OS OBAS DE XANGO

VIVALDQC DA COSTA LIMA, po SETOR DE ESTUDOS SOCIOLOGICOS E ANTRO-
POLOGICOS DO CEAO.

O texto déste artigo comstitui um verbéte da pesquisa eino-lingiiistica
que o autor e sua equipe realizam no Centro de Estudos Afro-Orientais da
Universidade da Bahia sébre a linguagem do candomblé. 4 pesquisa se
orienta para um levantamento da linguagem ritual € secular do chamado
“povo-de-santo” na Bahia, com énfase nd significdgdo atual dos térmos e
expressoes analisadas — todos de uso corrente nos candomblés e nas cama-
das sociais em que os mesmos se inserem. O trabalho tem, assim, uma
orientac@o semdntica bem definida. Pretende ainda ser, a pesquisa, uma
revisdo critica, de um ponio de vista etnogrdfico, nas defini¢ées e conceitos
referentes as formas africanas assimiladas no corpus das religides populares
do Brasil, de que o candomblé da Bahia serd o modélo mais tipico.

Uma cauielosa andlise etimoldgica é, sempre que possivel, formulada
para os térmos de origem africana, especialmente aquéles abonados em gru-
pos de acentuada influéncia iorubd-nagé. Os Obds de Xangd, do terreiro do
Opd Afonjd, como um grupo inclusivo numa associagiio religiosa afro-bra-
sileira, mereceram um tratamento por acaso mais extenso; isto, contudo,
se justifica pela necessidade de obter-se um maior nimero de elementos
para a andlise etnogrdfica indispensdvel & compreensio socioldgica das es-
truturas dos grupos religiosos populares no Brasil. A Etnografia, como a
entendemos, é um método jd analitico, e ndo apenas descritivo, que levard
ds sinteses da Antropologia Social ou da Sociologia. As notas — talvez
excessivas — ao texto do artigo, sdo muitas delas outros verbétes da pesquisa
mencionada, aqui obviamente citados numa forma resumida. As palavras
de origem africana foram transcritas de conformidade com as instrugdes
do Acdrdo Ortogrdfico de 1943. Algumas palavras, entretanto, como Oxdssi,
ossi e Assobd foram grafadas com dois ss, por tratarem-se de transcrigoes
jd consagradas pelo uso. Sempre que necessirio para uma melhor com-
preensdio do texto, as palavras iorubds foram transcritas em grifo, sem as
marcas diacriticas ¢ tonais que lhes sdo proprias, mas com uma aproxi-
mada transcrigio fonética grafada entre parénteses; isto pela dificuldade
de encontrar, em nosso parque grdfico, os tipos especiais usados em iorubd.

Queremos agradecer ao Professor Nilton Vasco da Gama, da Cadeira de
Filologia Romdnica da Universidade da Bahia, a permissdo para citar em
algumas notas trechos de um artigo a ser publicado brevemente na revista
de que é o Editor, Studia Philologica.

I — INTRODUGAO

No Centro Cruz Santa do Axé do Op6 Afonjd, terreiro de candomblé
situado no Alto de Sdo Gongcalo, no bairro do Retiro, em Salvador da
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Bahia, existe um grupo de “oloiés” (*) conhecido como “os Obds de Xan-

A3 Ay

gb” ou *“os Ministros de Xang6”.

O grupo dos Obds foi instituido formalmente no candomblé de Sio
Gongalo, no ano de 1937, quando aquéle terreiro estava sob a direcio de
sua primeira-méie-de-santo () Eugénia Ana dos Santos, “Mie Aninha”, de
quem Edison Carneiro disse ter sido “a figura feminina mais ilustre dos
candomblés da Bahia” (3). “Mie Aninha” pouco tempo sobreviveu & con-
firmagdo dos Obas (4), vindo a falecer no dia 3 de fevereiro de 1938 (5).

Os Obds, originariamente em numero de doze, dividem-se em duas fa-
langes, scis do lado direito, — os chamados Obds-da-direita — e seis do lado
esquerdo, — conhecidos como Obas-da-esquerda. Adiante se verd, quando
tratarmos da funcfio dos Obds na estrutura do grupo, as implicacdes rituais
e simbdlicas dessa polaridade.

Os Obis receberam na ceriménia de sua confirmacio, nomes ou 0iés
alusivos a personalidades ligadas a histéria da cultura iorubd. Assim ¢

(1) Oloié, também ojoié e ijoié. As trés formas abonadas nos candomblés da Bahia,
com a mesma significacio: o portador de um titulo honorifico, um “cargo”, um “pdsto”
num terreiro. R. G. Abraham no seu Dictionary of Madern Yoruba, Londres, (Univer-
sity of London Press, 1958) dd para ijoye (ijoi¢): “Titleholder”. No mesmo verbéte do
Dicionario — citado daqui por diante como “Abraham” — vem um exemplo que encerra
duas das formas conhecidas na Bahia como sindnimas: “Oloye taa fee so di ijoye niyii”
(oloié ta f¢ s6 di ijoié nif), “éste é o candidato ao cargo a quem desejamos ver insta-
lado como titnlar”. Cf. Peter Lloyd: “Those towns which were capitals were, in the
past, governed by kings (0ba) and councils of chiefs (oloye or ijoye) who exercised
sovereign powers throughout the town and its territory”. “Yoruba Lineage” Africa, XXV,
3, 1955, p. 285. Das palavras citadas participa o radical oye (0ié) que significa “posicio
oficial”, “cargo”, “posto”, “titulo”. Abraham para oye “Oficial position: Titular Office”.
Oié, na Bahia, ¢ usada com a mesma significagio; é comum ouvir-se: “Ele tem um oié
na casa de Omolu” “Oxum deu um oié a ela”. O prefixo ioruba olo (o0ld) — o mesmo
que al e oni — é usado para as formas possessivas. Oloye, “o que possui o oye”, “o dono
do oye”, Abraham: “olo — the form assumed by oni before noun beginning in o...
Oni, possessor of”.

(2) Msge-de-Santo, ou ialorixd. Ou ainda mie-de-terreiro. A expressio corresponde
a forma iorubd iyalorisa (ialorixd), “a mie que tem orixd. Do jorubd Iya, “mie” e
orisa (orixd), “orixd, santo”. No Brasil, em terreiros de tradi¢io banto ou cabécla
costumam dizer que “santo ndo tem pai nem mie”, isto porque entendem literalmente
a expressio traduzida do iorubd-nagd. Abraham: “Iyaoloorisa — iyaloorisa priestess of
an orisa”. A transcri¢fio, nestas notas, do § ioruba representa a fricativa escrita ch ou x
em portugués.

(3) Edison Carneiro, Candomblés da Bahia, 32 ed., Rio, Conquista, 1961, p. 63.

L

(4#)A confirmacio num posto qualquer nas casas-de-santo ¢ uma ceriménia que
ratifica o stalus do membro do grupo na categoria a que ascendeu, Depois de esco-
lhido, o candidato ¢ confirmado, e, s6 entio é que adquire todos os direitos atribuidos
a sua posigio.

(5) Sébre a morte de Eugénia Ana dos Santos, ver: Deoscoredes M. dos Santos,
Axé Opé Afonjd. Rio, Instituto Brasileiro de Estudos Afro Asidticos. 1961, p. 25; o autor
é filho unico da atual ialorixd do terreiro de Sio Gongalo, onde desempenha varias
funcdes rituais, inclusive a de Assobd da Casa, isto é, o zelador da casa de Omolu-Oba-
luaié. Também o artigo de Edison Carnciro “Aninha”, publicado no Estado da Bahia
de Salvador em 25-1-38 e transcrito no livro Ladinos e Crioulos, Rio, Civilizagio Bra-
sileira, 1964.
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que os seis Obds-da-direita passaram a ostentar os nomes-titulos de: Obd
Abiodum, Oba Aré, Oba Arolu, Oba Teld, Ob4d Odofim e Ob4 Cancanfd.
Os seis Obas-da-esquerda, por sua vez, foram chamados de: Ob4d Onanxo-
cum, Ob4d Arecd, Oba Elerim, Oba Onicoi, Oba Olugbom e Obd Xorum (6).

Os Obds de Xang6 formam dessa maneira um grupo sui-generis en-
tre as demais casas-de-santo () nagoés da Bahia, que costumam apresentar
em sua estrutura uma organizacio centralizada, do lado masculino de
bseus filiados, num corpo de titulares chamados de Ogis (%).

Os Ogis ¢ que formam, nos terreiros de candomblé da Bahia, outros
que ndo o do Opd Afonjd, o grupo de prestigio em que se apdia a orga-
nizac¢do religiosa da Casa.

Os primeiros Obds de Xangd foram confirmados durante o ciclo de
ceriménias religiosas consagradas a Xangé no terreiro de Sdo Gongalo (%),
que se realiza cada ano a partir do dia 29 do més de junho e tem a dura-
cdo de doze dias. A primeira referéncia a essa ceriménia de confirmagio
feita em livro, aparece na comunicacio do Babala6 Martiniano Eliseu
do Bonfim — que usava no terreiro de Sio Gongalo o titulo de Ajimuda —
ao Segundo Congresso Afro-brasileiro realizado em Salvador em 1937 (10).
Citando mitos correntes entre os iorubds sobre a deificacio do seu lenda-
rio rei, Martiniano do Bomfim conta como os sacerdotes de Xangd se reu-
niram, depois de seu desaparecimento, com a finalidade de perpetuar a
memoria de seu rei, num culto de cardter religioso. “Os ministros de Xango,
os mamgba (1), instituiram entdo o culto do orixd... Algum tempo de-

(6) Os nomes dos Obds de Sio Gongalo, como sempre foram conhecidos no Terreiro,
apresentam certas divergéncias dos citados por Martiniano do Bonfim (ver n. 10).

(7) Casas-de-santo, o mesmo que candomblés ou casas-de-candomblé: ainda, terrei-
ros ou terreiros-de-candomblé. Tédas as formas correntes na Bahia. No caso do terreiro
de Sdo Gongalo, seus filiados costumam chamdd-lo também de “Axé”, forma abreviada da
Sociedade Cruz Santa do Axé do Opd Afonjd, o nome oficial do terreiro.

(8) Ogds sio membros dos candomblés com uma fungio dupla, civil e religiosa,
na estrutura da Casa. O Ogi ¢, assim, um “protetor civil do candomblé, escothido pelos
orixds, e “confirmado” por meio de uma festa ptblica, com a fun¢io de prestigiar e
fornecer dinheiro para as festas sagradas”. Carneiro, 1961, p. 186. Além dessa funcio
civil o ogi pode desempenhar também papéis especificamente religiosos nos complexos
rituais dos candomblés: o ogid-alabé, chefe da orquestra ritual; o ogé-de-faca, encarre-
gado do sacrificio de animais, etc.

(9) A cerimédnia de confirmacio dos Obds foi o ritual publico, formal, que com-
pletou o ciclo inicidtico dos primeiros Obds. Os Obds ndo foram escolhidos todos de
uma vez. J4 em 1936, no livro de atas do entdo Centro Cruz Santa do Axé do Opd
Afonjd, aparecem referéncias aos Obds, especialmente ao primeiro Obd Teld, Jodo
Freire.

(10) Prof. Martiniano do Bonfim, “Os Ministros de Xangd”, em O Negro no Brasil
(Trabalhos apresentados ao 2.° Congresso Afro-brasileiro, Bahia, 1937), Rio, Civilizagdo
Brasileira, 1940, pp. 233-6.

(11) Os altos-sacerdotes de Xangd, entre os iorubds, tém o nome de mangbds. Exis-
tem varias grafias para a palavra e adiante mencionaremos as variantes encontradas.
Sobre a funcio dos mangbds, escreve J. Olumide Lucas: “The chief priests are known
as Magbas, The term Magba has been taken to mean “one who receives”, “a rceiver”
but this is only a fanciful and literal explanation”. The Religion of the Yorubas,
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pois formou-se um conselho de ministros encarregado de manter vivo o
culto, que foi organizado com os doze ministros que o tinham acompa-
nhado 2 terra, seis a direita e seis a esquerda”. Conclui entio o Babalad:
“fisses ministros — antigos reis, principes ou governantes de territdorios
conquistados pela bravura de Xangd, ndo quizeram deixar se extinguir
a lembranca do heréi na memoria das geragdes. Eis porque, no Centro
Cruz Santa do Aché do Opb Afonja (12), de Sdo Gongalo do Retiro, cele-
brou-se neste ano a festa da entronizagio dos doze ministros de Xang6,
escolhidos entre os ogds mais velhos e mais prestigiosos do candomblé”,

A ialorixda Aninha “entronizou” pois — no dizer de Martiniano do
Bonfim — os 12 Obas de Xangb para que os mesmos fssem o esteio da So-
ciedade Cruz Santa do Axé do Opd Afonji, o seu nucleo bdsico de su-
porte espiritual. Aos Obds caberia também zelar pelo culto de Xangd
como os antigos ministros de Xangd nas terras iorubds cultuaram a me-
moéria de seu Alafim divinizado.

E indiscutivel a influéncia de Martiniano do Bonfim na organizagio
do grupo dos Obas. Amigo intimo de Aninha, conselheiro ¢ babalad dos
maiores terreiros da Bahia no seu tempo, Martiniano era pessoa muito
informada nas tradi¢bes religiosas jéje-nagds. Falava o iorubd fluente-
mente — lingua que aprendera com seus pais e aperfeicoara durante suas
visitas 4 Costa. Da cronologia de uma delas se tem noticia por informa-
¢do do proprio Martiniano a E. Franklin Frazier em 1940: — Martiniano,
com cérca de 14 anos de idade (aproximadamente em 1875), “foi com seu
pai para a Africa, onde permaneceu onze anos aperfeigoando seu conhe-
cimento do iorubd e do inglés numa escola missiondria inglésa. Quando
voltou ao Brasil, ja era hd muito um babalad...” (). As leituras de
Martiniano em Lagos sobre as tradigdes iorubas, além do vasto corpo de
tradigdo oral com que sem divida se familiarizara, é que lhe permitiram

Lagos, G.M.S. Bookshop, 1948, p. 103. Ainda soObre os Mangbas diz Ulli Beier: “Whe-
never a house was destroyed by lightning, it was believed to be a sign of Sango’s anger.
The property which remained in the house was confiscated by the cult and a member
of the stricken family was initiated into it. The descendants of these original founders
are still the official heads of the cuit in cach town. They hold the title of Magba. The
office os Magba is hereditary. It passes on to the senior child, be it man or woman.
Because of the hereditary nature of the office, the Magba, in spite of his senior position
is not always the most intense personification of the god. Far more typical of the
god’s nature are the adoshu, those whom the god has personally chosen to join the
cult”. 4 Year of Sacred Festivals in one Yoruba Town, Lagos, Nigeria Magazine,
1952, p. 72.

(12) Bste era o nome da sociedade civil que representava o Terreiro, fundada em
8 de novembro de 1936; a 14 de novembro d 1938, por proposta aprovada em sessdo,
seu nome passou a ser Sociedade Cruz Santa do Axé do Opd Afonjd.

(18) E. Franklin Frazier, “The Negro Family in Bahia, Brazil”, trabalho apresentado
a American Sociological Society em 1941 e publicado na American Sociological Review
Vol. 7, n.° 4, 1942. Refs. a Martiniano, pp. 474-5.
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recriar com Aninha os titulos dos Obds de Sio Gongalo, evocando os no-
mes e 0s oiés de “reis, principes e governantes” da nagdo iorubd (14).

Os Obids confirmados por Aninha em 1937 —seis dos quais ainda
vivem — eram todos Ogds de candomblé, suspensos ou confirmados, €
pessoas intimamente associadas as seitas afro-brasileiras na Bahia; alguns
eram parentes da ialorixd ou de velhas ebdmins (%) da casa; um déles
era Ogi confirmado no candomblé do Engenho Velho, de onde a ialo-
rixa Aninha era filha-de-santo. Todos eram pessoas de prestigio na co-
munidade religiosa afro-baiana e alguns grandes conhecedores dos misté-
rios rituais e das tradi¢bes religiosas africanas no Brasil (1%). Sua confir-

(14) Cf. D. M. dos Santos, 1961, p. 21: “Foi entio que Méde Aninha, com seus conhe-
cimentos € autoridade designou e confirmou os 12 Obas do Axé, ou sejam os 12 minis-
tros de Xango, tradi¢do da seita s6 conservada na Bahia no Axé do Opdé Afonja”. Esta
referéncia completa a de Roger Bastide, referindo-se aos Obds: “Tais ministros, escolhi-
dos entre os ogan mais a,ntlgos e mais estimados do terreiro, constituem todavia cna(;ao
bastante recente de Martiniano do Bonfim, depois de seu regresso da Africa onde fora
se iniciar no cargo de babalad”, O Candomblé da Bahia (Rito Nagé), Sio Paulo, Cia.
Editora Nacional, 1961, p 63.

(15) As ebdémins — ou ebamins e ainda ebames — sio as filhas do terreiro iniciadas
hid pelo menos sete anos € que tenham se submetido as obriga¢bes de costume apds um,
trés e sete anos de iniciadas ou “feitas”. Vdrias etimologias tém sido propostas para
a palavra, que é entretanto, um termo de parentesco iorubd conservado na familia
religiosa dos candomblés. Egbon, (egban) em iorubd, é o parente mais velho da mesma
geragdo. No caso de irmio, egbon mi quer dizer “meu irmio — ou minha irmad — mais
velho (a)”. Ver sobre as etimologias sugeridas para ebomin o artigo de Roger Bastide
“Contribuicio ao Estudo do Sincretismo Catdlico Fetichista” em Sociologia do Folclore
Brasileiro, Sio Paulo, Anhembi, 1959, pp. 132-3. O autor sugere uma relagio entre
ebémin que éle grafa “ebamy” e a Sociedade dos Ogboni, de que trataremos adiante.
Nos candomblés as iads, que sdo o primeiro grdu na hierarquia inicidtica do grupo,
chamam de “ebomim” as filhas mais antigas do terreiro. Precisamente como na fami-
lia jorub4. “.... Yornba do not discriminate between siblings and other cognates of
the speaker’s generation and social position who are called egbon (senior sibling) or
abure (junior sibling) depending on order of birth”. William B. Schwab, “The Ter-
minology of Kinship and Marriage among the Yoruba”, Africa, XXVIII, 4, 1958, p. 306.
Ainda s6bre egbon: “... egbon, used for senior sibling male or female and any kinsman
(bilateral) of one’s generation senior in birth”. Daryll Forde, The Yoruba-Speaking
Peoples of South-Western Nigeria, Londres, International African Institute, reimp. 1962,
p- 14. Sobre iad, a palavra em iorubd iyawo ou yawo é usada para a esposa mais nova
do grupo familiar ou idile (idilé). Forde: “Yawo .... wife of a member of one’s
idile, herself junior to oneself”. Ob. cit,, id.. A forma brasileira de iad corresponde a
esta significacio, de membros recentes no grupo, nos primeiros estigios da hierarquia.
Poderia ser também a forma abreviada da palavra iorubé iyaworisa (iadrixa), no sentido
da iniciada recente no grupo religioso, da pessoa “nova no santo”, como se diz na
Bahia. Verger abona a forma ioruba: “Il1 y a enfin les filhos et filhas de santo (iyawo-
risa ou iyawo) dédiés aux divinités”. Notes sur le Culie des Orisa et Vodun, Mémoirs
de P'Institut Francais d’Afrique Noire Dakar, IFAN, 1957, p. 20.

(16) Aninha escolheu os seus Obas entre ogis e “amigos da Casa”, pessoas cujo
comportamento ela apreciava e cuja posi¢io social e prestigio decorrente pudessem se¢
refletir no Terreiro. Os primeiros Obés foram, dessa maneira, escolhidos entre os Ogis
mais esclarecidos, de mais alta posi¢gdo no grupo, estdveis e prosperos em seus negécios
e profissdes, conceituados e bem relacionados na sociedade global de Salvador. Sua
escOlha acarretou algumas tensdes e descontentamento entre os candidatos potenciais
4 recém criada categoria e diz-se até que “um portugués, amigo de Aninha e vetho

equentador de seu terreiro, morreu de desgosto por nio ter sido um dos Obas”.



magio como Ob4d — obedeceu a um ritual que seguia o estilo da confir-
magdo dos Ogds — embora modificado em certos estdgios e sensivelmente
reduzido no tempo inicidtico. Tendo quase todos se submetido antes aos
ritos indispensdveis para uma “confirmacio de oi¢”, s6 os que ndo ha-
viam sido confirmados como Ogis é que tiveram de submeterse as es-
tritas ceriménias de assentamento de santo e reclusdo ritual.

II — O QUADRO ATUAL DOS OBAS

‘Com a morte de Aninha em 1988 — como freqiientemente sucede
na?Lassociagﬁes religiosas afro-brasileiras quando desaparece uma figura
marcante, de prestigio € grande influéncia na comunidade como era o
caso da ialorixa de Sio Gongalo, estabeleceu-se no terreiro um periodo
de tensdes criado pelas disputas mais ou menos ostensivas no plano da
sucessdo sacerdotal do terreiro. O recém-criado grupo dos Obds, como um
grupo inclusivo no candomblé, nido podia deixar de participar da ques-
tdo sucessdria; ,por sua prépria condi¢do de um grupo névo, ainda sem
um padrido estabelecido de comportamento ritual nem suficiente base es-
trutural na sua organizagio, sofreu naturalmente, como grupo, as con-
seqiiéncias da participacio individual de alguns de seus membros na
disputa pela substitui¢do da ialorixda da Casa. Com o apoio, entretanto,
dos mais prestigiosos Obds-da-direita e alguns antigos Ogds, a Sociedade
continuou a funcionar durante ésse periodo, garantindo as ultimas de-
terminacdes da falecida ialorixd Aninha quanto a direcdo da casa, de-
terminacSes posteriormente ratificadas pelas prdticas rituais de rigor nos
casos de substitui¢do de uma ialorixa (17).

%+ O periodo de compreensivel luta de uma ialorixa, considerada entdo
“muito moga” (8) para a responsabilidade de direcio de uma casa como
Sao Gongalo, que herdara a carga da ja lenddria reputacdo de sua made-
de-santo, para afirmar sua posicdo, seus direitos e sua personalidade no
terreiro e na comunidade religiosa afro-baiana, é que levou Bastide a
uma interpretacio discutivel de um estagio désse processo: “Mas da luta
sem tréguas que contra éles (os Obds) travou a ialorixa atual, filha de
Oxum, até conseguir finalmente impor, embora com dificuldade, suas
ordens, pode-se induzir sem grande risco de érro que a finalidade princi-
pal (a fungio dos Obds no candomblé) era, do ponto de vista espiritual,
velar pela importincia do culto de Xangdé — o que justamente uma es-

{_~ (17) Sobre a substituigdo de uma mie-de-santo ver, para o estdgio divinatdério do
processo, D. M. dos Santos, 1962, pp. 85-9. Ali se descreve o “jogo”, a consulta a
1fa-Orunmild, orixd da advinhacio e do destino, e aos orixds da Casa — para se
determinar o novo quadro dirigente do candomblé.

(18) O principio de senioridade é grandemente levado em consideracio nésses casos.
Geralmente a substituta de uma mie-de-terreiro é escolhida entre as ebomins mais
antigas — suas proprias irmds-de-santo ou suas filhas mais velhas — que possuem cargos
importantes na hierarquia do terreiro. Senhora de Oxum, embora, naquele tempo
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poésa de Oxum () ndo podia suportar sem mdgoa, Oxum sendo para ela
mais importante do que Xang6”. A “luta sem tréguas” de que fala Bas-
tide pode ser entendida apenas como parte do processo de afirmacio da
autoridade de uma nova mie-de-santo na dire¢io de um terreiro onde
os vdrios postos hierdrquicos e de prestigio estavam de ha muito ocupa-
dos por varias ebomins, teodricamente todas igualmente candidatas a su-
cessio de Aninha. Dai o fato de alguns Obds, antigos ogds da Casa e a
ela ligados por lacos de amizade intima ou de parentesco, se terem afas-
tado gradualmente ou de uma vez do Axé, precisamente para ndo acei-
tarem a supremacia ritual e total de uma nova ialorixa de forte persona-
lidade como Senhora de Oxum.

A interpretacdo de Bastide parece entretanto apoiar-se em teorias
psicolégicas sem maior profundidade analitica e sem suficiente base etno-
grifica. O fato de os Obds serem confirmados para Xangd, ¢ claro, re-
sultou da intencio confessada de Aninha, de criar um corpo de oloiés,
diverso dos ogds, para maior prestigio e seguranca do culto de Xangd,
que era, como se sabe, o Santo de Aninha (%). Sua substituta na dire¢do
da Casa, quem quer que viesse a ser, teria, por forca mesmo de suas obri-
gacdes rituais e da fidelidade ao culto do santo de sua maie-de-santo, de
manter inalterado o calenddrio ritual e de conservar — senio aumentar,
o brilho das festas de Xangd. Foi isto precisamente o que féz, desde que
assumiu a completa direcdo da Casa, Senhora de Oxum. Nenhum culto
especifico de orixd ¢é realizado em Sio Gongalo com mais rigor € pompa
do que o de Xango, “o dono da Casa”. E notdrio o zélo que a atual 1alo-
rixd de Sdo Goncalo dispensa a Xangd e suas obrigagdes, “o santo de sua
mae-de-santo”. As festas de Xang6 sdo as mais movimentadas do terreiro,
e as obrigacdes semanais cumpridas com regularidade invaridvel (21).

contasse menos de quarenta anos de idade, jd era das mais antigas filhas da Casa,
pois se iniciara com oito anos de idade além de ter sido uma das auxiliares mais
diretas da falecida ialorixd, com quem possuia outros importantes lacos religiosos: sua
avo foi a mdie-de-santo de Aninha.

(19) A atual maie-de-santo de Sio Gongalo ¢ uma “filha de Oxum”. Expressio
corrente e usada em lugar de “espdsa”, empregada por Bastide, traducio literal do
iorubd iyawo. Oxum Miud é o0 nome inicidtico da ialorix4 Maria Bibiana do Espirito
Santo, Senhora.

(20) Sobre Aninha e seu orixd, além da nota 5: “Fez Xangé a rua dos Capities,
em-casa de Maria Julia Figuerédo, (filha da primeira Iya Nassd), juntamente com
Marcelina da Silva, (Ob4 Toxi) e tio Rodolfo Martins de Andrade, (Bamboxé), conhe-
cido também como Essa Obitiko. O Xangdé de Aninha deu o nome de Oba Biyi”. D. M.
dos Santos, 1961, p. 17. O Xangd de Aninha era Xang6 Afonjd, uma das 12 “qualida-
des” de Xangé conhecidas na Bahia. A Xangd Afonjd consagrou Aninha o seu terrciro.
Sobre a personalidade de Aninha, sua posicdo e prestigio na comunidade, ver: Donald
Pierson, Brancos e Pretos na Bahia (Estudo de Contacto Racial), Rio, Companhia
Editora Nacional, 1945, pp. 356-8.

(21) “Em Sdo Gongalo, as festas anuais para Xangd tém inicio a 29 de junho e
duram 12 dias — pois 12 sdo os Xangds conhecidos pela nacio da Casa. Além désse
ciclo anual, cada quarta-feira, que ¢ o dia da semana dedicado a Xangd, lhe sio feitas
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A Ialorixa de S3o Gongalo, embora filha de Oxum, se diz “uma es-
crava de Xang6” e nenhuma decisdo se toma no terreiro sem que se con-
sulte o “Xangd Aba da Casa” (22). Por outro lado, no ciclo das festas de
Oxum, ndo se percebe qualquer etnocentrismo ritual nas ceriménias
anuais para Oxum, que se realizam em trés domingos sucessivos logo de-
pois do ciclo das festas de Oxald. Désses domingos, apenas o primeiro é
exclusivamente dedicado a Oxum da Ialorixa (23).

O afastamento de alguns Obds do terreiro durante os primeiros anos
da direcio de Senhora de Oxum e a morte de alguns outros, levaram a
ialorixa a decidir sobre a questdo das substitui¢des no quadro dos Obis.
Tratava-se também de dar aos Obds substitutos permanentes com um
status bem definido no grupo, que pudessem eventualmente ocupar a
fungio do Oba pouco freqiiente ou desaparecido, tomando a si os en-
cargos religiosos e sociais do titular. Senhora foi quem indicou formal-
mente os primeiros substituto, qu e Aninha nio tivera oportunidade de
fazer. Como foi dito acima, os Obds eram originariamente em niimero
de 12. Estava entretanto previsto por Aninha o processo de substitui¢do
eventual de algum Obd — por impedimento tempordrio ou por morte.
O primeiro caso a se configurar de substitui¢do, por auséncia tempora-
ria, foi o do Obd-da-direita, Cancanfd, indicado para Obd muito jovem
e que, logo em seguida a confirmacio viajou para o Rio de Janeiro, alis-
tado na Marinha de Guerra. O seu irmio Almir Santana passou entdo a
substitui-lo nas ceriménias a que deviam comparecer os Obds, “fazendo
as vezes” do irmi3o ausente (2).

Os Obds passaram a ter, tedricamente, dois substitutos funcionais,
com os nomes de Otum Oba e Ossi Ob4. Isto €, a “mio direita” e a “mio
esquerda do Oba” (25).

Passou a ijalorixa de Sio Gongalo a indicar, com a indispensivel
aprovagio do Santo da Casa”, isto ¢, de Xangd, pessoas outras para os
cargos de Otum e de Ossi dos Obids falecidos ou pouco freqiientes. A
éstes novos titulares cxberia atuar, funcionar, como os titulares de quem
eram “a mao direita” ou a “mio esquerda”. Os primeiros Otuns foram
ainda “amigos da Casa”, alguns Ogis do terreiro, todos ainda do “‘tem-
po da finada Aninha”, mas que eram também amigos da atual ialorixd
ou a ela favordveis durante a fase de estabilizacdo sucessoria do terreiro.
A justificativa ritual dessas indicagSes se enquadra perfeitamente dentro

oferendas e saudagdes especiais”, V. da Costa Lima, Uma festa de Xangd no Opd Afonjd,
Salvador, Unesco-Universidade da Bahia, 1959, p. 13. Para uma descricio pormenorizada
do ciclo das festas de Xangod em Siao Goncalo: o capitulo “Xangd, o Dono do Terreiro”,
em D. M. dos Santos, 1962, pp. 45-52.

(22) O Xangd mais antigo da Casa. Do iorubd agba, velho, antigo.

(23) Para uma descri¢io do ritual désse domingo, ver o capitulo “O Domingo de
Oxum Miwa ou a Festa de Mie Senhora”, D. M. dos Santos, 1962, pp. 73-5.

(24) Comunicacio pessoal do Obd Cancanfd.

(25) Expressdes de uso corrente nos candomblés iorubd-nagds. Cf. com a expressio
“meu brago direito” para caracterizar a pessoa indispensivel, o auxiliar precioso.
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da ideologia do candomblé: a corrente, a sociedade dos Obds e sua for¢a
espiritual devia manter-se integra, sem solucdo de continuidade. Um
substituto deveria estar sempre disponivel e pronto, ritualmente prepa-
rado, para ocupar a funcgio do Obd ausente no grupo religioso.

III — OS OTUNS E OS OSSIS: A POLARIDADE

A inovagio da ialorixd de Sio Gongalo originou uma certa resistén-
cia que, embora nfo ostensiva, se manifestava em comentdrios restritivos
da parte dos velhos dignitirios da Casa —Obds e Ogds — e antigas ebo-
mins do terreiro. De um antigo Obd ouvimos, a ésse respeito, “Oba nio
tem Otum nem Ossi”’, resumindo dessa maneira o seu desagrado em face
da indicacio de um Otum para um Oba pouco assiduo nas suas obriga-
¢des para com a Casa. As inovagdes rituais ou estruturais provocam sem-
pre, quando ocorrem no processo dindmico das associagdes religiosas afro-7
brasileiras, resisténcias e tensbes da parte dos elementos mais conserva-
dores do grupo. Comentarios e paralelos sdo entdo feitos € ¢ comum ou-
virem-se nos setores descontentes expressdes saudosistas, evocadoras da or-
todoxia dos “velhos tempos”. As tensdes provocadas pela criacdo de Otuns
e Ossis no terreiro ndo foram entretanto tio agudas a ponto de abalarem
a estrutura recém-instituida da Sociedade. E porisso mesmo, sendo a normai
de comportamento imposta hd muito pouco tempo, as novas hierarquias
foram aceitas, afinal, na estratificagio do grupo, mais como uma comple-
mentagio légica da nova associagio do que como um elemento deforma-
dor. Vale notar que a cria¢gdo dos Otuns e dos Ossis obedecia a um estilo
de complementacio hierdrquica conhecida em muitos outros “cargos” ou
“postos” de candomblé. A prépria ialorixd de S3o Gongalo, Senhora de
Oxum, possufa no terreiro, em vida de sua mie-de-santo, o titulo ou o
cargo de Ossi Dagi (%), por que era chamada por todos os membros do
terreiro inclusive por sua mfe-de-santo. Ainda recentemente encontramos
na citada monografia de D.M. dos Santos, toda uma série de cargos atri-
buidos as “filhas” e “filhos” de um terreiro na Bahia apés a morte da dl-
tima ialorixd, apresentando a caracteristica iorubd que marca as substitui-
¢bes eventuais, funcionais, na estrutura da Casa .

(26) Isto &, “a mio esquerda da Dagid”. A primeira referéncia ao posto que Senhora
de Oxum usava em Sio Goncalo antes de se tornar a ialorixa do terreiro: “A mie
do terreiro — “Senhora” — cujo nome de batismo é Ossidagan...”. José Lima, “A
Festa de Egun”, em Folk-lore baiano, Bahia, 1946, p. 9. José Lima, o primeiro pesqui-
sador a escrever um ensaio etnogrifico sobre o culto dos Eguns hd de ter compreendido
o titulo, o posto, pelo nome de batismo. Queremos deixar consignada, nesta nota, a
homenagem ao saudoso poligrafo que abriu tantos caminhos para a valorizagio da
cultura nacional.

(27) Entre os varios postos distribuidos as filhas mais antigas do terreiro do
Engenho Velho, quando da substituicio da falecida Tia Massi, em 1962, estdo: Otum
Talorixd; Ossi lalorixd, Iaquequeré; Dagi: Otum e Ossi Dagd; etc. Cf. M. dos Santos,
1962, pp. 82-3.
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Vale lembrar que na organizacdo social — nas estruturas politicas e
religiosas dos povos iorubds da Nigéria e do Daomé, as posi¢ces de man-
do, os titulos hierdrquicos, hereditdrios ou nio, e religiosos, apresentam
sempre os seus Otuns e seus Ossis, desempenhando ésses titulares as fun-
¢0es que nas culturas occidentais sdo atribuidas aos vice-titulares do cargo.
O diciondrio de Abraham ¢ muito explicito nos verbétes otun e osi ().
Para ofun d4 “o lado da mio direita” e para os: “o lado da mio esquerda”.
Dai em muitas casas-ce-santo da Bahia dizerem comumente “a mio direita
da ialaxé”, etc. Abraham esclarece ainda que osi “‘prefixado a certos car-
gos oficiais denota o terceiro em comando daquele cargo”. E entre os vi-
rios exemplos dados por aquéle autor e ligados a grande e complexa hie-
rarquia da estrutura sécio-politica dos iorubds, encontramos o Osi Bale
(Ossi Balé) e o Osi Kaka-m-fo (Ossi Cancanfd) éste ultimo precisamente
um dos titulos ou um dos nomes dos Obds-da-direita de Sdo Gongalo (%).

Foram dessa forma instituidos os Otuns e os Ossis para os Obds de
S3o Gongalo, estritamente dentro do padrdo que rege as hierarquias sdcio-
politicas dos iorubds.

As palavras otum e ossi, significando como vimos, respectivamente,
a “mio direita”, ou o lado da mio direita, e “mio esquerda” ou o lado
da mio esquerda, tém apresentado alguma variedade no seu emprégo,
com relagio a polaridade dos Obds e suas denominacoes genéricas. (Quan-
do por exemplo se diz Otum Oba, a expressio significa precisamente o
Obd que ocupa a posicio de segunda pessoa do titular, o vice-titular por
assim dizer. E Ossi Obd, claro, a terceira pessoa do titular, o segundo vice-
titular, se se quiser. Entretanto, D.M. dos Santos escreve Otum Obd, genéri-
camente, referindo a todos os Obds do lado direito, isto é, a falange inteira
da direita da sociedade dos Obds (). Uma possibilidade tedrica de con-
fusdo se originaria — como estd implicita na obra referida, quando se
quiser chamar um Otum Ob4, isto ¢, o vice de um Obd — de um Ob4 que
seja da direita. Terfamos entfo, tedricamente, a forma Otum Otum Oba,
que ndo corresponde aos padrdes lingiiisticos observados em casos seme-

(28) Otum do iorubd otun, o lado direito; ossi, do iorubd osi, o lado esquerdo.
Abraham: “ofun, the right hand side”; “osi, lefthand-side. Ainda Abraham: Otun prefi-
xed to certain Official Titles denotes the Second-in-command of such Office... Ossi
denotes the Third in-command”.

(29) Um outro exemplo da polaridade, no artigo de Peter Morton-Williams sdbre a
organizacio do culto e a gosmologia dos iorubds: “The Otun Efa (Eunuch of the
Right) represented his religious person. Each cult group negotiated with the king
and his high officials throug its official intermediary, who waseither a woman of
the palace appointed iya kekere, “little mother”, of the cult, or a titled slave, the
baba kekere, its “little father”. “An Outline of the Cosmology and Cult Organization
of the Oyo Yoruba”, dfrica, XXXIV, 8, 1964, p. 253.

(30) Cf. D. M. dos Santos, 1962, p. 21: “Os Obds, alta dignidade do Axé, dividem-se
em 6 Obds da direita (Otun Obd)...”.
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Ihantes (31). Como quer que se apresentem essas variedades de denomina-
¢do, elas ndo sdo habitualmente empregadas no dmbito da Sociedade ou
do terreiro. Os Obds sdo ali conhecidos como Obds-da-direita e Obdas-da-
esquerda. Por sua vez cada Oba — da direita ou da esquerda - possui, ou
pode possuir, um Otum Obd e um Ossi Obd. Os 12 Obés e mais os 24
Otuns e Ossis formam dessa maneira um corpo de 36 titulares que consti-
tuem o grupo dos Obds de Xangd em Sdo Gongalo do Retiro.

Os Obas-da-direita — Abiodum, Aré, Arolu, Teld, Odofim e Canfanfé —
sdo os que possuem direito de “voz € voto” no grupo de que sio o corpo
executivo. Os Obds-da-esquerda possuem uma posicio claramente infe-
rior aos da direita no que diz respeito a estrutura do grupo e sua repre-
sentacdo. Tém éstes Obias direito apenas “a voz”, isto ¢, possuem no
grupo uma funcdo especificamente consultiva. A maneira com que essa
polaridade se evidencia dentro do terreiro, ndo estd ainda suficientemen-
te definida. Da Mie-de-Santo ¢ que se pode ouvir um que outro comen-
gdrio de carater estritamente ritual, sébre as atribuicdes dos Obas-da-di-
reita com relagdo aos da esquerda ou ao terreiro. Um dos elementos dis-
tintivos da polaridade é o privilégio que tém os Obds-da-direita de sau-
dar Xangd, o Santo da Casa, com o seu xeré (33). Nas festas de Xangd,
em S3o Gongalo, o xeré¢ de Xangd ¢ tocado ritualmente em saudagio ao
orixd pelos Obds-da-direita apenas — e nem mesmo pelos seus Otuns e

(31) Vimos que em iorubd, o otun é o primeiro substituto do poésto, como o osi é
o segundo. Os Oiun e os Osi ndo possuem, entretanto, nem Otun nem Osi. Entre os
iorubds a ordem dos titulares segue depois de ofun e osi um sistema ordinal: eketa,
ekerin, ckarun, ekefa, etc., isto é, o terceiro, o quarto, o quinto, o sexto, etc..

(32) O xeré ¢é um instrumento musical feito de cobre ou de uma “cabaca de
pescdco”, com uma extremidade de forma esférica contendo sementes vegetais. E uma
espécie de chocalho, tocado especialmente nos candomblés, para Xangd. Tratando dos
objetos rituais désse orixd, escreve Verger: “Un hochet appelé sere fait de cuivre ou
d’une calabasse lui est spécialement reservé et est agité pour le saluer et accompagner
ses chants et I’énonoé de ses oriki”. 1957. p. 305. Abraham, no verbete igha, (cabagas):
“sere (xeré) (1) a calabash with a very long, thin neck: when cut in half, it is used
as a ladle; (II) when uncut, it is used as a rattle serving as a drum which announces
Songo and which is called seree Songo” (xeré Xangé). Abraham usa uma grafia
pessoal, ndo universalmente aceita, para certos fonemas iorubds. A nasal @, éle represen-
ta por um “0” com um ponto em baixo. Nota¢do, como vimos, impossivel de reprodu-
zir nestas notas. Tratando de um outro objeto ritual de Xangé, também muito conhe-
cido nos terreiros nagds da Bahia, chamado laba (labd) uma espécie de sacola de couro
de forma retangular e ornda de desenhos simbolicos, escrevem Joan Wescott e Peter
Morton-Williams: “when they are not carried, laba hang in the domestic shrines (gbon-
gon) of the Shango priests and are used to contain only “thunderbolts” (edun ara).
i. e. neolithic celts, and the sacred gourd rattles (shere), which are shaken while

prayers are addressed to Shango”. “The Symbolism and Ritual Context of the Yoruba,

Laba Shango”, JRAI, Vol. 92, Parte 1, 1962, p. 25., O cardter sagrado do xeré é notado
em Sio Gongalo quando o mesmo ¢ trazido do “quarto de Xangé” para o salio ou o
barracdo das festas publicas, sempre envolvido num oja, uma espécie de xale, conduzido
com a maior reveréncia. Antes de ser usado o xeré é tocado trés vezes no solo pela

ialorixd ou pelo Ob4, que o seguram sempre com a mio direita.
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Ossis (¥). No terreiro de S. Gongalo, no barracdo (34), os Obds sentam-se ao
lado da ialorixd, de cada lado de sua cadeira. Mas podemos ver Obés-da-di-
reita sentados a esquerda da Mde do terreiro e Obés-da-esquerda 2 sua direi-
ta. Parece que a proximidade e a posi¢do dos Obds com relacio a ialorixd
estdo ligadas de certa maneira ao principio de senioridade no tempo da
confirmagido. O Obd Abiodum, que ficou, na estruturagio do grupo, com
os titulos e encargos do primeiro Obd e seu presidente perpétuo, quando
presente no barracio, senta-se habitualmente na cadeira que estd imedia-
tamente 4 esquerda da Ialorixd. Quando ausente, seu lugar ¢ ocupado
pelo Otum Abiodum, que por sua vez, na presenga do Ob4, se coloca 4
sua esquerda. A direita da lalorix4 senta-se habitualmente, o Obd Teld
~ ¢le préprio um filho de Oxum. E possivel que ao tempo dos 12 Obis
primitivos, estivesse prevista a harmonia da polaridade dos Obas, a direi-
ta e 2 esquerda, no plano espacial do barracio. O costume entretanto
foi que determinou a definitiva posi¢io dos Obds ao lado da Ialorixa
da Casa. Certamente, os Obds mais freqiientes e assiduos as festas da
Casa, iam naturalmente se assentando ao lado dos dois Obids, Abiodum
e Aré — aquéle a esquerda e éste a direita da Mae-desanto — de acordo
com as duas unicas especificagdes da Mde-de-Santo Aninha antes de sua
morte, indicando os referidos Obds para auxiliarem sua substituta; na
direcio da Sociedade, o Abiodum, e ao pé do santo, “lessé orixd” (%), o
Ob4 Aré. Portanto, a polaridade restritiva sé o era nos direitos e deve-
res dos Obas-da-direita e da esquerda, e ndo na posi¢do em que éles se
colocam, seja a direita, seja a esquerda da mie-de-santo da casa, no bar-
racio do Terreiro.

(33) O xeré pode ser tocado, ocasionalmente, por outros oldiés da Casa, 4 discrigio
da ialorixd. Em Sio Gongalo, o falecido Otum Odofim, embora ndo f6sse o Oba titular,
tinha o direito de tocar no xeré de Xangd, devido a sua condicio de Ogi da Oxum
da Ialorix4 Senhora. Também o Oju Ob4 — ojoié da Casa de Xangd — vem ultimamente
sendo distinguido com é&sse privilégio pela Mie do terreiro. Uma foto de Pitrre Verger,
mostra a ialorixd do Opd Afonj4, “surrounded by dignitaries of the Afro-Brazilian
temple where Yoruba Orisha are worshipped...”. P. Verger, “Nigeria, Brazil and Cuba”,
na edigio especial Nigeria, 1960, de Nigeria Magazine, Lagos, 1960; p. 171. Nesta foto
vé-se muito bem o Otum Odofin que era um cidadio suigo, segurando o xeré de Xango.
A mesma foto foi reproduzida no livro de Michael Crowder, The Story of Nigeria, Lon-
dres, Faber and Faber, 1962. Vale acrescentar que o pesquisador e etndlogo Pierre
Verger ¢ precisamente o Oju Obi — “Os Olhos de Xangd” — do terreiro de Sio
Gongalo.

(34) Barracio ¢ o nome que se dd A parte construida do terreiro em que se celebram
as festas publicas do candomblé. Em Sio Gongalo, o barracio é isolado das outras casas
dos viarios orixds, construido ao lado esquerdo e acima da Casa de Oxald. Por extensio
se chama também, as vezes, de barracio i sala ou salio em que se realizam as festas ou
ceriménias publicas, mesmo quando sejam dependéncias pequenas, ligadas ao corpo da
casa. Nesta caso, entretanto, o nome mais empregado ¢ “salio”.

(35) “Lessé orixd”, ao pé do santo, isto é, ajudando a ialorixd nos rituais proprios
do culto de Xangd e dos outros orixds. A expressio vem do iorubd lese (lessé), “aos pés
de”. Ese (essé), em iarubd significa pé ou perna.
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IV — A FUNCAO DOS OBAS NO TERREIRO

No terreiro do Opd Afonjia os Obds situam-se hierarquicamente nu-
ma categoria imediatamente superior 4 dos Ogas. Sdo, a rigor, Ogids mais
graduados no terreiro por serem consagrados ao préprio patrono do Axé,
Xangd Afonjd. Sendo um grupe relativamente névo na estrutura da Casa
— sua funcio e organizagdo ndo foram ainda devidamente estudadas.
Bastide ja escrevia hd mais de vinte anos: “Esses ministros, que tém o
titulo de “obag”, nio foram ainda estudados verdadeiramente e o que
narro em seguida ¢ insuficiente” (3¢). As informacdes colhidas por Bas-
tide sé6bre os Obds de Xang6 lhe permitiram sugerir uma interpretacio
para a polaridade das falanges, cuja “divisdo em seis a direita e seis &’
esquerda parece corresponder a distingdo entre o bem e o mal; mas, como
o mal ¢ sempre subordinado ao bem, os seis tltimos estio sempre subor-
dinados aos primeiros, que tém uma autonomia superior” (¥7). Vimos en-
tretanto que a distingdo entre os Obds da direita e da esquerda esta de-
finida por uma ideologia que assenta precisamente na concepgio da pre-
eminéncia da mio direita sébre a esquerda, em muitas culturas africanas
inclusive a iorubd (). A distin¢do, na sua forma ritual — os Obds da
direita podendo tocar no xeré de Xangd — acarreta um impedimento ri-
tual dos Obds da esquerda, que nio possuem ésse direito. Portanto, um
impedimento que acentua ou define o rdle do membro na estrutura do
grupo. Ao tempo da instalacio dos primeiros Obis essa distingdo possuia
um sentido mais claro, de vez que eram os Obds pessoas iniciadas no sim-

(36) R, Bastide, Imagens do Nordeste Mistico em Preto e Branco, Rio, Edicbes
Cruzeiro, 1945, p. 67.

(37) Bastide, id. id..

(38) E um fato largamente documentado pelos etndgrafos, a preeminéncia da mio
direita s6bre a esquerda em muitas culturas africanas, inclusive na iorubd. Entretanto,
¢ precisamente entre os iorubds que vamos encontrar uma institui¢io politico-religiosa
rm que se invertem os térmos dessa polaridade. E o fato das Sociedades dos Ogboni, em
ue o lado esquerdo ¢ sempre mais importante do que o direito. Para uma descri¢cio
a organizacio do culto e da ideologia, fun¢io politica e simbolismo da sociedade dos
zbonis, o excelente artigo de Peter Morton-Williams, “The Yoruba Ogboni Cult in Oyo”,
n Africa XXX, 4, 1960. Varias referéncias neste artigo assinalam o simbolismo da
parente contradi¢io da preeminéncia da esquerda sobre a direita para o que seu autor
ferece um ensaio de analise. Assinala Morton-Williams que o Chefe dos Ogboni tem
. esso ao Alafin, isto é, ao Rei, por intermédio de um titular da cdrte chamado Osi

fa, eunuco da esquerda, e descrevendo o ritual de iniciagdio na Sociedade, escreve:
\ cord with three cowries strung on it is tied round the left wrist and must be
1 ft there until the third day, when it wil be taken off in the iledi. It is drawn so
ght that a permanent dark scar is left on the wrist, a sign of initiation. On the
. xcasion when it is removed, the novice is taught the taboos (ewo): that he is drawn so
nly to the left, to knot his cloth only on the left side...”, pp. 368-9. Outra mengdo
¢ : Morton-Williams ao simbolismo da esquerda entre os ogboni: “Ogboni members dis-
nguish themselves by their use of the left hand, They salute each other and hail
re Farth with a gesture of bringing the clenched fists together three times, left hand
ppermost and thumbs in palms...”, p. 372. Os varios exemplos da importincia da
iquerda sobre a direita no simbolismo expressivo dos Ogbonis sugere ao autor a
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bolismo posicional das complexas hierarquias dos candomblés. Os Obds
conheciam, por assim dizer, os seus lugares, e conseqiientemente os seus
deveres e direitos, suas prerrogativas e suas limita¢des rituais. A polari-
dade dos Obds constitui assim uma clara hierarquia e s6 um estudo apro-
fundado nas histérias de vida dos primeiros Obds forneceria, com a and-
lise das relagdes dos membros no grupo, seus status na comunidade, uma
explicacdo para a escolha, pela Ialorixd Aninha, dos primeiros titulares
do grupo inicial dos Obds. Certo ndo foi por acaso que os dois primeiros
Obads ficaram expressamente encarregados pela falecida ialorixd, Aninha,
pouco depois de estabelecida a Sociedade, dos mais importante réles do
grupo. Na verdade, os tunicos entdo especificamente definidos. O Obd
Abiodum — parente da Ialorixa e Ogid de seu santo, ao tempo da confir-
macio, homem de recursos financeiros considerdveis e grande prestigio
na comunidade — ficou com a presidéncia perpétua da Sociedade Civil
do terreiro e o Obd Aré — antigo Oga confirmado do terreiro do Engenho
Velho (%), alto dignitdrio no culto dos Eguns, em Amoreiras (#) e ligado
por parentesco também a antigas figuras da seita — ficou como o auxi-
liar da mie do terreiro, “less¢ orixd”, isto ¢, ‘nos pés do santo”, funcio
a que foi indicado por seu grande conhecimento nas questGes de ritual,
suas cantigas e sacrificios.

Aos Obds de Xangd cabe a responsabilidade de ajudar financeira-
mente a Ialorixd nas obrigacoes religiosas do terreiro dedicadas a Xangd

seguinte interpretacio : “The prominence they give to the left hand suggests that they
perceive that they cannot reject one side of themselves, but must accept the unclean
— that which is hildden and knowledge that is forbidden — and, further, it emphasizes
the profound of this transation” pp. 272-3. Nio devemos esquecer que f6éra dessa
excepcional circunstdncia do simbolismo ritual dos Ogboni, a mio esquerda, o lado
esquerdo, ¢ sempre considerado como impuro, pelos iorubds. Morton-Williams é enfa-
tico: “The left hand is unclean”. E em nota & mesma pagina — “Left-handness is cited
along with albinism and such physical defects as loss of a limb as disqualifying a man
from becoming an oba”, p. 272.

(39) O Candomblé do Engenho Velho é das mais antigas casas-de santo da Bahia
de origem iorubi-nagd. O terreiro tem em Xangd o seu patrono e em Ox6ssi 0
“dono da Casa”. Do Engenho Velho é que sairam as fundadoras de outras importantes
Casas, como o Gantois e o Opd Afonjd. Estas trés casas estio pois ligadas por um
complexo e antigo parentesco ritual. Sébre as ligagdes do Engenho Velho com o Gantois
e Sdo Gongalo, ver Carneiro, 1961, pp. 61-3.

(40) Culto praticado pelos membros da chamada Sociedade dos Eguns em Amorei-
ras, na Ilha de Itaparica e que se dedica aos espiritos dos antepassados ou Eguns. O
culto dos Eguns possui estreitas ligacbes com o terreiro do Opd Afonja e a Ialorixd
Senhora tem ali o pdsto de Ta Ebé, a Mie do Ebé. Seu filho o Assobd — Dieoscéredes M.
dos Santos — é o Coricoé Olucotum, isto é, o “escrivio de Babd Oluctum”, um dos
Eguns mais cultuados em Amoreiras; o Otum Obd Abiodum tem o posto de Otum
Maié; um filho-de-santo de Sdo Gongalo, de nome Ogum Toxi, possui em Amoreiras
o posto de Balogum. Senhora de Oxum é que pde “a mio na cabeca” da maioria das
pesscas de Amoreiras, sendo, pois a mie-de-santo que se encarrega da inicaigdo, em
Sio Gongalo, dos filiados do culto de Eguns que tenham de fazer também, “obrigacoes
de orixa”, Outros exemplos poderiam ser dados da associacio Amoreiras-Sdo Gongalo.
Cf. Bastide, 1965, pp. 15-6.
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e em quaisquer outras festas do Axé a que cada Ob4 esteja associado por
suas ligacdes rituais secunddrias: a festa da Oxum da Maie-de-Santo; a
festa do seu proprio orixd ou de um orixa em cuja casa () possua o Oba
também, cumulativamente, um outro titulo ou uma outra obrigagio.
Assim um Obd deve contribuir financeiramente — com uma quota que é
as vezes determinada pela Mie do terreiro quando, entdo, ¢ igual para
todos os Obds, para as festas do ciclo de Xangd, de quem, como Vimos,
os Obds sido “ministros”. Nesta ocasido, um Obd poderd fazer a Xangd
uma oferta especial, que é geralmente constituida de um carneiro, um
dos animais consagrados ritualmente ao orixd. A contribui¢fio para a fes-
ta de Oxum da Mée do terreiro é espontinea e varidvel. Conquanto es-
ponténea, essa contribui¢io é quase sempre feita por todos os Obds e va-
ria de acordo com os recursos atuais de cada um. A Me do terreiro, por-
tanto, ndo regula essa contribuicio, aceitando-a, ainda dentro do espirito
do “ritual de delicadeza” dos candomblés, sempre com as férmulas ade-
quadas de agradecimento. Cabe ao Oba ainda contribuir financeiramente
para as festas dos seus proprios orixds, isto ¢, um Oba, filho de Oxala,
ou de Ogum, ou de qualquer outro Santo, deve ajudar materialmente
nas festas désses orixds, o Terreiro. Se o Obd possuir também no Axé
um outro oié, isto &, se for, por exemplo, Ogd de um orixd outro que
nio Xango, deve colaborar nas obrigacdes rituais désse orixd. Alguns
Obis de Sio Gongalo sio também Ogids da Casa, suspensos por um santo,
e posteriormente confirmados para o “dono da Casa”. Outros Obds pos-
suem também um o¢é, um posto, conferido por outro orixa. Para ilustrar
a situagio, consideremos o caso do Otum Ananxocum, (42). Este exemplo
pode bem definir téda a tipologia das varidveis de contribuigdo finan-
ceira dos Obds ao Terreiro. Esse Obd deverd contribuir financeiramente
nas seguintes ocasides:

a) No ciclo das festas de Xango
b) No ciclo das festas da Oxum da Mie do Terreiro
c) Na festa de Oxossi, por ser o Oba filho de Oxdssi ().

(41) Nos terreiros de tradigdo iorubd-nagd de Kefu no Daomé — ¢é costume que
cada orixd tenha a “sua casa”. “Casa” possui, ai, uma dupla conotagio — da morada
do santo, do lugar onde estdio os seus “assentos” e scus objetos sagrados, e a outra,
simbolica, de uma institui¢io abstrata, consagrada ao orixd e que congrega seus filhos
e filhas e os oloiés. Néste ultimo caso ¢ quando se diz ter a pesspa um cargo, por
exemplo, na casa de Oxum. Ver adiante a nota 45.

(42) O exemplo foi escolhido ao acaso, entre os varios Obds que apresentam muitas
varidveis com relacio aos seus deveres para com o Axé. O Otum Obid Anaxocum ¢ o
conhecido artista Carybé,

(43) Isto quer dizer que o Obd tem como seu orixa pessoal ou seu “anjo-de-guarda”,
na cxpressio que ja se difunde nas comunidades afro-brasileiras, a Oxossi, orixd da
caca e dos cacadores.
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d) Na festa de Omolu, na segunda feira seguinte ao domingo das
Aiabis (4), festa chamada de “Olubajé de Omolu”, por ter o Ob4 referido
também o posto de Iji Apogd, no ebé (%5) daquele orixa.

Além dessas contribui¢bes ritualmente obrigatérias da parte dos Obds,
éles devem assistir materialmente, em caso de necessidade e sempre por
intermédio da ialorixd, as filhas de santo do terreiro que lhes foram des-
tinadas como ‘“‘afilhadas” (%) na ceriménia da “compra da iad”, no es-
tagio final do ritual inicidtico das filhas-de-santo. Esta contribui¢io pode
ter a forma de uma roupa para o santo; ou as “ferramentas” (*7); ou assis-,
téncia mais especifica em determinados casos de doenca e hospitalizagio,
se necessdria; desemprégo de membros da familia da filha-de-santo, etc.
Aos Obds, finalmente, cabe, como o corpo de Ogfs mais graduados do
Axé, assistir a quaisquer outras necessidades do Terreiro, algumas de ca-
radter propriamente ritual, como as cerimoOnias finebres pelos mortos da
Casa; ajuda ocasional nos consertos das casas dos santos a que estejam
ligados ritualmente; consertos ocasionais no Barracio ou na casd de Oxala;
assisténcia legal nos problemas da Casa. Estes os deveres dos Obds com
relacio ao Terreiro e as vdrias categorias de seus membros: a Mie do
Terreiro, as filhas e os filhos-de-santo e suas familias. As relacdes dos
Obds com os filhos da Casa, o vasto corpo das filhas e filhos-de-santo

4

(44) O “domingo das aiabads” ¢ a festa consagrada nos terreiros a todos os orixds
femininos; o termo aiabd tem sido confundido, frequentemente, por etndlogos e pesqui-
quisadores outros, com a palavra iabd. Carneiro, 1961, p. 183: “Iyabd, orix4d feminino
(qualgnen”. Nos candomblés se diz entre o povo-de-santo, aiabd. A palavra em iorubd

signific ‘ecisamente “rainha”. S. Crowther, no primeiro dicionario extenso da lingua
iorubd yabba (Aya-obba), a queen, a king’s wife”, Esta obra — 4 Vocabulary of
the Yo Language, Londres, Seelbeys, 1852, apresenta muitos termos e expressdes arcai-

cas idé 18 na significacio as formas conhecidas ainda hoje na linguagem conservadora
dos ca1 mblés nagdés da Bahia.
(45 bé, termo correspondente & “casa” nos sentidos referidos a4 nota 41. A palavra

em ior egbe (eghé) significa “grupo, clube, sociedade”. “Ebé de Omolu”, o mesmo
quc a .1 de Omolu”, isto é, o grupo de filhos, filhas e oloiés desse orixd. O verbéte
¢ wube Language: “Company, party, rank, companiofn

equal, comrade, society, association, guild, class, fraternity”. Londres, Oxford University
Press, 1959. Cf. Abraham, para iya egbe (id ebé): “Senior woman of a female society”.
Ref. 4 nota 40.

(46) Na ceriménia da “compra da iad” — em algumas casas de candomblé conhe-
cida pelo nome de quitanda das iads” ou “pand” — os Obds compram simbbdlicamente
as iads recém-iniciadas, reintegrando-as, por essa forma na vida secular de suas familias,
Sobre esta fase da inicia¢io escreve Melville Herskovits: “As such, it functions as a
mechanism of social reintegration, assuring the initiates that on their return to the
daily round they will not be spiritually or physically beset by the dangers arising out
of intercourse with the secular world from which they have been withdrawn, and
which they to re-enter with new names, as new personalities”. “The Panan, an
Afrobahian Religious Rite of Transition,” em Les Afro-Américains, Mémoires, 27, Dakar,
IFAN, 1952, p. 133.

(47) As ferramentas sio os varios objetos rituais usados pelos filhos-de-santo, quando,
possuidos por seus orixds e ji vestidos com as roupas préprias de cada um, entram
processionalmente no barracio, Cada orixd possui sua ferramenta especifica, que varia
na forma ou no material, mas sempre dentro do estereStipo dominante do orixd.
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do Terreiro, sdo relagdes de camadas bem definidas na sua estratificacdo
e por isso mesmo reguladas e controladas pela ialorixd da Casa.
Teoricamente, os Obds estdo hierarquicamente acima de todos os
outros membros do Axé, excetuando-se, claro, a lalorixda. Na prdtica,
todavia, esta superioridade ritual ¢ bem flexivel. O Ob4, quando pre-
sente a uma festa no Barracio, ou quando ¢ encontrade em qualquer
dependéncia do Terreiro por uma filha-de-santo que seja também sua
“afilhada”, esta deve saudd-lo conforme a circunstincia do encontro. Se
o Obia estd no Barracio, sentado em sua cadeira, a filha-de-santo deve
saudd-lo da maneira ritual com que cumprimenta sua prépria mie-de-santo.
Este cumprimento ritual apresenta duas formas distintas. Quando a filha-
de-santo possui um “santo homem” deve prostrar-se da maneira chamada
“icd” (48); quando possui “santo mulher” usa a saudagio chamada “doba-
1¢” (). Fora do barracdo, a filha-de-santo limita-se a “tomar a béngdo”
ao Obd, a quem chama, também, de “meu pai”. As filhas mais velhas da
Casa, as ebomins do Terreiro, sé rendem uma homenagem ritual, em pu-
blico, ao Obd Abiodum — o primeiro Obd da Casa — a quem chamam
de “meu avéd”. Isto porque éste Obd, antes de sua confirmacio, era Oga
do Xangé da Ialorixda Aninha. A prépria Mie-de-santo Senhora chama o
Obi Abiodum de “meu avd”, embora em todos os outros sentidos o Obd
esteja — como os outros — submetido 4 autoridade ritual da Ialorixd. De
um modo geral as filhas mais antigas da Casa apenas cumprimentam os
Obds com quem possuem uma intimidade maior, adquirida na interacdo
do grupo, geralmente com os Obas mais assiduos e regulares na frequéncia
as ceriménias e “obrigacdes” da Casa. Por exemplo, sdbmente alguns dos
Obids residentes em Salvador — atualmente vdrios residem féra da cidade
e mesmo do Estado — ¢ que cumprem a obriga¢do de ir 2 Roca na pri-
meira quarta-feira de cada més, participar do amald ritual de Xangd (5).

(48) Cf. Carneiro, 1961: “Saudacio das pessoas que tém santos masculinos — com-
pletamente de brugos no chdo”. Bastide, 1961: “Sauda¢do das pessoas que possuem
orixd masculino e que consiste em se atirar de barriga no chio”. Ambos os autores
confundiram a saudagdo ritual “icd” com a chamada “dobalé”, esta ultima propriamente
reservada as pessoas que tém orixds masculinos, ou “santo homem”, como se diz nos
candomblés. Esta udltima expressio sendo a traducio literal do ioruba orisa-okunrin
(orixd ocunrim). O icd é feito mesmo por um homem, contanto que éle tenha um
orixd feminino ou “santo mulher”, como Iansi ou Oxum, Nanid ou Iemanji. Inversa-
mente, o dobal¢é é feito sempre pelas pessoas que tém santo homem e assim, mesmo uma
mulher, se é filha de Ogum, de Xangd, de Oxdssi ou de Omolu, dard dobalé diante
de sua mie-de-santo ou no peji de seu orixd. A palavra icd vem do iorubd yirinka
(irincd) , geralmente abreviada entre os nagds para yinka (incd). (Esta nota foi redigida
nos seus dados essenciais, como outras déste artigo, com o texto do trabalho “Contribui-
¢do do ioruba ao portugués atual do Brasil”, que escrevemos para a revista Studia
Philologica) .

(499) Ainda sbbre dobalé, Abraham: “dobale (dobalé) mo dobale, I lay down flat

on my chest”,
(50) Ir a réca, as quartas-feiras, e especialmente nas primeiras quartas-feiras de

cada més é um dos deveres dos Obds, mas esta obrigacio nido ¢ cumprida por todos,
por motivos de vdria ordem. O amald é uma das comidas rituais de Xang6é. Na Bahia
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Esses Obds mais assiduos, naturalmente tém mais oportunidade de co-
nhecer outros membros da Sociedade em térmos porventura mais intimos.
Saber-lhes os nomes, os nomes civis e 0os ‘“‘nomes-de-santo’”’, os titulos ou
cargos na hierarquia da Casa, ¢ pormenores outros no plano da vida se-
cular dos membros do grupo. Resumindo temos que somente as iads (5),
¢ que cumprimentam ritualmente os Obas que lhes serviram de padri-
nhos na ceriménia da compra e ocasionalmente — sempre a mando da
ialorixd — um que outro Oba presente a festa. O Obd Abiodum e seu
Otum, e o Obd Aré sio sempre cumprimentados pelas iads e pelas ebd-
mins. As iads lhes pedem a béncido simplesmente e sio por éles abencoa-
dos. As velhas ebémins tém também as suas mios beijadas por éles. Este
gesto mutuo de respeito é muito freqiiente entre pessoas do mesmo nivel
hierdrquico — ou de niveis equivalentes — nas associacdes religiosas afro-
baianas. Um Ogi, por exemplo, beija a mio de uma ebdémin, que, por
sua vez, beija a mido do Oga.

V — ADMISSAO NO GRUPO. SUBUSTITUICAO E RENOVACAO
DO QUADRO

Vimos como os primeiros Obds foram recrutados em meio a comuni-
dade afro-baiana centrada no terreiro da Ialorixd Aninha. Martiniano do
Bonfim termina o seu relato sébre a criacio da Sociedade dos Obds di-
zendo: “Eis porque celebrou-se éste ano a festa de entronizacio dos
doze ministros de Xango, escolhidos entre os ogfs mais velhos e mais pres-
tigiosos do candomblé” (52). Entende-se dai que todos os 12 primeiros

se entende por amald uma espécie de caruru feito com quiabo e carne, que ¢ arrumado
num prato ou num alguidar sobre um angu de inhame, de farinha de mandioca ou
de acacd. A “arrumacdo” da comida ritual — o caruru cobrindo inteiramente o angu
— ¢é que explica a mudanca seméintica que vem ocorrendo na Bahia com relacio 4 palavra
amald, que em iorubd significa apenas o angu, a papa de inhame ou de outros ingre-
dientes, e na Bahia adquiriu o sentido de caruru, Carneiro escreve “omald” (forma
também encontrada na Bahia), e diz: “Caruru especial de Xang6”. 1961, p. 186. En-
tretanto, no seu livro Religides Negras, descreve corretamente a comida ritual:“... caru-
ru com angu ou arroz para Xang6 nas quartas-feiras, tem o nome de omald”. Rio,
Civilizagio Brasileira, 1936, p. 76. O amald ¢ também chamado pelos iorubds de oka
(ocd), termo bem conhecido nas Casas nagbs da Bahia. Abraham: “oka—amala, type
of food made from yam-flour”. Entre as vdrias comidas feitas com inhame na Nigéria,
entre os iorubds, o amald ¢ das mais elaboradas. William R. Bascom, no artigo “Yoruba
Cooking”, descreve o processo da feitura do amald, com farinha de inhame, a que
chama também de oka isu ou amala isu. Isu (ixu) ¢ o iorubd para inhame, e é termo
correntemente empregado na linguagem de santo.- Em Africa, XXI, 1, 1951, p. 126.

(S1)A rigor uma iabé deve conservar éste nome de classe até fazer a “obrigacio” de
sete anos; na pratica, entretanto, as filhas-de-santo que tenham feito as “obrigagdes”
de trés anos ja comecam, por uma concessio delicada das ebomins, a ser chamadas por
seus nomes-de-santo dentro do terreiro.

(52) A categoria dos ogis se divide em duas nitidas sub-categorias: os ogis confir-
mados” e o0s ogds “suspensos” ou “tirados”. Estes ultimos nio desfrutam de todos os
direitos atribuidos aos ogds confirmados e sua posi¢io no grupo 9 se estabelece plena-
mente depois da confirmacio. Diz-se que o ogd “suspenso” porqué, na ocasiio de sua escolha
por um orixd da Casa, o névo Ogid é carregado, suspenso, pois, pelos demais oloiés da

22



Ob4ds eram, ao tempo de sua entronizacdo, Ogds do candomblé. Deve-se
entender também, pelo texto de Martiniano, que eram Ogds do terreiro
de Sio Gongalo. Mas, pelo menos um déles, o Obd Aré — Miguel San-
tana — era Ogd do candomblé do Engenho Velho, confirmado para o
santo da falecida Lucia de Omolu. Um seu filho adolescente, Antdnio
Albérico Santana, também ja Ogid, foi indicado como Oba Cancanfo.
Vemos que nem todos os Ogds eram necessariamente velhos. O principio
de senioridade alids ndo estd de nenhuma maneira associado a idade cro-
noldgica do Obd — ou dos filhos de Santo e dos Ogis, mas sim ao tempo
de iniciacdo ou de confirmacio, como no caso dos Oloiés. De todo modo
o Ob4 Cancanfé tinha pouco mais de 15 anos quando, ja indicado Oba,
teve de viajar para o Rio de Janeiro onde deveria servir 2 Marinha de
Guerra (33). Ja vimos como seu irmdo Almir Santana, mais moco do que
éle, passou a representd-lo nas ceriménias e obrigacdes da Casa, sendo a
rigor o primeiro substituto de um Ob4 a funcionar como tal em Sio Gon-
calo. Almir Santana possui hoje o titulo de Otum Cancanf6. A mio di-
reita do Obd Cancanf6.

Os atuais Obds, com seus Otuns e Ossis, tém sido escolhidos pela
atual Jalorixa de Sdo Gongalo, a exemplo de sua Mie-de-santo, dentro
do quadro dos “amigos da Casa”. Pessoas de prestigio na sociedade global
da cidade de Salvador — ou seus visitantes eventuais — € que se tornaram
amigos da Jalorixd. Sendo a rigor a indicacio dos Obds uma das prer-
rogativas da Mie do Tereriro — que sempre consulta o Santo da Casa
para saber se tem o candidato sua aprova¢io indispensdvel — compreende-
se que nem sempre haja uma undnime aceitacio dos novos membros por
parte dos Obds mais antigos, pelo menos por alguns déles que ainda fre-
quentam regularmente a Casa depois da morte de Aninha. Sistematica-
mente a escolha de novos Obds tem sido feita féra da classe social em
que se inserem os grupos de candomblé. Com duas excegdes recentes —
uma das quais ainda analisivel em térmos de ser o Obda um negro em
pleno processo de ascensio econdmica e social — todos os outros Obas,
Otuns e Ossis tém sido escolhidos nos estratos mais altos da sociedade.
E vidrios dos novos Obds n3o tém sequer residéncia permanente em Sal-
vador, vindo ocasionalmente a esta cidade, geralmente em ocasiées como
as festas de Xang6 ou de Oxum, quando, entdo, cumprem suas obrigacdes
anuais para com a Casa. O corpo dos Obds entdo, gradativamente se vem
transformando, de um corpo auxiliar da Casa nos planos religioso-ritual
€ sdcio-econémico, num suporte apenas sécio-econémico do Terreiro. As
ceriménias de confirmacio se tém, por ocutro lado, modificado tio sensi-

Casa, que, em procissio o conduzem em trés voltas no barracio apresentando-o dessa
maneira i congregacio presente a ceriménia. O Ogio ¢ entio cumprimentado pela
Mie-de-santo, pelos orixds presentes i festa e pelos demais presentes, por ordem de
senioridade iniciatica.

(53) Informacgio pessoal do Obd.
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velmente para adaptarem-se aos status dos novos membros do grupo, que é
dificil ndo se perceber os estdgios dessa modificacio, de Obd para Obd
confirmado em Sdo Gongalo, nesses ultimos anos.

A questio do santo, do orixd protetor do ndévo Obd deve tam-
bém ser abordada ligeiramente. Para a admissio numa comunidade
ou numa associagio religiosa como o Candomblé, o aspirante deve
ter scu santo ‘“olhado” pela mae-desanto da Casa (). O Oba di,
entdo, um “bori” a sua cabega (%), como ceriménia preparatéria para a
confirmacdo. Ceriménia ou ritual unico, atualmente. Nio tem sido jul-
gado preciso, pela Ialorixd, ‘“‘assentar” o santo do Obd. De fazé-lo “sentar
no aperé” (56) para ver se o seu santo quer ser feito, no caso, assentado,
antes da confirmacio (7). Como também os Obds mais novos sio quase
todos alheios 4 cultura do grupo horizontal em que se vieram inserir —
claro, nio julgou a Mde-de-santo necessario realizar qualquer obrigagio
finebre para os pais dos novos Obds, em caso de serem os mesmos fale-
cidos, como indispensdvel ceriménia apaziguadora dos antepassados. Ne-

(54) Isto quer dizer que a ialorixd procura saber, através de um jogo divinatorio,
qual o orixd ou o “anjo-de-guarda” do Obd. E o orixd, — sua personalidade mistica,
seus interditos rituais — que vai determinar certos aspectos da conduta religiosa do
Oba com relagdo a Casa,

(55) O bori é um sacrificio propiciatério ou votivo que ¢ feito “a cabeca”. Também
se diz “dar comida & cabeca.” A cabeca, como sede das forcas espirituais do individuo.
Bastide, que d4 para bori a variante “obori”, escreve: “Cerimodnia que consiste em dar
de comer 3 cabeca € que comporta obrigatdriamente um sacrificio animal”. 1961. O
bori pode ser feito sem sacrificio animal, “sem sangue” ou “séco”, como se diz nos
candomblés. Pode ser um bori de frutas, de déce, etc.. E o orixd interessado no ritual
quem determina qual o sacrificio, ou qual a comida que o seu filho dé a prépria
cabeca. A palavra vem do iorubd ebo (ebo), sacrificio e ori, cabeca. Abraham, para
ebo: “offering or sacrifice made to an orisa... Ebo ori, offering made on one’s behalf.
Quanto ao conceito de Ori, como a Cabeca, a divindade que é o dono do destino da
pessoca, os iorubds créem que a boa ou ma sorte chega de acordo com a vontade dessa
divindade; dai os sacrificios que deve receber para propiciar boa sorte a seus fiéis.
Cf. E. Bolaji Idowu, Olodumare, God in Yoruba Belief, Londres, Longmans, 1962,
pp- 170: “Ori is the word for the physical head, or the inner person”. And this is
the very essence of personality. In the belief of the Yoruba, it is the ori that rules,
controls and guides the “life” and activities of the person”. Em nota 4 pdgina, contudo,
Idowu avisadamente adverte: “We must sound the warning that the idea of the ori
as the personality-soul is rather indeterminate so far as the oral traditions are concer-
ned...” Na Bahia encontramos a idéia de ori indissollivelmente associada a concepcio
do orixd pessoal. Para uma pormenorizada descricio do bori, Verger, 1957, pp. 80-95.

(36) Expressio eufemistica para significar um estdgio do ritual de iniciagio. “Sen-
tar no aperé” equivale a “sentar no apoti”. Apoti, do iorubid apoti, com a antiga signi-
ficacio abonada por Crowther e conservada na Bahia de “banco” “tamborete”. A neéfita
senta-se num pequeno banco para submeter-se A epilacdo da cabega, etc.,, no processo
da “feitura do santo”. O Obd que usou a expressio explicou que isto deve ser feito
para ver se o “santo o balancava”, isto é, se o “orixa dava algum sinal de que desejava
ser assentado.

(57) “Assentar o santo” ¢ realizar a iniciacio em muitos de seus estdgios — em
todos os essenciais a incorporacdo da pessoa a congregacio — sem entretanto, deixd-la
preparada para a possessdo, isto é, para “receber o santo na cabeca”. A pessoa com o
“santo assentado”, estd obrigada a todos os deveres rituais ou “obrigacdes” dos filhos-
de-santo que sdo “feitos”, ou que “recebem santo”.
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nhuma cerimoénia de iniciagdo, ou de confirmagio, se faz em “gente de
santo” sem que se facam também oferendas rituais e votivas aos espiritos
dos seus mortos. Por outro lado o risco, para usar a expressio de um
informante, que corre um Obd de ser “pegado pelo santo” — ¢ que o deve
obrigar a ter verificado de seu orixd se o mesmo quer ser “assentado”.
Pois que o Ob4d — como o Oga — ndo pode “receber santo na cabega’ (58).
E portanto desprezivel — por inexistente, talvez, no pensar da Ialorixi —
o risco de ter um de seus novos Obds tomado pelo santo, de vez que, como
vimos acima, os novos Obds tém sido escolhidos nas classes sociais que
possuem poucos compromissos culturais com os fenémenos de possessio
religiosa verificados nos candomblés.

As substituicoes dos Obds falecidos tém sido feitas pelo arbitrio da
Ialorixd, que apresenta sempre a Xangé o nome de seu candidato ao
posto, para a indispensdvel aprovagao. A escolha ¢ entdo comunicada aos
outros Obds, de maneira informal. Ultimamente, os préprios Obds jd
confirmados apresentam seus amigos a Ialorixd que eventualmente os tem
escolhido para os postos vagos da Roca. De téda maneira ¢ a Tolorixa
quem decide sobre a oportunidade e o merecimento do candidato a Oba.
As vézes o Otum Oba é confirmado na presenca do Obda — como foi o
caso do Otum Obd Teld confirmado na ultima festa de Xangd, que foi
apresentado a4 Casa, ao lado do titular. Outras vézes, € por motivos ja
referidos, a indica¢io do Otum ou do Ossi, se faz precisamente para suprir
a auséncia ou omissdo do titular primitivo do posto, afastado da roca por
motivos pessoais, ou de satide. Nesses casos nem os Otuns nem os Ossis
conhecem, sequer pessoalmente, o primitivo titular do cargo, que por sua
vez pode ignorar a existéncia do que consideram ‘‘uma inovacio” ina-
ceitdvel da Ialorixd.

As relagoes entre os Obds é marcada por uma interacdo de cardter
secunddrio. Encontram-se todos nas festas de Xangd, e nessas ocasides
tratam-se mais ou menos fraternalmente. Uma das regras da sociedade ¢
precisamente a solidariedade do grupo. Os Obds devem procurar se en-
tender bem, deixando de lado, pelo menos no Terreiro, quaisquer tensoes
ou diferencas individuais por acaso existentes e causadas por atritos ou
incompreensdes pessoais. As queixas que um Obd possa ter de outro —
originadas na vida secular dos Obas — devem ser “confiadas a Xangd”,
que decidirad e julgara conforme o mérito da questdo. De um modo geral,
os atuais Obds mantém uma atitude de interacic mais ou menos intima
e podem mesmo se distinguir no atual quadro trés grupos bem diferen-
ciados. Cada um dos quais mantem com o imediato uma faixa de inte-
racio bem marcada, alternada com o grupo de que se distancia no pro-
cesso. Assim podemos distinguir o grupo dos Obds mais antigos, que
ainda frequentam a casa ocasionalmente, “Obds do tempo de Aninha” e

(58) O Ogd, como o Obd, ndo pode “receber santo”. Por isso tem o seu santo
assentado, € nfo feito, quando a isto obrigados pela vontade do orixd.



que mantém boas relagdes pessoais com o segundo grupo constituido de
Obds mais recentes, porém integrados no terreiro, assiduos e mais ou
menos conhecedores do ritual e da estrutura da Casa a que pertencem.
Este segundo grupo por sua vez se continua no grupo mais névo e mais
numeroso — dos Obds que tém sido indicados e confirmados nos ltimos
7 anos, e de que se origina, naturalmente, a maior drea de tensdes na So-
ciedade. A anidlise da influéncia que os mais recentes membros da Socie-
dade tém trazido a estrutura mesma do terreiro sé podera ser realizada
quando se ordenarem os padroes surgidos nessa fase do processo. As po-
si¢des hierdrquicas dos Obds sendo vitalicias — o recurso da criacio dos
Otuns e dos Ossis propiciou, como vimos, o que a Ilalorix4 chama de a
“continuacio da corrente”, harmonia indispensivel i perpetuagio espi-
ritual do Terreiro e & sua manutencio material. Tensdes pessoais — fora
do Terreiro — entre os novos membros do grupo tém sido até agora ma-
nipulados com bem sucedida habilidade pela Ialorixd, e os Obds que nio
tém razbes especiais para se entenderem bem — por diferencas marcadas
de temperamento e de interésses — sdo obrigados a manter uma atitude
de cordial tolerincia mutua dentro da Sociedade.

No grupo dos Obds — um grupo secunddrio incluido numa Associa-
¢io religiosa — existem membros ligados por relagdes de cardter primirio.
Pai e filhos. Irmios. Primos. E membros ligados por relagdes de cardter
secunddrio: membros de classe social. Escritores e artistas. Advogados.
Industriais. O equilibrio dessas relacdes na sociedade global é que tem
definido a orientagiio das relaces intra-grupais. Nio se deve esquecer a
importante facéta da contribuicido [inanceira a Casa — na parte que ¢
voluntdria, e que varia de acdérdo com as condicdes dos Obds, Gltima-
mente quase todos pertencentes as camadas mais altas da sociedade global.
Nota-se, além disso, um grande e progressivo distanciamento dos Obds —
especialmente dos mais recentes, do terceiro grupo — das ‘“‘camadas hori-
zontais” da associacdo, de seu corpus de filhos e filhas-de-santo. Um mi-
nimo de relaces rituais com as iads de quem sio padrinhos, simbolisadas
por saudacdes rituais e doacdes realizadas sempre por intermédio da Ialo-
rixd. Pouca ou nenhuma interacio com as ebémins da Casa; com os anti-
gos Ogds e mesmo com os Obis titulares de quem sdo Otuns e Ossis, 0s
novos atuantes membros da Sociedade.

VI — OS NOMES-TITULOS DOS OBAS

Os Obds tém sido chamados diversamente de “Mobds”, “Mangbas”,
“Mongbas”, que sio as varias formas de transcri¢gio da palavra iorubd

Mangbd (). Em todo caso, na recriagdo brasileira do titulo — no caso

(59) Ainda aqui ¢ dificil transcrever todas as variantes graficas da palavra em
iorubd, Abraham escreve: Mongba, com um ponto sob o o, na sua especialissima no-
tacio. A maioria dos autores usa contudo a forma Mangba, que muito se aproxima
da transcrigio fonética, lata, que se poderia fazer do termo. Ver n. 32.
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um titulo religioso, porque os Mangbds sdo os sacerdotes consagrados ao
culto de Xangdé em Oid — os ministros assim evocados o foram com os
nomes de Obds. Resta saber se Martiniano e Aninha, chamando de Obis
os “Ministros”, os conselheiros de Xangd do Terreiro, estavam aludindo
ao proprio Xangd, chamado também, em cantos e salvas, de Ob4, que
significa Rei em iorubd. Nido devemos esquecer que Xangé foi o lenddrio
rei dos Jorubids, em Oié. Ou se “obd” serd uma deformaciio da palavra
mangbd, que alguns escrevem como mdgbd — mas que se pronuncia sempre
em iorubd de uma maneira nasal, “mangbd”, com a explosiva sutil gb
iorubd quase inaudivel na fala corrente dos nagés. Entendemos, porém,
“Ob4”, com seu valor etimolégico de “Chefe”.

Poderiamos lembrar para os Obas uma outra etimologia, sugestdo
dada com as reservas necessdrias quando se cuida do perigoso terreno das
etimologias de palavras africanas, sobretudo de linguas tonais como o
joruba. Acontece que em iorubd existe uma palavra ogba, que se pro-
nuncia quase como “obd”. S$é uma transcricio fonética precisa poderia
configurar o som da explosiva gb. Nao nos sendo isto possivel numa
transcricio lata — queremos apenas enfatizar o aspecto léxico da questdo,
Ogba, quer dizer “irmao”, “companheiro de sociedade”. Abraham, no
verbéte ogba diz: “One’s contemporary: one’s companion.” Crowther, no
seu Vocabulary of the Yoruba Language, d4: “companion, equal, one of
the same rank...” Cita ainda o ditado iorubd: “Awa ise agbé tabi 6gba?”’
(Eu sou seu igual ou seu colega?) (¢%).

A recriacio de Martiniano do Bonfim sugere, alids, mais de uma
interpretacio da palavra obd e suas variantes encontradas na Bahia.

Pierre Verger teve oportunidade de verificar a lista dos Obds — a
lista de Martiniano — em pesquisa de campo na Nigéria e em fontes ni-
gerianas escritas. (Cf. Bastide, nota a p. 64, 1961). Podemos afirmar que
todos os nomes dos Obds — dos 12 Obds reconhecidos em Sio Goncalo —
sdo nomes que vém citados no cldssico The History of the Yorubas do
Rev. Samuel Johnson (¢1). Estes nomes, lembrados por Martiniano no seu
artigo, e no Terreiro de Sio Gongalo, participam da histéria do povo
iorubd, e sdo muitos déles ainda hoje evocados nos oriki (62) com que sua
gléria e suas facanhas sio louvadas.

(60) Os Obds “do tempo de Aninha” preferem dizer que éles sio os “ministros” de
Xangd. Obd em iorubd significa, como vimos, Rei, Chefe.”. Ouvimos de um antigo
Obé o termo “Moba”, certamente uma reinterpretacio de fontes iorubds escritas (mobga),
em que o fonéma nasal nio estd determinado por qualquer marca diacritica.

(61) O livro de Johnson, um cldssico da historia dos iorubds, tem sido considerado
como a histéria dos iorubds de Oi6. E sem duvida nota-se na imjportante obra um
nitido etnocentrismo para com as tradi¢does de Oid, mas, o livro ¢ indispensdvel para a
compreensio dos mitos ¢ da histéria dos povos iorubanos em geral. Lagos. C.M.S.
(Nigeria), Bookshop, rep. 1957,

(62) O oriki ¢ uma sauda¢io-em-nome. E um nome que encerra uma louvacio, um
elogio, que se refere a uma qualidade sempre excelente da pessoa.. O oriki é um nome-
louvacio acrescentado, no curso da vida aos outros nomes da pessoa. Os oriki sio
também criados para os orixds, as cidades, e até mesmo para plantas e animais domeésitcos.
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O primeiro Obd-da-direita, ¢ Abiodum. Este cargo ¢ ocupado ainda
hoje pelo seu primeiro portador, o Presidente da Sociedade Cruz Santa
do Axé do Opd Afonji, Arquelau Manuel de Abreu. Abiodum evoca a
figura de um dos mais notaveis reis iorubds, o Alafim Abiodum, segundo
Johnson, o 29.° Alafim(), e que terd reinado na segunda metade do
século XVIII; déle se diz que teve 660 filhos. O seu nome era Adegolu,
alids um de seus nomes, mas éle ficou glorificado com o nome que trouxe
ao nascer, isto € seu amuntorunwa (), que ¢ Abiodum, nome que as crian-
cas iorubds invariavelmente recebem quando nascem em um dia de
festa. Abiodum foi o ultimo dos reis iorubds que exerceu pleno poder
sébre sua terra e seu povo. Com sua morte comecou a decadéncia do
poderoso império nos fins do século XVIII. Johnson conta pormenoriza-
damente o que foi o longo reinado de Abiodum e como éle conseguiu
se desfazer da perniciosa influéncia do todo poderoso Primeiro Ministro,
0o Baxorum Gad, e, afinal, reinar sozinho sdbre seu vasto império(%s).

O segundo Obdé-da-direita ¢ o Obd Aré. Este ¢ um titulo oficial entre
os jorubds e indica preeminéncia, o primeiro em precedéncia. Aré é ante-
posto a uma série de outros titulos iorubds, como a Aré-Onan-Kankanfo,
por exemplo. Titulo éste ocupado em repetidos estigios da histéria io-
rubd, com grande destaque, por seus portadores. Na corte do Alafim de
0id, o Aré Oni Cancanfd, era confirmado ritualmente no seu posto com
201 incisdes na regido occipital. Ele usava ainda um gorro especial cha-

Bakare Gbadamosi publicou uma valiosa colecio de oriki em que se pode ler:: “Orik:
awon Orisa”, salvas para os orixds; “Oriki awon eiye,” salvas para passaros; “Oriki awon
eranko”, salvas para animais; “Oriki awon onfe wa”, salvas para comidas, etc. Orik,
Lagos, Mabari Publications Ibadan, 1961. Sobre oriki, escreve Ulli Beier: “Oriki is the
most common type of Yoruba poetry. An oriki is a poetic phrase that is used to desaribe
or praise a god of a pcrson. Every Yoruba has his own oriki which he accumulates
in the course of this life”. Yoruba Poetry, Ibadan, 1959, p. 12. A obra de Pierre Verger
jé citada acima — Notes sur le culte des Orisa et Vodun — é a maior colecio de oriki
para orixds j4 publicada. Ali encontramos vdrios oriki coletados p )T NOS con-
domblés da Bahia e que sio formas ligeiramente modificadas dos or igéria e do
Daomé. Nas casas-de-santo na Bahia, o nome oriki é pouco empregado, usando-se
comumente o termo “salva” em seu lugar.

(63) Alafin, o titulo do Obd, do Rei dos iorubds. Alafin significa “o Dono do
Afin”, “o Senhor do Paldcio”. Abraham: “aafin palace... Alaaafin, Title of the Ruler
of Oyo”. Sobre o Alafim Abiodum e seu reinado, ver Johnson, ob. cit., pp. 182-7.

(64) Os iorubds “trazém um nome ao nascer” e a isto chamam amuntorunwa
(amuntorunud). O nome dado pelas circunstdncias do nascimento da crianga, ou por
fatos marcantes ocorridos na mesma ocasido, na familia ou na comunidade. Abiodun,
vem do iorubd bi, nascer, e odun, dia de festa, dia feriado, Sobre amuntorunw; Abraham.
“This name which a child is said to be born with... is given because a child falls
within a certain category such as twins...”. Sébre Abiodum ainda Abraham: “Male
of frmale name... this name is abbreviated Omon-taa-bi-soduns as this means the
child born on the Festival, the name is given to children born on such occasions”.

(65) Da desgraca do Gad e o seu suplicio — queimado na fogueira em que se
transformou sua prépria casa — Johnson escreve: “His fate has been a lesson to all
usurpers and abusers of power. Tt has passed into a proverb Bi o [’aiya Osika, bi o
ri thu Gaha o yio so otito. 1f you have the heart of a cruel man, take note of Gaha's
death and be true”. Ob. cit,, p. 185.

28



mado ojijiko (odjidjicd), adornado com penas vermelhas de papagaio,
chamadas de ic66dé, e também usava uma cauda de porco, simbolo de
seu cargo. Cancanfé ¢ o primeiro dos titulos militares e na organizagio
dos iorubds corresponde ao Chefe do Exército(6s).

Na Bahia, o titulo composto de Aré Oni Cancanfd foi desdobrado
em dois, em Oba Aré, € no ultimo Obd da direita, Oba Cancanfdé. Mas
vimos que Aré ¢ um titulo de preeminéncia e pode ser também usado
isoladamente como acontece no Op6 Afonjd.

Aré e Cancanf6é eram pois altos dignitdrios na coérte de Alafim de
016, onde ocupavam cargos especificos na organizacio militar do império.

O nome do terceiro Oba, Arolu, serd talvez derivado de um antigo
titulo da sociedade dos Ogboni(s7), Aro, mais ilu, cidade.

Verger dd: “Arolu (aro, titulo honorifico, eleito, assembléia).” (8).
Parece entretanto a primeira hipétese mais de acérdo com o espirito ou o
estilo da formacdo de titulos em iorubd.(%)

(65) Johnson, ob. cit, pp. 74-5. As penas de “Papagaio da Costa”, chamadas na
Bahia de “icodidé” ou “codidé”, sio usadas em certos momentos das ceriménias de
iniciacio, quando sio geralmente présas a testa do neofito, Existem varias histérias
queas sociam o icodidé ao orixd Oxald. Uma delas ¢ o tema do livro de Deoscoredes M.
dos Santos, Porque Oxald usa Ekodidé. Bahia, Edicdes Cavaleiro da Lua, 1966. Abraham
d4: “ode=odide=odidere (0odé¢ odidé, odideré), parrot™: ikoode (cdedé) “red parroto-fea-
thers”. O “Papagaio da Costa” — como ¢ conhecido na Bahia — ¢é uma ave cér-de-cinza
e cauda vermelha, encontrado na Africa Ocidental, da familia dos Psitacideos, Psitacus
evithacus. “Plumage all grey with paler grey rump, scarlet tail and under tal-coverts...
D. A. Bannerman, Larger Birds of West Africa, Londres, Penguim, Aicain Senes
1958, p. 121. O icodidé ¢ importado ainda hoje da Africa e alcan¢a nos mercados
especializados da Bahia altos precos; dai certos pais-de-santo menos ortodoxos na obser-
vincia do ritual usarem penas de pombo tinturadas de vermelho em lugar das verda-
deiras penas de “papagaio da Costa”.

(67) A sociedade secreta dos Ogboni é uma associacio inicidtica de grande pene-
tracio entre os iorubds. Os Ogboni centram sua ideclogia no culto da Terra e exercem
uma enorme influéncia politica entre os iorubds, de vez que seus membros sio os
conselheiros e dignatirios dos Obds. Na verdade, como diz S.O. Biobaku, “... The
Ogboni constituted at once the civic court, the town council, and the electoral college
for the selection of the Oba from candidates nominated by the ruling houses. By keening

" roceedings secret and binding their members by blood oaths, the Ogboni en !
t... ity for their decisions”. The Egba and their Neighbours 1842-1872, O l
Clarendon Press, 1957, pp. 5-6. Sobre a ideologia, simbolismo e ritual; interditos e sz 3

¢ r P. Morten-Williams, (1960), que estuda a Sociedade partinc y
modéle de Oid. No Brasil, ao tempo das revoltas de escravos no século XIX, had ev .
cia de remanescentes dos Ogboni 4 frente de organizacbes libertdrias entre os est 3

nagbs. Sobre o assunto, ver Clovis Moura, Rebelides da Senzala, Sio Paulo, Edicoes
Zumbi, 1959, pp. 145-51. A sociedade dos Ogboni encerra uma complexa e bem estra-
tificada hierarquia de oloiés. Arolu era precisamente um désses titulos.

(68) Apud Bastide, 1961, p. 64. Verger menciona ai as variantes da lista de Marti-
niano do Bonfim, nos nomes e na polaridade.

(69)E comum a prefixacdo no ioruba para formacio de nomes e titulos; p. ex., “a
mae da cidade”; de iya, mie e ilu, cidade = Iyalu. Vale lembrar que é&ste pésto é
conhecido na Bahia associado ao culto de Ifid. A Jalorixd Olga de Iansi, Oid Funmi,
do antigo Candomblé do Alaqueio, no Matatu de Brotas em Salvador, possui também
o t1tulo de Jalt Ifd. Durante o IV Coléquio Luso-Brasileiro, os scus participantes
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O posto ¢ ocupado por seu primeiro portador, Lafaiete Nascimento,
que, por motivo de satide nfo tem frequentado o Terreiro nesses Ultimos
anos, mantendo, entretanto, excelentes relacdes com a ialorixd e os demais
Obds.

O quarto Obd da direita ¢ o Oba Teld. Este Obd estd associado de
certa maneira & Casa de Oxum. Seu atual portador ¢ filho de Oxum e
habitualmente se assenta & direita da Maie-de-Santo Senhora nas festas
publicas no barracio de Sio Gongalo. Abraham, escreve sébre Teld “name
for a male of the Royal family of Oyo”. Johnson, tratando dos nomes
iorubds, dd4 como nomes proprios da familia real de Oi6, além de Teld,
Afonjd e Ajuan, para homens, e Ogbojé, Siyé e Akere, para mulheres (7).

Um Teld — ainda segundo Johnson, foi indicado Olu — um titulo
dos reis de muitas cidades iorubds — de Ilaro, na fase da reconstrugio da
cidade, depois das guerras com Ijebu Ode, em 1857("™).

O quinto Oba da direita é Odofim. Na longa lista de titulos iorubas,
certamente nio completa, de 266 nomes, apresentada por Abraham no
seu Diciondrio, Odofim ¢ o numero 219, com a breve mencio de “a
title”. Verger nos informa que Odofim é um titulo da Sociedade dos
Ogboni(2). Johnson diz ser Odofim um dos titulos dos Ibolo: “The
title next to that of the king which answers to the Basorun is the Osa,
next to the Osa the Aro, then the Odofin and then the Ejemu...”(%).
O autor destas notas ocupa atualmente o posto de Ossi Odofim no Ter-
reiro do Op6 Afonjd. O atual Ob4d Odoflim ¢ filho do primeiro titular
do posto, e representa o primeiro caso de obediéncia aos planos de Aninha
para que os titulos dos Obds féssem hereditdrios, transmitidos em linha
masculina dentro do grupo. G Otum Odofim faleceu recentemente (no-
vembro, 1966).(%).

foram convidados para uma ceriménia dedicada a Xangé, parte do programa oficial
do congresso. Ali o escritor Jorge Amado saudou os convidados com um discurso
que assim se iniciava: “Na minha qualidade de Otum Oba Arolu deste Axé do Opd
Afonjd, tenho a honra e a alegria de receber, em nome de tddas as iads, Ogds e Obds
em nome de Senhora, nossa Mie e mie-de-santo deste terreiro sucessora da inesqueci-
vel Aninha, aos membros e convidados do IV Coléquio Luso-Brasileiro”. No discurso
de posse na Academia Brasileira de Letras, o mesmo escritor, enumerando as coisas
importantes do seu projeto existencial, diz ter “uma cadeir ade Oba no Terreiro do Opd
Afonja”... A éste respeito deve ser dito que o Obd, no dia de sua confirmacio, deve
levar para o Axé uma cadeira que serd privativamente sua, e em que se assentard du-
rante as festas ptiblicas no barracio. A imagem de Jorge Amado caracteriza éste aspecto
ritual da confirmacio dos Obds.

(70) Johnson, ob. cit., p. 83: “Names peculiar to the royal family of Oyo: male:
Afonja, Tela, Ajuan. Female: Ogboja, Siye, Akere”.

(71) Johnson, ob. cot., p. 250: “Ilaro was, however, again repeopled but under
Egba suzeranity, who created one Tela the Olu in 1857

(72) Verger, apud Bastide, 1961, p. 63.

(73) Johnson, ob. cit., p. 77.

(%) O falecimento do Otum Odofim em novembro de 1966, que era, como vimos,
também um Ogd da Oxum da Ialorixd Senhora, deu lugar a duas ceriménias que se
realizam scmpre em caso de morte de um Obd. Uma de cardter funcbre, em que se
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O sexto Obd ¢ Cancanfd, que jd vimos acima ser o titulo do Chefe
do Exército entre os iorubds. De Cancanfé, Johnson ainda diz: “Kan-
kanfos are generally very stubborn and obstinate. They have all been
more or less troublesome, due it is supposed to the effect of the ingre-
dients they were inoculated with. In war, they carry no weapon but a
baton known as the “King’s invincible staff”’(%). O Obd Cancanfé re-
monta sua ascendéncia “a gente de Ibadd”, por sua linha paterna. Vale
referir aos titulos conhecidos em Ibadd no comégo de sua histéria como
cidade no primeiro quartel do século XIX: “Are-Ona -Kakanfo, Osi Ka-
fanfo, Asipa Kakanfo, Ekerin Kakanfo, Ekarun, Kakanfo, Ekefa Kakan-
fo...” mencionados pelo Chefe J. B. AKINYELE (7).

Anaxocum ¢é um dos Baba Oba, isto ¢, um dos “pais do Rei”, como
se diz em iorubd; Johnson escreve, tratando das ceriménias preparatérias
para a coroacio do Alafim: “The nominators are three titled membres
of the Royal family, viz. the Ona-Isokun, the Ond-Aka, and the Omo-
Ola, uncles or cousins of the King, but generally entitled the “King’s
fathers”("). Adiante esclarece Johnson a fungio dos “pais do Rei”: “To
them it appertains to advice, admonish, or instruct the King, especially
when he comes to the throne at a very early age, and as such lacks the
experience indispensable for the due performance of his all-important
duty. The titles are hereditary”(7).

£ na casa de Anoxocum, que, ainda segundo Johnson, parece o mais
importante dos 3 Baba Oba, que o névo Alafim deve dormir sua primeira
noite depois de sua eleigio para o trono, e os sacrificios, préticas divina-
térias e propiciatérias devem também ali ser realizados (*%).

O segundo Obd da esquerda é Aregd. Arecd era o chefe de Iresa
(Irecd) e vassalo como os outros reis de iorubd e principes reinantes da
regido do Alafim; [resd é o nome de duas cidades, uma a lesie e outra a

celebram ritos para o espirito do Ob4 desaparecido. Qutra, uma semana depois da pri-
meira, e que possui um valor simbdlico cuja andlise nfio cabe no espirito dessas notas:
consta de um jantar a que todos os Obds presentes em Salvador devem comparecer.
Nesse jantar, s6 os Obds sentam-se 4 mesa, onde comem e bebem sob as vistas da
lalorix4 da Casa, que preside, assim, a refei¢io ritual. A comida e a bebida — quali-
dade e quantidade — sio determinadas pelo Santo da Casa. Findo o jantar, o Obd
mais antigo presente, nessa ocasiio o Obd Aré, ergue-se cam os outros Obds e profere
uma oracio em lingua iorubd, com que evoca o Xangd da Casa, suas béngidos e protecio
para todos os filiados do Axé e sua lalorixd. Os Obds entio comecam a se abragar
uns aos outros, da direita para a esquerda, a partir do Obd Aré, até que o tltimo
Ob4, & esquerda, por sua vez o abrace, “fechando a corrente”.

(?s) Johnson, ob, cit., p. 74.

(16) The Outlines of Ibadan History, Lagos, Alebiosu Printing, 1946, p. 6.

(77) Johnson, ob. cit., p. 42.

(78) Johnson, ob, cit., p. 68.

(79) Johnson, ob. cit., p. 68: “The Ona Isokun seems to be the most responsible of
the three. We have scop that the king elected is to sleep in his house the first night after
his election, as the formal call to the throne comes from him. Lustrations, devinations,
and propitiations for the new King are done in his house”.
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sudeste de Ogbomoxd. Abraham explica a formag¢io do titulo, tratando
do prefixo 4 em iorubd, numa de suas multiplas fun¢bes gramaticais:
(a) — (this prefix is used before the names of certain towns to denote the
Chief of such a town). X — (1) Ajerd the Chief of I]ero (II) Akire¢ the
Chief of Ikiré... (VI) Aresa the Chief of Iresa...”. Johnson coloca o
dresa entre os Chefes metropolitanos ou da provincia metropolitana de
0i6. (Ekun Osi). “The following are the kinglings in the Oyo provinces.

I — In the Ekun Osi or metropolitan province: — The Onikoyi of
Ikoyi; Olugbon of Igbon: Aresa or Iresa; the Ompetu of Ijeru; Olofa of
Ofa”.(s0),

O terceiro Obd da esquerda, é Elerim. Evoca a figura do Chefe de
uma cidade iorubd que fica ao sul de Ofd, de nome Erin. “The Chief is
styled Eleerin”, escreve Abraham,

O quarto e o quinto Obds da esquerda, respectivamente Onicoi e
Olugbom, evocam ambos, como vimos acima, os primeiros chefes das pro-
vincias metropolitanas de Oi6.

Johnson, depois de se referir a todos os reis vassalos do Alafim de
016, escreve: “Of these vassal kings the Onikoyi, Olugbon, the Aresa and
the Timi are the most ancient”. E comenta: “Since the wave of Fulani
invasion swept away the first three, those titles exist only in name. The
Onikoyi has a quarter at Ibadan, the bulk of the Tkoyi people being at
Ogbomoso, the familv is still extant and title kept up”. Em nota a pa-
gina, o editor do livro de Johnson, seu irmio O. ]ohnson diz: “The town
has been rebuilt and the Onikoyi returned home in 1906 (81).

Os Chefes representantes das familias citadas, entretanto, nessa fase
de reintegracio ou de retérno is suas cidades ancestrais, ficam subordi-
nados ao Chefe da cidade, seja éle um Balé ou um Obi. Assim, completa
ainda Johnson, “the Olugbon at Ogbomoso is subject to the Bale of Oghbo-
moso, the Aresa to the king or Emir of Horin..."(82).

Por ultimo, na ovdem dos Obds da esquerda, o Obi Xorum. O nome
désse Oba apresenta um interessante fato lingiiistico.

O titulo iorubd de Basorum (Baxorum) correspondia em Gié ao cargo
de Primeiro Ministro. Abraham: “In Oyo, the Basorun (Prime Minister)
as leader of the Council of State (Oyo Misi) could, at any time, send a
tyrannical Aldafin a gift of parrot’s eggs signifying an order, nearly always
obeyed, that a Ruler should destroy himself”.

Era o Baxorum assim um poderoso personagem na organizacio po-
litica do Reino. Era éle além disso, por suas funcdes também religiosas,

(80) Johnson, ob, cit., p. 76. No livro mencionado, na nota 62, de Bakare Gbada-
mosi entre os virios oriki de cidades iorubds, encontramos: “Ekun rere oriki ile Onikoyi”
e “Oriki Iresa”.

(81) Johnson, ob. cit., p. 76.

(32) Johnson, ob. cit, p. 76-7. CI Verger apud Bastide (1961, p. 63). “Aréssa,
rei de Iréssa, vassalo de Onikoyi e portanto do Alafin... Olugbén, rei de Igbon, vassalo
de Onikoyi, portanto do Alafin”.
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que, no festival anual de Orun partia o obi (3), para consultar as divin-
dades se elas aceitaram os sacrificios feitos pelo Alafim, no festival de
Beré (Beré). O poder do Basorun era enorme e numa indicacio do ndvo
Alafim, era éle quem decidia finalmente, se o candidato indicado pelos
“pais do Rei” era ou ndo aceitdvel. Jd vimos acima, quando tratamos
do Rei Abiodum, como era poderoso um Basorun em Oié de nome Gda
e de como Abiodum déle afinal se descartou.

Abraham, dd4 Basorun como vindo de Obd osorun — Iba Osorun —
Osorun, Prime Minister to the Aldafin...”. O posto, por sua impor-
tincia, teria que ser lembrado pelos descendentes dos iorubds no Brasil.
A transcricio de Oba Xorum estd perfeitamente dentro do estilo das trans-
literagbes do iorubd nos candomblés. E coincidentemente, a etimologia
do Basorun dada por Abraham na Nigéria, corresponde a recriacio do titu-
lo no Opd Afonja. Seria, entretanto, 0 nome primitivo do Obd Oxorum?
Isto daria sem didvida maior seguranca a interpretagio lingiiistica,
mas de nenhum modo a forma abreviada Oba Xorum estd féra do estilo
das abreviacdes correntes no iorubd. Abraham, partindo de oba (Reij,
Chefe, em iorubd) esclarece: “ (The following words are derived from the
word Oba): (a) —Ba’lé (Oba + ilé). (b) — Ba’lé (Oba - ilé). () —
Iba (d) — Basorun (Oba -+ osorun)....” (A primeira palavra se deve
ler Balé e a segunda Balé).

Uma palavra ainda sébre a lista de Martiniano do Bonfim. La estd,
entre os Obas da esquerda, o nome de “Eké6”, a que Verger, citado por
Bastide, opSe uma interrogacido nos seus comentarios: “Eké?” (). O nome
nio ¢ conhecido em Sdo Goncalo como pertencente & categoria dos Obds.
Seria entretanto alusivo ao Oba de Lagos, cidade que em iorubd ¢ cha-
mada precisamente de Eko (Ec6). Resta saber porque Martiniano for-
neceu essa lista na sua comunicagdo ao Congresso Afro-Brasileiro. Teria
éle modificado, posteriormente alguns dos nomes dos Obds, completando
com outros que lhe pareceram mais importantes — o Obi Xorum, por
exemplo, o Teld, o Odofim, na ordenacio final dos Obds de S3o Gongalo?

(83) Uma das prdticas divinatérias usuais entre os iorubds e didriamente usada
nos candomblés da Bahia, para a consulta cotidiana ao Santo da Casa. O Obi é a
semente da 4rvore Cola acuminata, Schot &% Endl., Esterculeaicia. Nos casdomblés
da Bahia, conhecem-se duas qualidades de obis: o banjd (do iorubd gbanja), e o abatd
{do iorubd abata), éste ultimo também chamado de “Obi verdadeiro” ou “Obi da
Costa”, por oposicdo ao primeiro chamado de “obi nacional”. O banji possui dois coti-
lédones, e é usado em priticas religiosas restritas; o obi abatd, de quatro cotilédones,
é usado na pratica divinatéria e da posi¢io em que caem suas quatro partes — para cima
ou para baixo — ¢é que se¢ manifesta a resposta do orixd. Lydia Cabrera descreve
longamente o processo divinatério por meio do obi, em Cuba, nas comunidades de
origem iorubd-nagé no seu excrlente livro El Monte, Havana, Ediciones C. R., 1954.
Sdbre os aspectos botinicos dessa importante semente — bem como do orobd, também
indispensivel ao culto de Xangd, que ¢ a Gutifera Garcinia Kola, Heckel, ver: J. M.
Dalziel, The Useful Plants of West Tropical Africa, Londres, The Crown Agents for
the Colonies, 1937.

(84) Bastide, 1961, p. 63. Cf. Abraham: “Eko yi soro ye (Ec6 ii xofé i¢), this Yoruba
spoken in Lagos is hard to understand”.
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Nio esquecer que o Congresso a que o Babala6 Martiniano apresentou
sua comunicag¢do se realizou no mesmo ano em que os Obds foram entro-
nizados, em 1937. E possivel que, instado pelos organizadores para apre-
sentar uma comunicagdo, Martiniano tenha fornecido uma lista que veie
a rever, mais tarde, na definitiva organizacio das duas falanges dos Obds.

Como quer que tenha sido, os Obas de Sio Gongalo evocam, com
seus titulos, os mitos e a historia de um povo que tanto contribuiu para
a formacio étnica e cultural do Brasil.

Acreditamos ter fornecido, com essas notas, os elementos etnograficos
basicos para um ensaio de interpretacdo sociolégica das relagbes intra-
grupais numa associa¢do religiosa afro-brasileira. Em outro artigo a sair
no préximo numero dessa revista analisaremos as relacdes de um grupa
religioso em nossa sociedade de classes; sua estrutura socio-econdmica; a
mobilidade social e hierdrquica de seus membros e seu mecanismo de
lideranca.

THE OBAS OF SHANGO’S

The study deals with an “inclusive group” within a religious Afro-
Brazilian association in Bahia, the candomblé of “Axé do Opé Afonjd”,
in Sdo Gongalo do Retiro. The Obds group was founded thirty yars ago
by the former “priestess” of the House with the aim of serving as spi-
ritual and material base to the structure of the House. The Obds were
at first 12, such a number being allusive to the Shango’s categories, the
Thunder and Lightniag god known in the Yoruba-Nago “nation” of Bahia.
The Writer introduces the group, iis institution within a wider associa-
tion; the recruitment procedure of the first 12 title-holders among the
members of the Afro-Brazilian community in Bahia. Next, it examines
the polarity of the group, divided into two phalanxes, six on the right
side with an executive function and six on the left side with an only,
advisory function designating the ritual and symbolic connotations of
that polarity.

The article still ceals with the Obd’s function over the major group
within which the Obd’s is inserted, their spiritual, ritual and financial
responsibilities towards the Terreiro. (Terreiro is the generic name for
the Afro-Brazilian religious associations, otherwise known as candomblés)
The admission procedure or recruitment is also mentioned as well as the
substitution of the dead or remiss Obds. Finally an ethnic-linguistic ana-
lysis of the Obas names is done in a cross-cultural study with the Yoruba
native patierns which served as model to the honorific designations made
up in Bahia.

LES “OBAS” DE SHANGO

[

L’article se rapporte @ un “groupe inclusif’ dans une association re-
ligieuse afro-brésilienne a Bahia, le candomblé de 'Axé do Opé Afonjd,
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a 8do Gongalo do Retiro. Le groupe des Obds a été créé il y a trente ans
par Pancienne ‘ialorixd” du Terreiro — avec le but de servir de base
spirituelle et matérielle a la structure de la Maison. Les Obds étaient
primitivement 12, une chiffre allusive aux types de Shangos orisha du
tonnerre et de la foudre — connus par la nation iorubd-nago & Bahia.
L’Auteur présente le groupe; son institution dans une association plus
vaste; le procés de recrutement des 12 premiers dignitaires parmi les
membres de la communauté afro-brésilienne & Bahia. Il examine en-
sutte la polarité du groupe, divisé en deux phalanges, six & droite avec
une fonction exécutive et six a gauche avec une fonction seulement con-
sultative, en signalant les implications rituelles et symboliques de cette
polarité. L’article se rapporte aussi ¢ la fonction des Obds dans le groupe
majeur auquel celui des Obds est attaché, leur responsabilités spiri-
tuelles, rituelles et financiéres envers le Terreiro. (Terreiro — est le nom
générique qui ont les associations religieuses afro-brésiliennes mieux con-
nues par candombles). Le proces d’admssion ou de recrutement est aussi
mentionné dans le groupe et celui de la substitution des Obds morts ou
omis. Enfin, il présente une analyse ethno-linguistique sur les noms des
Obds dans une étude comparative avec les modéles originaires iorubds

qui ont servi d’exemple aux denominations honorifiques constituées a
Bahia.
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