SOBRE A FUNDACAO DO TERREIRO DO ALAKETO"

Renato da Silveira™

Ao lado das duas principais fontes da
hist6ria africana (os documentos escritos
eaarqueologia), atradi¢ao oral aparece
€omo 0 conservatorio e o vetor do capital
de criagdes socioculturais acumuladas
pelos povos considerados sem escrita:
um verdadeiro museu vivo.

J. Ki-Zerbo

Fundar éinovar.
Jan Vansina

O mito de fundacdo do terreiro do Alaketo, preservado natradicdo
oral dacasa, narraque suafundadorafoi uma princesachamada Otampé
Ojar6, originaria do reino africano de Keto, gue recebeu no Brasil o
nome cristado de Mariado Rosario Francisca Régis. Otampé Ojar6 teria
sido seqiiestrada ainda crianga, aos nove anos de idade, por soldados do
exército daomeano, as margens de um rio situado nos “fundos do reina-
do deKetu”, juntamente com suairma gémea, Oboké ou Boké Mixdbi,
tendo sido em seguida vendidas atraficantes, com destino aBahia. Com-
pradas no mercado de escravos e aforriadas aos 16 (ou 18) anos pelo
proprio orixa Oxumaré, na figura de um homem branco, “rico, ato e
simpético”, teriam ento voltado & Africa, casando-se Otampé Ojard,

Este artigo foi inicialmente concebido como parte do processo para o tombamento do
terreiro do Alaketo, pelo Instituto do Patriménio Historico e Artistico Nacional
(IPHAN), sendo em seguida revisto e adaptado para os padrbes desta revista.

" Professor da Faculdade de Comunicag&o, do Programa Multidisciplinar de Pds-Graduag&o
em Cultura e Sociedade e do Programa de Pés-Graduagdo em Histéria, todos da UFBA.
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aosvinte e doisanos, com um certo BabaL gji ou Ol§ji, nagb de Ketu de
familia consagrada ao orixa Oxala.*

Apbs o matrimdnio, o casal teriavoltado a Bahiacom o objetivo
de fundar um candomblé. Baba L§ji adotou o nome de Jodo Porfirio
Régis “pela parte do Brasil”, e arrendou, “por seis patacas’ anuais, um
terreno na antiga Estrada do Matatu Grande, ali fundando um terreiro
dedicado a Oxdéssi, 0 Alaketo, e edificando o ilé Maroia L§i, casa de
culto dedicada a Oxumaré, onde até hoje sdo zelosamente mantidas
essastradigOesreligiosas. A primeirafilhado casal, nascidanaBahiae
chamada de Akobiodé, também viria areceber o titulo de lya e tornar-
se a segunda iyalorixa da casa. Akobiodé, por sua vez, teria um filho
chamado Jodo Francisco Régis, cujofilho, José Gongalo Francisco Régis,
casou-se com Silvéria Clemente de Jesus, Sili, aqual recebeu otitulo de
lydMerenundé, tornando-se aterceiraiya orixadalinhagem. Deste casal
nasceu Dionisia Francisca Régis, Oba Oind4, a quarta iyalorixa do
Alaketo, que morreu centenaria em 1953, tia-avo e mée-de-santo res-
ponsavel pelaformacdo da atual iyalorixa da casa, Olgado Alaketo.?

1 Nomes préprios ou comuns que passam do ioruba ao fon perdem a vogal inicial. No caso
da consoante R seguir-se a esta vogal, torna-se L no fon. Por exemplo, a érvore sagrada
iroko torna-se, no fon, loko.

2 Astradicdes orais do Alaketo, pelo que sei, foram pela primeira vez extensamente registradas
em texto escrito numa entrevista com Olga Francisca Régis, mais conhecida por Olga do
Alaketo, publicada pela revista Planeta em 1974 e assinada pelos jornalistas Luis Toledo
Machado e Osvaldo Xidié. Em ambiente académico, essas tradi¢Bes foram inicialmente
divulgadas no texto de Vivaldo da Costa Lima, A familia-de-santo nos candomblés jeje-
nagds da Bahia: um estudo de relacdes intra-grupais, Salvador, Pés-Graduagéo em
Ciéncias Humanas da UFBA, 1977 (trata-se de uma edic&o facsimile, em tiragem limitada,
da dissertagdo de Mestrado defendida em 1972, e s disponibilizada ao grande publico em
2003 pela Editora Corrupio). A parte relativa as tradicdes orais do Alaketo foi retomada
em Costa Lima, “Nagdes-de-candomblé”, in Encontro de nagdes-de-candomblé. Anais
do Encontro realizado em Salvador, 1981 (Salvador, lanam&/CEAO-Universidade Fede-
ral da Bahia, 1984), pp. 11-26, onde estdo republicadas as informagdes referentes ao
Alaketo, porém com vérios erros de revisdo inexistentes na dissertagdo. Nesta mesma
publicagdo se encontra o depoimento de Olga do Alaketo, “Nagdo-Queto”, pp. 27-33,
sobre as origens de sua casa-de-santo. Na elaboragdo do presente artigo também foi levado
em consideracéo o trabalho de Teresinha Bernardo, que fez vérias entrevistas com Olga do
Alaketo e outras pessoas do seu terreiro, antes de publicar o seu livro Negras, mulheres e
mées: lembrancas de Olga de Alaketu, Sdo Paulo/Rio de Janeiro, Educ/Pallas, 2003; e um
texto de Julio Braga, Noticia sobre o terreiro do Alaketo, anexado & documentacdo do
arquivo da casa. Dona Olga assumiu a dire¢do do Alaketo desde 1948, aos vinte e trés anos
de idade, e é a principal detentora das suas tradi¢ces orais. Em 7 de novembro de 2003 e
5 de fevereiro de 2004, durante a instrugdo do processo de tombamento, tive a oportu-
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No barracéo principa do Alaketo encontra-se umaplacaonde esta
registrada a data de fundag&o do terreiro: 1636. Entretanto, outra data,
1616, figura no citado depoimento de 1981. Ja na primeira entrevista a
mim concedida, Dona Olga afirmou que seu candomblé “tem sei scentos
anos’ . Podemos portanto, nastradicBesdo Alaketo, sentir segurancaquanto
aos personagens fundadores, masincredulidade guanto asuadata de fun-
dacdo. Visto que o mito habitual mente misturafatosreais com dadosima-
gindrios, infiltra-se namente do pesquisador adlvidasobre por onde pas-
saafronteira. Além do mais, como se sabe, “ as tradi¢des mais sujeitas a
uma reestruturagdo mitica sdo as que exprimem a génese e portanto a
esséncia, arazdo de ser de um povo”.® Teria o Alaketo efetivamente tal
antiguidade, teria sido ele fundado por uma princesa, ou por umarainha,
como as vezes pretende Dona Olga? E como encarar a afirmacdo de que
0 préprio orixa Oxumaré teriamiracul osamente interferido nessa histéria
e comprado as princesas para aforriélaslogo em seguida?

Sobre este obstaculo cronol 6gico Vivaldo da Costa Lima escre-
Veu gue “é preciso que ndo se pense que estes [ ...] anos sdo 0s NOSsoS,
do nosso calendério [...] E um tempo diferente do [...] tempo secular. E
um tempo de vida, um tempo de memaria, um tempo de lembranca]...]
puramente simbdlico”. A tradicéo oral do Alaketo parece fundir, con-
forme a classificagdo de Meihy, o “tempo antigo”, remoto, que escapa
da sequiéncia cronoldgica, “um tempo encantado, repleto de aspectos
herdicos e cheio de forca explicativa das futuras mudancas’, com o
“tempo dos acontecimentos’, que leva em consideracéo fatos da reali-
dade historica que provocaram transformagdes sociais.*

nidade de entrevista-la e a outras pessoas da casa, entre elas sua filha Jocelina Barbosa
Bispo, Jojé, e seu filho José Francisco Barbosa, Zequinha, o axogum da casa. O advogado
do terreiro, Florivaldo Cajé de Oliveira Filho, teve a gentileza de me apresentar toda a
documentagdo antiga da institui¢do, abreviando o longo trabalho de garimpagem que
normalmente ocorre nesses casos. Aproveitei a oportunidade e solicitei a confirmagéo
cuidadosa dos nomes dos personagens principais, visando corrigir 0s numerosos erros de
revisdo (alguns graves) que infestam a publicagdo do CEAO e a entrevista da Planeta.
Por exemplo, lya Obokdé Mixdbi, a irma gémea de Otampé Ojard, tornou-se na publica-
¢8o do CEAO, ndo se sabe por que cargas d’'agua, a caricatural “lya Gogorixa'!

® Jan Vansina, “La tradition orale et sa méthodologie’, in J. Ki-Zerbo (org.), Histoire
Générale de I’Afrique. Méthodologie et préhistoire africaine (Paris, Jeune Afrique/
Unesco, 1984), vol. 1, p. 181.

4 Cf. Costa Lima, “Nagdes-de-candomblé’, p. 19. José Carlos Sebe Bom Meihy, Manual
de histéria oral, Sao Paulo, Edigdes Loyola, 2000, cap. 7.
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Estas explanacfes mais gerais podem ser proveitosamente
complementadas com o simbolismo dos nimeros 6 e 16 nadreacultural
de onde vieram os fundadores do Alaketo. Bernard Maupoil, na sua
obrade referéncia sobre o oraculo de 1f4, salientou a“exceléncia’ ou a
“eminéncid’ do nimero seis na cultura jeje-nagd: “O nimero seis, ja
vimos, é perfeito. Quando se contam as nozes [do Ifd] dizendo be lu,
be vy, be CE, contam-se seispor seis|...] Seisevocaaidéadeequilibrio,
de paralelismo, de articulagdo [...] Encontramos freqientemente esta
concepcdo de seis como sendo acifra perfeita’. Ou, em outra formula,
“0numero simpleseperfeito”; em oposicao, por exemplo, ao imperfeito
ndmero nove, simbolo de desperdicio de energia.®

Por outro lado, dezessei stambém é um nlimero sumamenteimpor-
tante no simbolismo jeje-nagb. Foram dezesseis os companheiros de
Odudua que fundaram a nagéo ioruba em Ifé, dezesseis também € o nu-
mero dos orixas mais importantes do pantedo nagd- iorubd, sendo igual-
mente o nimero dos grandes signos do oraculo de If4, queregia, naquele
periodo historico, tanto avidaritual e politica, quanto avidacotidianado
povo dagueladreacultural.® No projeto estratégico de defesado império
de Oy, o maior e mais poderoso de todos os Estadosiorubas, o territério
eradividido em quatro “cantos’, cadaum responsavel pela segurancada
suaarea, um em cadaponto cardeal, osquais, por suavez, subdividiam-se
emoutrosquatro, perfazendo dezesseis, 0 nlmero daestabilidade politica.

Neste contexto intelectual, por conseguinte, a contradicéo entre
“seiscentosanos’, “ 1616 e*1636", ndo tem grande peso, pouco impor-

5 Bernard Maupoil, La géomancie a I’ancienne Cote des Esclaves, Paris, Institut
d’Ethnologie, 1981 (orig. 1936), pp. 367-369 e 475. Be lu, be y, be cE, conforme as
convengoes do Alfabeto Fonético Internacional.

® A expressio “nago-iorubd” vem sendo usada na literatura antropol6gica como se fosse
uma evidéncia, mas exige explicagio. No final do século XIX, com a divisio da Africa
pelas poténcias ocidentais, o territério ioruba foi dividido ao meio, ficando a maior
parte na Nigéria, sob dominagdo inglesa, e a menor parte na atual republica do Benin,
sob dominagdo francesa, sendo os primeiros, a partir de entdo, chamados de iorubés, e os
Gltimos chamados de nagds. A expressdo nago-iorubd, introduzida no Brasil por Pierre
Verger, é principalmente usada pelos franceses para designar a etnia como um todo e,
embora ndo totalmente satisfatéria, por falta de melhor sera adotada neste artigo. No
Brasil escravocrata, o termo nagd designava a etnia como um todo. Uma explanacéo
sobre a génese dos termos ioruba, nagd e anagd pode ser encontrada em Pierre Verger,
Orixas: deuses iorubas na Africa e no Novo Mundo, S0 Paulo, Corrupio/Circulo do
Livro, 1981, pp. 12-15.
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tando que nessas datas ainda ndo existissem nagds de Ketu no Brasil, e
Mesmo, No primeiro caso, nem sequer Brasil. O que é valorizado aqui é
gue 1616 é composto por dois nimeros 16, e asomados algarismos que
compdem adata de 1636 € dezesseis. O depoimento de 1981 ao CEAO
— Centro de Estudos Afro-Orientais da Universidade Federal daBahia—
segue mais radicalmente ainda esta | 6gica, pois a fundacéo do Alaketo
teria acontecido em 1616 e as meninas teriam voltado & Africa aos 16
anos. Dona Olga conta inclusive, em outra entrevista, que foi iniciada
para lansd aos 16 anos, em 1940, quando, na verdade, tinha quinze,
nascida que foraem 1925, mas o fez justamente porgue 0 himero 16 é
um foco de energia, atrai.” Creio portanto que essas datas, antes de
evocarem uma cronol ogia exata, documentada, para retomar a expres-
sdo usadapor CostaLima, representam, além naturalmente daval oriza-
daidéadeantiguidade, aidéade projeto perfeito, oportuno, de adequa-
da adaptacdo aos principios religiosos e aos fundamentos da tradi¢do
jele-nagd.

Porém a pesquisa histérica e antropol 6gica vem obtendo alguns
resultados que permitem hoje uma dataco rel ativamente precisa, como
veremos ao longo deste artigo. Costa Lima comegou a recolher atradi-
¢do oral do terreiro do Alaketo em 1960, durante o primeiro grande
levantamento dos terreiros baianos de candomblé realizado sob os
auspicios do CEAO. Trés anos depois, quando da sua visita a Ketu,
entrevistou o alaketu de entdo, Adebité, acompanhado do notavel da
corte, Abiaa0jé, osquais confirmaram asinformactes obtidasnaBahia,
e acrescentaram outras mais. ® Adebité e Abiala Ojé ficaram agrada-

7 Cf. Bernardo, Negras, mulheres e mées, pp. 131-132. 1940, segundo o depoimento de
Tia Delinha, que participou do mesmo barco de iniciacdo de Olga do Alaketo, e narra o
fato com detalhes.

8 Adewori Adeghité, quadragésimo oitavo alaketu, da linhagem Alapini, que havia subido ao
trono em 1937. Cf. Edouard Dunglas, “Contribution & I’étude du Moyen Dahomey
(royaumes d’ Abomey, de Kétou et de Ouidah)”, Etudes Dahoméennes, n° 19 (1957), p.
35 e 43; e Montserrat Palau Marti, Le roi-dieu au Bénin, Sud Togo, Dahomey, Nigeria
occidentale, Paris, Editions Berger-Levrault, 1964, pp. 50-56. O étimo Ketu (e, por
conseguinte, Alaketu) é tido por oxitono (os ingleses inicialmente o transcreveram como
Ketoo, depois Ketu, e os franceses Kétou), mas no Brasil uma longa tradicéo ja o sedimentou
como Keto, paroxitono, e consegiientemente Alaketo, mas na prondncia nativa as duas
silabas sdo tonicas. Este artigo procurara respeitar os diferentes contextos culturais,
grafando Ketu e alaketu quando indicar o reino e o rei africano, e Keto e Alaketo quando
designar as tradi¢Bes afro-baianas. De um modo geral, a transcri¢do de palavras africanas
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velmente surpresos ao tomar conhecimento damemariado terreiro bai-
ano do Alaketo e ratificaram que, nas suas proprias tradigdes orais,
ficara registrado o fato de que os daomeanos raptaram, na época do
reinado do Alaketu Akibiohu (com H aspirado), pertencente alinhagem
real Aro (pronuncia-se Ard), algumas pessoas de sua familia, as mar-
gens de um rio, nas cercanias da capital do reino. Dentre estas, estava
umanetade Akibiohu, filhado seu filho Ojeku. Reconheceram também
0 nome Ojard como contragdo de OjaAro, citando um prestigioso baba-
|ad daguelalinhagem chamado de Fatokpe Ojaro (pronuncia-se Fatokpé
Odjaro). °

A presenca da familia Aro naregi&o de Ketu ja foi assinalada
pela historiografia africanista em data bastante remota. Por volta da
terceira década do seculo X da nossa erainiciou-se umagrande migra-
¢do de parte da populacdo do reino iorubano de Ifé para o oeste, em
busca de novos territdrios. Trés principes, netos de Odudua, o fundador
delfé, lideraram estamarcha, doisdos quaisfundaram osreinosde Oyé
e Shabé; oterceiro, nomeado Slopaslan (X opaxd), fundou o reino de K etu,
a cerca de duzentos quildmetros de Ifé (ver mapa). A capital do reino,
chamada, conforme as tradi¢des iorubanas, de |1&-Ketu, so foi contudo
fundada pelo sétimo Alaketu, Edé, por volta de 974, segundo calculos
feitos pelo historiador Robert S. Smith, grande especialista da area.

Estas popul agdesiorubés, emboramantendo suaforte identidade
étnicatradicional, foram através dos séculos se misturando com as po-
pulagdes autoctones, adquirindo cada uma delas um perfil cultural es-

gue ainda ndo entraram no nosso vocabulério sera fonética. Felix Ayoh’ Omidire, pro-
fessor da Obafemi Awolowo University lle-Ife, pesquisador e professor de ioruba do
CEAO (de quem sou aluno), teve a gentileza de me esclarecer a respeito de um certo
numero de questdes ndo apenas fonéticas, mas também semanticas, da lingua ioruba
(entrevista do dia 6 de fevereiro de 2004), e foi 0 meu guia para as tormentosas questGes
da linguistica iorubana.

9 Costa Lima, A familia-de-santo, pp. 26-29; e “NagOes-de-candomblé”, pp. 24-26.
Akibiohu aparece na literatura especializada como Akebiohu, Akibiowu ou Akebioru,
esta Ultima transcricdo tendo sido adotada por Costa Lima em 1977. No seu texto de
1984, certamente por um erro de revisdo, o nome do alaketu é registrado como Akebirou.
Nos citados textos de Costa Lima, Ojar6 aparece como contragdo de Ojé Ar6 em 1977
(p. 28) e Oja Ard em 1984 (p. 25). Ojeku pronuncia-se Odjeku. Sobre Akibiohu e a
histéria de Ketu cf. Edouard Dunglas, “Contribution”, pp. 68-71; Geoffrey Parrinder,
The story of Ketu, an ancient Yoruba kingdom, Ibadan, University Press, 1956, pp. 33-
35; e Marti, Le roi-dieu au Bénin, p. 50.

350 Afro-Asia, 29/30 (2003), 345-379



---m-_

el i TR

Afro-Asia, 29/30 (2003), 345-379 351



pecifico. Os oyés e shabés sofreram fortesinfluéncias dos grupos étnicos
vizinhos, principa mente do nupé (conhecido naBahiapor tapd) edo bariba
(ou borgu). Ja os ketus, que passaram a ser chamados pelos povos da
regido, juntamente com os shabés e demaisiorubas do oeste, de nagds ou
anag0s, misturaram-se com osfons, seusvizinhos ocidentais, conhecidos
na Bahia por jges, influenciando-os poderosamente mas também sendo
marcados por sua cultura, donde aexpressao jge-nagd que designa entre
nos as tradicdes provenientes daquela regido fronteirica. A lingua dos
ketus e dosdemai snagds daregido, chamada pel os seusvizinhos de anagb,
tornou-se com o tempo mais proxima do fon e, naturalmente, também
Seus nomes, seus costumes, suas divindades, seu vocabul &rio cotidiano,
litdrgico eritual. Por isso osiniciados do Alaketo afirmam que sua casa
pertence ao culto “ nagd-vodum”, expressao que funde o subgrupo étnico
ioruba as divindades do pantedo fon.*°

Meélville Herskovitsjasalientou aimportanciados nago-iorubas e
dos fons, bem como de todas as sociedades “sem escrita’ da Africa
Ocidental, destacando-as entre todas as sociedades do mesmo género:

Essas sociedades do oeste africano [ ...] séo das maiores do mun-
do &grafo. Seu equipamento tecnol 6gico é avancado, suas eco-
nomias complexas, seus sistemas politicos sofisticados e suas
estruturas sociai s bem organizadas e administradas. Suaartetor-
nou-se famosa, seu folclore distingue-se por sua sutileza, e sua
musicainfluenciou o estilo musical euro-americano [...] O foco
dessas culturas encontra-se, no entanto, na religido e em todas

0" Slopéslan também é transcrito na literatura africanista como Itcha-1kpatchan ou Sho-
Ipachan. Sobre a histéria da regi&o cf. Samuel Johnson, The history of the Yoruba, from the
earliest times to the beginning of the British protetorate, edited by Dr. O. Johnson, Lagos,
Bookshops, 1921 (orig. 1897), pp. 2-16. Montserrat Palau Marti, L histoire des S1abél et
de ses rois, Paris, Maisonneuve et Larose, 1992, pp. 57-111, e Le roi-dieu au Bénin, pp.
18-61; Olumuyiwa Anthony Adékolya, Yoruba: tradicdo oral e histéria, Sdo Paulo, Ter-
ceira Margem, 1999, pp. 13-28; e Robert S. Smith, Kingdoms of the Yoruba, Londres,
Methuen, 1969, passim e pp. 101-104 para as datas de fundacdo de Ketu. Na tradicéo oral
do Alaketo a expressdo é “nagd-vodum”, mas na literatura antropol égica aparece como
“nagb-vodunce”, este Ultimo termo indicando os iniciados ao culto vodum. Cf. Yeda
Pessoa de Castro, Falares africanos na Bahia, um vocabulario afro-brasileiro, Rio de
Janeiro, Academia Brasileira de Letras/Topbooks, 2001, pp. 81-82; e Costa Lima, “Ainda
sobre a nagdo de Queto”, in Cléo Martins e Raul Lody (orgs.), Faraimara, o cagador traz
alegria: Méae Estela, 60 anos de iniciacdo (Rio de Janeiro, Pallas, 1999), p. 80.
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as suas manifestagdes: sistemas de crencas, visdo do mundo e
ritual. Af reside o maximo estimulo para o pensamento eaexpres-
sfo criadora e nisso se verificaamaior variedade naforma*

Acrescentemos que os rituais publicos, ndo sb nas sociedades de
tradicdo oral como no Antigo Regime europeu, tinham um carédter sa-
grado porque eram a constitui¢do viva da sociedade, arevitalizag&o pe-
riédica das instituicdes. Nesses eventos, todos 0s segmentos da socie-
dade, grupos e individuos destacados exibiam publicamente a prépria
identidade, os simbolos e atributos do seu poder, do seu status, e eram
socialmente reconhecidos. O rito publico era portanto, desde a Antigui-
dade até 0 Antigo Regime, um doslocai s privilegiados de legitimacéo da
autoridade, de del egacéo do poder, de reproducdo daestabilidade politica.
Do ponto de vistapolitico, as sociedades, através dahistéria, funcionavam
oficialmente como um conjunto estruturado de rituais dinasticos,
corporativos e comunitérios, justamente porgue o festival pablico era,
por exeléncia, 0 meio de comunicagdo de massa. O funcionamento des-
sas grandes festas col etivas exigia entretanto uma grande variedade de
especialistas na producdo da imagem, na administragdo dos eventos e
natransmissdo de tradicdes espirituais, esportivas, musicais, teatrais. A
capacidade de producdo de grandes ritos coletivos era portanto um dos
fundamentos do poder antes do advento dos meios el étricos e eletroni-
cos de comunicagdo de massa.?

Na area cultural ioruba as artes do espetacul o foram desenvol vi-

das desde o século X1V, na corte dos aafins de Oy6 e nos grandes
festivais consagrados aos ancestrais. Durante o século XVII, a linha

B Melville Herskovits, Antropologia cultural, S. Paulo, Editora Mestre Jou, 1969, val. II,
pp. 373-374. Isto ndo significa que Herskovits tenha sido um entusiasta da superiorida-
de sudanesa, pois ele foi o primeiro a denunciar a subestimag&o da religiosidade africana
equatorial pela antropologia afro-brasileira: “Dentro da drea do Congo encontram-se
algumas das mais complexas culturas da Africa; e nenhuma indicagdo existe de que
tivessem sido construidas com um material tao fraco que, por si mesmas, houvessem de
curvar-se ao contato com os sistemas da Africa Ocidental”. Cf. Herskovits, Pesquisas
etnolégicas na Bahia, Salvador, PublicacGes do Museu da Bahia, 1943, p. 100.

2 A bibliografia sobre este tema ja é considerével, mas como ele, neste artigo, € apenas
incidental, indico como referéncia o classico de Claude Riviere, As liturgias politicas,
Rio de Janeiro, Imago Editora, 1989.
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gem Ologhin comecou a se destacar pela qualidade de sua mise-en-
scéne, seus figurinos e suas acrobacias. No final do século XVIII, du-
rante o reinado do alafin Abiodun, desenvolveu-se em Oy um verda-
deiro teatro profissional, com a multiplicagdo de companhias bem
estruturadas, passando essa tecnologia da producéo espetacular em se-
guida para os demais reinos nagb-iorubas. Em 1826, quando o capitéo
do exército inglés Hugh Clapperton viagjou através do pais, constatou
guetodos os obas faziam-se acompanhar pelas suas proprias companhi-
as, quando das suas saidas publicas ou visitas ao imperador de Oy4. No
curso do século X1X, no bojo de uma vida social a cada dia mais
urbanizada, essas produgdes espetacul ares oficiaisforam assumidas pelas
festas profanas de puro divertimento e pel os ritos de passagem particu-
lares, como nascimentos, aniversarios, casamentos e funerais. Ndo é
portanto por acaso que os nagbs da Bahia contribuiram decisivamente
paraabrilhantar asfestasno Brasil escravista, tornando, por exemplo, a
procissdo do Senhor dos Martirios uma das mais espetacul ares da cida-
de, segundo nos conta Silva Campos, pela sua“grande imponéncia em
diasidos, pelo seu luxo e extensdo” .2

Segundo as tradi¢des orais de Ketu, das cento e vinte linhagens
gue se engajaram na migracao, nove eram importantes familias de 1€,
porém durante o periodo inicial deimplantaco no novo territdrio quatro
desapareceram sem deixar rastros, certamente dizimadas pelas guerras
de adaptacdo, restando as cinco que até hoje se revezam no poder:
Alapini, Magbo (pronuncia-se aproximadamente Maghd), Melsla(Mexd),
Mefu e a nossa Aro.** A linhagem Aro é portanto uma das familias
reais que fundaram o reino de Ketu e tém o direito constitucional de
indicar por revezamento um candidato ao trono, eleito em seguidapel os
oloyé, membros do conselho de Estado. A segunda aldeia construidano

B Cf. Josette Rivallain e Félix Iroko, Yoruba: masques et rituels africains, Paris, Hazan,

2000, pp. 110-111. E Jodo da Silva Campos, Procissdes tradicionais da Bahia, Salva-
dor, PublicagBes do Museu da Bahia/ Secretaria de Educacédo e Salde, 1941, p. 81. A
procissdo do Senhor dos Martirios era organizada pela irmandade homénima, cuja sede
ficava na igreja da Barroquinha, um dos palcos dos acontecimentos analisados neste
artigo, como veremos na sequéncia.

A linhagem Mefu (Méfou na transcri¢do francesa de Dunglas, o autor que tem mais
intimidade com as tradi¢des orais de Ketu), aparece como Mefa em Palau Marti. Ketu,
hoje, é apenas uma provincia da Republica do Benin.
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novo territorio foi chamada de Aro, o que revelaum destagque da linha-
gem homoénima no ato da sua fundagdo, e tornou-se local sagrado nas
tradicOes de Ketu, um dos espagos onde, através dos séculos, perfize-
ram-se os complexos ritos de entronizacdo do Alaketu. Na aldeia de
Aro encontra-se atumba real do Alaketu Owé, o segundo rei de Ketu,
certamente desta linhagem. Os Aro tiveram portanto um papel destaca-
do nafundag&o do reino de Ketu ha mais de mil anos, e alguns dos seus
membros, em virtude das turbul éncias da histéria, vieram a encontrar-
se, um belo dia, escravizados na Bahia.*®

Os primeiros ataques do exército daomeano ao reino de Ketu de-
ram-seem 1788 e 1789, em pleno reinado de Akibiohu, que durou de 1780
a 1795. Durante esta campanha os daomeanos sagquearam inicialmente
algumas fazendas e aldeias, dentre as quais Krukruhunté. Em uma se-
gunda investida, ndo conseguindo penetrar na capital — defendida por
uma dupla muralha e ostentando a famosa porta I dena, 0 mais brilhante
exempl o daarquiteturamilitar nag6-iorubana— prosseguiram suadevas-
tacdo avancando mais para o sertdo. Gourg, entdo comandante do forte
francés de Uid4, escreveu a este respeito em uma correspondéncia data-
da de 16 de julho de 1788: “Os daomeanos foram contra os nagos [...]
estiveram acatorze dias de caminho em um pais nagd, onde fizeram uma
grandepilhagem”. Em 17 denovembro: “ A dltimainvestidadosdaomeanos
foi mais feliz, destruiram inteiramente um pegueno pais de nagbs. Isto
resultardem cativos’. E em 28 de fevereiro do ano seguinte: “ O exército
do rei acaba de voltar. Foi para muito longe dentro das terras contra os
nag0s, assegura-se que destruiu muitas aldeias, e énisso que selimitasua
vantagem, pois trouxeram poucos cativos” .

5 Cf. Dunglas, “Contribution”, p. 24, 31, 43, 49 e 62. Parrinder, The story of Ketu, p. 13,
17 e 23. Marti, Le roi-dieu au Bénin, pp. 51-56. Cf. também Smith, Kingdoms of the
Yoruba, pp. 67-70 e 101-104, onde encontramos as datagdes mais precisas. Aro termi-
nou tornando-se um titulo importante em alguns dos conselhos politicos superiores da
sociedade nagb-ioruba tradicional.

%A correspondéncia de Gourg encontra-se em Pierre Verger, Fluxo e refluxo do trafico de
escravos entre o golfo do Benin e a Bahia de Todos os Santos, dos séculos XVII a XIX,
S&o Paulo, Corrupio, 1987, p. 222, com uma versao mais simplificada em Orixas,
deuses iorubés na Africa e no Novo Mundo, S&o Paulo, Corrupio/Circulo do Livro,
1981, p. 12. Sobre a arquitetura militar iorubana: J. F. Ade ljayi e Robert S. Smith,
Yoruba warfare in nineteenth century, Cambridge/lbadan, University Press/Institute of
African Studies-University of Ibadan, 1964; e Marti, Le roi-dieu au Bénin, pp. 43-44.
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Segundo os historiadores do reino de Ketu, neste ultimo ataque
dejaneiro de 1789 o exército daomeano saqueou e destruiu a cidade de
Iwoye (lué-ié), situada alguns quildmetros ao norte de Aro e cerca de
vinte e cinco quilémetros a nordeste da capital, perto da fronteira do
reino de Shabé, ja na regido das savanas gque precedem o deserto do
Saara (ver mapa).t” A cidade de Iwoye era um importante centro
litargico regional, mesmo o a aketu ndo poderiaordenar a prisdo de um
perseguido politico que ali pedisse asilo, e parece ter sido um reduto da
familiaAro; amae do alaketo Akibiohu eranatural daguelacidade, Ojeku,
0 pal das gémeas sequestradas, bem como sua familia, certamente mo-
ravam la. Em resumo, alinhagem (ou o cld) Aro pareceter sido respon-
savel ritual e militar pela regido nordeste do reino, onde a cidade de
Iwoye e a aldeia de Aro eram os centros mais importantes.*

O rio proximo do qual as meninas foram raptadas poderia ser o
Yewa, em cuja margem esguerda Iwoye havia sido construida, numa
regido ndo muito distante da sua nascente. Pode ter sido também um
afluente do Yewa, donde a hesitagéo, nos depoimentos, entre rio eria-
cho. Estalocalizago parece ser comprovada pelacartade Gourg, quando
escreve que os daomeanos avangaram “a catorze dias de caminho”, ou
“muito longe dentro dasterras’ dos nagbs, ou ainda pelo depoimento de

¥ Palau Marti, L histoire des S1abél, p. 16, quando traga as fronteiras do reino de Shabg,
coloca Iwoye fazendo limites, ao sul, com Ketu, porém dentro dos limites de Shabé,
conforme 0 mapa da pagina seguinte.

B A indefinigdo entre familia, linhagem e cld exige um momento de reflexdo, haja vista a
indiferenca dos historiadores do reino de Ketu pela quest&o. Primeira observagdo: a linha-
gem é um grupo familiar extenso que se identifica, como descendente por filiagdo unilinear,
de um antepassado comum, sendo “os membros da linhagem [...] capazes de estabelecer
sua relacdo geneal dgica com o ancestral fundador”. Ja o “cla é um grupo formado por uma
ou vérias linhagens [...] animado por um espirito corporativo bem definido e deve ser a
base de uma solidariedade ativa entre seus membros’. O que o distingue da linhagem é que
esta Ultima é capaz “de estabelecer sua ligagdo genealégica com o ancestral epénimo”. Cf.
Michel Panoff e Michel Perrin, Dictionnaire de I’ethnologie, Paris, Payot, 1973, verbe-
tes clan e lignage. O caso de Ketu parece ser um hibrido que ndo se enquadra na teoria,
linhagens com mais de um milénio de idade véo se subdividindo em ramos, que crescem e
tornam-se como que novas linhagens, e as préprias linhagens tornam-se como que clas,
pois 0s seus antepassados ndo sdo mais identificavels, aparecendo entdo a figura mitica de
Odé. Pode-se considerar também que uma s linhagem esteja em condicBes de formar um
cld, desde que tenha territério préprio e sgja animada por um forte sentimento de solida-
riedade corporativa. Pode ser também que as cinco linhagens reais de Ketu tenham forma-
do o cld de Odé. Por outro lado, Ojaro parece ser um ramo da linhagem Aro. A questéo
exige maiores investigacoes e permanece aberta.
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Olgado Alaketo de 1981, quando afirma que as gémeas “foram pega-
das na beira do rio de Minas Santé, que eram fundos do reinado de
Queto”. Naépocade Akibiohu, K etu aindanéo tinhasido visitado pelos
europeus, suacapital ficavaaumacentenade quildmetrosdo litoral, em
um platd elevado, fora das grandes rotas comerciais, onde o homem
branco chegou tardiamente, em 1851. Iwoye ficavamais distante ainda,
“nos fundos’ do reino, ou sgja, na fronteira com Shabé. *°

A filha mais velha de Otampé Ojar6 foi chamada de Akobiodé,
“gue é 0 nome que em Ketu se da ao primogénito, de ambos 0s sexos,
de um chefe cacador”, explica Costa Lima, a qual terminou sendo a
segunda iyalorixa do terreiro do Alaketo. Em A familia-de-santo o
mesmo autor explicaem nota: “ Emioruba Akobi (Acobi) quer dizer ‘ter
o primeiro filho' que, sendo homem, € investido dos direitos da
progenitura. Ode (Odé) se traduz por cacador e € também um outro
nome do orixa Oxoéssi” . %

Luis Nicolau Parés, o melhor especialista nas tradi¢des jejes
baianas, ofereceu-me, em comunicagdo pessoal, uma interpretacdo al-
ternativa: nalinguafon, ako (pronuncia-se aké) significaclg, evi signi-
ficafilho, Akobiodé significando portanto, literalmente nalinguadosjges,
filho do cla de Odé. Em qualquer das duas hipdteses, inclusive porque
ha influéncia de uma lingua sobre a outra, Akobiodé era a filha mais
velha de um dos chefes de um cl& que tinha como antepassado mitico
Odé, o que, aliés, é referendado por Verger: “ Os nomes onde intervém
um nome de orixaindicam a pertenca da familia a seu culto”. #

¥ Olga de Alaketo, “Nagdo-Queto”, p. 27. A expressio “rio de Minas Santé” deve ser mais
um erro de transcri¢do de um depoimento gravado. Dona Olga deve ter dito Mina Santé,
mas mesmo assim esta nomenclatura deve ser encarada com reservas. Na lingua geral
baiana dos séculos XVIII e XIX, “mina santé€” designava o subgrupo fanti ou santi, da
etnia akan, que vivia na parte ocidental da Costa da Mina, em uma regido nao muito
proxima de Ketu e, além do mais, no litoral e ndo “nos fundos do reinado”. Sobre o
primeiro visitante branco a Ketu, Parrinder, The story of Ketu, p. 37.

® Costa Lima, “Nagdes-de-candomblé”, p. 26 e A familia-de-santo, p. 48, n. 96. Em

Eduardo Fonseca Janior, Dicionario Yoruba (Nagd) - Portugués, Rio de Janeiro, Civili-

zagdo Brasileira, 1993, ako1bi significa primogénito. Oxossi, na verdade, € um oriki de

Odé, um nome laudatério, O1s161wusi, que significa o cagador (ou o guerreiro, ou o guarda

noturno, ou o feiticeiro) é popular. Cf. Verger, Orixas, pp.112-113. Aqui na Bahia este

oriki tornou-se seu nome mais usado.

Cf. também Pierre Verger “Notion de personne et lignée familiae chez les Yoruba’, in La

notion de personne en Afrique noire (Paris, Editions du CNRS, 1981), p. 68; e Maximilien
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Nicolau esclarece também que o cognome de Oboké Mixdbi sig-
nifica, em fon, filho ou filha mais velha, decorrendo dafusdo de mExe
(pessoaidosa, ou maisvelha) evi (como vimos, filho). O que significa,
concretamente, gue Obokd Mixobi foi a segunda das gémeas a nascer,
portanto consideradaamais velha das duas.? Permanece, entretanto, a
respeito de Akobiodé, a davida seguinte: se ela erafilha de BabaL gji,
segundo atradicdo oral do Alaketo consagrado a Oxala, ndo vejo como
ele pode ter sido um chefe cagador, dedicado a Odé. Ele eraum chefe,
sem duvida, o seu titulo Bab4 o indica, mas ndo era um cagador. A
respeito da norma de filiagdo entre os nagds, Verger escreveu: “As
mul heres dafamilia participam das cerimonias e podem setornar elégun
do orixadafamilia paterna; mas, se forem casadas, é o orixadafamilia
do seu marido que sera o de seusfilhos’. Em umasituagdo excepcional,
o prestigio dalinhagem real Aro deve ter prevalecido na construcdo de
uma nova tradicdo. O chefe-cagador considerado deve ent&o ter sido
Ojeku, o avé de lya Akobiodé, provavelmente como um dos chefes do
cla Aro, talvez como chefe da linhagem Ojaro. 2

Este detalhe é importante porque a saudagdo feita a Oxossi —
caso especifico, com uma formulacdo diferente das demais saudacbes
aos orixas— que permanece vigente em todas as casas de K eto baianas
€ “oké Odé, oké Ard”, por vezes apenas “ Oké Ard”, significando que
primeiro salida-se 0 antepassado mitico e, em seguida, a familia que
trouxe seu culto parao Brasil. Segundo os historiadores de K etu, como
resultado da campanha militar daomeana de janeiro de 1789, cerca de
duzentos ketus foram vendidos aos traficantes, com uma maioria de

Quénum, Au pays des fons: us et coutumes au Dahomey, Paris, Maisonneuve & Larose,
1999 (orig.1936), p. 103 e cap. vi, “Naissance et imposition des noms”, particularmen-
te pp. 114-115. Sobre a mudanga de vi para bi, com licengca da méa palavra, a consoante
fricativa labiodental sonora V, pela sua proximidade, transforma-se facilmente na oclusiva
bilabial sonora B.

Sobre a primogenitura dos gémeos, ver Montserrat Palau Marti, “Le nom et la personne
chez les S1abé1 (Dahomey)”, in La notion de personne en Afrique noire, p. 323: “...Fazem
parte desta classe 0s homes dos gémeos, sempre previstos por pares, com indicagdo
precisa do destinatario, 0 mais velho ou o mais mogo dos gémeos’. Com complemento
em nota: “E considerado o mais velho dos gémeos aquele que nasceu por Gltimo”.
Sobre as normas de filiagdo sagrada, Verger, Orixas, p. 20; sobre as estruturas do poder
no pais ioruba ver P.C. Lloyd, “The traditional political system of the Yoruba”,
Southwestern Journal of Anthropology, n° 10 (1954), pp. 366-384.
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habitantes de Iwoye, provavelmente muitos membros da linhagem (ou
do cld) Aro. Dentre esses, algumas pessoas deviam deter conhecimen-
tosrituai s especializados, os desdobramentos baianosindicando que ha-
viapelo menos umaiyalorixaentre eles (creio que duas, como veremos
em seguida). Esta saudacéo ritual reforga portanto atese de que perso-
nalidades dalinhagem Aro chegaram aBahia, aqui exercendo lideranca
em fungdo dasuaatribui¢do familiar ilustre e de sua qualificagdo ritual .

Deste grupo deveter saido aiyal orixague fundou o primeiro cul-
to nagb do Brasil, ameu ver lya Adet4, lembrada nas tradi¢des da Casa
Branca e do Axé Opd Afonja. Iya Adeté é apontada por algumas ver-
sBes orais como averdadeirafundadorado primeiro terreiro de Keto do
Brasil, a primeira mée-de-santo do antigo candomblé da Barroquinha;
nas demais versdes, mais vagas, ela aparece apenas como uma dastrés
fundadoras. Segundo Felix Ayoh’ Omidire, Adéta (pronuncia-se Adétd)
€ 0 nome de um Exu “que guarda o além da casa, o lado de fora’. O
contexto histérico e litdrgico sugere que 0 Exu de lya Adeta era associa-
do ao deus dos cacadores, provavelmente seu protetor quando ele se
aventurava pelo grande mundo exterior, “o lado de fora da casa”. Por
outro lado, Exu étido pelas tradic¢Bes orais de Ketu como um dos seus
reis, com o nome de Es101 Al&kétu, conhecido e cultuado naBahia. Ele,
além do mais, € freqlientemente considerado como irmé&o de Oxdéssi e
de Ogum, portanto da mesmafamilia de orixés.

Creio que lya Adeta possater sido a pessoa que ficou responsa-
vel pelas netas de Akibiohu ap6s o ataque a Iwoye. Os dados disponi-
veis sugerem que grupos de mulheres e criangas deixaram a cidade
guando da aproximacdo das tropas daomeanas, possivelmente procu-
rando refugio na zona montanhosa onde ficam as nascentes do Yewa, e
caido em uma emboscada proximo as suas margens. O Exu de lya
Adeté era 0 mais apropriado para proteger as meninas em uma partida
catastrofica para o perigoso mundo exterior, elas podem ter sido captu-
radas juntas, atravessado o Atlantico no mesmo navio negreiro e per-
manecido em contato na cidade da Bahia. SO a ascendéncia de uma
personalidade forte e influente poderia manter em criangas escraviza-
das durante pelo menos sete, provavelmente nove anos, afidelidade a
seu meio de origem, ja que, haquele momento, ainda ndo havia uma
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comunidade nagb significativanaBahia. Em tese, lya Adeta, sacerdoti-
sa pertencente a linhagem Aro, fundou a primeira versao dos candom-
blés de Keto baianos, um culto quase que doméstico, instalado na sua
residéncia, em uma das artérias principais do bairro da Barroquinha, a
Rua da Lama (atual visconde de Itaparica), onde se cultuava Odé, o
cacador, e Exu, seu mensageiro.

Relacionar lya Adetd ao Alaketo pressupbe que a memaria oral
deste Ultimo pode ser proveitosamente i ntegrada aos documentos escri-
tos e orais gque consegui reunir em vinte e um anos de pesquisas sobre a
fundacdo do candombl é da Barroquinha, considerado o ancestral deto-
dos os demais candombl és de K eto antigos. E verdade que as tradicfes
do Alaketo ndo admitem essa primazia, ndo citando na prépria histéria
nem o candombl é da Barroguinha nem lya Adet&. Porém os dados hoje
disponiveisindicam que afundac&o dessas duas casas-de-santo foi inti-
mamente rel acionada. Um grande nimero deindicios e coincidéncias, o
contexto histérico elitdrgico sugerem que aimplantagéo inicial naBar-
roquinhade um culto aOdé, ancestral mitico dosfundadoresdo reino de
Ketu, foi promovida por personalidades dafamiliaAro.

Porém o candomblé da Barroquinha, segundo as tradicfes orais
dos seus principais terreiros descendentes, era uma casa dedicada ao
orixa Aira Intile, o que faz pensar no dispositivo de todos os grandes
candombl és baianos de Keto: roga dedicada a um orixa, o onilé, o se-
nhor daterra, e barracdo dedicado aum outro, 0 onilé, o senhor da casa.
Mas estaprimaziade Airalntiletem umaorigem gue fica evidentemen-
te exigindo explicacdo.”

O que, por suavez, exige um pequeno desvio pelaantropologiae
pela historia da Africa. A instituicdo do “senhor da terra’ era muito
comum em toda a Africa Ocidental. Durante sécul os, 0s cacadores que

# Edison Carneiro, Candomblés da Bahia, Rio de Janeiro, Edigbes de Ouro, §/ data, p. 19,
63 e 129; e Renato da Silveira, “Jeje-nag0, ioruba-tapa, aon-Efan, ljexa: processo de
constituicdo do candomblé da Barroquinha - 1764-1851", Cultura Vozes, Petrépolis,
vol. 94, n° 6 (2000), pp. 80-100. Depoimento oral de Felix Ayoh’ Omidire, dia 6 de
fevereiro de 2004. Sobre Exu como rei de Ketu, ver Verger, Orixas, pp. 78-79.

% Sobre 0 nome do candomblé da Barroquinha, Verger, Orixas, pp. 28-29. Sobre a alianca
entre 0 onilé e o0 onilé nos candomblés de Keto mais antigos, Costa Lima, A familia-de-
santo, pp. 26-28 e 46.
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iam na vanguarda das migracdes eram 0s primeiros ocupantes das no-
vas terras, e portanto considerados seus legitimos senhores. Odé, um
dos mais populares deuses dos cagadores na érea jeje-nagd, como S&o
Jorge (com quem foi sincretizado), € um heroi civilizador, derrota com
sua astlicia e destreza a serpente Aricod, aferocidade natural, desbrava
0 mundo selvagem para fazer prosperar a vida em sociedade.®® No
caso daterrajaestar ocupada, os conquistadores reconheciam os direi-
tos dos primitivos habitantes ao intitular o senhor delesdeonilél oubalél,
as vezes grafado baalél (ayi-non na lingua fon), reservando-lhe uma
coroamais modestachamadaakoré, podendo inclusive o soberano mais
recente pagar-lhe um tributo. O “senhor daterra’ tanto eraum titulo do
chefelocal como da primeira divindade tradicionalmente cultuada pela
populagdo nativa.”’ Isto significaque Odéfoi o primeiro orixa cultuado
na Barroquinha, recebendo portanto o atributo de senhor da terra da
Bahia, o culto de Aira Intile deve ter sido implantado depois, e logo
veremos em gue circunstancias ele pode ter ganho preeminéncia, tor-
nando-se o onilé, o senhor da casa. lya Akala, que foi provavelmente
guem assentou entre nds os fundamentos de Aira, pode também ter sido
umadas vitimas do ataque a cidade de lwoye, asegundaiyal orixavinda
daguela cidade. Verger escreveu que, em Ketu, dizem gue o culto de
Aira veio de Shabé, e, em Shabé, dizem que veio de Ketu, o que faz
pensar na zona fronteirica entre os dois, na cidade mais importante da
regido naquel e periodo, justamente lwoye.?®

A virada do século XVIII parao X1X foi na Bahia uma época de
prosperidade que comegaria em 1787, com o0 aumento da produc&o
acucareira, e se prolongaria até 1821, quando comegou a grande crise
causadapelaguerradeindependéncia. Pode ser assinalado também como

% Sobre todas as qualidades de Odé, Verger, Orixas, p. 112. Sobre Arico3, ver Olga do
Alaketo, “Nagdo-queto”, comentado por Ordep Serra em Aguas do rei, Petrépolis/Rio
de Janeiro, Vozes/Koinonia, 1995, p. 219.

7 Geoffrey Parrinder, La religion en Afrique Occidentale illustrée par les croyances et
pratiques des Yoruba, des Ewé, des Akan et peuples apparentés, Paris, Payot, 1950,
cap. v; e Verger, Orixas, p. 17, 19 e 112.

2 Pigrre Verger, Notas sobre o culto aos orixas e voduns na Bahia de Todos os Santos, no
Brasil, e na antiga Costa dos Escravos, na Africa, S&o Paulo, Edusp, 1999, pp. 326-
327: “De qualquer modo teria havido relagGes em torno de Aira Ighonan entre essas
duas regiGes’ (Ketu e Shabé). Ighonan é uma das qualidades de Aira
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um periodo de crescimento da populacdo nagb-ioruba baiana. No curso
do século XV1I1 tivemos por aqui ateragOes demogréficas significativas
napopulacdo escravae conseqiientemente liberta, determinadas pelo cres-
centefluxo de escravos provenientes da CostadaMina, jejesinicia men-
te, nagds e iorubés das demais regides no século seguinte.®

Essas trés décadas de prosperidade sdo um dos panos-de-fundo
dessa histdria de fundacdo, nossos personagens integram-se perfeita-
mente a elas. Otampé Ojard e lya Adeta, se ndo fosse o importante
desempenho histérico quetiveram, teriam sido apenas mais duas escra-
vas que agui chegaram entre os milhares que, nessa época, 0S negreiros
gue faziam o tréfico da Costa da Mina despejaram no porto da cidade
daBahia, uns paraproduzir riqueza, outros paraservir aos beneficiados
pelariquezaproduzida. O senhor branco, rico, alto e simpético que com-
prou e aforriou as meninas deve ter sido um comerciante enriquecido
com esta prosperidade. Segundo as tradicdes orais do Alaketo, como
ele préprio, tal como Otampé Ojard, era“filho” de Oxumaré, a serpen-
tefarco-iris, selecionemos algumas das caracteristicas deste orixa, se-
gundo Verger:

Oxumarééamobilidade eaatividade|...] Elerepresentatambém
a riqueza, um dos beneficios mais apreciados no mundo dos
iorubas|...] E o arquétipo das pessoas que desejam ser ricas; das
pessoas pacientes e perseverantes nos seus empreendimentos e
gue ndo medem sacrificios paraatingir seusobjetivos[...] Como
sucesso tornam-se facilmente orgulhosas e pomposas e gostam
de demonstrar suarigueza recente.

Selecionemos também alguns trechos dos mitos de Oxumaré,
conforme Reginaldo Prandi: Oxumaré “n&o tinha riquezas nem poder”,
mas consultou um adivinho que “ensinou-lhe um ritual paratornar-se

® Vérios textos de Jodo José Reis abordam a evolugdo da demografia étnica africana da
Bahia neste periodo, e podem ser sintetizados pelo capitulo 10 da edig&o revista e
ampliada do seu livro Rebelido escrava no Brasil: a histéria do levante dos malés em
1835, Sao Paulo, Companhia das Letras, 2003. Sobre os periodos de prosperidade e crise
econdmica ver Kétia M. de Queirés Mattoso, Bahia: a cidade do Salvador e seu
mercado no século XIX, S. Paulo/ Salvador, Hucitec/Secretaria Municipal de Educagéo
e Cultura, 1978, pp. 345 e 349-352.
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rico e poderoso”, e ele, depois de vérias peripécias, terminou ficando
“rico erespeitado”. Além do mais, “Oxumaré erao mais bonito e atra-
ente moco do lugar”, e acabou sendo “coroado rei dosjejes’. *

Temos entdo, com a devida adaptacdo, o retrato de um emergen-
te, 0 homem “alto e simpético” que comprou duas meninas africanas de
educacdo refinada para o servico doméstico da propria residéncia de
senhor recentemente enriquecido, e certamente para “fazer parada” da
propriariqueza, como diria o conde dos Arcos. Mas ele eraum homem
de bom caréter, como registrou a memoria oral, deve ter tratado bem
delas, alforriando-as quando se tornaram adultas, tornando-se por isso
um aliado dosjeje-nagds daBahia, “orei dosjegjes’. Porém o fato histo-
ricamente mais significativo neste aspecto da narrativa é que um ho-
mem branco passa a ser considerado nas tradi¢gdes como “filho” de
Oxumaré. No quadro tradicional — comenta Verger a respeito da au-
séncia de proselitismo entre os africanos — “como e por que as pesso-
as poderiam exigir que um estrangeiro participasse do culto, ndo tendo
nenhumalligagdo com o ancestral em questdo?’*! No nosso caso, uma
religido originalmente de aldeia, de linhagem, onde o orixa patrono é
um antepassado da familia, comeca a se transformar em umareligido
universal, resultado dainterpenetracdo de civilizagdes em um mundo
urbano dinémico einternacionalizado.

Enguanto isso, naAfricaOcidental , temos o outro pano de fundo
danossa histéria: nas quatro primeiras décadas do século XIX deu-sea
desintegracdo do império de Oyd, a mais poderosa estrutura politico-
militar da &rea cultural nagb-iorubd. A pressdo dos fundamentalistas
islamicos do califado de Sokoto e logo do emirado dellorin pelo flanco
norte-nordeste-leste, as guerras de retaliagdo dos baribas (ou borgus)
pelo noroeste e a revanche do Daomé pelo oeste, logo acompanhadas
por uma sucessdo de guerras civis devastadoras, dilaceraram o pais,
levando como escravos para a Bahia multiddes de iorubas de todos os
quadrantes. E portanto natural que o aumento da popul agio nagé-ioruba
baiana tenha provocado a emergéncia de uma corrente de pensamento

P Verger, Orixas, pp. 206-207; Reginaldo Prandi, Mitologia dos orixas, S0 Paulo, Com-
panhia das Letras, 2001, pp. 224-229.
* Verger, Orixas, p. 20.
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favoravel a uma implantacdo mais consistente na Bahia escravista, a
gual tornara-se, paramuitos, terramenos problematicado que o proprio
paisnatal. No momento em que nossos Aro fizeram aopcéo pelaBahia,
estavamos no inicio deste processo de desintegracdo iorubana e em
plena era de prosperidade baiana.

Contudo, de 1805 a 1809 tivemos o famigerado conde da Ponte
como governador colonial, o qual desencadeou a partir de 1807 uma
violentarepressio contra pegquenos quilombos e calundus estabel ecidos
na periferia da cidade, mas também contra os ja entdo corriqueiros di-
vertimentos africanos, e até mesmo contra curandeiras que prestavam
seus bons servigos a uma populacdo carente e desassistida, como foi o
caso de Mé&e Nicassia, célebre curandeira crioula ativa na virada do
século XVIII parao X1X. Evidentemente que este climade perseguicédo
deve ter desencoragjado qualquer iniciativa mais ousada de integracéo
daparte dos africanos, estimulando respostasigual mente violentas, como
a organizacdo de levantes armados. Neste mesmo ano de 1807, em
plenaera de prosperidade, comegou o ciclo de rebeliBes dos escravos e
libertos da Bahia, que se prolongaria até 1835.%

Porém a morte prematura do conde da Ponte em 1809 e 0 come-
¢o do governo reformistaeliberal do conde dos Arcosem 1810 abririam
novas perspectivas. O conde dos Arcos veio modernizar aBahiaapés a
transferénciadafamiliareal portuguesa para o Rio de Janeiro, realizou
umaadministracdo dinadmicae empreendedora, conduzindo umagpolitica
socia detoleréncia com as tradi¢fes culturais dos africanos. Por célcu-
lo politico, é verdade, mas para 0s jgje-nagbs o importante € que a pos-
tura do conde dos Arcos lhes abria um bom espago para a agdo. Em
1811 o conde tornou-se inclusive irméo honorario da irmandade negra
do Senhor Bom Jesus dos Martirios — ou segja, tornou-se protetor de
uma organizacdo legal que abrigava o grupo jeje-nagd, a mesma que,

Sobre o conde da Ponte, ver Jodo José Reis, “Escravos e coiteiros no quilombo do
Qitizeiro”, in Jodo José Reis e Flavio dos Santos Gomes (orgs.), Liberdade por um fio:
Histéria dos quilombos no Brasil (Sdo Paulo, Companhia das Letras, 1996), pp. 333,
341 e 351-369; e Rebelido escrava no Brasil, pp. 69-81. Sobre o ciclo de revoltas
escravas, idem, caps. 3 e 4 e parte |l. Sobre Mae Nicassia, José Alvares do Amaral,
Resumo chronologico e noticioso da Provincia da Bahia desde o seu descobrimento
em 1.500, Salvador, Imprensa Official do Estado, 1922, p. 128.
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segundo as tradicfes orais da Casa Branca e suas filiais, acobertou a
fundacdo do candomblé da Barroquinha. E terminou arrastando, com o
peso do seu prestigio, uma pequena multiddo de pessoas ilustres que
também se tornaram irmédos honoréarios dos Martirios, criando assim
uma conjuntura bem mais favorével aos voos daimaginagéo.

Conjunturafavoravel, mas, éclaro, com oslimites prépriosauma
situacdo colonial, estruturalmente opressivaediscriminatdria: apartir de
1815 o conde dos Arcos foi obrigado a tomar medidas restritivas
antiafricanas queiam contra seus principios politicos, pois contavacom
a intransigente oposi¢do de um grupo de senhores de engenho do
Recbncavo baiano partidario da “linha dura’, os quais pressionaram o
governo central denunciando o que consideravam a “brandura” exces-
siva, e perigosa, do conde governador. De qualquer maneira, aprimeira
parte do governo do conde dos Arcos foi muito promissora para ousa-
dasiniciativas de reinvencdo de tradi¢des e, mesmo na adversidade po-
litica, airmandade dos Martirios (bem como, indiretamente, o grupo de
africanos) continuou a contar com sua rede de irméos honorarios pode-
rosos, entre os quais estavam arcebispos, marechais-de-campo,
desembargadores, brigadeiros, coronéis, capitdes-mores e bardes.®

N&o nos esquegcamos que a Barroquinha, desde o final do século
XVIII, iapouco a pouco se tornando um bairro negro predominantemente

® Sobre as administragdes dos dois condes na Bahia, ver Coronel Ignacio Accioli de
Cerqueira e Silva, Memorias historicas e politicas da provincia da Bahia, Salvador,
Imprensa Official do Estado, 1925: conde da Ponte, vol. iii, pp. 36-52 (com notas de
Braz do Amaral nas pp. 226-233); conde dos Arcos, idem, pp. 53-59 e 63-72 (notas de
Braz do Amaral em 235-261). Braz do Amaral, Recordacdes Histéricas, Porto,
Typographia Economica, 1921, pp. 158-164; Sebastido Pagano, O conde dos Arcos e
a revolucdo de 1817, S&o Paulo, Companhia Editora Nacional, 1938. Cf. também L.F.
de Tollenare, Notas dominicais, Recife, Secretaria de Educacdo e Cultura/Departamen-
to de Cultura, 1978 (orig. 1817), pp. 229-232. Sobre o conde dos Arcos e outras pessoas
ilustres como irmaos honorarios da irmandade negra dos Martirios, ver Silva Campos,
Procissdes tradicionais da Bahia, pp.79-80. Cf. também, sobre o conde dos Arcos e as
rebelides escravas de sua época, Reis, Rebelido escrava no Brasil, pp. 81-93.Um paper
sobre a administragdo do conde dos Arcos: F. W. O. Morton, “The governorship of the
count of Arcos in Bahia, 1810-1818: Enlightened despotism in an age of revolution”,
comunicagdo apresentada ao simpdsio Late Colonial Brazil, Universidade de Toronto,
Canadd, 1986. A oposicdo entre os dois condes, enquanto representantes dos moderados
e dos intransigentes, foi desenvolvida por Jodo José Reis e Renato da Silveira no artigo
“Violéncia e engenho politico na Bahia do tempo dos escravos’, Comunicagdes do
ISER, vol. 5, n° 21 (1986), pp. 61-66.
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jeje-nagd. A légica de ocupacdo espacia dos africanos da Bahia lhes
designou, por motivos 6bvios, os pordes dos sobrados do atual centro
histérico, as areas depreciadas do termo ou as zonas mais remotas do
rossio da cidade. Em verdadeiros bairros, como a Quinta das Beatas
(hoje Cosme de Farias), ou em pequenos quilombos, como o Candeal, a
tendéncia era a institui¢do, digamos assim, de pelo menos um culto a
umadivindade africana, o qual funcionava como umaespécie de centro
comunitério, preenchendo diversasfungdes sociais, politicas, religiosas,
assistenciais e festivas.

Consta que na Barroguinha também residiram alguns “tios” mu-
culmanos importantes, e que na nossa ja conhecida Rua da Lama che-
gou afuncionar, sem falar no calundu de tia Adeta, uma peguena mes-
guita, além de um clube isl@mico fundado por um irmé&o e um primo do
poeta Luiz Gama.* Apesar da proximidade quase intima das institui-
¢Oes centrais, politicas, militares e eclesiésticas do Estado colonial, a
Barroquinhatornou-se um reduto j g e-nagd-iorubd, atraindo tanto nlcle-
os deresisténciaque optaram pelalutaarmada contrao governo colonial,
guanto grupos que colocaram em pratica uma consciente e deliberada
politica de integragéo social. Todos usando como fachada politica, ou
frente oficial, airmandade do Senhor Bom Jesus dos Martirios.

Umadocumentagdo que se encontrana CuriaMetropolitanainfor-
ma que, em 1804, o casal Brigida Maria do Espirito Santo e Jodo Vaz
Silva, brancos pertencentes a confraria de Nossa Senhora da Barroqui-
nha, que havia concluido a construg¢do da capela em 1726, encaminhou
peticdo & Curia, visando colocar a disposi¢ao da sua irmandade a renda
anual de20 mil réis, proveniente do arrendamento de“ umasorte deterras
livres sita por detras da capelade N. S. da Barrogquinha com sua morada
de casas grandes de taipa [...] para [que] se mantenha acesa a lampada
do Santissimo Sacramento” no altar de Nossa Senhora da Piedade e

Sobre os mugulmanos da Barroquinha, cf. Antonio Monteiro, Notas sobre negros malés
na Bahia, Salvador, lanama, 1987, pp. 45-46, 56, 66 e 86 (livro que deve, no entanto,
ser abordado com extrema cautela, pois, apesar de Monteiro ter recolhido as tradi¢es
orais dos malés baianos, sua obra comporta muitas imprecisdes). Calundu era um termo
utilizado sobretudo no século XVIII para designar pequenos cultos de origem africana
instalados na periferia das nossas cidades. O termo candomblé, ao que tudo indica, s6
comegou a ser utilizado no inicio do século XIX.
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Sagrada Familia, ereto nacitada capela. * Lembremos que o orago, ou
segja, aimagem do padroeiro dairmandade de crioul os e africanos, fica-
va precisamente no altar de Nossa Senhora da Piedade, eram os mem-
bros da irmandade negra do Senhor Bom Jesus dos Martirios que zela-
vam por ele desde 1764, mantendo-o asseado, decorado e aceso.*

Em um segundo documento o juiz Francisco Ribeiro Pessoaacei -
ta a doacgéo do casal proprietério, aparecendo nova descricdo do terre-
no, destafeitaindicando a existéncia de “casa contigua a mesma cape-
la’, adém da ja citada “morada de casas grandes de taipa’. Em um
terceiro documento, datado de 4 de julho de 1807, adoacdo é finalmente
formalizada. Mas o arrendamento pode ter sido contratado informal-
mente desde 1804, antes daautoridade bater o martel o, podeter sido até
uma sugestdo dos préprios jeje-nagds, que ja investiam no atar de N.
Senhora da Piedade e viam naquel as terras um espago natural para sua
expansdo. O terreno, como se vé pela sua descricdo, era um prolonga-
mento do quintal daigrejae certamente préximo, talvez contiguo, acasa
de Ily4 Adeta. Tanto o terreno quanto o quintal da casa da iyalorixa
terminavam em um brejo que ficava no centro da depressdo da Barro-
guinha, tendo para o sul as grandes hortas cercadas do mosteiro de Sao
Bento. Nessa “morada de casas grandes de taipa’ pode-se supor que
estgja a origem da arquiteturareligiosa jeje-nagd baiana, cujostemplos
s40 tao diferentes dos seus homénimos africanos.

Vamos agora rever cuidadosamente todas as pegas do dossié,
tomando como base as tradigdes orais, preenchendo os claros com uma
articulacdo de evidéncias eindicios, com aantropol ogiadosjeje-nagos,
procurando situar o quadro obtido na conjuntura atlantica da virada do
seculo, para tentar formular uma hipétese coerente, plausivel e funda-
mentada.

% Agradeco a Luis Nicolau Parés 0 acesso a sua transcricio deste preciosissimo documen-
to, que se encontra na caixa 92 do Arquivo da Culria Metropolitana de Salvador. A
ortografia foi atualizada.

% Silva Campos, Procissdes tradicionais da Bahia, p. 78, mas este autor refere-se errone-
amente ao altar de “Nossa Senhora da Caridade”. No Inventario de Protecdo ao Acervo
Cultural. Monumentos do Municipio de Salvador, Salvador, IPAC, 1975, vol. 1, p. 81,
a imagem é de Nossa Senhora da Piedade, esculpida no século XVIII, de autor desconhe-
cido.
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A fundadora do terreiro do Alaketo, Otampé Ojard, sequiestrada
aos nove anos de idade em janeiro de 1789, deve muito provavelmente
ter nascido em 1779, deveter levado nove anos no cativeiro e aforriada
com aidade dedezoito primaveras nos ultimissimosanosdo século X VI,
digamos em 1798, voltando em seguida ao reino de Ketu.*” Iya Adeta
deve também ter obtido a alforria nessa época, ficando no Brasil como
liberta e fixando residéncia na Barroquinha, onde fundou, em sua pré-
pria casa, um culto a Odé.

Otampé Ojar6 casou-se em Ketu, segundo a tradi¢cdo oral do
Alaketo, aos vinte e dois anos, admitamos que em 1801, e deve ter
voltado logo em seguidaao Brasil, porque suaprimeirafilha, Akobiodé,
era crioula, ja nasceu na Bahia. Sabemos que a cultura africana em
geral atribui imenso valor a progenitura e, em situagdes normais, um
casal estabelecido logo tem um filho, o qual representa a consumagao
do casamento. Este dado indica a provéavel presenca da comitiva da
familia Aro, encabecadapor BabaL gji, Otampé Ojaré e Obokd Mixébi,
naBahia, nos primeirissimos anos do século XX, digamos por voltade
1802. Otampé Ojar6 deviaestar portanto, nestadata, residindo naBahia,
gravidade Akobiodé eritualisticamente preparada parafundar umacasa
do culto nagd-vodum.

O foco no inicio do século X1X parece também ser corroborado
pela conhecida certiddo de 1858, 0 mais antigo documento oficial do
Alaketo. Este documento ndo se refere ao arrendamento das terras do
Matatu Grande, como muitos créem, apenas atesta que neste momento
0 terreno ja pertence ao neto de Jodo Porfirio Régis, Jodo Francisco

¥ Na entrevista da revista Planeta, Dona Olga afirma que Otampé Ojard foi alforriada aos
dezoito anos, na entrevista do CEAO, dezesseis, mas este Ultimo parece-me uma cifra
mais comprometida com a numerologia nago-ioruba. Jodo José Reis estima, para mea-
dos do século XIX, que um escravo teria, em média, que trabalhar nove anos para se
aforriar e que um senhor, em pouco mais de trés anos, recuperava o capital investido,
ao colocar seu escravo no sistema de ganho. Aponta também o exemplo de um escravo
alforriado gratuitamente por seu senhor, um padre, apés seis anos de trabalho. Um
escravo, como se sabe, para trabalhar no ganho, precisaria ter uma formagdo profissio-
nal, o que dificilmente pode ter sido o caso das duas gémeas que devem, portanto, ter
sido empregadas no servico doméstico, como ja sugeri. Registre-se também que as
mulheres escravas eram mais freguentemente alforriadas do que os homens, por razdes
que ndo cabe discutir aqui. Sobre os rendimentos dos escravos e senhores no ganho, cf.
Reis, Rebelido escrava no Brasil, pp. 352-353 e 399.
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Régis, filho primogénito de suafilhalyaAkobiodé, falecido em 1867, sem
especificar contudo seele é possuidor ou proprietario. Eisagui, naintegra,
0 que reza o documento intitulado “Roga de Jodo Francisco Régis’:

A roca de Jodo Francisco Régis, sita na Estrada do Matatu, fre-
guesia de Nossa Senhora das Brotas, tem dezesseis bragas de
frente[... ilegivel...] divide-seno nascente com Lucio Casimiro da
Fonseca Galvéao, no poente com L ucas Ramos e os fundoscom a
QuintadasBeatas. Bahia, dezenove dejunho de mil oitocentose
cinglienta e oito. Jodo Francisco Régis. E nada mais continham
as declaragdes que me foram transmitidas. Brotas da B2 19 de
junho de 1858 [assinao “Aligr” Ernesto d’ AlvesVallg].*®

Por outro lado, Vansina, no seu ja citado texto sobre a tradicéo
oral, baseado em consistentes estudos estatisticos, sugere que a média
das geracoes dinasticas africanas varia entre vinte e seis e trinta e dois
anos, mas aerta que esta cronologia absoluta ndo deixa de ter seus
perigos, devendo o pesquisador levar em consideragcdo as enormes
variantes que podem ocorrer. Ora, agenealogiada“dinastia’ do terrei-
ro do Alaketo, bem estabelecida pela tradicéo oral e corroborada por
alguns documentos cartoriais (ver diagramageneal 6gico anexo), aponta
vinte e cinco anos por geracdo (oito geraces em dois sécul 0s), indican-
do ademais a média de quarenta anos para 0 mandato das suas cinco
iyalorixas. Se, em 1858, o terreno pertenciaao neto do casal queinicial-
mente o obteve, tudo aponta para a concomitante obtenco das terras
da Barroquinha e do Matatu Grande, por volta de 1807, 1808. *

Em 1804, quando o arrendamento do terreno daBarroquinhaveio
abaila, o violento governo do conde da Ponte ainda ndo havia comeca-
do, a ocasido parecia portanto propicia. Reinava na cidade da Bahia
uma situagdo de relativa acomodagdo politica, implantada desde mea-
dos do século XVII, quando do inicio da dinastia de Braganca e o fim
das invasbes holandesas, que ndo chegou a ser seriamente abal ada pela

® Luis Nicolau Parés, que colaborou na pesquisa da documentagdo do Alaketo, encontrou
no Arquivo Publico do Estado da Bahia o testamento de Jodo Francisco Régis, datado de
3 de abril de 1857, aberto em 26 de setembro de 1867, por ocasido do inicio do
inventario.

¥ Qlga do Alaketo ja dirige sua casa ha cinglienta e seis anos.
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politicacentralizadorado Marqués de Pombal. A repressao antiafricana
desencadeada pelo conde da Ponte visou a destruicdo dos pequenos
centros de autonomia, os“arraiais’ dos documentos da época, que cerca-
vam o nuicleo central dacidade, muitosdelesintegradosavidacotidianae
econdmica da capital e do seu Reconcavo.

A politicarepressivacomegou em fins de marco de 1807, ©° mes-
Mo ano em que se concluiu o processo arespeito dadoagdo darendado
terreno da Barroguinha, porém a possibilidade oficial de arrendamento
para o fim previsto so se deu posteriormente, a 4 de julho. Ou sgja, se
até o inicio de 1807 o arrendamento das terras da Barrogquinha ainda
parecia ser uma boainiciativa, a partir de marco as casas de culto afri-
cano passaram a ser especialmente visadas pela policia do governador
e aBarroquinhaeramuito proxima, poderia sofrer umaagresséo aqual-
guer momento. Desde este momento a conjuntura, por conseguinte, cau-
sava preocupagdo e inspirava prudéncia entre os africanos da Bahia.

Quando, entre 1807 e 1808, os dois terrenos devem ter sido ar-
rendados, o climaerade tensdo nacomunidade africanada Bahia. Baba
L&ji elyaOtampé Ojard, nesta conjuntura, estavam decididos, primeiro,
aobter um terreno distante do centro dacidade, e, segundo, afundar um
templo consagrado a Oxumaré, ndo aAiralntile ou um outro orixaqual-
guer. Em resumo, este conjunto de dados aponta para trés focos de
divergéncias potenciais no seio da comunidade jeje-nagb da Bahia: o
local do novo culto, seu regente e sua hierarquia.

Sobre o primeiro foco datensdo, é preciso considerar que s6 com
aaguisicdo de um terreno o culto inicialmenteimplantado por lyadAdeta
poderiadeixar de ser doméstico, permitindo umamaior participacdo da
crescente comunidade jeje-nagd. A possibilidade de dispor deum terre-
Nno € portanto um momento importantissimo no processo de constitui¢éo,
um salto no crescimento do culto organizado aos orixas em terras brasi-
leiras.

Lembremos que o bairro da Barroquinha era uma depressio no
centro de trés colinas, naquela época composta na sua maior parte por
terras devolutas, as ruas que vinham da cidade tornavam-se veredas no

% Reis, “Escravos e coiteiros’, p. 334.
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meio do mato, o brejo ai existente, do qual tanto se queixou 0 minucioso
(e preconceituoso) Vilhena, desvalorizavatoda a érea:

Um grande brejal, ou pantano, o qual [...] nasce no fundo da
cerca do mosteiro dos beneditinos [...] E este cheio de milhares
desevandijas, erépteis, como cobras, e sapos pegonhentissimos,
e imundicies a monte; além de que no verdo ficam por muitas
partes charcos profundos, cuja agua apodrece com o calor, e
todo ele evaporaefl(ivios, que infeccionam acidade, motivando
sezBes, e febres mortais; além de outras enfermidades, em que a
Bahia pouco cede hoje as povoagdes que temos em Africa*

Além do mais, afora os residentes nas ruas periféricas, ndo havia
outro proprietario no local, de modo que, mesmo um pequeno quintal de
casa modesta poderia tornar-se bem grande, pelo usufruto de uma érea
depreciada. O arrendamento do terrenoiriacertamente atribuir aosjeje-
nagbs um pequeno territorio bem préximo do centro da cidade, posicéo
privilegiada numa estratégia de integragéo.

Mas a proximidade do centro também contava com desvanta-
gens. E provavel que os membros da familia Régis tenham discordado
da opcéo pela Barroquinha por causa da proximidade do mosteiro de
Sdo Bento, do palécio dos governadores e do solar do Berqud, o qual
era, na virada do século XVIII para o XIX, residéncia de um dos
desembargadores do Tribuna da Relagdo. Esta promiscuidade com al-
gumas das institui¢des centrais do Estado e com a moradia de um dos
poderosos daBahia colonia podeté-loslevado a procurar umaalterna-
tivamais segura, em um momento de violéncia antiafricana. Mas creio
gue, como j& sugeri, os partidérios dainstalagdo no centro tinham um
objetivo deliberado, ou sgja, integrar-se paulatinamente ao ciclo defes-

4 Luis dos Santos Vilhena, A Bahia no século XVIII, Salvador, Editora Itapud, 1969 (orig.
1798-1799), vol. 1, pp. 162-163. O pantano da Barroquinha foi aterrado e toda a area
urbanizada na década de 1850. Cf. iris Silva Salles do Nascimento, “O espago do terreiro
e 0 espaco da cidade: Cultura negra e estruturacdo do espago de Salvador nos séculos X1X
e XX" (Dissertacéo de Mestrado, Universidade Federal da Bahia, 1989), pp. 47-49 e 62;
e Pedro de Almeida Vasconcelos, Salvador: transformacdes e permanéncias (1549-
1999), Ilhéus, Editus, 2002, pp. 245, 249. E oportuno lembrar que répteis eram animais
sagrados nas religifes tradicionais africanas, o proprio Oxumaré podia aparecer sob
forma de serpente.
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tasoficiaisdacidade, institucionalizar umaorganizacdo africanade maior
porte, uma vez que airmandade do Senhor dos Martirios ja tinha seu
lugar socialmente reconhecido. Até entdo, todos os calundus coloniais
tinham procurado instalar-se em areas distantes, nas matas e chacaras
gue cercavam a cidade, temendo a repressdo. Os jeje-nagds que opta-
ram pela Barroguinha mudaram bruscamente de estratégia, pretenden-
do certamente tornar seu culto africano, com o tempo, visivel, social-
mente aceito.

Hanatradicéo oral do Alaketo umaduplahesitaco arespeito do
terreno onde foi fundado o terreiro: eleteriasido arrendado ou compra-
do, por seis ou trés patacas? Sabemos que em 1858 o terreno do Matatu
Grandejahaviasido integrado ao patriménio dafamiliaRégis, mascreio
gue ele deve ter sido inicialmente arrendado, até mesmo seis patacas
seria uma soma pequena, insuficiente para compré-lo. A pataca era
umamoeda de prata, valia 320 réis. Seis patacas anuais (que me parece
mai's coerente com os precos da época) ndo chegavam a dois mil réis.
Comparando com os vinte mil réis anuais cobrados pelo arrendamento
do terreno da Barroquinha, o terreno do Matatu parece ter sido bem
barato. O levantamento feito por Mércia Santana, coordenadorado pro-
jeto de tombamento do IPHAN, constata que a area arrendada ndo era
muito grande, mas a area efetivamente ocupada foi bem maior, o que
pode explicar, ao lado dafaltade benfeitorias e dadistanciado centro da
cidade, a pequena soma exigida no ato do arrendamento.*

Além dadistancia do centro urbano, uma outra vantagem da Es-
trada do Matatu Grande era a concentracdo de africanos e casas de
candomblé pelas suas cercanias. Segundo a documentagdo antiga do
Alaketo, o terreno, pelos fundos, limitava-se com a Quinta das Beatas,
reduto de casas de culto angolanas e congolesas de implantacdo mais
antiga. Segundo as tradicBes orais, existia na Quinta das Beatas um
cemitério angolano onde serealizava o culto de Tempo Kiamuilo, e, a0

“ Como termo de comparag&o, entre 1805 e 1811, um escravo adulto do sexo masculino

custava de cento e cinglienta a cento e setenta e cinco mil réis, devendo-se considerar
que este preco podia ser bem mais elevado se o escravo fosse profissionalmente qualifi-
cado. Kétia de Queirds Mattoso, Ser escravo no Brasil, Sdo Paulo, Brasiliense, 1988,
pp. 77-96, sobre a evolug&o no prego dos escravos, com tabela de moedas brasileiras e
portuguesas da era escravista na p. 253.
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longo do século X1X, ostapas e nagb-iorubas foram seinstalando pelas
vizinhangas, com destaque para os cultos de Orixa Okd e dos ancestrais
Baba Gunukd e sua esposa Abaké L ai, no local onde hoje se encontraa
Avenida Bonocd. O terreiro do Alaketo deve ter sido o primeiro can-
domblé nag6 ainstalar-se naregido.*

Mas a aquisi¢éo de um terreno coloca ndo so a questao da esco-
Ihado seu local, leva-nos ao segundo foco de tensbes: adivisao espaco-
da-casalespaco-do-mato ensgjavaaaliancade dois patronos, o onilée o
onilé, Odé e Airalntile ou Oxumaré. Ninguém discordava de que Odé
erao onilé daBahia, mas ndo deve ter havido acordo sobre quem deve-
riaser o onilé.

Como jacomentei, lya Akalapodeter vindo de lwoye namesma
levaque lya Adetd, ou pode ter chegado um pouco depois; visto quefoi
elaquem provavel mente trouxe os fundamentos de Aira, este orixa pode
portanto ter chegado ao mesmo tempo que Odé, ficando em um segun-
do plano devido ao prestigio do regente da linhagem Aro, mas, mesmo
assim, assentado no quintal de lya Adetd ou nas suas cercanias; ou
pode ter chegado depois, ficando no segundo lugar pelo principio da
senioridade. Quando do arrendamento oficial do terreno da Barroqui-
nha, a“morada de casas grandes de taipa’ deve ter passado a abrigar o
culto, tornando-se um ilé. Para os adeptos de AiraIntile, ele erao legi-
timo senhor da casa, o candidato natural areceber o titulo deonilé Mas
Otampé Ojar6 estava ndo so determinada como preparada para ser a
iyalorixa deste novo terreiro, 0s anos passados em Ketu devem ter sido
investidos justamente na sua formacdo; ela deve ter sido seqliestradaja
com um principio de iniciagdo (que comegava aos sete anos no pais
nag0), continuando-a na Bahiacom lya Adetd, e aprofundado-a quando
davoltaaAfrica; deveter inclusive trazido consi go os fundamentos de
Oxumaré, além dos procedimentos hecessarios a sua evocagao, certos

Sobre a Quinta das Beatas, depoimento oral em 14 de maio de 1988 de M&e Angelina
Santana, Cassindé, ja falecida; e Waldomiro Ferreira, nascido na Ladeira do Bonoco,
filho da famosa mée-de-santo Dorotéia de Angola. Waldomiro, também ja falecido, era
colaborador de Cecilia Moreira, iniciada no 11é Maroketo e pesguisadora da Faculdade de
Ciéncias Humanas da UFBa, a qual gravou uma entrevista com um importante depoi-
mento seu. Cecilia teve a gentileza de me emprestar a citada fita, de onde obtive as mais
consistentes informacdes sobre a Quinta das Beatas.
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ingredientes vegetais, animais e minerais sem os quais a fundagdo do
seu culto ndo seria possivel. Desacordo, portanto, em perspectiva.

Porém este segundo foco de divergéncias esta organicamente
ligado ao terceiro, aescolhadaiyalorixado novo terreiro. A escolhade
um oniléimplicariaimediatamente aascensdo dazeladorado seu culto a
uma posi¢do de destague, mas so o falecimento de lya Adeté poderia
colocar na ordem do dia a questdo sucessdria, ou sgja, a ascensdo da
iyalorixa do onilé a primeira posi¢céo da hierarquia. A estrutura das ci-
sdes que ocorreram nos terreiros baianos de K eto, quando da fundagéo
do I1é AxélyaOmi lyamassé, mais conhecido como terreiro do Gantois,
e do I1é Axé Opbd Afonj4, sugere 0 que poderiater acontecido naquela
época na Barroquinha: quando do falecimento daiyalorixa em fungéo,
duas candidatas apresentam-se para a sucessao. O oréculo de Ifa deci-
de por uma delas, e a preterida retira-se com sua familia e seus aliados
para fundar umanova casa. Creio mesmo que esta primeira cisdo pode
ter oferecido o modelo para as seguintes.”

Neste particular, outra questdo extremamente importante € o fato de
Otampé Ojard ter sido consagradaiyal orixaaindamuito jovem, nafaixados
vinte anos, esta deve ter sido uma poderosa fonte de divergéncias, pais,
tradicionalmente, s mulheres de uma certa idade poderiam chegar a td
ascendéncia. Contudo, muitosjeg e-nagbsndo viviam maisnaqueleclimade
estabilidade que propiciava as longas formagtes, 0 momento era de crise
graveeexigiamaisagilidade. De qualquer maneira, estaprimeiraiyalorixa
jovem acabou constituindo um precedente na Bahia, abrindo espaco para
outras jovens iyalorixas nos terreiros de Keto, como Mae Menininha do
Gantais, iyalorixa aos vinte e oito anos, e a propria Olga do Alaketo, que
assumiu a direcdo de sua casa aos vinte e trés anos de idade.®

Na Barroquinha, 1812 foi um ano de grandes empreendimentos.
Em 12 de agosto deste ano, apds solicitagcdo dos mesérios dairmandade

“ A data de fundagdo do Gantois é controvertida, mas tal fato deve ter acontecido na década
de 1860, enquanto que a do Axé Opd Afonja é conhecida, 1910. A hip6tese com que
trabalho concentra os trés focos de tensdo no mesmo momento, mas é evidente que os
Aro podem ter se retirado para o Matatu antes da questo sucessoria ter sido declarada, ou
seja, hada impede que a questdo do arrendamento tenha precipitado os acontecimentos.

“ Sobre M&e Menininha, Schuma Schumaher e Erico Vital Brazil (orgs.), Dicionario de
mulheres do Brasil: De 1500 até a atualidade, Rio de Janeiro, Jorge Zahar, 2000, p. 354.
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do Senhor Bom Jesus dos Martirios, 0 Conselho da Camara de Verea-
dores, depois da vistoria dos seus “ medidores’, autorizou a construgéo
de um sal@o nobre contiguo aigreja, “noterreno devoluto quelhe servia
de quintal”.** Podemos supor que, neste momento de obras, a“ morada
de casas grandes de taipa’ deve ter sofrido reformas e adaptagoes, e
deve ter sido construido o subterraneo que abrigava os pejis da casa de
Airg, ao qual, segundo as tradi¢des da Casa Branca, tinha-se acesso
disfar¢ado pelo tronco de uma &rvore oca.

Ao mesmo tempo, semel hante dinamismo empreendedor anima-
va a estrada do Matatu Grande. Distantes do centro, os membros da
familia Régis tomaram posse de um terreno fértil, com trés fontes de
&guas |limpidas, onde plantaram fundamentos trazidos da Africa, trans-
formando-o em um terreiro de Oxossi; ai plantaram algumas arvores
sagradas, dois pés de biribaque ja“ morreram de velho”, entre os quais
foi assentado ObaUnlu, “o primeiro Ox6ss”, antigo rei-cagador divinizado;
plantaram também um iroko (gameleirabranca), do qual hasceu um outro,
que hoje, gigantesco, dominaaregido; plantaram hortase &voresfrutife-
ras de vérias espécies, preparando-se para viver sem privagdes. No cen-
tro do terreiro construiram um barracdo detaipa, “ com trintae oito palmos
defrente’, oilé Marci4L §ji, templo dedicado a Oxumaré, aém de outras
edificagBes menores para o funcionamento do novo culto.”

Tudo indicaportanto que o final do governo do conde da Ponte foi
o0 momento do desfecho da cisdo, e o inicio do governo do conde dos
Arcos o momento de colocagdo das bases de duas distintas trgjetorias

% Carlos Oftt, “A igreja da Barroquinha”, in Anais do Arquivo Publico do Estado da
Bahia, Salvador, v. 45, 1981, p. 245 e 252, nota 7.

Sobre as edificagdes do Matatu, uma peticdo de 26 de novembro de 1956, existente no
arquivo do Alaketo, enderegcada ao diretor de Arquivo Piblico do Estado da Bahia e
assinada por Olga Francisca Régis, recebe resposta da funcionaria Carmem Pinto Barreto,
a qua cita um documento de 16 de dezembro de 1868, onde se encontra uma descri¢do
dos bens, entre eles o sitio do Matatu e alguns iméveis. A memaria oral perdeu o sentido
da expresséo 11é Maroia L§ji, cheia de sugestdes. Dona Olga afirma que Maroia é o
Oxumaré de Otampé Ojard e defende com convicgdo que Mard nada tem a ver com Aro,
tratando-se de uma coincidéncia. Mesmo assim, desconfio que Maroié associa Maro
(Mard) a lya. Felix Ayoh’Omidire, consultado a respeito, concorda, e lembra que Maro
era uma adeia proxima de |1&-Ketu cujo balél participava do conselho de ministros do
reino. Pode ser que Baba L§ji tenha sido um chefe desta cidade, eventualmente também
atacada pelos daomeanos. Neste caso, |1é Maroia Laji pode significar “a casa mard da
senhora L§ji".

47
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para os dois terreiros de Keto mais antigos da Bahia. Desde esta pri-
meira cisdo, o Alaketo permaneceu um candomblé do povo de Ketu,
mai s precisamente, dalinhagem Aro e seus aliados, ou, melhor ainda, da
familiaRégis*pelaparte do Brasil”, enquanto que, naBarroquinha, co-
megava um processo de abertura com grandes desdobramentos poste-
riores, onde jejes e ketus se associariam a outros subgrupos étnicos
provenientes de varias areas do territorio nagd-iorubg, entre outros, 0s
oyo0s, ijexas, egbas, ijebus, efans, que comegaram a chegar a Bahiaem
grande nimero, a partir da década de 1820, trazendo novas tradi¢des
litargicas que se incorporariam as tradi¢des baianas.

Na década de 1830 haveria na Barrogquinha uma grande reestru-
turacdo, que associaria sacerddcios e divindades diversas em um sO
corpo politico-religioso, sob a direcdo de lya Nassd, autoridade do pri-
meiro escal 8o do declinanteimpério de Oyo. E nadécada de 1850, épo-
cade predominio naBahiado grupo politico do intolerante Visconde de
S0 L ourenco, os nagbs seriam expul sos da Barroquinha quando da sua
urbanizagéo, sendo o candombléinvadido e profanado, instalando-se a -
guns anos depois no Engenho Velho da Federacdo, onde até hoje se
encontra. Enquanto isso o Alaketo, desde a década de 1810, j& havia
encontrado seu lugar na estrada do Matatu Grande, onde se estabele-
ceu para durar séculos.”®

“ A histéria do candomblé da Barroquinha foi contada no ja citado artigo de minha autoria
“Jeje-nagd, ioruba-tapa, aon Efan, ijexa’, e sera contada com mais detalhes no livro O
candomblé da Barroquinha: processo de constituicdo do primeiro terreiro baiano de
Keto 1764-1851, em vias de concluséo.
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O alaketu Akibiohu reinou entre 1780 e 1795

O nome cristéo de Baba L§ji era Jodo Régis segundo Dona Olga e Porfirio Régis segundo
Costa Lima, donde a opgdo por Jodo Porfirio Régis.

lya Otampé Ojard e lya Obokd Mix6bi nasceram c. 1779. lya Akobiodé nasceu c. 1802.
Os nomes das iyalorixas da casa estdo em negrito.

Chamado de Jodo Régis Filho na entrevista de Olga da Planeta, faleceu em 1867; seu
testamento é de 3 de abril de 1857, o inventério de 1867; a abertura do testamento deu-
se em 26 de setembro de 1867. Adiniano Régis, segundo a meméria oral, “morreu cedo”.
Baba Olaxedum (segundo Olga e Jilio Braga, Baba Dodd segundo Costa Lima) era
funileiro de profissdo. Sua esposa Faustina Maria faleceu em 1° de novembro de 1872,
com inventario em 1873.

Marcolino e José Thomaz eram sobrinhos de Jodo Francisco Régis e estdo entre seus
herdeiros.

Maria Francisca era av6 de Dona Olga, neta de Gregério Maquende, conhecido pai-de-
santo de Angola; era irmdde-santo de Madalena, a qual era filha de Marcelina Obatossi,
quarta iyalorixa da Casa Branca.
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Jodo Nepomuceno aparece na entrevista da Planeta como “Jodo Régis Neto”, foi
batizado em 27 de julho de 1873.

Dionisia Ob& Oindéa tem seu atestado de 6bito datado de 5 de dezembro de 1953; este
texto registra sua idade ao falecer, 110 anos, ou seja, ela teria nascido em 1843, mas isto
€ praticamente impossivel, pois esta é a época do nascimento de sua mae, lya Merenundé.
Uma boa referéncia é a data de batismo de seu irméo, Jodo Nepomuceno, como vimos,
1873. Ela deve ter nascido por volta de 1863, esta data estd mais de acordo com o
contexto.

Tio de Olga, meio irm&o de sua mée Etelvina, filho de um segundo casamento de Jodo
Nepomuceno

Etelvina, lya kekeré do Alaketo, era sobrinha de Dionisia e méae de Olga. Nasceu c.
1903 e casou-se com a idade de 21 anos.

Olga era sobrinha-neta de Dionisia e sua filha-de-santo, nasceu em 9 de setembro de
1925 e assumiu a diregdo da casa em 1948.
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Régis, em 1858, é proprietario da roca do Alaketo, assinado pelo “Aligt” ou “Aligr”
Ernesto d’Alves Valle.

Certidao de batismo de Jodo Nepomuceno Francisco Régis em 1873, na freguesia de
Santana, documento de 1938 atestado conforme original por Raimundo Nonato da
Silva, tabelido do Primeiro Oficio de Notas.

Certiddo do Tabelionato do Primeiro Oficio de Notas do inventério de Jodo Francisco
Régis de 1867; manuscrito de 1956 depositado no Arquivo Publico do Estado da Bahia;
com outro documento idéntico, datado de 1964.

Certid&o de 6bito de Dionisia, falecida em 5 de dezembro de 1953; Cartério do Registro
Civil de Pessoas Naturais do Subdistrito de Brotas, sob n® 7091, Livro do Registro de
Obitos, n° 34, fl. 13..

Depoimentos orais

Olga do Alaketo, Jocelina Barbosa Bispo,“Jojé” e José Francisco Barbosa, “Zequinha’,
dias 7 de novembro de 2003 e 5 de fevereiro de 2004.
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