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Resumo: Nas dltimas décadas tem ampliado a importincia e visibilidade do processo de
reafricaniza¢io entre populagbes negras e grupos com prdticas culturais de ascendéncia
africana. Entre os adeptos das religides de matriz ou presenca africana, nao ¢ diferente. A
partir do estudo do sistema religioso batuqueiro em uma escala transnacional, este texto
versa sobre algumas formas alternativas com as quais afro-religiosos do Rio Grande do
Sul, Argentina e Uruguai tém se inserido nesse processo tanto no campo religioso quanto
politico, em busca da purificagio de seus rituais ¢ de uma participagio nas respectivas
esferas pablicas locais e nacionais que permita a visibilidade, legitimagao e respeito de uma
religiosidade singularidade pela sua referéncia a uma origem e uma ontologia relativas as
etnias negras e a Africa.
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Abstract: The importance and visibility of the reafricanization process between black
populations and groups with cultural practices of African’s heritage in last decades has
amplified. Between the follower of African’s matrix or presence this is not different. From
the study on the batuque religion system on an transnational scale, this text tackle some
alternatives forms which African-Brazilian religious of Rio Grande do Sul, Argentina and
Uruguay have been inserted in this religious as much as political process, looking for purify
yours rituals and participating on local and national public space with visibility, legitimacy
and respect for an singular religiosity with reference to an origin and an ontology relatives
to black ethnics and to Africa.
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African-American identities.

Desde de 2005 enquanto antropélogo estudioso dos fluxos afro-reli-
giosos entre o estado brasileiro do Rio Grande do Sul e os estados-nagoes
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da Argentina e Uruguai, fui aprofundando-me em uma dupla compreensao
sobre a organizagao dessa cena religiosa transnacional. Por um lado, sabe-se
da importancia da agao de vdrios pais-de-santo gatichos, sul-brasileiros, por-
to-alegrenses e fronteirigos, na iniciagao de diversos argentinos e uruguaios e
conseqiiente difusio desse sistema religioso nesses territérios, presentificada
na patente maioria de terreiros argentinos e uruguaios vinculados com as
matrizes mitico-rituais batuqueira e quimbandeira, tipicamente gatichas,
num processo que ganha relevincia na da década de 1960°. Por outro lado,
no decorrer desses quase cinqiienta anos, se o fluxo de agentes, técnicas e
objetos afro-religiosos do Rio Grande do Sul para esses paises ainda estd
ativo e é importante para a construgao do horizonte imaginativo e identitdrio
dos afro-religiosos platinos, também existem uma série de especificidades
na constitui¢ao das cenas afro-religiosas argentina e uruguaia, que levaram
a autonomiza¢do e diferenciagio dessas cenas em relagdo a cena religiosa
afro-riograndense.

Este artigo aborda algumas agdes e objetos de atores afro-religiosos do
sul-brasileiro e do rio da Prata que podem ser lidos dentro do marco da
reafricanizagao. Esta entendida como uma nogao polifonica referente aos
processos ativos de reincorporagao de valores afro-referenciados, no tempo
e no espago, que englobam mobilizagao politica e juridica; afirmagao iden-
titdria e/ou de projeto; resgates, apropriagoes e invengdes de tradigdes e
quaisquer outros objetos que ajudem a formular e expressar a singularidade
de uma alteridade, no caso, afro-orientada.

Nesse recorte geogrifico e simbdlico da circulagio afro-religiosa trans-
nacional percebemos que se o processo de reafricanizagao entre grupos

> Ari Oro em Axé Mercosul (1999) registra a importincia de 18 pais-de-santo gatchos
entre os pioneiros da difusdo platina das religides afro-gatichas (umbanda e quimbanda
alinhadas a cosmologia e ritual do batuque , das trés a vertente mais africanista). Entre as
cidades fronteirigas, o principal destaque se d4 para Santana do Livramento e Uruguaiana,
a primeira fronteira com o Uruguai e a segunda com a Argentina (Segato, 1998; Bem,
2007, 2008), mas muitas cidades gatichas préximas a zona de fronteira tem ou tiveram
algum pai-de-santo implicado na iniciagao de argentinos e Uruguaios, sobretudo Pelotas
e Rio Grande, consideradas o bergo do batuque ainda no século XIX (Correa, 1988).
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afro-religiosos ocorre tanto no Rio Grande do Sul, quanto na Argentina e
no Uruguai, em cada um desses territdrios esse processo interage com con-
stru¢des nacionais, prdticas e simbdlicas, diversas que influem em formagoes
divergentes nas experiéncias de reafricaniza¢ao nos trés paises.

Longe de esgotar a andlise das dimensoes socioldgicas relativas a esses
processo, o presente texto busca descrever interfaces e solugoes alternativas
que atores contextualizados em uma mesma gramdtica religiosa podem
desenvolver para um mesmo problema quanto estao inseridos e processos
nacionais diversos.

1. A REAFRICANIZACAO NOS
TERREIROS DO RIO GRANDE DO SUL.

O batuque riograndense, similar ao candomblé bahiano, constituiu-se
entre as populagdes negras de Pelotas e Rio Grande ainda no século XIX.
Todavia nao se sabe se sua génese estd ligada a agao de africanos que desem-
barcaram diretamente nestes portos, ou a algum negro que tenha vindo de
outra regiao do Brasil. Apesar de todo o preconceito e persegui¢ao com os
negros e suas manifesta¢des culturais, o batuque consolidou-se enquanto
religiosidade legitima através da luta de seus cultuadores pela visibilidade
e contra a discriminagao ao longo do século XX e conseguiu a sua difusio
para além da populagao negra e pobre, tendo atualmente uma grande por-
centagem de seus seguidores entre pessoas escolarizadas, de classe média
e brancas. Além disso, é no Rio Grande do Sul onde mais brasileiros res-
ponderam serem afro-religiosos no recenseamento de 2000, sendo o dnico
estado onde, entre 1990 e 2000 nao diminui, mas ao contrdrio, aumentou
em mais de 33% o ndmero de pessoas autodeclaradas adeptas de religices
afro-brasileiras. Existe um abismo entre o nimero de gatdchos autodecla-
rados afro-religiosos no censo de 2000, 121.180 pessoas, ¢ a realidade de
individuos que de alguma maneira, mais ou menos efetiva e constante,
circulam no meio afro-religioso gaticho. Mesmo assim, os dados do censo
nos apontam que entre os brasileiros autodeclarados afro-religiosos, 23%
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deles estariam nesse estado, no qual apenas 12, 6% se classificou enquanto

preta e parda. Segundo Ari Oro,

A surpresa destas constatagoes resulta especialmente do fato do Rio Grande
do Sul produzir sobre si mesmo uma auto-imagem, com repercussoes fora
dele, de ser um estado branco, cristdo, colonizado e habitado por imigrantes
europeus e gaichos, ofuscando e mesmo excluindo os negros e os indios.

(Oro, 2008, p. 10)

Esse é o contexto, de invisibilidade pelo discurso oficial e de resistén-
cia ativa por parte da populacio negra e afro-religiosa na continuidade de
seus repertdrios culturais, no qual a partir da década de 1980 o processo
de reafricanizagio, tanto no campo politico quanto religioso, comegou a
ampliar-se no Rio Grande Sul.

No Brasil, apesar de uma série de movimentos anteriores pautados na
afirmagio da heranca africana e negra, é a partir de 1978 que vemos emergir
do cendrio da organizagao negra, os elementos que constituirao as diretrizes
do pensamento politico afro-brasileiro, entre estas a prépria reflexao sobre a
questao da reafricanizagao. Entre estes acontecimentos, ressaltamos a criagao
do Movimento Negro Unificado Contra a Discriminagio Racial (MNU) em
1978, a partir da reuniao de uma série de associagoes de militAncia racial, com
ideologias identificadas tanto com a luta dos negros dos E.U.A., sobretudo o
movimento pelos direitos civis da década de 1960, quanto com a intelectu-
alidade marxista africana em luta pela descolonizagao. O movimento negro
assume um discurso a0 mesmo tempo racialista e multiculturalista, ainda
lutando contra a segregagio, a discriminagao, em favor da recuperagao da
auto-estima do negro, conjuntamente com a revalorizagao da “heranqa afri-
cana, procurando desvencilhd-la das adaptagdes e sincretismos com a cultura
nacional brasileira”. Aliado a isso, 0 movimento negro amplia os temas em
disputa: “para além das discriminag¢oes raciais cometidas individualmente,
passa-se a combater também a estrutura injusta de distribui¢ao de riquezas,
prestigio e poder entre brancos e negros”. (Guimaraes, 1999, p.211-212).
Portanto, naquele momento, o movimento considerava o sincretismo ¢ a
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mesticagem como ideologias da conciliagio a servigo da manutengao de um
status quo dramdtico para a populagio negra.

Imediatamente essa nova postura politica comegou a contaminar os
terreiros de todo o Brasil. Na linha de candomblé, no Nordeste e, principal-
mente, no Sudeste, voltou-se a cultuar Exu, equivalente ao Bard do batuque,
como orixd, prdtica que nao ocorria publicamente a mais de cinqiienta anos, e
se abandona em parte a visao sincrética dessa entendida com o diabo catélico.
Nas décadas seguintes muitos terreiros, principalmente os dedicados apenas
aos cultos mais préximos da tradi¢io africana, abandonaram as imagens
catélicas, sincretizadas com os orixds, que antes enfeitavam os quartos-de—
santo. Muitos grupos, em diversas cidades, dedicaram-se ao aprendizado do
idioma ioruba e a pesquisa de rituais antigos, como forma de manutengao
e atualizacio, da tradi¢ao, mas também com o sentido de diferenciacio de
status perante o restante dos terreiros das cenas afro-religiosas locais.

No Rio Grande do Sul, percebi o movimento de reafricanizagao
em trés diferentes configuragdes. Uma primeira que se baseia em um forte
didlogo com o Candomblé, referéncia incontestdvel no imagindrio brasileiro
sobre as religioes de matriz africana. Destarte, mesmo tendo uma existéncia
talvez tao antiga quanto o candomblé, o batuque ¢ ainda hoje considerado
por muitos académicos e até mesmo por alguns dos seus praticantes como
“um primo pobre” do candomblé ao qual o batuque deveria imitar.

A centralidade dada ao candomblé como religiao afro-brasileira mais
tradicional, mais legftima e mais préxima das suas raizes africanas advém de
fatores tais como a centralizagao da Bahia, por parte de discursos escolares,
académicos, artisticos e mididticos, como o lugar do negro, e da sua cultura,
dentro do Brasil.

Nas salas de aula do Rio Grande do Sul, até alguns anos atrds, nao
se ensinava quase nada sobre a presenga do negro nesse estado e nada sobre
sua sociabilidade, musica ou religiosidade. Na literatura, sempre que pen-
samos sobre as religides afro-brasileiras, nos lembramos de Jorge Amado e
de sua obra impar, a qual a aceitagao do candomblé com lugar positivado
no imagindrio nacional tanto deve. Academicamente o volume de produgio
sobre o candomblé ketu em compara¢io com outros cultos africanistas,
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como o candomblé jejé, o candomblé de Angola, o tambor de mina, o xangb
do Recife e o préprio batuque, ¢ altissimo. No entanto, desde meados da
década de 1980, no campo da antropologia e historiografia gaticha tem-se
destacado a apropriagao do batuque enquanto objeto de conhecimento e
desde entao s6 aumenta o nimero de estudiosos interessados no tema.

Na televisao, com a difusao das programacoes realizadas no sudeste
brasileiro, quando aparece algum conteddo afro-religioso a referéncia
sempre ¢ o candomblé. Nas emissoras gadchas, em sua restrita grade de
programagio, eventualmente sao noticiadas matérias nos telejornais locais
e um casal de sacerdote do batuque mantém um programa vespertino de
variedades (Algo Mais, na TV Pampa, retransmissora da rede TV), no
qual mantém um quadro fixo de ordculo (jogo de bizios) e matérias sobre
a religido (forma émica de referéncia ao batuque). No rddio e nos jornais
porto-alegrenses, na atualidade raramente existe a divulgagao do batuque,
embora em décadas anteriores sacerdotes como mae Ieda de Ogum tiveram
os seus programas de rddio.

Assim, no Rio Grande do Sul, ocorre um duplo movimento que, por
um lado, supervaloriza e exotiza o candomblé e, por outro, ratifica o siléncio
sobre o batuque, na escola e nos meios de comunicagao. Duas conseqii-
éncias desse processo sao: na sociedade gadcha em geral, a reprodugio da
invisibilidade desse sistema religioso e a indiferenga para com o mesmo e,
entre alguns afro-religiosos do estado, o entendimento de que o candomblé
¢ a referéncia legitima da origem histérica e dos fundamentos mitico-rituais
do batuque.

Nesse contexto é que muitos sacerdotes tém introduzido: outras co-
res para a confecgao de axds (roupas cerimoniais) e guias (colares rituais),
relativas a classificagao do candomblé e nao do batuque (como o azul para
Ogum, ao invés do verde); outros pratos oferecidos aos orixds, como acarajés
para lansa, ou feijao para Ogum, sendo que no batuque tradicionalmente é
servido batata doce para a primeira e churrasco de costela para o segundo; um
certo sincretismo entre a figura da orixd Nana Borocum, que nio é cultuada
no batuque, com o aspecto idoso de Iemanjd; a extensa utiliza¢ao de nomes
sacerdotais, e conceitos rituais em ioruba, em desuso no Rio Grande do Sul,
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como babalad (sacerdote responsdvel pelo ordculo), babalorixd (sacerdote
chefe do culto, ao invés de pai-de-santo), baba (a0 invés de pai), ilé (ao invés
de terreiro ou terreira), etc.

Uma segunda configuragio é simetricamente inversa a primeira e
se propde a pesquisa e ao resgate das raizes préprias do batuque, sem a
interferéncia de sincretismos catdlicos ou kardecistas, muito menos da
autoridade do candomblé dentro do contexto nacional. Nessa vertente,
muitos pais-de-santo gatichos, tém se voltado para a literatura académica
riograndense, antropoldgica e histérica, e na valorizagao do conhecimento
dos mais antigos, como formas de pesquisa das raizes e singularidades do
batuque e da histéria negra no Rio Grande do Sul.

Assim, alguns religiosos tém buscado dedicar-se mais ao batuque, do
que a quimbanda e a umbanda, realizando um maior nimero de quinzenas
(festas pequenas) durante o calenddrio littirgico ou até mesmo realizando
apenas o culto aos orixds. De forma mais ampla, as novas gera¢oes de ba-
tuqueiros tem buscado aprender corretamente as rezas, cantos e saudagoes
em ioruba (o que favoreceu a difusao de centros de ioruba e cultura afro no
estado), além da histéria da Africa e da escravidio no Brasil, como esteio para
conexao dos rituais religiosos contemporineos com um passado negro, cada
vez mais positivado, e com elementos diacriticos da pureza e singularidade
africana dessa religiao. Exemplos disso podem ser encontrados tanto nos
discursos publicos de indmeros sacerdotes gaichos, quanto nos enderegos
dos mesmos na internet, onde além de contetidos sobre o préprio batuque,
ainda encontram-se referéncias a questao quilombola, aos lanceiros negros’
e a histdria da escravidao.

Essa busca pela afirmagio de raizes préprias e pela purificagao afro-
orientada dos rituais afro-religiosos no Rio Grande do Sul, também tem
dirigido um maior conhecimento sobre a genealogia das principais linha-
gens de cada uma das cinco tradi¢des (emicamente, lados ou nagdes) do

3 Um agremia¢ao de negros que lutavam pelo lado farroupilha, durante a revolugao de
mesmo nome (1835-1845) e que foram massacrados pelas tropas federalistas em novembro
de 1844, quando foram atacados em seu acampamento ¢ j4 haviam sido desarmados.
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batuque (jeje, ijexd, cabinda, oy6 e nagd). Entre pais-de-santo mais jovens,
com um grau de instrugio e de leitura maiores, a ciéncia de suas linha-
gens ¢ até mesmo um simbolo de status. Estes religiosos sabem recitar sua
bacia até um bisavd ou trisavd-de-santo, identificam sacerdotes falecidos
importantes, nao sé de sua nagao, mas de outras também, tanto de Porto
Alegre quanto do interior, e sabem que existe a difusdo afro-religiosa para
os paises do Rio da Prata e quais sao os sacerdotes porto-alegrenses que
estao nesse fluxo. Nio sé afro-religiosos universitdrios, mas qualquer outro
com acesso a internet pode levantar informagoes sobre esses personagens.
Primeiro a disseminagao dos contetdos e metodologias pela escola e depois
a popularizacao da disponibilizagdo e pesquisa de dados na rede mundial de
computadores permitiu aos afro-religiosos mais novos, completar lacunas de
informagdes que nao foram passadas pela geragao mais antiga. Isso, de certa
forma consolidou 0 movimento reafricanizagao da religiao e tem permitido
a continuidade do batuque enquanto tradigao religiosa paralela e autbnoma
em relagao ao candomblé.

Nas cidades de fronteira, Uruguaiana e Santana do Livramento, esse
culto publico, mas nao cerimonioso aos pais-de-santo importantes falecidos,
¢ um objeto para a constru¢ao de memdria religiosa local. Nomes como
os de Joao do Bard (Exu by ou Bard By), de Teta do Oxald, em Santana do
Livramento, e de Wilson Avila da Oxum e Ailton Albuquerque da Oxum,
em Uruguaiana, sao lembrados por todos e estes personagens figuram
vérios causos. Posto que estes pais-de-santo foram de grande importincia
na estruturagao da transnacionalizagdo das religides afro-brasileiras para a
Argentina e o Uruguai através da regido de fronteira.

Em relagao a purificagao dos rituais - o desenvolvimento da linha dos
africanos na umbanda; a africaniza¢io da quimbanda; e a substitui¢ao de
representagoes imagéticas sincréticas por outras esteticamente mais africanas
no batuque -, nao se pode afirmar que alguns dos fenémenos observados
tenham uma relagio estrita e consciente com o processo de reafricanizagao,
mesmo porque a normaliza¢ao deles dentro da rede batuqueira antecede
cronologicamente o auge do discurso da reafricanizagao, a partir de 1980.
No entanto, estruturalmente, o desenvolvimento desses elementos dentro
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do sistema ritualistico batuqueiro (neste ponto, nao s6 gaticho, mas platino
também) responde as mesmas demandas que motivam o processo de reafri-
canizagio, a busca pela amplificagio dos significados de elementos presentes
nesses rituais que se refiram a tradigao africana, como vetor constante de
identidade cultural e diferenciagao social.

A partir de meados do século XX, em terreiros da fronteira gaicha
desenvolvem-se a linha dos africanos, que se caracterizam como uma classe
de espiritos de africanos jovens, orgulhosos, bebedores de vinho, zombeteiros
e de humor violento. Em sessoes que acompanhei no terreiro de mae Chola
em Santana do Livramento, esses espiritos constantemente faziam referéncia
a serem negros ¢ na auséncia de negros nas terras argentinas onde haviam
outros templos ligados a mae Chola (Bem, 2007). O porqué do desenvol-
vimento do culto de possessao dessa falange de espiritos e o significado
profundo de performances como as que vi no terreiro de mae Chola ainda
sao perguntas sem respostas. Contudo, me parece que em meio a um ritual e
cosmologia estruturados como forma de embranquecer e domesticar préticas
e narrativas “selvagens” de origem negra e indigena, como foi a umbanda
em sua génese (Ortiz, 1978; Maggi, 1992), a constitui¢ao de uma linha
ritualistica como a dos africanos, que ecoa determinadas narrativas e permite
performances de afirmagao étnica negra e de estranhamento a lugares onde
existe um vazio dessa identidade, parece realocar um elemento latente que
anteriormente se tratou de ocultar, inviabilizar, invisibilizar.

Por sua vez, a quimbanda riograndense, aparentada e possivelmente
inspirada na macumba carioca, se autonomizou da umbanda e estruturou-
se como a linha ritual com maior prestigio dentro do sistema religioso
batuque, sendo atualmente “o carro-chefe” através do qual muitos adeptos
tém se iniciado nos cédigos afro-religiosos, posto que essa linha ritual ¢ a
que carrega a maior poténcia de atualizagao para com o cendrio e as neces-
sidades modernas. As entidades cultuadas na quimbanda sao o exu e a sua
contraparte feminina a pombagira, ambas entidades sao ressignificagoes de
divindades tricksters cultuadas na 4rea cultural sudanesa-ioruba, o Exu ou
Bard, e na drea banto, o Bombogira, do qual derivou a figura pombagira.
Esses tricksters, arquétipos do herdi civilizador amoral, travesso, de enorme
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apetite sexual, de indole violenta, sujeito a cdleras, foram tomados pelos
missiondrios cristaos, em servico na Africa colonial, enquanto correspon-
dentes a0 demonio.

No Brasil, “a partir do inicio do século XX, o Exu africano, reinter-
pretado como espirito maroto, mas prestativo, espécie de diabinho familiar
da tradi¢ao ibérica, comega a se multiplicar nas macumbas do Rio, sob
influéncia das crengas espiritas sobre os mortos” (Capone, 2004, p. 95). As
macumbas guardaram muito do imagindrio e prdticas dos antigos calundus
coloniais, um grande acervo de elementos rituais e mitolégicos bantos res-
simbolizados pelo contato com elementos culturais, iorubanos, europeus
e indigenas. Na macumba, e nas quimbandas do sudeste e do sul que dela
evoluiram, o Exu africano transforma-se em uma nova classe de entidades,
exus — tipos especificos de eguns (espiritos de mortos) ou de “seres infernais”
—, de maneira que vérias falanges dessas entidades estao associadas ao cemi-
tério, a reino das encruzilhas, ao reino das almas, a praia (um lugar limite
com o mar, que também é um dominio obscuro, por ser traicoeiro).

Contam os sacerdotes mais antigos que em data anterior a 1960 os exus,
ao menos no Rio Grande do Sul, eram cultuados na umbanda, chegando
a dltima gira para limpar as energias negativas. A performance do transe
apresentava entidades selvagens e diabdlicas que se arrastavam no chio e se
comunicavam por grunhidos horripilantes. No entanto, a partir da referida
data comegaram a aparecer exus que desenvolveram a fala e pediam sacrifi-
cios, roupas, “pompa e circunstincia’ em rituais préprios. Muitos sacerdotes
tanto no Rio Grande do Sul, quanto na Argentina e no Uruguai apontam
o Exu Sete das Encruzilhas incorporado pela mae Ieda de Ogum de Porto
Alegre como um dos primeiros nessa nova apresentagao.

Na atualidade, em muitos terreiros gatichos tenho ouvido narrativas
que, sem negar o sincretismo dos tricksters africanos com os demonios
judaico-cristaos, dao énfase ao papel dos orixds na quimbanda. Segundo essas
narrativas, os exus seriam escravos de um determinado orixd (Bard ou Ogum
s30 os mais referidos), ou do orixd pessoal de cada adepto. Em determinadas
passagens mitoldgicas do batuque, alguns orixds sao identificados como os
senhores dos eguns, reis do cemitério/mundo dos mortos. Seriam estes,

DeBates po NER, POrRTO ALEGRE, ANO 10, N. 16, P. 201-224, JUL./DEZ. 2009

Ner 16 Final.indd 210 21/10/2009 06:06:45



APONTAMENTOS SOBRE FORMAS ALTERNATIVAS... 211

Xangd, lansa e Xapana. Por conseguinte, o culto aos exus e pombagiras tem
se reafricanizado de maneira a se tornar um batuque sombrio encabegado
por Exu ou Bard, sendo que cada falange de exus e pombagiras correspon-
deria a determinado orixd, de maneira que os exus seriam associados com
o lado sombrio de cada um desses orixds. Essa nova perspectiva mitoldgica
une ritualmente a linha do batuque com a quimbanda que passa a ser o seu
verso, seu lado demonfaco. O que leva a uma nova configuracao dos obje-
tos rituais da quimbanda, para que representem essa liga¢ao, na forma de
imagens africanizadas dos orixds Bard e Omulu que estariam representando
0S OrIXds € seus respectivos exus.

Especificamente na linha ritual do batuque, além dos j4 referidos
interesse pelo ioruba e pela a cultura afro e afro-gaticha, o mais recorrente
exemplo dessa vontade de purifica¢ao do culto é a incorporagao de estdtuas
e quadros que esteticamente representem os orixds da forma mais africana
imagindvel, em detrimento das estdtuas e quadros de santos catélicos, que
no sincretismo equivaleriam aos orixds.

Uma terceira configuragao dos processos de reafricanizagao da cena
afro-religiosa gaticha passa pela atuagao de diversas federagdes (CEDRAB,
AFROBRAS, Funda¢ao Moab Caldas, FORMA/RS, CEUCAB, OSECAE,
AFRORITO, Associa¢ao de Mulheres Afro umbandistas, Afroconesul,
Alianga Umbandista), que tém atuado na luta pela prote¢ao dos direitos de
expressao e oficio afro-religiosos, na conscientizagao da populagao quanto a
tolerincia religiosa. Assim, grupos como a Fundagao Moab Caldas, liderada
pelo babalorixd de candomblé Aureo de Ogum, realiza ao menos duas vezes
por ano atividades de divulgacao religiosa e de luta contra a intolerincia
étnico-religiosa em um palco armado defronte do mercado publico de Porto
Alegre; a CEDRAB (Congregagao em defesa das religioes afro-brasileiras)
realiza diversos semindrios, tém representantes em comissoes governamen-
tais sobre a questao religiosa e teve um papel decisivo no caso da disputa
publica sobre a tentativa de aprova¢ao de uma lei contra o sacrificio ritual
de animais na Assembléia Legislativa gadcha no ano de 2005 (Oro, 2005;
Avila, 20006).

Essa nova forma de ativismo afro-religiosa, demarcando um lugar de
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acdo dentro da esfera publica através de uma atuagao juridico-politica é
recente, mas tem se mostrado importante como forma de articulagao da
minoria afro-religiosa com demandas da popula¢ao negra e com o préprio
movimento negro brasileiro e promovido a uma ampliagao da participagio
politica de vdrios sacerdotes afro-religiosos. De forma que:

as aliancas recentes com dirigentes do Movimento Negro, politicos e grupos
provenientes de outros estados tiveram papel importantissimo, nao sé no
episédio envolvendo o Cddigo de Prote¢ao aos Animais, como nas agdes que
se seguiram. O apoio institucionalizado de um grupo com extensa trajetéria de
lutas, como é o caso do Movimento Negro, a participagao publica de politicos
ao lado dos africanistas, bem como a parceria da prefeitura de Porto Alegre, ao
instituir uma comissao oficial de religiosos e membros do poder municipal,
conferiram maior abertura as religides afro-brasileiras e ampliaram sua rede de
apoio. A valorizagao e a defesa da religiosidade de matriz africana passaram,
dessa forma, a ser realizadas também por outros grupos. Além disso, essas
aliangas evidenciaram que a rea¢ao promovida pelos africanistas nao foi em
vao. (Possebon, 2007, p.169)

Descritas, de forma reduzida, as trés configuragoes do processo de
reafricanizagao que percebi na cena afro-religiosa gaicha, trato de na
continuag¢ao desse texto realizar o mesmo movimento para as formas, que
consegui compilar, da reafricanizagao na Argentina e no Uruguai.

2. A REAFRICANIZACAO
NOS TERREIROS DA ARGENTINA

Apesar de referéncias a uma grande populagdo negra na Argentina
colonial e do século XIX, sobretudo em Buenos Aires, por surtos de enfermi-
dades, mortandade dos homens nas guerras e taxas de fecundidade baixas, o
elemento negro quase desapareceu do territério argentino, nao obstante, se
sabe da importincia de uma populagao residual de descendentes de negros
em cidades como Cérdoba e Corrientes, por exemplo. E no decorrer do
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século XX a imigragao de afro-caribefos e africanos incrementou o contin-
gente dessa populagao, que, no entanto, continua praticamente invisivel no
imagindrio argentino, a0 ponto de que até a pouco tempo atrds nao havia o
interesse em se pesquisar censitariamente a porcentagem dessa populagio.

Por sua vez, as religides afro-brasileiras adentram o territério argentino
a partir da década de 1960, por influéncia da agao de trés grupos de sacer-
dotes: a) argentinos que residiram e se iniciaram na religiao no Brasil ou no
Uruguai e voltando a Argentina comegaram a viver da religiao; b) argentinos
fronteiricos, sobretudo de cidades como Paso de los Libres e Santo Tomé,
que tinham contato com a cena afro-religiosa de cidades brasileiras limitrofes
e ¢) pela aglo religiosa de pais-de-santo brasileiros e uruguaios em Buenos
Aires e no interior geralmente por iniciativa de argentinos identificados nos
dois primeiros grupos (Oro, 1999; Bem 2008). Contemporaneamente, se-
gundo a Primera Encuesta sobre Creencias y Actitudes Religiosas en Argentina,
realizada pelo CEIL PIETTE/ CONICET em 2008, estimasse que nem um
1% da populagao ¢ afro-religiosa e que dos que s3o, a maioria se encontra
na capital federal e nas cidades de seu conurbano®.

Dentro do cendrio afro-religioso argentino podemos identificar, duas
formas de expressao do processo de reafricanizagao. Uma forma que tém
relagao com a purifica¢io dos rituais do sistema afro-religioso, por apro-
priagdes exdgenas ou nao, o que levou muitos afro-religiosos argentinos
iniciados no batuque & migrarem desse sistema afro-religioso para outros,
como o cubano e o nigeriano, considerados ainda mais puros; e, por fim,
uma outra forma de agao baseada promogao da cultura negra e afro-religiosa,
em conjunto (ou no) com as coletividades étnicas negras migradas, buscan-
do estabelecer conexdes entre as préticas afro-religiosas atuais e o passado
negro argentino.

No marco do primeiro movimento, ocorre que os afro-religiosos
argentinos se ressentem pela forma com que vdrios sacerdotes brasileiros
abusaram da sua ignoréncia (técnica) e nao os iniciaram verdadeiramente,

* Alguns dados dessa enquete estao disponiveis no site do CEIL-PIETTE: <http://www.
ceil-piette.gov.ar> (acesso setembro de 2008).
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fazendo sacrificios, assentamentos e outros objetos (a¢des) religiosos que
posteriormente seriam identificados como falsos. A partir dessa memdria
de abuso e de uma situagao de déficit ritualistico, muitos pais-de-santo tém
buscado complementagio littrgica estudando o If4 nigeriano, os cultos
afro-cubanos (santerfa, regla de Ocha), por vezes até buscando sacerdotes
que os iniciasse nessas prdticas, mas sem a confianga de anteriormente fora
depositada nos brasileiros, como me relatou iya Peggy de Iemanjd (Florida,
Vincete Lopez, grande Buenos Aires).

Essa sacerdotisa é a figura mais importante nesse processo de inicia¢ao
e apropriacao de prdticas rituais afro-religiosas nigerianas, como forma de
purificagao do batuque argentino, considerado por seus préprios adeptos
como incompleto. Iya Peggy de Yemonja, mae-de-santo do batuque, foi
iniciada em 1977 pelo pai Adao de Oxald, gaticho de Viamao, depois de
ter participado alguns anos da comunidade de mae Nélida de Oxum (a
primeira argentina com templo oficialmente aberto nesse pais). Iya Peggy
também ¢ lyaonifa, sacerdotisa, do If4 nigeriano, um sistema de adivinha-
¢ao que se perdeu nos cultos brasileiros, mas que existe em Cuba em uma
versao adaptada. Antes de se tornar batuqueira tinha uma escola de inglés
e demonstra claramente a importincia da cultura educacional moderna na
forma como vive e transmite os objetos afro-religiosos, na postura profes-
soral como que difunde a religido: organizando semindrios, participando
ativamente de féruns de debate na internet, dialogando com liderangas
afro-religiosas do mundo todo e, a partir desse trabalho, descobrindo ele-
mentos para preencher as vdrias lacunas dos mitos, rituais e da teologia
batuqueira em seu pais.

Com maior ou menor fundamenta¢io em pesquisas académicas e con-
tatos com autoridades religiosas africanas, outros pais-de-santo também se
empenham na purificagao dos rituais de linha-cruzada (batuque, umbanda
¢ quimbanda), amplificando a africanidade dos objetos religiosos, como
comentei no caso da quimbanda no Rio Grande do Sul. E, nesse caso
especifico, é muito interessante a forma como mae Karina de Oxum, de
Los Polvorinos (Malvinas Argentinas, grande Buenos Aires), iniciada no
batuque e na quimbanda por mae leda de Ogum (de Porto Alegre) con-
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seguiu realizar em seus rituais essa apresentagao carregada de uma estética
(imaginada africana) referida naquilo que eu nominei anteriormente de
“um batuque sombrio”.

Em relagao a segunda forma de reafricanizagao entre os afro-religiosos
argentinos, existe na esfera publica a agao de algumas federagoes religiosas,
Metropolitana, A.S.R.A.U (Agrupacién social religiosa africanista y Um-
bandista)Senquanto promotoras de a¢des culturais (semindrios, procissoes,
mostras de cultura de origem africana etc.)’, muitas vezes conjugado a¢oes
com outros grupos negros desse pais, formados, sobretudo, e como citado
anteriormente, por emigrados africanos e afro-caribenhos. O objetivo des-
sas agoes ¢ dar visibilidade e agregar legitimidade os cultos afro-religiosos,
retirando-lhes o estigma de serem considerados como seitas.

Entre os pais-de-santo com os quais trabalhei na capital platina, o que
mais trabalha dentro desse segundo movimento de reafricanizagao é o pai
Alfredo Echegaray de Ogum iniciado na umbanda, no ano de 1973, pelo
pai argentino Hugo Carlos de Oxald. Bastante ativo na cena buenacirense,
preside uma federagio afro-religiosa chamada Metropolitana; participa
de vdrias atividades de divulgagao da cultura negra e afro-religiosa, sen-
do divulgador da revista virtual afro-argentina Quilombo. Estive na casa
desse sacerdote, no bairro de Mataderos, cidade de Buenos Aires, em duas
ocasides durante o més de setembro de 2008. Em uma dessas oportuni-
dades pai Alfredo falou longamente sobre a presenga negra na Argentina
colonial. Como Alejandro Frigerio apontou, este tipo de discurso que
tenta colar a experiéncia afro-religiosa com uma memdria sobre a presenga
negra no passado nacional nao deixa de ser uma estratégia de legitimagao
dessa religiosidade exégena, através da sua aproximagao com categorias do
imagindrio e hist6ria argentina. Dessa presenga negra anterior, quase nada
restou demograficamente e a cultura lingiifstica, musical, culindria, herdada

> Além dos jd citados Alfredo de Ogum e Peggy de Yemonja, encontrei ainda trés pais-de-
santo da Grande Buenos Aires que desenvolvem a¢oes desse tipo. Sao estes, Hugo de Oxald,
de Tigre, Hugo de lemanjd, da capital federal, e Santiago Allegue de Ogum, de Quilmes.
Todavia, contatos mais aprofundados com estes, para uma melhor exposi¢ao de suas
trajetdrias, sao um dos pontos a serem desenvolvidos na continuagio dessa pesquisa.

DeBates po NER, POrRTO ALEGRE, ANO 10, N. 16, P. 20I-224, JUL./DEZ. 2009

Ner 16 Final.indd 215 21/10/2009 06:06:45



216 Daniel Francisco de Bem

dos negros foi durante muitos anos invisibilizada. A seguir apresento uma
cena etnogrdfica a partir de um excerto da entrevista que realizei com pai
Alfredo de Ogum (Barrio Mataderos, Buenos Aires, Provincia de Buenos
Aires, Argentina. Setembro de 2008).

Pai Alfredo me contava sobre a estrutura de agao da federagao Metropolitana,
de como os membros da diretoria debatiam entre si sobre os fundamentos
ritualistico de cada linha, para compor um corpo ritualistico padrao. “Tenemos
igualdades multiples e desigualdades minimas. Es sencillo, porque es la dnica
forma de estructurar una parte religiosa, que es la que no tenemos, puesto que
todos hablamos desde la oralidad. Porque la gran mayoria de las cosas o secretos
lindos o muy fuertes, se han perdido porque los viejos sacerdotes no lo han
transmitido. Hoy damos cosas escritas, hay libros: el de Ari Pedro, Alejandro
Frigério con sus tratados. Hay montones, Caribé, hay montén de escritores que
han ido sacando las raices, Fatumbi Verger. Y la historia afro en la argentina es
tan antigua como en Brasil, acd hay negros del afio 1600. Estd comprobado
por la trata de negros en el Rio de la Plata del Studer, que en el 1605 el cabildo
pierde supuestamente las actas cuando tenfan el puerto cerrado y habia 2
millones de negros que trafan los barcos negreros. O sea que mds o menos se
calcula que entre 1585 y el 1700 se trajeron alrededor entre 3 y 5 millones de
personas que al menos pasaron por Argentina’. Diante de tantas informagoes
que revelam um passado argentino com uma demografia negra alta, sé pude
fazer uma constatagao. “Que cosa, y parece que no queda casi nada”. Pai Alfredo,
aproveitou o “gancho” e continuou com sua aula. “No quedan, y de piel negra,
negros, no quedaron, porque los buenos patricios, como le decfan a la gente de
ese momento, los enviaron a todos, a luchar con San Martin, a cruzar los Andes,
a la guerra del Paraguay, y los mandaron a todos a luchar. Hay anécdotas, de
que San Martin en una de las batallas, no me acuerdo ahora, lo he leido, pero
no me acuerdo del dato, dice: ‘pobres negros los estdin matando pero son los
unicos que pelean’. Entonces nosotros tenemos una tradicién negra, si! Lo que
pasa es que no la supimos conservar. En Brasil quizds se pudieron conservar
mds porque se metieron en los Palmares, en los quilombos, se escondieron mds.
Acd mucho ‘Palmar’ [sic.] y quilombo no habia, el negro que era bajado en el
Rio de la Plata iba a Cérdoba, lo llevaban a Jujuy a Salta, a las minas, y ahi se
perdié el rastro. Pero sabemos de anécdotas de negros antiguos, sea del negro
Flores, que era un negro que estaba en una feria en Cérdoba y “Tacuaba’ [sic.],
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por la zona centro, y contaba, en el ano 1610 1612, historias de los negros, y
que hay historias, ‘ponele’, de que en el 1615 mds o menos se hacia una obra
de teatro que se llamaba El brujo doctor, en la cual entre comillas dice que los
negros jugaban el opelé [bizios] como en Cuba, los collares le dicen ellos, los
collares como en Cuba y Brasil, la macumba. La negra Mercedes en San Telmo,
hacia adivinacién para los blancos; el mismo Rosas en su época iba a los tangos
de Mina y Angola, se sentaba con el rey de Mina y Angola y presenciaba los
bailes. Cuando hablamos de bailes, nos queda la gran duda, era un baile, o algo
religioso disfrazado? (...) Todo eso, hace mucho tiempo y dirfamos que hubo
un rescate religioso a partir de 1980 con el fin de la dictadura y el comienzo
de la democracia, en el afio 83, hay una gran expansién religiosa, o sea los
templos pudieron abrir sus puertas porque antes era toque de palmas y cantar
bajito y bueno no habia una expansién. El argentino que queria hacer religién
o que habfa encontrado un amigo que le decfa que una religién era asi, se iba
a Brasil, o cruzaba a Uruguay, no hacfa religién acd, iba una vez al mes a Brasil
o mds a Uruguay, y hacia religién en Uruguay, no hacfa religién en Argentina.
Después del afio 83 con la venida de la democracia se empiezan a abrir las
casas de religién.

Nessa extensa fala de pai Alfredo pode-se vislumbrar o eixo de seu
argumento: a Argentina desde antes tinha uma cultura negra com a sua
prépria dinidmica religiosa e que depois da abertura democrdtica, o culto
importado do Brasil e/ou do Uruguai pode revelar-se como uma forma de
resgate dessa antiga tradigao, por ser seu equivalente, mantido pelos negros
brasileiros. No meu entender, essa é uma forma tanto de render homenagens
a essa tradi¢do perdida, quanto de construir um passado e uma legitimidade
contando com a mediagao de material académico, como qualquer individuo
ilustrado € em um movimento muito parecido com o que descrevi no caso
gaticho da relagao dos afro-religiosos com a literatura académia®.

Nas duas formas de reafricanizagao entre os afro-religiosos argentinos,
percebemos: a importincia desse processo como forma de manutengio e

¢ Dois sociélogos argentinos, Peter Brieger e Joaquin Algranti, em conversas informais,
disseram que a histéria era na Argentina, entre as ciéncias humanas, enquanto formadora
de opiniao, a mais valorizada socialmente.
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radicalizagao purificadora da tradi¢ao batuqueira gaticha, mesmo que seja
pela incorporagao de prdticas e significados relativos a outras tradi¢oes afro-
religiosas e a necessidade de um maior colamento a prépria tradigao histdrica
nacional em uma militincia, que diferentemente do Rio Grande do Sul e
do Uruguai (como veremos a seguir), de divulgacao cultural que tem uma
importancia politica, quando revela um grupo religioso invisibilizado, mas
que nio age nos marcos do campo politico institucionalizado.

3. A REAFRICANIZACAO
NOS TERREIROS DO URUGUAI

Dos trés paises imbricados nesse processo da transnacionalizagao afro-
religiosa transfronteiriga (Bem, 2007), certamente é no Uruguai que se
percebe com mais rapidez e clareza a importincia de diversos fluxos, nio sé
socio-religiosos, mas lingiifsticos, demogréficos e culturais que circulam entre
o Brasil (com maior densidade no sul-brasileiro), o Uruguai e a Argentina
(com maior densidade nas provincias limitrofes com o Brasil e Uruguai,
bem como na capital federal). Calcula-se que durante o periodo colonial uns
20% da populagao era de escravos, a maioria vinda do Brasil pela fronteira
ou diretamente ao porto de montevidéu e que a maioria desses escravos
era utilizada em servicos domésticos. A abolicao da escravatura na Banda
Oriental ocorreu em 1853, mas até a aboli¢ao no Brasil, os dois governos
mantinham um acordo de extradi¢ao de cativos foragidos ¢ muitos estan-
cieiros gatichos que tinham terras nos dois lados da fronteira organizavam
expedicoes de captura de negros no Uruguai. Durante o conturbado século
XIX, muitos escravos eram recrutados para as campanhas militares e para
os libertos uma das melhores opgoes de ascensao social era o ingresso no
servico militar, o que levou a uma considerdvel diminuigao dessa populagao
em razao das indmeras invasdes (britanicas, brasileiras, argentinas), da guerra
civil entre blancos e colorados e da Guerra do Paraguai (1864-1870).

Na atualidade, de uma populagao em torno de 3.500.000 habitantes,
segundo dados da Encuesta Nacional de Hogares Ampliada do ano de 2006
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realizada pelo INE (/nstituto Nacional de Estadisticas) uruguaio, mais de
300 mil destes s3o considerados de ascendéncia afro ou negra (9,1% da
popula¢ao), tendo uma forte presenca em Montevidéu e nos departimentos
da fronteira com o Brasil’.

Se houveram ou nao importantes instituigoes religiosas afro-uruguaias
no periodo colonial e no século XIX, o certo é que estas nao sobreviveram
até a contemporaneidade e o grande aporte cultural dos negros uruguaios
foi a sua influéncia na musica, em géneros como a payada, a milonga, o
tango e o candombe®. Este tltimo género de musica, baseado em conjuntos
ritmicos formados por trés tipos de tambores, foi introduzido no Uruguai
por negros bantos. Tradicionalmente a corda, o conjunto de tamboreiros,
¢ acompanhado por trés personagens: El escobero, el gramillero e la mama
vieja, contemporaneamente foi introduzida a figura da vedete. Entre o meio
académico uruguaio, especula-se que o candombe em sua génese teria um
teor mais religioso que profano e que os personagens que o acompanham
seria representagdes de feiticeiros. Também conta-se que na execugao dos
toques, alguns tamboreiros sentem um presenca estranha, como se alguém
os ajudasse a tocar. No entanto, o candombe ¢ uma manifestagao festiva laica
e sobre essa é que estd construida a identidade do negro montevideano. E
pela prética do candombe que alguns atores descobrem a histdria local, de
seus bairros, das lutas da coletividade negra, da heranga africana nos tam-
bores. Ai estd o culto aos antepassados e a mobilizagao cultural do presente.
De forma que entre os negros montevideanos, poucos se encantaram pelo
batuque, talvez por terem sua identidade negra muito bem assentada sobre

7 Os dados demogrificos do Uruguai estao disponibilizados no site do INE: <http://www.
ine.gub.uy> (acesso em setembro de 2009).

¥ Nos departamientos que fazem fronteira com o Brasil, a influéncia do candombe e do
tango ¢ limitada. A payada, a milonga e outros estilos de musica gadcha transfronteiriga
e o samba brasileiro sdo a referéncia musical popular. Obviamente, essa incorporagio
de objetos culturais brasileiros pelos uruguaios da fronteira nio para na musica. O
intercambio sécio-cultural, nas mais diversas esferas é explicito. Tal dado leva com que
muitos uruguaios digam que existem dois Uruguais divididos pelo Rio Negro, sendo
que a parte norte teria uma configuragio cultural muito mais préxima do Brasil que de
Montevidéu.
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o candombe. Assim, no Uruguai, apesar de algumas exce¢bes, negritude e
religides afro-brasileiras, nao necessariamente se misturam, produzindo um
discurso afro-religioso completamente auto-referido que pouca ou nenhuma
referéncia ao passado negro uruguaio, apenas aos personagens que trouxeram
a religido a este pais a partir dos anos 1930, nos departamentos da fronteira
e a partir de 1940 na capital (Bem, 2008).

Segundo a mesma enquete do INE a porcentagem de adeptos da umbanda
ou religides afro-americanas seria em torno de 0,6% no total da populagao do
pais e de 1% em Montevidéu. Na cena afro-religiosa uruguaia pode-se compilar
e perceber duas vertentes do processo de reafricanizagao: a primeira trabalha
pela valorizagao e manutencao das tradi¢des afro-religiosas brasileiras e a se-
gunda essa do encontro das demandas e agoes religiosas e politico-identitdrias
pela legitimidade da expressao cultural afro-orientada na esfera publica.

Sobre a primeira vertente pode-se dizer que como no Rio Grande do Sul
hd quase que como um culto publico aos pais-de-santo difusores das linhagens,
no caso uruguaio os percursores da transnacionalizagdo, aos pioneiros uru-
guaios e aos grandes representantes da religiao no pafs. Em fevereiro de 20006,
participei de uma Curimba de exus, reuniao de vérios terreiros para um grande
ritual, organizada pelos sacerdotes Susana de Andrade e Julio Kronberg. Nesta
festa muitos pais-de-santo foram homenageados e registrei que todos esses
pais-de-santo fizeram referéncia ao pai Joaozinho do Bard, 4 mae Teta, 2 mae
Maria das Matas e ao pai Armando Ayalla. Os dois tltimos respectivamente:
a primeira sacerdotisa a abrir terreiro em Montevidéu, ainda na década de
quarenta; e, o segundo, o nome mais destacado de toda a histéria da religiao
afro na capital uruguaia, promotor da religido em programas de rddio, em
associacoes culturais, em livros, falecido no final dos anos 1990.

Ainda dentro dessa vertente, é cabal a supremacia do batuque sobre
o candomblé e a quase inexisténcia de sacerdotes iniciados na santeria
cubana e no ifd nigeriano, apesar da divulgacao de alguma literatura sobre
os temas nas santerias (lojas de artigos religiosos) montevideanas. O Brasil
¢ a grande referéncia afro-religiosa e Porto Alegre ¢ a cidade simbolo da
tradi¢ao batuqueira, embora a Bahia sempre seja referida como o bergo
da tradi¢ao afro-religiosa brasileira ¢ como o destino sonhado para uma
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verdadeira interiorizagao da filosofia negra, de maneira bem semelhante ao
que se percebe na Argentina.

Em relagao aos processos de reafricanizagao que implicam tanto o
campo religioso quanto o politico na mobilizagao pela afirmagao e legiti-
macao identitdria, é o do grupo Atabaque, encabecado pela mae Susana de
Andrade e pelo pai Julio Kronberg o principal referente nessa vertente de
atuagdo. Esse grupo aposta tanto na constru¢iao de uma bem estabelecida
rede de relagdes religiosas com pais-de-santo porto-alegrenses e da fronteira,
quanto na construgao de uma frente afro-religiosa com ativismo cultural
e pretensdes politicas. Esse grupo possui, hd aproximadamente 10 anos,
um jornal homénimo sobre as religides afro-umbandistas’ no Uruguai e
encontram-se ligados 8 AFROCONESUL, uma confederagao internacional
(presidida pelo pai-de-santo porto-alegrense Toni de Oxald) que legitima
perante as autoridades nacionais as casas de cultos afro-brasileiros.

Em outra frente, o grupo Atabaque atua na esfera publica lutando
contra os ataques da Igreja Universal uruguaia contra as religides de matriz
africana; por sua atuagao foi suspenso um programa da citada Igreja em
um dos canais publicos do Uruguai. Pai Juilio e mae Susana, também sio
pessoas publicas de bastante prestigio: ela tem uma coluna semanal em um
importante didrio de Montevidéu e ele é um dos membros da Unidad de
antencion a diversidad cultural da intendencia montevideana; os dois iniciam,
paramentados de orixds, o desfile dos grupos de candombe, no carnaval uru-
guaio; realizam uma cerimdnia, bastante concorrida, para lemanjd, em uma
drea nobre da capital; além de realizarem anualmente uma festa de aniversdrio
para o jornal Atabaque, na qual sao entregues troféus para os pais-de-santo
do ano e para os politicos amigos das causas afro-umbandistas.

Por duas vezes, durante os processos eleitorais uruguaios, o grupo
Atabaque langou pai Julio como candidato a cargos no legislativo, com re-

? O termo ¢ de uso corrente no Uruguai, mesmo entre os afro-religiosos identificado
com a tradi¢o brasileira. No entanto, a substitui¢ao do termo afro-brasileiro por afro-
umbandista, aumenta o peso do elemento africano e diminui as marcas da brasilidade
original. A mudanca d4 relevincia 4 umbanda, sincrética com o catolicismo e com o
kardecismo, formas de espiritualidade 14 praticadas.
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sultados expressivos, mas nao suficientes. E para o pleito ao senado nacional
do corrente ano, tanto pai Julio quanto mae Susana estao vinculados como
candidatos em uma sub-lista do grupo de José “Pepe” Mujica, candidato
a presidéncia pelo Frente Amplio. Interessante assinalar que mesmo tendo
excelentes relagbes com o movimento negro uruguaio, sobretudo com o
grupo Mundo Afro (organiza¢ao negra do Uruguai) o discurso politico
desses sacerdotes nao ¢ voltado exclusivamente para a coletividade negra e
afro-religiosa, incorporando demandas de vdrias minorias étnicas e culturais,
como as dos grupos indigenas uruguaios, ciganos, dos moradores dos asezn-
tamientos irregulares, e dos falantes do D.PU (sigla para dialeto portugués
no uruguai, o equivalente ao nosso portunol).

Finalizada essa sucinta descrigao das duas vertentes mais representativas
da reafricanizagdo na conjuntura afro religiosa uruguaia passemos as reflexoes
que encerram o argumento deste texto.

CONSIDERACOES FINAIS

A cena afro-religiosa transnacional entre o sul-brasileiro, a Argentina e
o Uruguai é um fenémeno complexo que envolve agentes, agoes e objetos
religiosos, étnicos e nacionais nao s6 dos trés paises referidos, mas também
da Africa, de Cuba, em relagbes pessoais, virtuais e imagindrias das mais
variadas, que n2o podem ser resumidas em um texto desse formato.

No entanto, podemos afirmar que, macrossociologicamente, ser segui-
dor, de uma das vertentes das religides de matriz ou presenga africana — ou,
0 que, em termos genéricos, se representa como ser um religioso “afro-x”,
onde, X ¢ qualquer referente qualificativo relativo a diferentes contextos
étnicos, nacionais, religiosos etc. Por exemplo, afro-gadcho, afro-uruguaio,
afro-umbandista — pode modificar a inser¢ao dos individuos dentro dos
esquemas étnicos, politicos, de classes sociais, existentes em uma “sociedade
nacional”, na medida em que sao diversas as formas destas religiosidades
acomodarem-se aos imagindrios e prdticas existentes em cada sociedade.
Além disso, a agdo dos seus praticantes na busca da conversao de fiéis ou da
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obtengao de espago discursivo, mididtico e de direitos na esfera da sociedade
civil organizada se utiliza de diferentes aportes para sua consecugio.

Com vimos ao longo desse texto, encontramos exemplos bem claros
dessa diferenciagao nacional nos processos de reafricanizagao, suas formas
de luta politica pela liberdade religiosa e legitimidade da sua expressao pu-
blica. Enquanto no Brasil tal luta, mesmo sendo um pouco distinta, estd
incorporada na causa da valorizagao das populagoes afro-brasileiras e suas
culturas, no Uruguai esses dois campos de mobilizagao nao se encontram
tao articulados, levando um grupo afro-religioso uruguaio com pretensoes
politicas a somar suas reivindicagdes as de outras minorias, como as indige-
nas. Na Argentina, que entre os trés paises é onde a presenga demogréfica
e memdria negra sio menos visiveis, percebemos que a reivindicagao dos
direitos afro-religiosos faz-se em termos que oscilam entre o modelo brasi-
leiro e o uruguaio. Ora a mobiliza¢io ¢ pelo reconhecimento das minorias
religiosas, mais préximo do exemplo uruguaio, ora encadeia-se a visibiliza-
¢ao da negritude argentina, organizada principalmente pelas coletividades
africanas e afro-caribenhas emigradas recentemente, postura essa mais
préxima do caso brasileiro, mesmo que com uma “maior timidez” e uma
menor relevincia sécio-politica.
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