ORIXAS

Cleidi Marilia Caivano Pedroso de Albuquerque

O glamour das imagens dos orixads em revistas (e também na internet)
sempre me despertou desconfianca (e até mesmo repulsa). Figuras que
manipulam o lado exotico e sensacionalista da cultura africana através de uma
estética simplista e de com ares machistas. Tentei resolver este meu mal-estar
criando outras imagens dos orixas. S&o pinturas sobre papel que representam
Nana Buruku, Oxumare, Oxala, Exu, lemanja, Obaluaé, Xangd, Oxum, Ossaim,
Oxossi. A seguir, apresento algumas ideias sobre os orixas, convencida de seu

valor dentro do patrimdnio imaterial do Brasil.

QUEM SAO OS ORIXAS?

Listas de orixas com seus tipos psicolégicos costumam ser encontradas
em jornais, revistas, em sites. Fazem parte da nossa cultura urbana; mulheres
que se dizem filhas de lansas raivosas ou Oxuns sensuais, ao mesmo tempo se
horrorizam por uma filha estar namorando um “negro”. A populariza¢do dos
orixds nao significa a diminuicdo do preconceito e, em geral, ndo leva em
conta as tradigbes religiosas afrodescendentes, vivenciadas por inumeros
sacerdotes iniciados, seguidores e pesquisadas intensamente no meio

académico.
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E impossivel abranger todo o universo de vivéncias e estudos sobre os
orixas. A seguir seguem algumas anotagdes de minhas leituras que ndo tem
nenhuma pretensdo de excluir outras versdes.

“Os orixas sao os intermediarios entre Olodumaré e os seres humanos e
receberam, por delegacdo, alguns de seus poderes.” Assim recitam os
babalads de Ifa.

Na Africa ocidental, a religiosidade desenvolveu-se ao longo dos
séculos incluindo os cultos de orixas. Sao incontaveis as variagdes locais e
temporais que coexistem nestes sistemas de mitos, cultos, ritos e suas
relagbes com a sociedade desta regido. O orixd de maneira geral, seria um
ancestral divinizado que representa as forgas que explicam a natureza e
organizam a vida humana. O orixa é um ancestral humano que realizou feitos
excepcionais e foi assim transformado num ser divinizado por Oludimaré (ou
Olorum), o ser superior. Por seus feitos no mundo, este ancestral especial,
tornou-se digno de poderes de controle sobre forgas da natureza (como trovao,
vento, aguas doces ou salgadas) ou de dominio de habilidades humanas (caga,
trabalho com metais, cura com folhas). O poder (axé) de cada orixa se
manifestaria em seus “filhos” em transes de possessdo para ajudar a resolver
0s problemas das comunidades e das pessoas.

Como dizem os babalads, Oludumare é o deus supremo “distante
inacessivel e indiferente as preces e ao destino dos homens. Esta fora do
alcance da compreensado humana”’. Oludumare ndo € objeto de nenhum culto.
Ele se ocupa a tratar dos conflitos entre os orixas e ndo das questdes
humanas que foram delegadas aos orixas. Os orixas foram criados por
Oludamaré para cuidar do equilibrio do universo. E para eles que os homens
devem rezar e a eles que devem cultuar.

Diferente dos santos catoélicos, os orixas ndo tém aparéncia humana.
S&o uma forga (axé) imaterial, manifestagcdo de um ancestral de uma grande
familia que inclui os vivos e os mortos. Nos seus cultos, voltam a ficar entre os
homens, dangcam entre seus seguidores integrando o sagrado e o profano. O
que causa estranheza aos seguidores de religides monoteistas (cristianismo,

islamismo, judaismo).
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Na Africa os orixas seriam os antepassados de uma cidade ou a um
pais inteiro. Estavam diretamente relacionados com os chefes poderosos,
muitas vezes grandes comerciantes e assim garantiam a coesdo da dinastia e
protegiam os suditos. Nas pequenas aldeias os rituais eram conduzidos pelos
sacerdotes, possibilitando a continuidade da vida social do grupo
(Verger,1997, p.32).

Ha muitas variac¢des locais nos cultos dos orixas. Alguns ocupam uma
posicdo dominante em alguns lugares, mas nado sdo encontrados em outros
locais. “A posi¢cdo de todos estes orixds €& profundamente dependente da
histéria da cidade onde figuram como protetores”. Os orixds migraram dentro
da Africa levados em varias direcées pelos seus adeptos (Verger, 1997 p.33).

O trafico de escravos para as Américas desmantelou cidades, aldeias,
familias. Assim os orixas deixaram de ser protetores coletivos tomando um
carater individual. No candomblé do Brasil, cada casa reune muitos orixas
pessoais reunidos ao redor do orixa do terreiro. Esta realidade mostra o efeito
dispersador que o trafico teve sobre os cultos que eram coletivos e na
diaspora se tornaram particulares.

Ainda hoje, a palavra “orixd” € lida nos dicionarios como sendo da
lingua ioruba. A definicdo induz a se pensar numa etnia ou uma nagao
“‘ioruba.” Mas a historiografia mostra que a realidade € mais complicada. Em
1825 o distrito de Oi6 (na atual Nigéria) era chamado pelos arabes e pelos
povos hauca de “Yarriba” que se transformou em “ioruba”. Deve-se a Samuel
Ajayi Crowter a generalizagdo deste termo a outros povos da regido. Ele era
um nativo de Oxugum (localizado nas proximidades de Qi6), que viveu na
Inglaterra e tornou-se bispo anglicano. Em 1852 ele escreveu “Vocabulério
iorubd”, sua propria lingua. A Biblia foi traduzida para o iorubd como
ferramenta principal para evangelizagdo missionaria (no caso do
anglicanismo). Mas a lingua “ioruba” n&o representava uma unidade étnica ou
socio-politica. Havia na regido varios povos com linguas semelhantes, mas que
competiam entre si politicamente. A identidade ioruba feria orgulhos locais,
criava desconfiangcas e mesmo desprezo entre os povos Egba, Ifé, ljebu, ljexa

etc. Entdo, no decorrer do século XIX, em Lagos e cidades do sudeste da
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Nigéria, a pressao cultural cristd e inglesa tornou caotica a situagédo dos povos
locais. Para enfrentar a situagao foi criada uma unidade que deu identidade
para 0s povos da regido: a “nacgdo iorubad”. Esta unidade ficticia incluia o
idioma ioruba e seus “dialetos”, uma origem comum em lle Ifé, um herdi
ancestral, Odudua. Os bardos, poetas e intelectuais dos reinos, se
encarregaram nos ultimos cem anos de ir dando forma a “Nagédo lorubd”
juntando mitos e histérias de cada povo numa “tradi¢do” unificada. Assim os
interesses e conveniéncias dos chefes e linhagens puderam manter seu mando
convivendo com o poder dos colonizadores. (Verger, 1997, pg. 11-12; Silva,
2011, p.690). Foi assim que surgiu um reino ficticio que nunca acabou com as
diferengas e mesmo disputas entre os ijexads, ondos, ifoniis, quetos, arroris,
egbas, egbados, ibolas, ijebus, elajas etc, que continuaram chamando-se como
sempre pelos seus nomes antigos. A criagdo da ‘Nagédo lorubd” é um modelo
tipico que ilustra o conceito “invengao da tradi¢do” de Hobsbawn, como sugere
Silva (idem). Assim a palavra orixd é definida como sendo um vocabulo de uma
lingua e uma tradicao ficticia “ioruba”. Mas é comum ainda, tanto no discurso
dos povos da regido como em estudos e literatura de divulgagédo sobre o

assunto.
BRASIL

Ja no século XVI negros “bantu” influenciaram a lingua portuguesa na
Bahia. No século XIX chegam africanos escravizados daomeanos (jeje) e
“‘iorubas”, cujos rituais parecem ter servido de modelo para aqueles africanos
bantu que j& estavam na Bahia. (Verger, 1997, p. 23).

Os portugueses tiveram que arranjar-se com as culturas indigenas
nativas e as dos escravos africanos para legitimar a colonizagao. A fé catdlica,
base ideoldgica da dominagao portuguesa no Brasil, ndo foi aceita e praticada
como esperavam os colonizadores. Os escravos indios e africanos viviam de
acordo com suas crencgas culturais. Desde o século XVI, ha noticias esparsas
de estrangeiros que registraram persegui¢des e castigos a cultos negros. Entre

0 século XVI e XVIII o Santo Oficio (inquisi¢cdo) visitou o Brasil trés vezes e
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punindo feiticaria. Estas fontes registram rituais religiosos de escravos
africanos (acocunda, lundu e mandingas) ja em 1500. No século XVIII em
Paracatu, sertdo de Minas Gerais é perseguido e desmantelado o Acocunda ou
Dang¢a de Tunda, dedicada deus da nagado Courd. Na periferia de Salvador
havia o calundu e em Recife sdo relatadas reunides rituais de escravos
africanos na cidade e no meio rural (Vainfas; Souza, 2002, p. 22).

Nas periferias das cidades coloniais as dancas dos tambores, os
transes, rituais organizados por sacerdotes, festas de calendario, curas de
doencas e oraculos ameagavam a sociedade catdlica. Mas as denuncias e
perseguicbes muitas vezes nédo levaram a punigdes. No século XVII o jesuita
Antonil aconselhava aos senhores de escravos que tivessem tolerancia com os
folguedos, bailes e reis negros dos seus escravos, que permitissem danga,
canto para eles que nao ficassem melancolicos e deixassem de trabalhar.
Alguns senhores de escravos chegavam a esconder “negros feiticeiros” das
autoridades para ndo perder o escravo. Na época da colbénia, os cultos de
origem africana foram frequentados também por mesticos, brancos até padres
da baixa hierarquia da igreja. O povo recorria aos “feiticeiros”, benzedeiras,
adivinhos e a “bolsas de mandinga” para curar doencgas, prever futuro politico,
“amarrar” amantes, ou mesmo livrar-se de dividas.

Em outro ambito do Brasil colonial, a cultura dos escravos estava
razoavelmente integrada na vida social. A igreja da Contra Reforma abusou da
festa barroca para afirmar o estado portugués no Brasil. Grandes festas
oficiais que incluiam o sagrado, o oficial e o popular.

Estas cerimbnias incluiam missa, procissdo, decora¢do da cidade e
casas, touradas, cavalhadas, congadas, 6peras e dancgas, trajes e alegorias,
abusando de efeitos visuais, com pompa e luxo, foguetes, carros alegéricos,
arautos, bandeiras e estandartes com imagem do santo, elevacdo do mastro,
espelhos, brilhos... Nesta festangca as tensdes sociais diminuiam com
exibicionismos de brancos e negros com espago para a chula, o coco, a danga
de roda e os congos. Com esta permissdo, puderam os escravos africanos
manifestar suas crengas durante as festas e conseguiram continuar e

transformar suas tradigées (Vainfas; Souza, 2002, p. 58-59). Entre as “dancas
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dramaticas” (como definiu Mario de Andrade, 1982) dos escravos nas festas
oficiais, destacava-se a do “Rei do Congo”. Danga dramatica significativa seja
pela antiguidade seja por dar origem ao Maracatu que empolga a juventude
ainda hoje, até em Florian6polis. Tinhordo ao analisar o Rei do Congo
acompanha sua histéria desde o século XVI. Esclarece que esta danca
dramatica se originou de um fato histérico. Em sua diplomacia colonial,
Portugal aliou-se a um chefe do reino do Congo (de lingua bantu). Portugal
influenciou este reino africano transformando-o numa realeza de moldes
portugueses incluindo o batismo do rei e varios suditos. Com esta estratégia,
Portugal conquistou espago politico conquistando espag¢o nesta regido de
influéncia isldamica. Esta artimanha diplomatica, facilitou a escravizagdo dos
‘suditos” do reino “amigo” do Congo. Deste fato surgiu uma danga que incluia
a coroacgado do rei do Congo com todas as cerimdnias de pompa e atos de
diplomacia. Com o tempo foi chamada de congadas, congos entre outros
nomes. Uma “danga dramatica” presente nas festas barrocas de norte a sul do
Brasil. A participacdo das congadas nas festas oficiais, escondia o significado
das glorias dos reis, antepassados dos escravos. E eles eram vistos como
meros dancgarinos para divertimento da sociedade oficial.

No século XIX foram recriadas no Brasil as religides afro-brasileiras
conhecidas como culto dos orixas. Até entdo, a maioria dos africanos
escravizados eram de territérios de linguas bantu. Com a intensificagdo do
trafico de escravos, as cidades coloniais recebem estes africanos de outras
regides com outra lingua chamada genericamente de sudanesa e suas outras
herancas culturais, politicas e religiosas.

Em 1826, nos arredores de Salvador surgem as primeiras referéncias ao
candomblé, casa de refugio de negros e mulatos onde se cultuavam deuses. Ai
sudaneses invocavam orixas (Xangd, Oxum, lansd) em festas com cantos,
dancgas, tambores, ganzas e agogds e sacrificios de animais, rituais de cura,
culto aos ancestrais, vinculos comunitarios. Na mesma época os sudaneses de
etnia jeje cultuam os voduns em S&o Luis do Maranh&o (Farias; Gomes;
Soares; Araujo, 2006, p. 124 - 125). Com o fim da monarquia colonial, no fim

do século, a republica laica ndo se mostrou mais tolerante que a monarquia
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colonial com a religiosidade dos orixas. A perseguicdo policial se intensificou
contra os terreiros. Os sons barulhentos dos tambores horrorizavam a boa
sociedade e as casas de culto foram invadidas, os “feiticeiros” castigados e
presos junto com seus objetos rituais que se amontoaram nas delegacias de
policia.

No século XX, é nos depositos desordenados destas delegacias que o
intelectual Mario de Andrade vai encontrar, no Brasil inteiro, os objetos de
culto dos orixas. E este o material que forma as colecées da cultura afro-
brasileira em grandes museus brasileiros.

Mesmo com toda esta repressdo violenta, a cultura dos orixas néao
desapareceu, ndo ficou s6 nas prateleiras dos museus. Até hoje, em pleno
século XXI, os orixds continuam dangando no Brasil inteiro. Como em toda a
histéria brasileira, a cultura dos orixds continua sendo praticada pela
populacdo afrodescendente, mas também pelos descendentes de europeus e
até asiaticos.

O complexo sistema religioso dos orixas tem sido estudado por
pesquisadores do mundo inteiro pela riqueza de suas implicagdes histéricas,
sociais, politicas, teoldgicas, artisticas e mesmo pragmaticas. Entre tantos
trabalhos académicos, Mitologia dos Orixas de Reginaldo Prandi é como “As
Mil e uma Noites” da mitologia dos orixas. Reune 301 mitos de orixas numa
pesquisa que durou uma década, em fontes brasileiras e estrangeiras.

Esta fabulosa cole¢do de mitos, a semelhanga de outras tantas
mitologias, indica a busca humana para decifrar e lidar com os enigmas da
Vida, a condi¢gdo humana com suas virtudes e precariedades encontrando nas
narrativas um alento para melhor viver. Como no livro do Levitico do Velho
Testamento, os mitos dos orixas tratam de fixar principios para ordenar o caos
natural e humano: ensinam o que comer, o que vestir, com quem casar, como
honrar os deuses, como ter auxilio divino para conquistar poderes, dominar
outros reinos, como garantir a continuidade da comunidade, e também quais
cuidados rituais sdo necessarios para garantir o equilibrio da Vida.

Os mitos dos orixds nédo sao codificados linearmente, mas em estérias

que contam sobre aventuras e desventuras dos deuses na terra e no outro
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lado. Com estes contos aprende-se sobre a generosidade dos deuses que
distribuiram muitas dadivas: céu, estrelas, nuvem, arco-iris, terra, agua, fogo,
ferro, peixes, animais de caca e vegetais que alimentam e curam. Os mitos
esclarecem que os deuses doaram a agricultura para acabar com a fome; o
ferro e sua transformagdo em instrumentos para arar a terra e assim produzir
mais grdos, como construir armas de guerra mais eficientes; como construir
casas e palacios. Nos mitos aparecem também as estratégias para equilibrar a
comunidade, como expandir o territorio e como enfrentar os conflitos entre
reinos vizinhos ou longinquos. Também ensinam o poder da magia oculta para
lidar com as incertezas do clima, as doencgas, a persegui¢cdo politica, as
guerras, a morte. As narrativas mostram a vida familiar dos deuses sem negar
suas dificuldades: constroem familias, trocam de parceiros, tem filhos e
descendéncia. E sdo protagonistas de dramas amorosos em que ndo faltam
traicbes, trapagas, intrigas, sedugdes, quebras de tabus.

A partir da leitura dos mitos, de Prandi (2001) selecionei alguns temas
que se repetem nos mitos desta colegdo. Os temas escolhidos sdo: criagdo da

natureza, magia, herois civilizadores, politica e relagdes sociais.
CRIACAO DA NATUREZA

Como todas as culturas, deuses criam os seres da natureza e 0s mitos
mostram o encantamento dos humanos diante de seres do universo assim
COMO Seus perigos.

“Orinxala/Oxala cria a Terra, separa o Céu da Terra, cria 0 homem, lcu
(a Morte), cria a galinha-d'angola e espanta a Morte; Nan& fornece a lama para
a modelagem do homem; lemanja ajuda Olodumare na criagdo do mundo;
lemanja d& a luz as estrelas, as nuvens e o0s orixas; lemanja salva o Sol de
extinguir-se; Oriand traz Oqué, a Montanha, do fundo do mar; Oia/lansé cria o
rio dum pedago de pano preto; lansa foge ligeiro e transforma-se no vento;
Oia /lanséd sopra a forja de Ogum e cria o vento e a tempestade; Olocum

acolhe todos os rios e torna-se rainha das aguas; Oxumaré desenha o arco-
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iris para estancar a chuva; Eua transforma-se na névoa; Sapatd se esquece de

trazer agua para a Terra”.
MAGIA

A condicdo humana ¢é fragil, sempre ameacada pela destruicdo por
doencgas e pela morte. Forgas sobrenaturais protegem os humanos dos perigos.
Saber entrar em contato com estas forgas invisiveis é fundamental para a
continuidade da vida e da sociedade.

‘Oxum Navezuarina cega seus raptores; Oxum leva eb6 ao Orum e
salva a Terra da seca; Omolu cura todos da peste; Obaluaé tem feridas
transformadas em pipoca por lansd; Ossaim recusa-se a cortar ervas
miraculosas; Orunmila é escondido de seus perseguidores por uma aranha”.

A possibilidade de seres humanos transformarem-se em animais,
vegetais ou mesmo seres inanimados, estd baseada na ideia de que todos
seres do universo sdo formados de uma mesma substancia. Isto permite que
também os seres humanos tenham a capacidade de transmutar-se em qualquer
ser e vice-versa. Com este poder conseguem realizar feitos excepcionais ou
proteger-se. Este é um dos principios do xamanismo, crenca espalhada por
todo o mundo, por todos os tempos. Os contos de fadas ocidentais também
incluem a magia xamanica. Entre os mitos dos orixds encontramos varios
exemplos de transformacéo:

‘Oia transforma-se num elefante; Oia transforma-se no rio Niger;; Oia
transforma-se num bufalo; Oxum ¢é transformada em pavdo e abutre; Oxum
transforma-se em pombo; Oxum mata o cagador e transforma-se num peixe;
Oxumaré transforma-se em cobra para escapar de Xang6; Oia transforma-se
em coral; Euéa transforma-se numa fonte e sacia a sede dos filhos”.

Também faz parte do sistema xamanico o despedagamento do corpo e
sua reconstituicdo (morte e renascimento, divisédo e unido) com fins rituais:

‘Oia é dividida em nove partes; Obatla/Oxala provoca a inveja e é feito

em mil pedagos; Obaluaé morre e é ressuscitado a pedido de Oxum”.
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A feiticaria seria 0 mau uso da magia, uma transgressao que merece
castigo. Bruxas e feiticeiros sdo também mal vistos na Africa o que mostra o
mito:

“Orixa Ocd julga os praticantes de feitigaria”.

O sistema de crengas implica em cumprir devotadamente normas
estritas. O ndo cumprimento dos preceitos rituais é objeto punicéo:

‘Iroco engole a devota que ndo cumpre a interdigcdo sexual; Exu vinga-

se por causa de ebd feito com displicéncia”.
HEROIS CIVILIZADORES

Herdis civilizadores trazem para os homens os bens culturais que
melhoram a vida. Nos mitos pesquisados destaca-se o orixd Ogum como heroi
civilizador por ser o doador do ferro e da agricultura. Com o ferro forjado
puderam ser construidas ferramentas agricolas que aumentaram a quantidade
de alimentos. Também fabricar armas de guerra que possibilitaram a conquista
de bens e a dominac¢do de bragos para o trabalho ou para enriquecer o reino
através da cobranga taxas dos povos dominados:

“Ogum da aos homens o segredo do ferro, cria a forja, faz instrumentos
agricolas; Nana, a origem da vida, proibe instrumentos de metal no seu culto;
Ogum ensina aos homens as artes da agricultura; Orixa Ocd cria a agricultura
com ajuda de Ogum; Orunmila d& o alimento a humanidade”.

Mesmo com o crescimento da agricultura, o acesso a proteinas foi
sempre conseguido pela caga de animais e ser um bom cagador sempre teve
muito prestigio:

“Oxossi aprende com Ogum a arte da caga”.

Ogum inunda os homens de dadivas, mas outros orixas complementam
sua obra de civilizatéria: dominio do fogo, criagdo do pildo para preparar o
alimento béasico feito com os grdos cultivados, ensino da arquitetura. E é
entregue aos homens o controle do destino através da adivinhagao.

“Xangd ensina ao homem como fazer fogo para cozinhar; Oxaguia Aguia

inventa o pildo; Ajaguna (que nédo gosta de ver ninguém parado) é o mestre da
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arquitetura: destréi palacios um atras do outro para o povo trabalhar; e assim
torna o povo excelente construtor de casas. Exu leva aos homens o oraculo de

Ifa”.
POLITICA

Estes mitos refletem experiéncias histéricas da politica da regido onde
existem reinos (mini-estados) com base comercial e chefias com poderes
divinos. Mostram as disputas entre chefias e guerras por territérios: sobriedade
e exagero, ordenacdo da sociedade, taticas e estratégias, riscos e erros.

‘Ogum torna-se rei do Iré; Odé ganha de Orunmilé a cidade de Queto;
Oxossi é feito rei de Queto por Oxum; Obaluaé conquista o Daomé; Xangd é
escollhido rei de 0i6; Xang0 torna-se rei de CossO; Xangd conquista a terra
dos malés; Ogum recusa a coroa de Ifé; Sapatd torna-se rei das terras dos
jeje; Oxumaré usurpa a coroa de sua mae Nand; Exu pde fogo na casa e vira
rei; Oxumaré usurpa a coroa de sua mae Nané&; Xangd seduz o povo e usurpa o
trono de Ogum; Orixa Ocd é expulso de seu reino”.

Os mitos também narram agdes e estratégias politicas:

‘Oqué salva seus suditos dos invasores; Oriand é invocado para salvar
sua cidade e mata seus suditos; Xangd foge de seus inimigos vestido de
mulher; Xangd incendeia sua cidade acidentalmente; Xangd conquista lansa na
guerra contra Ogum; Ajafund instaura o reino da discérdia e promove o
progresso; Oxum faz ebd e mata os invasores de seu reino; Xangd é

destronado e torna-se um orixa”.
RELAQOES SOCIAIS

A ordem social é sempre buscada, mas coexiste com a desordem social:
casamentos ndo excluem as brigas e transgressdes nas relagdes familiares.

Familia: Como entre os deuses do Olimpo da mitologia grega, orixas
formam casais divinos, tem filhos e também praticam o incesto e o

homossexualismo:
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“‘Orunmila desposa a filha de Olocum; Oxaguid encontra lemanja e lhe
da um filho; Obéa é possuida por Ogum”.

‘Oxum é concebida por lemanja e Orunmila; Logum Edé nasce de Oxum
e Erinlé; Oriana nasce negro e branco e tem dois pais”.

“Xangd seduz mée adotiva; lemanja é violentada pelo filho e d& a luz os
orixas; lemanja trai o marido Ogum com Aié; Ogum trai o pai e deita-se com a
mée; Eua casa-se com seu irmdo Oxumaré; lemanja seduz seu filho Xangé”.

“Logum Edé (homem) é possuido por Oxossi; Oxum seduz lansa”.

Também os orixds vivem conflitos (briga, intriga, agressdo, roubo,
trapaca, traicdo) com escravos, esposos, mulheres disputam o marido.

‘Orunmila trava longa contenda com seu escravo Ossaim; Exu instaura o
conflito entre lemanja, Oia e Oxum; Oxum difama Oxala e ele a faz rica para se
livrar dela; lemanja joga buzios na auséncia de Orunmila; lemanja finge-se de
morta para enganar Ogum; lemanja afoga seus amantes no mar; Ossaim é
mutilado por Orunmila; Eua é presa no formigueiro por Omolu; Logum Edé
rouba segredos de Oxald; Oxum deita-se com Exu para aprender o jogo de
buzio; Obéa corta a orelha induzida por Oxum”.

A generosidade também estéd presente.

‘Ossaim da uma folha para cada orixa; Omolu ganha as pérolas de
iemanja, Otim (mulher) aprende a cagar com Oxossi; Oxaguid manda libertar o

amigo preso injustamente”.
A LOGICA MITOLOGICA

Ao observar as narrativas dos mitos dos orixas, lidamos com uma logica
nao linear, convivemos com ambiguidades, incoeréncias. Notamos isto
claramente, por exemplo, em superposi¢cdes de nomes para um mesmo Orixa e
em que um mesmo poder € atribuido a varios orixas.

H& varios exemplos de superposi¢cdes de nomes em alguns orixas: Exu,
Legba, Elegua, Bara; Oxossi, Odé; Obaluaé, Omulu, Xapana, Sapata; 0ia,
lansd; Orunmila, Ifa; Oxaguia, Ajaguna; Oxald, Obatala, Orinxala,Oxalufa.

Alguns orixas sé@o cultuados em quase em amplas regifes. Orixala também
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chamado Obatala, deus criador no territério iorubo na Nigéria, abrange o
vizinho Daomé (etnia fon ou jejé) que ai se chama Lisa. Orixas diferentes tém
0s mesmos poderes: o senhor do trovdo chama-se Xangd em Qid, Oranfé em
Ifé, Aira em Savé; guerreiros e cagadores chamam-se lja em 0Qi6, Oxossi em
Keto, Ore em Ifé, Logunedé, lbualamo, Erinlé na regido de ljexa; orixa
curandeiro é Ossaim entre os Qi6, e chama-se Eliseje em Ifé.

Ao lado dos nomes que se superpde, também a mais de um orixa é
atribuida uma mesma honraria: Onilé ganha o governo da terra, Orinmila
recebe o titulo do Senhor do Mundo, Xapanéa é proclamado o senhor da Terra.

Assim pode haver diferentes denominagdes para a mesma divindade ou
o mesmo poder ser atribuido a varios orixas. Estas confusas superposigdes,
porém, podem rapidamente ser explicadas pelas inumeras migragfes de
populagdes da antiga Nigéria, um dos lugares mais povoados da Africa. Do
centro de onde partiram, os povos levaram seus orixas que foram adotados e
mesmo adaptados para outros lugares recebendo novos nomes conforme a
lingua do local chegado. Este é o caso de Exu Legbara: entre os fon do ex-
Daome, recebeu o nome de Legba.

Mas ainda no Brasil e na Nigéria sdo dados varios nomes, na mesma
lingua, para o mesmo orixa. Oxala chama-se Oxaguid como jovem e Oxalufa
como velho; Oia /lansa de Igbalé é ligada ao culto dos mortos; mas ha outras
lansd. Na Bahia ha doze Xangds e sete Oguns. Sobre Oxum, Verger (1997, p.
174-175) registra esta “ladainha” africana para ela:

Oxum Yeyéde Odo — a prdoxima de nascentes de rios

Oxum ljumu- a rainha das Oxuns e ligada as bruxas Yami-Ajé

Oxum Avyala- a avd que foi mulher de Ogum

Oxum Osogbo- a que ajuda nos partos

Oxum Apara — a mais jovem

Oxum Abalu — a mais velha

Oxum Ajagira — a velha e brigona

Oxum Oloko- a que vive na floresta

[Etc]
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Se olharmos para crengas do catolicismo popular, encontraremos o
mesmo processo de légica de desdobramento. Maria, mé&e de Jesus recebe
inumeraveis nomes e fungdes. Uma mesma Nossa Senhora que se pode ser N.
S. da Concei¢do, a que concebeu sem pecado, afirmando o dogma da
castidade, ao mesmo tempo que tem fungao politica por ter sido a padroeira da
monarquia portuguesa. Nossa Senhora Aparecida, padroeira do Brasil, Nossa
Senhora de Guadalupe, de Lourdes, de Fatima entre outras, séo a mesma
Maria cultuada como divindade local. A mesma Maria tem o atributo de
protetora de perigos: N.S. da Saude, N.S. do Parto, N.S. da Cabeca... Etc.
Uma mesma entidade santificada com nomes diferentes, com diferentes
atributos, cultuada em diferentes lugares. Processo de pensamento semelhante
da mitologia dos orixas. O que se pensar sobre isto? Rastreando a historia
pode-se observar que origem desta ideia teriam sido crencas da antiguidade
paga, ainda presentes no cristianismo primitivo. Nestas crengcas um mesmo
deus tinha fung¢édo de proteger varios reinos, mas sendo chamado localmente
por nomes diferentes (Zeus e Jupiter, por exemplo). O mesmo que ocorre com
os orixas na Africa ocidental. Assim Maria, a poderosa mae de Jesus, é
invocada protetora de lugares no mundo catoélico inteiro e recebe muitos
nomes. Uma crenga que contradiz a doutrina unitaria e racional do catolicismo
desenvolvida nas idades Média e Moderna. Téao forte é a aceitacdo da antiga
crenga da validade do desdobramento de uma entidade poderosa em varias
que Maria coincide com inumeras Nossas Senhoras dentro do catolicismo,
ainda hoje. Uma contradigdo com o principio catélico de unidade, mas que €
aceito entre seus dogmas oficiais.

Os orixads conseguem nos horrorizar com sua légica estranha. Mas
continuam atraentes talvez por representarem mundos conhecidos que foram
esquecidos, mas que deles sentimos a falta. Ou mundos paralelos que nos

fazem falta para viver mais amplamente nossa condi¢gdo humana.

NOTA: As aquarelas que seguem, tém todos os direitos reservados a autora
Cleidi Albuquerque.
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