final do século XIX. J4 a segunda, Mae
Nené, nasceu e iniciou-se na religido de matriz Angola, em plena vigéncia da escravidao
no Brasil. E provivel que tenha sido escrava e liberta, j4 que o seu periodo de vida
compreende o intervalo entre 1845-1945.

As fontes sobre os motivos que levaram Manoel Bernardino a fundar o
Terreiro Bate Folha carecem de maiores investigacdes documentais. Entretanto, as
narrativas orais e que fundamentam as descri¢cdes da Cobantu (2011) versam sobre um
contexto segundo o qual Bernardino foi procurado por uma senhora, de nome ignorado,
que tinha uma questdo de heranca familiar sem resolucdo. Atendida pela Inquice
Bamburucema®, a divindade prometeu resolver a questio, mas queria em troca uma
“roca”. Resolvida a questdo de heranca, Bernardino foi autorizado a procurar o local
para estabelecer a “ro¢a” da divindade.

A compra do terreno se deu mediante contrato celebrado em 1916 e legalmente
formalizado em 1920. Os registros identificados na Cobantu (2011) asseveram que o
terreno comprado e doado como “ro¢a” era um espaco de culto da nagdo Jeje (Fon).
Essa afirmacgdo requer cuidados, pois depende de levantamentos de fontes que possam
legitimar tal constatacdo. Como no atual bairro da Mata Escura ha registros de diversos
terreiros de candomblés’, esse terreno pode ter sido espaco de quilombo do povo fon
(jeje). E provével que acontecimentos no espaco natural e fisico onde se estabeleceu o
Terreiro do Bate Folha, antecedam a 1835, pois neste local ja existia um Candomblé
que convivia com violentos processos de repressao. No terreno denominado "Roca do
Bate Folha", situado no Bairro Mata Escura, em Salvador/Ba, Bernardino fundou o
Terreiro do Bate Folha, auxiliado pela Sra. Maria Neng, em 1916.

Com o falecimento de Manoel Bernardino no ano de 1946, a sucessao do cargo
de sacerdote do Bate Folha ficou sob a responsabilidade de Antonio José da Silva -
Bandanguame. Nascido em 04/01/1901, iniciado em 1930, ele deu continuidade a
tradicdo da casa. Cabe ressaltar, nesse intersticio entre Manoel Bernardino e Antonio

José, a figura de Olga Concei¢do Cruz. Nascida em 17/03/1925, com quatro anos de

*Ha registros encontrados com a grafia Uambulusema. Grifos nossos. Termo designado nos candomblés
Congo-Angola para o inquice correspondente a Yansd do povo iorubd. Cf. LOPES, 2003.
* Ver Mapeamento dos Terreiros de Candomblés na Cidade Salvador, cf. SANTOS, 2008.



idade, chega ao Bate Folha essa que passaria a ser uma importante lider e sacerdotisa
das nacdes Banto e Congo-Angola na Bahia. Com o falecimento de Ampumandezu, a
roga atravessou um prolongado luto, conforme determina a tradigdo Congo-Angola.
Somente em 1949 é que Bandanguame realiza o processo de iniciagdo de Olga
Conceicdo Cruz, que passa entdo a denominar-se Ganguasese.

Em 1965, com a morte de Bandanguame, assumiu o cargo de sacerdote do
Bate Folha, Pedro Ferreira da Silva — Dijinenuanga, nascido em 26/06/1914. Sua gestao
foi curta, vindo a falecer em 1971. Nesse mesmo ano, assumiu o cargo de sacerdote do
Bate Folha, Jodo José da Silva — Joca (Tata Nebanji),nascido em 1931 e iniciado em
1949 por Bandanguame. Em 1991, com o falecimento de Tata Nebanji, assume o cargo
de sacerdote Eduarlindo Crispiniano de Souza (Tata Molunduré), nascido em

16/12/1921¢ iniciado em 1953.

O Tata Molunduré, acompanhado pela Mde Ganguasese, deu inicio a sua
missdo mantendo a tradicdo da casa, iniciando e confirmando vérias pessoas. Em 2007,
ano de falecimento do Tata Molunduré, chega ao fim a quinta geracdo de sacerdotes do
Bate Folha. Neste mesmo ano, assume o cargo de Sacerdote do Bate Folha, Cicero
Rodrigues Franco Lima. Tata Munguaxi, como € sua dijina, vem mantendo os costumes
e a tradicdo do Terreiro do Bate Folha. Assim, o Tata Munguaxi e a Mametu
Guangasese sao os atuais responsdveis e lideres espirituais desse terreiro de candomblé,
marco na histéria das religides de matrizes africanas, em especial a de na¢ao Banto

Congo-Angola, na cidade de Salvador.

2.3 Consideracoes conceituais: representacoes e praticas

O suporte tedrico a ser discutido ao longo da pesquisa tem como ancora uma
abordagem conceitual sobre a noc¢do de representacdo. Entende-se que representagdo € a
tradu¢do mental de uma realidade exterior percebida e que se liga ao processo de
abstracdo (PESAVENTO,1995). Dai a aproximacdo do conceito de representacdao
aquele dos estudos do imagindrio. O imaginario faz parte de um campo da
representacdo, como expressao de concepgdes éticas, procedimentos, disposi¢des etc, e
se manifesta através de imagens e discursos que pretendem dar uma definicdo de
realidade. Como representacdo do real, o imagindrio é sempre referéncia a um “outro”

ausente, enunciando, reportando e evocando outra coisa ndo explicita e ndo presente.
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Ja a abordagem da cultura estd sendo tratada como resultado de apropriacdo de
praticas sociais. Para Chartier (1988) a cultura determina lugares e sofre acdo dos meios
que a produz. Ja o ponto de vista de Geertz (1978) direciona para o fato de que a cultura
€ uma teia de significados compartilhados de forma ampla e eficaz por uma determinada
sociedade, ainda que este compartilhamento seja varidvel, conforme os padrdes de
participacdo. Entende-se, a partir dai, que a cultura ndo pode ser pensada apenas pelo
seu significado, mas resulta de um conjunto de préticas sociais. Portanto, pensar na
pratica cultural para depois definir as categorias de anélises parece ser o percusso mais
adequado para uma abordagem embasada na Nova Histéria Cultural.

Manter altares religiosos, rituais, celebracdoes e festas em templos afro-
brasileiros, ¢ uma forma de representacdo cultural, isso tomando como ancora tedrica
Roger Chartier. Tais préaticas culturais podem ser alvo de apropriacdes ou
reapropriacdes por parte das comunidades que mant€ém os seus vinculos religiosos.
Essas comunidades podem estar, a todo instante, elaborando estratégias e taticas,
embasadas nas concepgdes de Certeau (2000), as quais podem ser capazes de
manipulacdes ou altera¢des para atender a interesses ritualisticos e, com isso, incorporar
“novos” valores para a cultura, para a arte, para o patrimonio imaterial. Chama-se de
estratégias as relagdes de for¢a organizadas pelo postulado de um poder, enquanto a
titica é determinada pela auséncia de poder.

Ao estudo iconografico dos altares de religides afro-brasileiras, aqui
denominados de assentamentos, correspondem abordagens que neste projeto estardao
centradas em dois momentos: compreensdo das formas de apropriacao de quem vé e de
quem cultua os inquices africanos, e sua relagdo com a arte enquanto patrimonio
cultural; compreensdo de ordem conceitual e tedrica sobre as praticas culturais e
religiosas de formacao Banto, em especial a Congo-Angola.

Além das investigacdes sobre as prdticas culturais e religiosas, faz-se
pertinente também averiguar as préticas sociais. Dai, seguir os passos metodoldgicos,
desenvolvidos nas investigacdes de Jodo Reis (2008) sobre escravidao, liberdade e
candomblé na Bahia do século XIX auxiliard na descoberta de pistas, sobretudo
referentes aos episodios de persegui¢des dos cultos e festas publicas, contribuindo para
compreender os nexos entre justica, policia, politica e religido. O papel social de
Domingos Sodré pode estar entrelacado ao de Manoel Bernardino da Paixado, sacerdote
afro-descendente, fundador do Bate Folha, do ponto de vista de sujeitos que tiveram

papéis importantes na historia da formagao do Candomblé na Bahia.
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Outro suporte tedrico e metodoldgico estd condicionado ao entendimento sobre
o estudos etnograficos, relacionados a formacdo do Candomblé Jeje, desenvolvido por
Nicolau Parés (2007). O estudo comparativo dessa obra € capaz de balizar outros
caminhos sobre mudancas em praticas religiosas, sobretudo no caso daquelas de
matrizes da Africa Ocidental, num percurso que parte desde a segunda metade do século
XIX até a contemporaneidade. Trata-se de uma importante referéncia comparativa para
se tracar os percursos de continuidades e/ou descontinuidades de praticas culturais e
religiosas nos Candomblés Congo-Angola na Bahia.

Nao menos importante € abordagem desenvolvida por Jocélio Santos (1997), que
avalia a persegui¢do aos batuques em finais do século XIX. O enfoque é de apontar,
historicamente, como se processou tal perseguicdo e a relacdo entre brancos e negros
nas praticas dos batuques em terreiros e festas. Em finais do século XIX, coube a
imprensa da Bahia o papel de caracterizar a existéncia dos sambas como sendo uma
provavel falta de modos civilizados. As praticas, fossem elas lidicas ou religiosas, eram
associadas a brigas e confusdes, consideradas fatos inerentes a tais divertimentos. A
imprensa baiana se encontrava em consonancia com as preocupacdes policiais, mas €
importante assinalar que havia diferencas. Enquanto a policia era "apreensiva" com a
ordem piblica, a imprensa demonstrava inquietacdes de cardter social e estético'’. A
perseguicdo policial as préticas culturais dos negros (em especial ao Candomblé) na
cidade de Salvador entre 1920 e 1942 ¢ enfatizada por Angela Liihining'' que aponta a
necessidade de interferéncia da policia nas seguintes ac¢des: reduzir o barulho “infernal”
dos atabaques; manter a higiene e limpeza nas ruas contra os ‘“ebds”; extinguir o
exercicio ilegal de medicina e curandeirismo.

Se, por um lado, a imprensa demonstrava surpresa com a existéncia de policiais
sambistas, por outro lado, a repressao policial ndo era nem um pouco amena com seus
praticantes, mesmo sendo eles pertencentes a alguma corporacdao policial. Ainda
segundo Liihining, existiam integrantes da corporagdo policial que se colocaram como
“aliados” (1995-1996, p. 202)e adeptos do Candomblé, o que provocou, por parte da

imprensa baiana, intensa indignagdo e repudio. Em documentos disponiveis no Terreiro

®No Jornal Correio Mercantil de 30/09/ 1841, em Salvador/BA, foi veiculada matéria cujo texto atribui
aos batuques atos de “tumultos” e, a0 mesmo tempo, divulga-os como evento, como parte integrante de
“programas de festas”. Era, portanto, uma forma de, ironicamente, desqualificar os festejos e os
participantes dos batuques. Com a divulgacdo no jornal buscava-se informar a policia, e com isso era
possivel vigiar e reprimir as rodas de batuques. Cf. SANTOS, 1997, p. 29.

" A imprensa baiana entre 1920 e 1942 acusa as praticas religiosas ligadas ao candomblé, exigindo que a
policia efetue diligéncias no sentido de coibir os chamados “abusos” dos adeptos. Cf. LUHNING.
1995/96.
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do Bate Folha, ainda é possivel localizar autoriza¢des da policia baiana, concedendo
horérios e dias para praticas dos cultos e possiveis festejos. Sdo registros da Delegacia

de Jogos e Costumes, datados da década de cinquenta do século XX.

3. CONSIDERACOES FINAIS

Histoéria, memoria, identidade, territério e representacdo sdo as categorias que
irdo conduzir todo o processo de pesquisa. O uso de multiplas fontes exigird uma
abordagem utilizando métodos de procedimento, a partir dos modelos historico,
comparativo, etnografico e iconografico, tendo em que vista que se trata de um estudo
que associa, de forma interdisciplinar, recursos de interpretacdes oriundas das dreas de

Histoéria, Antropologia, Artes e Ciéncias da Linguagem.

E certo, no desenvolvimento do projeto de pesquisa, o trabalho com fontes
documentais do Arquivo Publico do Estado da Bahia (inventdrios, doacdes, periddicos);
do Arquivo Municipal de Salvador (registros municipais, alvards de licenca e
funcionamento); do proprio Terreiro Bate Folha (escrituras, cartas); fontes
orais/audiovisuais (membros da comunidade Bate Folha, pesquisadores da cultura afro);

fontes iconograficas (fotografias e pinturas); além das fontes bibliograficas.

4. REFERENCIAS

AMIM, Valéria. Aguas de Angola em Ilhéus: um estudo sobre construgdes identitdrias
no Candomblé do Sul da Bahia. Tese de Doutorado. Programa Multidisciplinar de P6s-
graduacdo em Cultura e Sociedade. Universidade Federal da Bahia, 2009, 303p.
BARROS, M. (org.) O candomblé bem explicado (nacdes bantu, ioruba e fon). Rio
de Janeiro: Pallas, 2009.

BASTIDE, R. As Religioes Africanas no Brasil: Contribuicdo para uma Sociologia
das Interpenetracdes de Civilizacdes. Sdo Paulo: Livraria Pioneira Editora, 1989.

BOSI, E. Memoria e Sociedade: Lembrancas de Velhos. Sdo Paulo: T.A Queiroz,
1979.

CERTEAU, M. de. A Invencao do Cotidiano. Petrépolis, RJ: Vozes, 1994.
CHARTIER, R.A histdria cultural: entre praticas e representacdes. Lisboa: Difel,
1988.

13



CAPONE, Stefania. A busca da Africa no candomblé: tradicdo e poder no Brasil. Rio
de Janeiro: Contra Capa Livraria /Pallas,2004.
CARNEIRO, Edison. Candomblés da Bahia. Rio de Janeiro: Civilizagdo Brasileira.

. Antologia do Negro Brasileiro. Rio de Janeiro: Agir, 2005.

. Religioes Negras/Negros Bantos. 2* ed., Rio de Janeiro/Brasilia,
Civilizacao Brasileira/INL, 1981, 239 p.
CASTRO, Yeda A. Pessoa de; CASTRO, Guilherme A. de Souza. Culturas africanas
nas Américas: um esboco de pesquisa conjunta na localizagdo dos empréstimos.
RevistaAfro-Asia. N.13, Abril de 1980, Salvador: UFBA, 1980.
COBANTU. Confederacao das Tradicoes e Culturas Bantu no Brasil. Disponivel
em www.cobantu.com.br, acessado em 19/03/2011.
GEERTZ, C A interpretacao das culturas. Rio de Janeiro: Zahar, 1992.
FOUCAULT, M. A arqueologia do saber. Petrépolis: Vozes, 1972.

. A ordem do discurso. Sao Paulo: Loyola, 1998.
HALBWACHS, M. La MémorieColletivechez les Musiciens. RevuePhilosophique, n.
34. 1939.

HUNT, L. A novahistéria cultural. Trad. Jefferson Luiz Camargo. Sao Paulo: Martins
Fontes, 1992.

LE GOFF, J. Memoria. In: Enciclopédia Einaudil. Lisboa: Imprensa Nacional, 1984,
pp- 11-50.

LIMA, V. da C.O conceito de ‘“nacao’ nos candomblés da Bahia. Afro—Asia, 1976,
12:65-90.

. A familia de santo nos candomblés jejes na Bahia: um estudo de

relacdes intra-grupais. Salvador: Corrupio, 2003.

. Nagdes de Candomblé. In: Encontro de Nacoes de Candomblé. /

Promovido pelo Centro de Estudos Afro-Orientais, Salvador, 1 a 5 de junho de 1981.
Salvador: Ianamad; Centro de Estudos Afro-Orientais da UFBA: Centro Editorial e
Didatico da UFBA, 1984.

LOPES, N. Novo dicionario Banto do Brasil. Rio de Janeiro: Pallas, 2003.
LUHNING, A. “Acabe com este santo, Pedrito vem ai..”. Mito e realidade da
perseguicao policial ao candomblé baiano entre 1920-1942. Revista USP, Sao Paulo, v.
28, Dossi€ 300 anos povo negro, p. 194-220. 1995/96.

PARES, L.N. A formacio do candomblé: histéria e ritual da nacio jeje na Bahia. 2°.
ed Campinas, SP: Ed da Unicamp, 2007.

14



PESAVENTO. S. J. Em busca de uma Outra Histéria: Imaginando o Imagindrio.
Revista Brasileira de Historia. Sdo Paulo: v.15, n.29, 1995, PP.9-27.

Reportagem IPHAN. Disponivel em <http://portal.iphan.gov.br/>, acessado em
01/02/2010.

RAMOS, A. As culturas negras no Novo Mundo. Sao Paulo,Companhia Editora
Nacional, 1979, 248 p.
REIS, J. J. Domingos Sodré, um sacerdote africano: escraviddo, liberdade e
candomblé na Bahia do século XIX. Sdo Paulo: Cia das Letras, 2008.
. Rebeliao Escrava no Brasil: a histéria do levante dos malés em 1835.

Sado Paulo: Companhia das Letras, 2003.
REGINALDO, L. “Uns trés congos e alguns angolas” ou os outros africanos da Bahia.
Revista Historia Unisinos, v14(3), p257-265, Setembro/Dezembro 2010.
RODRIGUES, N. Os Africanos no Brasil. 5.ed. Sao Paulo: Companhia Editora
Nacional, 1977.
SANTOS, J. T. dos. O dono da terra: o caboclo nos candomblés da Bahia. Salvador,
BA: Sarah Letras, 1995.

. Mapeamento dos Terreiros de Candomblés na cidade de Salvador.
CEAO/UFBA:Salvador, 2008.
SANTOS, J. T. dos. Divertimentos estrondosos: batuques e sambas no século XIX. In:
SANSONE, Livio e SANTOS, Jocélio Teles dos (Orgs.). Ritmos em transito: sécio-
antropologia da musica baiana. Sio Paulo: Dynamis; Salvador: Programa A Cor da
Bahia e Projeto S.A.M.B.A., 1997.
SERRA, O. Laudo antropolégico: exposicao de motivos para fundamentar pedido
de tombamento do Terreiro do Bate-Folha. Salvador, S.I, 2002.

SILVA, K. V. Dicionario de conceitos historicos. Sio Paulo: Contexto, 2012.

15



