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Resumo: Este artigo € um recorte de uma pesquisa de doutorado que tem como objetivo analisar o
feminino nos candomblés de Angola no Brasil, em especifico os cargos femininos de Makotas.
Utilizaremos como referencial tedrico autoras cujo trabalho incidam sobre a ancestralidade africana,
tais como Mulherismo Africana, de Dove e Matripoténcia, de Oyéwumi. Nesse sentido, como
metodologia adotaremos os estudos do cotidiano presentes em Alves e Caputo, assim como as redes
educativas de Alves. Cabe ressaltar que essa pesquisa se inscreve em um movimento epistemolégico
decolonial e antirracista.

Palavras-chave: Feminino nos Candomblés; Mulheres de Terreiros; Saberes Ancestrais; Educacdo
nos Terreiros; Matripoténcia.

Abstract: This article is an excerpt from a doctoral research that aims to analyze the feminine in the
candomblés of Angola in Brazil, specifically the feminine positions of Makotas. We will use as a
theoretical framework authors whose work focuses on African ancestry, such as African Womanism,
by Dove and Matripoténcia, by Oyéwumi. In this sense, as a methodology we will adopt the
everyday studies present in Alves and Caputo, as well as Alves' educational networks. It should be
noted that this research is part of a decolonial and anti-racist epistemological movement.
Keywords: Feminin in Candomblés; Women of Terreiros; Ancestral Knowledge; Education in the
Terreiros; Matripotence.

Nunca ninguém me ajuda a subir numa carruagem, a passar por cima
da lama ou me cede o melhor lugar! E ndo sou uma mulher? Olhem
para mim! Olhem para meu brago! Eu capinei, eu plantei, juntei palha
nos celeiros e homem nenhum conseguiu me superar! E ndo sou uma
mulher? (Sojourner Truth?)

! Doutor e mestre em educagao pelo Proped/UERJ, Membro pesquisador e vice lider do grupo de pesquisa Kékeré
(pequeno em yorubd) (UERJ/PROPED/CNPQ) membro pesquisador do grupo Curriculo, narrativas audiovisuais
e diferenca. E-mail: cs-medeiros@uol.com.br

2 Doutoranda PROPED/UERJ, mestra em educacdo, membro do grupo de pesquisa de Kékeré (pequeno em
yorubd) (UERJ/PROPED/CNPQ). E-mail: isadora24@bol.com.br

3 Discurso improvisado, realizado em 1851, em uma Convencao dos Direitos da Mulher na cidade de Akron, em
Ohio, EUA (RIBEIRO, 2017, p. 20).
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Introducéo

Este artigo € um recorte de uma pesquisa de doutorado na area da educagdo, em
andamento, que se ocupa em analisar a representacdo do feminino nos candomblés brasileiros,
em especifico, das Makotas?, cuja posigdo hierarquica em cargos dentro de uma casa de axé sdo
ocupados apenas por mulheres nos terreiros de nacio Angola, representantes dos povos Bantu®.

Adotaremos o termo “candomblés” flexionado no plural por entender que estas
religides/culturas sdo multiplas. Apesar de terem denominadores em comum, também
apresentam peculiaridades que as distinguem uma das outras, dai a utilizagdo habitual do termo
“nagdo de candomblé” diferenciando-as. Dependendo da origem no continente africano e do
periodo historico de chegada ao Brasil, encontraremos a formacao de diferentes nacées, sendo
as mais conhecidas o Ketu, de cultura ioruba nagd (Nigéria), a de Angola, de cultura bantu
(Angola e Congo) e a de Jeje, de cultura ewé-fon (Benin). Como apontado pelo pesquisador
Wanderson Flor do Nascimento: “qualquer generalizacao devera ser feita com bastante cuidado
para nao cometermos erros de aproximagao” (NASCIMENTO, 2016, p. 155), por isso,
respeitaremos as diferencgas dentro da diversidade e usaremos o termo candomblés ao longo do
texto.®

A pesquisa que apresentamos neste artigo € parte integrante do arcabouco tedrico do
Grupo de Pesquisa Kékeré’, que se debruca sobre temas pormenorizados pela sociedade, tais
como estudos de criangas de terreiros, os saberes ancestrais oriundos das religides de matrizes
africanas e as questdes de género nessas religides. Nossas pesquisas originam-se da educagéo
nos terreiros (CAPUTO, 2012) e sdo atravessadas pelo conceito de redes educativas (ALVES,
2008) e dos estudos nos/dos/com os Cotidiano (1d., 2008), que compreendem que a partir das
multiplas e complexas relagdes humanas — independente dos espacos que ocupam —,
conhecimentos e saberes serdo gerados, e que aqueles ndo devem ser hierarquizados.

As relacdes de ensino e aprendizagem que acontecem dentro dos espacos dos terreiros
de religides de matriz africana, obedecem a diferentes I6gicas em que nao costumamos pautar

nosso pensamento concernente a educacgdo vivenciada em espacos ditos formais como escolas

4 Cargo feminino nos terreiros de nagdo angola, equivalente a ekedis nos terreiros ketu, maes de cuidado.

5 A cultura de povos Bantu faz referéncia a grupos de pessoas escravizadas que tinham como origem a regido do
Congo e Angola, e ttm como idioma o kigongo e kimbundo.

¢ Também optamos em manter os termos de outras linguas usadas nos terreiros, em portugués.

" Pequeno em yoruba.
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e universidades. Estas duas instituicdes foram legitimadas como os Unicos espacos de saber,
heranca de um pensamento moderno-ocidental, e esse mesmo pensamento negara a ideia que
0s conhecimentos produzidos em outros cotidianos, como os terreiros de candomblés, sejam
formados de culturas, histdrias e saberes tdo sofisticados e legitimos quanto os que sdo
produzidos pelo canone académico.

A negacdo se potencializa quando associada a espagos ou pessoas descendentes das
culturas de povos tradicionais, africanos e indigenas, e traz consigo outro componente de
classificacéo e exclusdo: o racismo e suas diferentes dimensdes. Sendo ele religioso, epistémico
ou cultural, tera na ideia de raca a questdo classificatdria e inferiorizante cunhada no periodo
colonial. Como nos ensina Mignolo (2017), a quantidade de melanina existente na pele serd o
marcador de raca a partir da colonizacdo e sera ela a justificativa para expropriacdes e
aniquilamento de muitos povos tradicionais, vistos como primitivos e desumanizados.

Associadas a essas imagens encontraremos também, subalternizadas historicamente, as
discussdes sobre as mulheres no debate das ciéncias sociais. Conforme Escobar (2003) aponta,
os debates sobre género ainda sdo lacunas a serem trabalhadas por pesquisadores que se
dedicam a decolonizar as ciéncias sociais, e esse déficit ainda se torna maior quando o que esta
em debate sdo as mulheres negras, como nos mostra Lugones (2008) em sua critica ao sistema
moderno/colonial de género que ignora a interseccionalidade das relacGes de
raga/classe/sexualidade/género.

Em face do exposto, este artigo/reflexdo busca olhar os cotidianos dos terreiros e
tenciona entender como essas Makotas/meninas/mulheres se constituem como membro
integrante de uma comunidade pautada historicamente na matrilinearidade, exemplo de
“matripoténcia” (OYEWUMI, 2016) e heranca de nossa ancestralidade africana. Independente
das suas idades, elas sdo consideradas mées e concebem o feminino nessa relacdo maternal tdo
singular; além disso, pretendemos investigar como se da a sua relacdo de aprenderensinar
(ALVES, 2012) nesses espagos, pressuposto de uma pedagogia ancestral. Entendendo todas
essas pautas como formadoras de uma agenda de resisténcia, (r)existéncia e insurgéncias, na
tentativa de perceber o mundo através de outros sentidos que ndo o hegeménico. As linhas que
compdem o texto, assim como a pesquisa e todas as vozes que 0 narram, Se inscrevem num
movimento epistemoldgico decolonial e antirracista.

Esta é uma tentativa necesséria, de buscar na ancestralidade feminina africana, as
respostas que o ocidente branco ndo nos forneceu, pelos mais diversos motivos: racismos,

sexismos, tentativas de aniquilamentos, sectarismos. Nao podemos ser ingénuos a ponto de

Problemata: R. Intern. Fil. v. 11. n. 5 (2020), p. 5-19
ISSN 2236-8612



A matripoténcia nos terreiros de candomblés pelas médos das Makotas 8

negligenciar o quido fomos tocados e tocadas tanto pelo processo colonizador e sua cruel
sucessora, a colonialidade, e quanto no processo de travessia as dguas se misturaram e se
reinventaram na diaspora. Desse modo, 0 que nos interessa é procurar o quanto ficou e o quanto
podemos resgatar, assim como em um xiré® que se danca em sentido anti-horéario, em referéncia
ao passado. Nas culturas diasporicas dos candomblés, referenciamos o passado para alcancar o

futuro e pedimos bencdo em forma de respeito: Makoiu.

A ancestralidade feminina negra resgatando o passando para construir nosso futuro

Minha heranca, sdo meus pertencimentos, minha ancestralidade, ainda
subjugada, mas em min sobrevivente, por minha consciéncia negra, sou
resiliente. (Eli Odara Theodoro).

No caminho do movimento feminista ao longo do tempo, encontramos diversas
tentativas de enfrentamento ao modelo de sociedade patriarcal — que subjugou a mulher e tudo
0 que lhe era relativo, fruto de um paradigma moderno ocidental, que colocou 0 homem branco
como centro e lhe atribuiu poder para subordinar o que lhe era considerado “Outro”, incluindo
homens ndo brancos, de diferentes etnias, mulheres e principalmente mulheres negras. Nessa
relacdo binéria e hierarquizada se constituiram diferentes lutas de diferentes mulheres, todas
com seus merecidos respeitos, afinal, todas nos trouxeram até aqui. Nossas lutas (nos
permitimos o direito de assumi-las como “nossa” uma vez que buscamos também superar a
opressao sexista, patriarcal e heteronormativa) foram pautadas por uma logica construida e
imposta historicamente, em um projeto de sociedade que garantiu poder a alguns e silenciou
Outros, construindo modelos estratificados, excludentes e de oposi¢do. Conforme esses
sentidos o conceito de género foi criado, pontuando o lugar secundario da mulher.

Formador de um paradigma hegemonico e eurocentrado, 0 conceito de género se
constrdi a partir de modelos binarios: homem/masculino e mulher/feminino, onde o primeiro
sempre se encontra em posicao hierarquica superior ao segundo, tendo como consequéncia uma
estrutura de sociedade patriarcal e machista, que secundariza a mulher e tudo o que lhe for
relativo, inclusive a maternidade.

Na ideia romantizada da maternidade, travestida em delicadeza e fragilidade, ¢ onde

8 Cerimdnia publica de Candomblé quando toda comunidade se retine para louvar as divindades através de canticos
e dangas, ao som dos instrumentos de percussdo. No xiré os Orixas se manifestam através do transe e também
dancam, paramentados com suas roupas de gala e apetrechos rituais. O xiré é dancado em sentido anti-horario, em
torno dos elementos centrais do Terreiro. Em algumas casas tradicionais, dangar o xiré é prerrogativa exclusiva de
mulheres ja iniciadas (JAGUN, 2017, p. 814).
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encontraremos a figura da mulher na sociedade moderna, aquela que nasceu apenas para casar
e procriar, aquela que serd sempre subordinada a uma figura masculina, pai e marido, cujo lugar
em sociedade sera ditado sempre pelo outro. E vélido dizer que esse modelo n3o se aplicou da
mesma forma as mulheres negras ao longo da historia moderna ocidental.

As mulheres negras nunca foi negado o lugar do trabalho servil e pesado, destinado aos
povos escravizados no periodo de exploracdo colonial, assim como seus corpos ndo foram
poupados de inmeras violéncias, como dito na epigrafe que abre esse texto por Sojourner
Truth, abolicionista afro-americana e ativista politica, em seu discurso de improviso na
Convencdo dos Direitos da Mulher, em Ohio, nos EUA, em junho de 1851.

Da mesma forma, enquanto mulheres norte-americanas brancas levantaram bandeiras
feministas pelo direito ao trabalho fora de casa, mulheres negras, também norte-americanas, ja
sustentavam suas familias “fazendo o trabalho sujo que as feministas brancas Se recusavam a
fazer” (HOOKS, 2019, p. 22). Nenhuma intervencao causou tanto impacto ao feminismo norte-
americano e consequentemente ao movimento em outros paises do que a reivindicagdo de que
pensadoras feministas reconhecessem a realidade de raga e classe, e consequentemente do
racismo.

A pensadora negra, feminista e norte-americana bell hooks, em seu livro “Teoria
feminista - da margem ao centro”, nos diz sobre a importancia de entendermos o nosso lugar,
mesmo quando insistem em nos colocar a margem, e 0 quanto esse entendimento € vital para
que saibamos transgredir. Audre Lorde, em sua participacdo na Second Sex Conference, na
cidade de Nova York, em 1979 também faz critica a arrogancia académica que néo percebe as
diferencas existentes no debate sobre teorias feministas, negando contribui¢cdes de mulheres
negras, pobres e lésbicas.

A essas negacdes e diferenciacdes em olhar mulheres negras e brancas podemos associar
o fato de vivermos numa sociedade excludente e racializada que se alicerca em paradigmas
eurocéntricos de estratificagfes culturais, marginalizando ou mesmo negando outros modelos
de convivéncia social, que nédo séo ditados por esse paradigma. No cerne dessa discusséo, e
conforme o que interessa nesse trabalho, nos remeteremos & Africa pré-colonial, através de
estudos de Nah Dove (1998), Clenora Hudson-Weems (2000) e Oyéronké Oyéwumi (2016,
2020), que em suas diferentes contribui¢cdes nos ajudardo a pensar outro modelo societéario,
muito mais respeitoso e nédo servil.

Nah Dove (1998), doutora e professora em Estudos Afro-Americanos na Universidade

de Nova lorque propde um didlogo direto com o pensamento afrocéntrico, a partir do conceito
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de “Mulherismo Africana”, cunhado para recuperar o pensamento matriarcal da cultura
ancestral africana tradicional com o objetivo de gerir, recuperando e reconstruindo uma
integralidade cultural de povos negros nascidos na didspora, dando continuidade a teoria
Womanist Africana de Hudson-Weems (1993). Fundamentada na extensa bibliografia de
Cheikh Anta Diop (1959) pesquisador, senegalés das culturas pré-coloniais africanas que
aponta o Egito, antigo Kemet, e a Africa em si como um dos bergos da humanidade moderna,
em 0oposicao ao pensamento eurocentrado.

Diop (1990), em sua teoria dos dois bercos: Berco Norte: Europa, Berco Sul: Africa,
associou as estruturas societais a adequagdo climatica. Ou seja, as sociedades do berco norte
tinham caracteristicas patriarcais, centradas na figura masculina devido as tradi¢cbes némades
decorrentes das fungdes climaticas e da necessidade de deslocamentos por conta das atividades
de caca. Ja as sociedades do berco sul, caracterizada pela vida agraria e por um clima mais
amistoso, produziu comunidades matriarcais. Desta forma, nesses modelos de sociedade, as
mulheres ndo eram vistas como mais um elemento a ser resguardado e por ventura mais uma
preocupacdo e posse. Ao contrario, nessa estrutura, masculino e feminino ndo eram
compreendidos como opostos e colocados de forma hierarquica, mas sim como
complementariedade da organizacgéo social.

O conceito de matriarcado originario nessa estrutura de sociedade e resgatado por Dove
(1998) faz reveréncia ao equilibrio e a harmonia da relagdo complementar feminino-masculino
da natureza e das diferentes formas de vida, ndo sobrepondo um ao outro, ndo inferiorizando,
tampouco subjugando. Neste modelo, mulheres e homens trabalham, governam e lideram
juntos na organizacdo social. Um dos principios da matripoténcia africana é a coletividade.

A mulher tem o destaque social pela sua capacidade de gerar vidas, seu papel de mée é
reverenciado, pois é ela que conduz a regeneracdo espiritual dos antepassados, a funcdo da
criacdo ndo se limita apenas a ela, o papel da maternidade néo esta ligado apenas aos lagos
consanguineos, mas também a um parente distante ou a um amigo da familia que pode receber
esse titulo de maternidade (TEDLA, 1995 apud DOVE, 1998) de forma honrosa. Como diz a

autora:

O papel da maternidade ou dos cuidados maternais ndo se limita as mées ou
mulheres, mesmo nas condi¢des contemporaneas. (...) Um membro da familia
ou amigo que tenha sido gentil e carinhoso pode ser uma mée. (...) A
maternidade, portanto, descreve a natureza das responsabilidades
comunitérias envolvidas na criacdo dos filhos e no cuidar dos outros. No
entanto, embora o papel da mulher e dos cuidados maternais no processo de
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reproducdo seja fundamental para a continuagdo de qualquer sociedade e
cultura, em uma sociedade patriarcal, este papel ndo € atribuido com o valor
que ele traz em uma sociedade matriarcal (DOVE, 1998 p. 08).

Essa concepcdo de sociedade e mundo, abarca solidariedade, reciprocidade, respeito e
coletivismo, retirando da mulher africana identidades atribuidas por uma norma
heteronormativa que ela ndo se enquadrava, inclusive das supostas limitagdes maternais. O
mesmo pode ser percebido a partir dos estudos sobre a sociedade pré-colonial yorubd, de
Oyeronke Oyéwumi, nigeriana, pesquisadora e professora da Universidade Stony Brook. Para
essa pesquisadora, a maternidade imposta pelo Ocidente € um protocolo de género feminino e
segundo essa perspectiva: “a categoria mae ¢ encarada como sendo incorporada por mulheres
que sdo esposas subordinadas, fracas, impotentes e relativamente marginalizadas socialmente”
(OYEWUMI, 2016 p. 58). Fruto do patriarcado ¢ do machismo essa mesma linha de
pensamento, secundarizara tudo que for relativo ao feminino, como relac6es de trabalho, espacgo
politico e sociais.

Oyéwumi propde a analise critica do conceito de género, entendendo este como um
construto ocidental e europeu, base da familia nuclear, que carrega como centro a figura do
homem patriarcal. Em oposicao a esse pensamento encontramos no ethos yoruba o principio
da matripoténcia, da senioridade e da figura central de lya, que numa tradug&o mais aproximada
encontrariamos o conceito de mée. lya, segundo a autora, sera o principio criador, afinal todo
humano tem uma lya, todos nds nascemos de uma lya. Para a autora, o conceito de lya é uma
instituicdo, um corpo coletivo e esta no cerne da questdo da senioridade, eixo estruturador da
familia yoruba, como veremos adiante, e € o ser mais antigo, mais sénior, por isso aquele que

deve ser respeitado. Nas palavras da autora:

A Matripoténcia descreve os poderes, espiritual e material, derivados do papel
procriador de lTya. A eficacia de lya é mais pronunciada quando considerada
em relacdo a sua prole nascida. O ethos matripotente expressa o sistema de
senioridade em que ly4 é a sénior venerada em relagdo a suas crias. Como
todos os humanos tém uma lya, todos nascemos de uma lya, ninguém é maior,
mais antigo ou mais velho que Tya. Quem procria é a fundadora da sociedade
humana, como indicado em Oseetura, 0 mito fundador ioruba. A unidade
social mais fundamental no mundo iorub4 é o par Iya e prole. Como apenas as
anafémeas procriam a construcio original de Iya ndo é generificada, porque
seu raciocinio e significado derivam do papel de Tya como cocriadora, com
Elédada (Quem Cria), dos seres humanos (OYEWUMI, 2016, p. 60).

Com isso, entendemos que a estrutura familiar yoruba pré-colonial ndo era classificada

por género, e consequentemente ndo dava supremacia a um tipo de pessoa em detrimento a
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outra. As fémeas ndo estavam em papel de subordinacdo ou fragilidade, e assim ocupavam
papel de co-criacdo. A organizacdo familiar pautada na senioridade também apresenta
caracteristicas muito mais dinamicas, fluidas e igualitarias, onde os diferentes membros da
linhagem, independente do que conhecemos como género, poderia ser considerado mais
velho/a.

Outro dado importante trazido pela pesquisadora, que coloca a institui¢do lya como o
centro dessa perspectiva, é a ideia de coletividade, que estd diretamente ligada a perpetuacédo
do cla. Uma vez que, como ja dito anteriormente, quando nasce uma crianca nasce também uma
lya, essa relacdo simbidtica ultrapassa os limites bioldgicos e passa a ser existencial, elas co-
existem coletivamente. N&o é o sangue paterno o condicionante mor dos lagos de parentesco,
e sim o de lya que traz a0 mundo, e de quem a trouxe anteriormente e assim sucessivamente, o
que fazia as estruturas familiares serem desenhadas de outra forma, sempre reverenciando a
ancestralidade.

Apds 0 nascimento desse novo ser, lya sera responsavel espiritualmente, socialmente e
financeiramente por ele. Como estamos falando de uma cadeia ancestral, estamos falando
também de uma coletividade, e que tem Oxum® como signo representativo. Ela é a primeira de
todas as maes ancestrais. Nessa cosmogonia, Oxum € o orixa'® primordial, o protétipo de todas

as Iyas. Oyéwumi em dialogo com Nkiru Nzegwu ressalta:

A ideologia da maternidade é o que d& as pessoas irmas e linhagens um senso
de lealdade e unidade. Embora uma linhagem consista de pessoas filhas de
varias mdes diferentes, 0 cimento que une essas pessoas irmas ndo é o lago
paterno, como alguns gostariam de acreditar, mas a mée ou a ideologia
materna da ancestral fundadora (NZEGWU apud OYEWUMI, 2016, p. 79)

Essa estrutura hierarquica e coletiva de referéncia a matripoténcia, ainda hoje pode ser
vista nas dindmicas dos terreiros de candomblés no Brasil. A funcdo comunitaria de criar e de
gestar é coletiva. Embora biologicamente exista a condi¢do fisica de apenas mulheres terem
Utero, e assim gerarem uma nova vida, o conceito dado pela autora e aqui colocado como
reflexdo, nos apresenta a caracteristica coletiva, muito analoga ao processo de iniciacdo e

criacdo em uma comunidade de terreiro. Como colabora a pesquisadora:

Na di&spora africana brasileira, o prestigio politico das grandes mées funciona
estritamente nos terreiros de candomblé, espaco de resisténcia negra

% Orixa feminina das aguas doces, rios e cachoeiras, rege a fecundagéo, a gestagéo, 0 amor e a sedugao.
10 Deuses africanos ancestrais, também representados pelas forcas da natureza.
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restaurado por lacos de afeto, familia e hierarquia, no qual uma yalorixa
carrega os valores ancestrais e culturais torneados de Africa. A mulher torna-
se made dentro da relacdo com a ancestralidade, ndo nuclear, podendo ser
matrilinear, em que filhos, independem de lagos sanguineos e do estado civil.
Significa entdo dizer que ndo somente homens adultos podem gozar de
prestigios oportunizados pela antiguidade e postos na familia ndo nuclear e
ndo heterossexual (BIBI BAKARE-YUSUF apud AKOTIRENE, 2019, p.
84).

Uma comunidade de terreiro embora tenha sido construida nas brechas do poder
colonial e com isso ter sido tocada por constituicdes ideoldgicas deste, manteve as noc¢des de
senioridade e matripoténcia gestora presentes. Numa organizacdo de terreiro ndo ha disputa de
lugar a partir do género, ialorixas (maes de santo) e babalorixas (pais de santo) ttm o0 mesmo
grau de importancia hierarquica.

Outra ideia defendida por Oyéwumi e que também podemos encontrar em nossos
terreiros, € a criagdo coletiva. No entendimento que os membros mais velhos sdo responsaveis
pela criagdo dos novatos e ndo necessariamente apenas aqueles que fazem nascer um novo
adepto, no caso ialorixas e babalorixas (ioruba - ketu), Mam’etus e Tat’ctus (bantu - angola).
Todos inseridos na familia de axé, como chamamos as comunidades de terreiros, seréo
responsaveis pela educacédo e formacao dos mais novos.

Os exemplos de estruturas africanas distintas, que nos apresenta caracteristicas tao
similares de sociedade ndo generificada, nos fazem reconhecer a existéncia de uma
pluridiversidade cultural étnica no continente. Porém, apesar da diversidade encontramos
também pontos em comum nas diferentes culturas, fator que pode ter sido importante na
didspora, onde homens e mulheres precisaram esquecer diferencas para resistir e (re) existir.

A diéspora, originada no sequestro negreiro, traz consigo a tentativa de desagregacéo,
do deixar para tras partes da vida, mas as culturas criadas a partir dela sdo culturas de resisténcia,
recriacdo e reconstrucdo. Nos diferentes terreiros, recontamos a histéria, mantemos viva a
memoria, resgatamos nossas origens. Por isso o interesse nos saberes ancestrais praticados e

ensinados nos terreiros de candomblés, eles nos ensinam tanto ou mais que os livros didaticos.

A matripoténcia das Makotas nos terreiros de Angola

E preciso que cada vez mais sejamos sujeitos de nossa fala, de nossa
escrita, de nossa histéria. E preciso parar de ser objeto. (Makota
Valdina).
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Foto 1: Makota Henda Mianga, Dandalunda/ Mam’etu Keamukongo e
Mam’etu Kisimburu (Fonte: prépria autora, 2019).

A menina surge com sua indumentéria de festa no sambile — saldo publico de um
terreiro de Angola Kanzo Mwona Dandalunda, no Rio de Janeiro, campo onde essa pesquisa
acontece. Sobre suas roupas, ja em renda de qualidade, esta sua faixa com os dizeres que tornam
publico que a partir de agora ela € uma Makota. Quem a tira do indemburo — quarto onde sdo
feitos os rituais de feitura e que ndo sdo pablicos, por muitos comparados metaforicamente ao
Utero materno, pois ali se renasce para uma nova vida — é Dandalunda, NKkisi feminino,
divindade sagrada cultuada nos candomblés de Angola, representada pelas aguas doces de rios.
A mesma que a apontou e escolheu. A menina que antes era conhecida como Flavia, de 18 anos,
agora olha para baixo em sinal de respeito. Sua cabeca, por baixo do ojal!, esta nua
representando seu renascimento. A partir de agora ela serd chamada de Henda Miangal?,
Makota de Dandalunda. A menina se tornou mée. Na sua fala:

N&o vou dizer que foi facil! Quando fecho os olhos ainda posso lembrar-me
das chamas das velas e da decisa (esteira) em meu corpo, da esséncia do lugar
gue viu todas as minhas lagrimas, minhas ansiedades e meus medos. Ainda
me lembro dos primeiros ensinamentos dados, das primeiras rezas, das dores

11 Pano de cabeca (turbante)
12 Nos candomblés de Angola, todos que sdo iniciados recebem um nome de nascimento, que usario nos espacos
religiosos, sdo as dijinas.
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de cabeca e da roupa branca. Ninguém nunca vai entender antes de estar 1a
dentro vivendo tudo, participando de cada coisinha, tomando cada banho e se
alimentando em horarios marcados. Ninguém pode abrir a boca pra falar
quando viram os sinos balancando no meu pé e muito menos quando viram
meu kelé, que por mais pesado gue seja, € a joia que guardarei pra sempre em
meu coracao. Pois se um dia eu fiquei carequinha, foi porque eu amei. Carrego
a palavra de NKkisi, que me determinou Kota. Fez-me mde, e ainda sim, filha.
(Henda Mianga)

A descricéo relatada acima retrata a op¢do metodologica desta pesquisa. Assumimo-nos
como pesquisadores cotidianistas que defendem a ideia de redes educativas (ALVES, 2008) por
entender que em diferentes espacos, saberes sdo produzidos. Saberes subalternizados pelo
racismo estrutural que nega os saberes ancestrais que circulam nos terreiros dos povos negros.
Saberes de criangas e jovens que cresceram nos cotidianos dessas religides e que sofrem duplo
preconceito, o da religido e o da invisibilizacdo da infancia na producdo do conhecimento
(CAPUTO, 2018). Na literatura produzida pelo Grupo Kékeré em dissertacdes, teses e artigos,
percebemos as criangas, jovens ou adultos ndo s6 como participantes de nossas pesquisas, mas
como sujeitos sociais, construtores de saberes préprios e construtores inclusive das proprias
pesquisas.

Como sugere a fala de Makota Valdina na epigrafe que abre essa sessdo, nossas
pesquisas séo tecidas na troca, na dialogicidade entre os diferentes sujeitos que a compdem.
N&o pensamos em objetos de estudo, ndo objetificamos pessoas. Trocamos experiéncias e
saberes, representados em falas, historias de vida, memorias... Assim como a Makota Henda
uma menina que se transformou em mée através da religido.

Makota é um cargo exclusivamente feminino nas religides de matrizes africanas Bantu,
que no Brasil se difundiu nos Candomblés de Angola. Elas sdo pessoas escolhidas pelos NKisis,
literalmente apontadas em cerimdnia publica e suspensas numa cadeira como simbolo de
ocupacdo de cargo dentro da hierarquia dos terreiros. Sao mulheres que ndo entram em transe,
como nos ensina os vocabularios de terreiros, elas ndo viram no santo, mas sdo as responsaveis
pelos pertences dos Nkisis, assim como por ele/ela proprio. Na organizacdo e na hierarquia da
religido, Makotas, independentemente de suas idades serdo liderancas, sdo também
consideradas “Iyas”, dividindo a criagio e o cuidado com as Mam ’etus, as maes de santo. Ser&o
responsaveis pela criacao e cuidado das familias de ax¢, assim como apresentado por Oyéwumi
na ideia de criacéo coletiva.

Diferente de uma Mam etu — tradugdo literal de “méae nossa” no portugués - que para

chegar a maternidade passa por todo o processo iniciatico de anos, passando por muzenza

Problemata: R. Intern. Fil. v. 11. n. 5 (2020), p. 5-19
ISSN 2236-8612



A matripoténcia nos terreiros de candomblés pelas médos das Makotas 16

(recém-iniciado), kota (ao completar sete anos) até chegar ao cargo de chefia de zeladora/ mée
de santo, as Makotas ao serem escolhidas pelo NKkisis e confirmadas em seus processos de
iniciacdo ja sdo consideradas médes. Makotas sdo as pessoas de confianca das liderancas
religiosas nos terreiros. Sdo elas as responsaveis para que tudo dé certo — no preparo das
comidas, nas vestimentas dos Nkisis, na organizagdo do terreiro, e na iniciagdo de um muzenza.

O processo de iniciacdo de um novo adepto, comumente chamado de feitura de santo, é
considerado o nascimento dessa pessoa na religido, e o renascimento para 0 mundo. O iniciado
recebe um nome (dijina), passa a aprender novos habitos como cozinhar para o Nkisi e para
aquela comunidade em que foi inserido, aprende um novo idioma por meio de rezas e cangfes
proprias da religido. Nesse processo, a figura das Makotas € indispensavel, pois sdo as pessoas
responsaveis em acompanhar os lideres religiosos no processo de iniciacdo de um muzenza®?,

poténcia de vida, dessa nova vida. Nas palavras de Mam etu Keamukongo:

Kota é alguém que tem um lagco comigo quando eu nem sonhava em conhecer
essa pessoa. E a me que acalenta e corrige, simplesmente porque é mae. Amo
minhas Kotas como parte de mim. Tenho certeza que elas ja nasceram
destinadas ao sagrado. Sdo meus olhos, meu filtro. Ser Kota é sentir o NKisi
na alma, é ser de muita fé! O rodante vira no Santo, elas sentem (Mametu
Keamukongo: Lideranca religiosa do Kanzo Mwona Dandalunda, Rio de
Janeiro, 2019).

Uma Makota ndo realiza sozinha o processo iniciatico de uma pessoa, ela ndo pode
raspar uma pessoa e fazer nascer um NKisi, mas ela cria, cuida, acompanha todo o processo de
nascimento e criacdo de um novo adepto. Percebemos nesse processo a matripoténcia da
ancestralidade africana apontadas por Dove (1989) e Oyéwumi (2016) presente nas estruturas
dessa relacéo.

A foto que abre essa sessdo tem muito significado. Quantas geracdes estdo registradas
nela? Quantos modelos de maternidade a compdem? A imagem carrega consigo o registro de
alguns pilares da tradicdo dos Candomblés. Nela temos trés figuras femininas, que podem ser
consideradas como a representacdo do matriarcado nas culturas afrodiaspéricas. Na foto
também podemos dialogar com a ancestralidade: a menina Makota trazida por Dandalunda, seu
ancestral divinizado, que para estar presente toma o corpo de Mam 'etu Keamucongo, sua mae
espiritual e logo atras das duas estd Mam etu Kisimburu, avo de Makota, mae espiritual da

Mam’etu Keamucongo. Numa reflexdo que questiona a temporalidade a qual estamos

13 Recém iniciado nos candomblés de Angola.
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submetidos e se ancora hum pensamento ancestral encontramos inumeras geracdes num sé
registro fotogréfico.

Esse momento Unico e impar na vida de Flavia, agora Henda Mianga, sintetiza nosso
processo reflexivo até aqui. Nossa ancestralidade feminina nos ensina que existem diferentes
maneiras de gerir, de (co)criar e de nutrir poténcias. Os terreiros de candomblés tém muito a

nos ensinar, basta querer aprender.

Sigamos construindo...

Na contramdo da colonialidade que insiste em nos silenciar, estdo as culturas vividas e
recriadas diariamente nos cotidianos dos terreiros. Enquanto a sociedade Moderna,
eurocentrada, branca e machista tentou nos deter, quando nao nos aniquilar, os povos de
terreiros, homens e mulheres, adultos e criancas, seguem cultuando suas divindades. Dan¢ando
e cantando no sentido anti-horario, mirando o futuro sem perder a conexao com o seu passado.

Em um misto de zelo, cuidado e protecdo, o papel das mulheres nas culturas
afrodiaspéricas foram e seguem sendo de muita relevancia. Mulheres negras além de serem
submetidas as mesmas violéncias que 0os homens negros — n&o terem sido poupadas de trabalhos
exaustivos e desumanos, tiveram seus corpos violentados, e filhos arrancados dos préprios
bracos — ndo eram vistas como mulheres.

Mesmo assim elas resistiram, subverteram a crueldade colonizadora escravista,
cultivaram suas culturas ancestrais disfarcadas no alto dos morros ou no fundo dos terrenos,
(re) existiram. Trabalharam nas frestas do poder e delimitaram seu espaco no seio de uma
sociedade machista. Yalorixas, Mam’etus, Makotas, benzedeiras, lavadeiras, vendedoras,
comerciantes, pensadoras e educadoras zelaram e lideraram movimentos de cuidar. Cuidar do
outro, cuidar do irmé&o, cuidar de seu povo.

A pesquisa, ainda em andamento e tecida por diferentes e diversas maos, olhares e
percepgOes, a partir de uma cosmopercepgao, presente nos saberes ancestrais africanos néo
limitados apenas em um unico sentido, busca acompanhar o processo de construcdo dessas
meninas/mulheres em Makotas/médes nos espacos de terreiros, territdrio que muito bem
ressignificou, mas também perpetuou saberes de Africa. Se um dos objetivos é manter viva na
didspora o que significa nosso passado, resgatando através de um modelo coletivo matrigestor,

nédo seriam essas mulheres Makotas um bom exemplo? Sigamos...
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