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Introducao

Marcadas por um forte processo de reterritorializacao, agenciamentos e reconexao
com o sagrado ancestral, as religides afro-brasileiras sdo o resultado de um processo
intenso de resisténcia, encontro e recriagdo cultural de africanos escravizados trazidos,
principalmente, de regides onde hoje se encontram os paises como Guiné, Nigéria, Benim,
Angola, Congo e Mog¢ambique. No campo do candomblé convivem formas distintas de
saber que se articulam em modos de ser diferenciados, ou seja, saberes que informam
praticas ao mesmo tempo em que constituem modos de existéncia e legitimidade social
(Goldman, 2005).

Essa perspectiva pode ser ampliada ao se considerar que tais saberes nao se
limitam a uma dimensao abstrata ou puramente intelectual. Nesse sentido, como propdem

Miriam Rabelo e Rita Santos (2011), esse saber ndo deve ser visto como um processo
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exclusivamente mental ou cognitivo, mas como uma compreensdo encarnada. Para as
autoras, compreendemos uma realidade “nao por uma operacgao intelectual de subsuncao,
mas retomando por nossa conta o modo de existéncia que os signos observaveis esbocam
diante de nés. (Rabelo & Santos, 2011, p. 19). Assim, o aprendizado religioso torna-se uma

sintonia pratica entre corpo e o entorno.

Além disso, a préopria formacao desses saberes esta vinculada a diversidade étnica
dos povos africanos que deram origem as religides afro-brasileiras. Assim, essa pluralidade
contribuiu para o surgimento de diferentes na¢ées®’ de candomblé no pais - tais como o
nagod-ketu, jeje e angola - as quais mobilizam distintas linguas litargicas, como ioruba,
ewe-fon, kimbundo, kikongo e ijexa (Petter, 2006, 2007). A esse respeito, Vivaldo da Costa
Lima (1974, p.72) argumenta que os candomblés funcionaram, durante muito tempo,
como espacos de organizacao e encontro de grupos africanos mais ou menos islamizados

e seus descendentes.

Nessa mesma direcdo, Rabelo e Santos (2011) destacam que esses espacos
promovem uma “imbricacdo mutua entre corpo e lugar” (Rabelo & Santos, 2011, p. 19),
na qual o corpo se torna um marcador fundamental da experiéncia social. Assim a relagdo
com o ancestral assume um carater material, de modo que os assentamentos configuram
a propria cabega do sagrado. Consequentemente, como afirma a autora, “os lagos entre
os filhos de santo e seus orixas [..] se fazem e se mantém nos cuidados que eles lhes
dispensam” (Rabelo & Santos, 2011, p. 25), por meio de engajamentos tateis e sensoriais,

como o rito do ossé?.
Ainda no que se refere a composicao desses grupos, Costa Lima (1974) menciona a
presencadediferentes matrizes africanas, entre elasnagos, jejes, haucas, tapas e populagdes

de origem congo-angolanas. Para o autor, o termo jeje-nagb deve ser compreendido como

1 No candomblé, o termo “nagdo” designa conjuntos rituais e cosmoldgicos associados a determinadas
matrizes africanas recriadas no Brasil, como Ketu (de base ioruba), Angola (de base banto) e Jeje (de base
ewe-fon). Ndo se trata de “nacdo” no sentido de Estado moderno, mas de uma categoria religiosa que
organiza diferencas de lingua litargica, pantedo de divindades, cantos, toques e estrutura hierarquica.
0 conceito passou a ser utilizado porque, no contexto da diaspora e da escravidao, popula¢ées africanas
diversas foram agrupadas sob denominagdes amplas, que posteriormente foram apropriadas pelas
proprias comunidades negras como formas de reconstrugdo de pertencimento e continuidade ancestral
(Prandi, 2005). Assim, “nacdo” funciona como marcador de filiagao historica e legitimidade ritual dentro
do campo afro-brasileiro. A “nacdo” ndo corresponde a uma simples sobrevivéncia das identidades
africanas, mas a uma construgio social dindmica que articula memoria, pertencimento e autoridade
ritual, estruturando repertdrios liturgicos e redes de filiagdo entre terreiros, especialmente por meio
da familia-de-santo (Costa Lima, 1977). As na¢des funcionam como sistemas simbélicos relativamente
coerentes que expressam diferentes tradi¢cdes africanas recriadas no Brasil, evidenciando varia¢des
nos regimes de possessao, nas formas de culto e nos padrdes rituais (Bastide, 2001).

2 Ossé é um ritual de limpeza espiritual que visa a limpeza do terreiro e de seus espacos sagrados,
reforcando a conexdo dos membros da religido com os orixas e entidades.
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uma categoria que indica o tipo de organizac¢do religiosa predominante nos terreiros,
que se estruturam a partir das matrizes culturais nag6-ioruba e jeje-fon. Dessa forma, a
relacdo entre os elementos jeje e nagd dos candomblés ndo é homogénea, de tal maneira
que existem terreiros classificados como jeje-nagd que apresentam predominancia
de caracteristicas nagd e o inverso também acontece. Existindo ainda no processo de
constituicdo dos candomblés jeje-nagd grandes influéncias etno-culturais de grupos

negros vindos de Angola e Congo.

No plano etnolinguistico, o termo nagd tem sido utilizado no Brasil para designar
diferentes povos de lingua ioruba, como Ketu, Ijexa, Egbado e 0i6, sendo o termo nago e
ijexa associados a um ritmo especifico dos atabaques vinculado ao culto dos orixas como
Oxum, Ogum, Obatala e Logun-Edé. (Costa Lima, 1974). Por conseguinte, a formagao
do Candomblé Angola no Brasil pode ser compreendida como uma travessia histdrica,
politica e espiritual que ultrapassa os limites da didspora, ao buscar reconstituir, em
solo estrangeiro, um complexo sistema religioso e simbdlico ancorado na ancestralidade

centro-africana.

Nesse percurso, ainda que costumeiramente associado ao grupo bantuy,
especialmente as nagdes Kongo e Mbundu, o Candomblé Angola estabelece didlogos com
influéncias da matriz iorubg, os quais se constituem como processos de encontro, friccdao
e traducdo, e ndo como uma simples imposicao externa. Dessa forma, essas interacoes se
manifestam, sobretudo, no plano da linguagem ritual e do corpo em performance, onde
a oralidade, os cantos, os toques e os gestos se articulam como um sistema comunicativo

que conecta os mundos visiveis e invisiveis.

Essa performance corporal, tal como observada na nacdo angola, pode ser
compreendida como o local de articulagdo da agéncia, definida por Rabelo e Santos (2011)
como a capacidade de agdo constituida através de técnicas de controle e moldagem do
corpo. Nessa perspectiva, o aprendizado ritual envolve um treino da atencdo e o cultivo
dos sentidos, por meio dos quais gestos e posturas se transformam em habilidades que

permitem ao fiel interagir de forma ativa com o sagrado (Rabelo & Santos, 2011).

Isso se deve ao fato de que a oralidade, articulada as gestualidades do corpo,
constitui, no candomblé, um elemento vital da experiéncia religiosa, na medida em que
o corpo e a tradicdao oral se configuram como espacos de inscricao e transmissao de
conhecimentos e da for¢a sagrada vital: o axé. Dessa forma, rezas, cantos, dangas, posturas,
movimentos, experiéncias sinestésicas e cinéticas produzem, inscrevem e disseminam
saberes, ao mesmo tempo em que “apresenta[m] uma visao de mundo por intermédio do
corpo” (Cunha, 2017, p. 31).

Revista de @ntropologia da UFSCar, 17(2), jul./dez. 2025



A cosmopercepcao da linguagem em uma casa de santo angoleira

Este trabalho consolida-se no ambito da proposta pedagdgica da disciplina de
Ontologia e Linguagem, ofertada pelo Programa de Pés-graduacdo em Antropologia
Social da UFSCar, que previa a realizacdo de uma pesquisa de carater etnografico, com
objetivo de investigar a relacdo de determinados grupos com a linguagem. Para tanto,
foram realizadas visitas ao terreiro Nzo Kalla Lembalide, regido pelo pai Fabio de Osogiyan

e pela mae Clau, na cidade de Sao Carlos/SP, durante os meses de junho e julho de 2025.

Em meio aos encontros com o pai e a mde de santo, realizamos entrevistas e
participamos de duas cerimdnias ritualisticas. A primeira, de carater mais intimo, que
consistiu na entrega do Amala de Xango6?; a segunda aberta a comunidade, com uma gira
dedicada a entidade Boiadeiro da Campina, em corpo presente. Uma das razdes para
a realizacdo do trabalho nesta casa de santo foi a abertura e receptividade dos lideres
religiosos, que possibilitaram o acesso as praticas cotidianas e aos rituais, bem como o
conhecimento de que o terreiro havia desenvolvido uma pedagogia propria do ensino do
ioruba litargico por meio dos chamados caderninhos, aspecto que serd melhor abordado
ao longo do artigo.

A escolha por entrevistar o babalorixa* e a iyalorixa® de uma casa de santo angolana
parte do reconhecimento da centralidade dessas figuras na dinamica religiosa, politica e
comunitariadoterreiro,umavez que afaladoslideres espirituais é carregada de autoridade
ritual, ancestral e simbdlica, transcendendo a dimensao puramente comunicativa da
linguagem. Assim, para além de um aspecto religioso, nossos interlocutores apresentam o
candomblé como uma forma especifica de compreender o mundo, que extrapola o dominio
espiritual e se manifesta em diversos aspectos da vida de seus praticantes.

Em nossa primeira visita a casa de santo, fomos recepcionados pelo pai e mae de
santo, que nos acolheram e conduziram a uma sala onde se encontra o conga® do terreiro. O
espaco destacava-se por uma grande parede ornamentada com imagens em madeiras dos

orixas cultuados, por uma pequena mesa destinada as leituras de buzios pelo babalorixa

3 0 Amala de Xangd6 é um prato ritualistico oferecido no Candomblé e na Umbanda, dedicado ao orixa
Xangg, relacionado ajustica, fogo e trovao. E uma comida votiva, preparada com quiabo, cebola, camario
seco, azeite de dendé e outros ingredientes, podendo variar conforme a tradigao.

4  Titulo de sacerdote espiritual masculino em um terreiro de candomblé, segundo a hierarquia religiosa.
Também conhecido como pai de santo.

5 Titulo de sacerdote feminina em um terreiro de candomblé, segundo a hierarquia religiosa. Também
conhecida como mae de santo.

6  Nasreligides de matriz africana no Brasil, conga é o nome dado ao altar ou ao espago central de culto no
terreiro, onde costumam estar imagens, velas, assentamentos e outros elementos rituais; ele organiza
a orientacdo dos participantes e concentra a dimensio sagrada da casa (Bergo, 2010). Em estudos
etnograficos, o conga aparece ndo apenas como um objeto material, mas como um dispositivo de
organizacdo do espaco ritual e da circulacdo de forgas, muitas vezes descrito como o “ponto central”
do terreiro ou o lugar onde se condensam referéncias cosmoldgicas e liturgicas da Umbanda (Chiesa,
2021; Silva, 2017).
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Fabio, e pelo altar que reunia algumas imagens de santo e oferendas dispostas em
alguidares. Na ocasido, a iyalorixa Clau comentou que o cuidado no candomblé é essencial,
ressaltando que as oferendas presentes no altar fazem parte desse cuidado, uma vez que
“0 orixd também precisa comer diariamente” (mae Clau, comunicacao pessoal, 28 de maio
de 2025). Em seguida, pai Fabio nos mostrou, ainda no mesmo espacgo, o assentamento
de Exu, explicando que aquela disposi¢do especifica havia sido demandada pelo préprio
orixa. Acrescentou que esse tipo de assentamento no interior da casa ndo é uma pratica
comum a todos os terreiros, podendo variar conforme orientacdes espirituais e tradi¢des

de cada casa de santo.

Foi nesse primeiro encontro que o babalorixa ressaltou que a religido atravessa
a vida cotidiana daqueles que a integram, de modo que ndo se restringe aos momentos

rituais, mas se estende as praticas do dia a dia. Como destacou o lider religioso:

E como a mie disse, nds vivemos disso o tempo todo, entdo é assim, nos
dormimos candomblé, acordamos candomblé e vivemos candomblé, ndo
tem como ndo ser. Temos uma vida fora da religido, temos. Porém, sempre
a gente esbarra em alguma determinada situacao, ou um determinado
assunto que acaba se tornando o candomblé, entdo assim, é o que a gente
vive (Pai Fabio de Osogyan, comunicac¢io pessoal, 28 de maio de 2025).

Essa afirmag¢do demonstra como as experiéncias no candomblé se articulam tanto
nos momentos rituais quanto na vida cotidiana, seja nas formas de falar, narrar, explicar,
seja nas praticas do dia a dia. Nas religides de matriz africana, a fala funciona como um ato
performativo carregado de axé, que emerge de uma rede complexa de saberes e mobiliza
os corpos em diferentes temporalidades (Oliveira, 2012; Tambiah, 2018 [1985]; Martins,
2021a, 2021b). Por essa razao, as cerimonias rituais no candomblé recriam e transmitem,
por meio da gestualidade e da oralidade, os saberes cosmolégicos, estéticos e filosoficos

das tradi¢des africanas.

Dessa forma, neste trabalho, propomos investigar a estrutura de formacao e ensino
no Candomblé Angola a partir de uma abordagem etnografica e linguistico-simbdlica,
atenta as formas de comunicacdo entre seres humanos, ancestrais e divindades. Nosso
objetivo é compreender os usos da linguagem no contexto religioso, mapeando as
intersecOes entre linguagem e ritual no candomblé a partir dos discursos e praticas do
pai e da mae de santo, levando em conta tanto os mecanismos ideoldgicos que orientam

a producao de sentido quanto as dindmicas pragmaticas de uso situacional do enunciado.
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A diaspora como terreno de reinvenc¢ao: entre Angola e loruba

O Candomblé Angola constitui uma das linhas fundadoras do candomblé no Brasil,
ao lado das nagdes Ketu (ioruba) e Jeje (fon e ewe). Suas raizes estdo associadas a presenca
significativa de africanos falantes de linguas bantu, especialmente dos grupos kimbundu
e kikongo, trazidos como escravizados entre os séculos XVI e XIX. Entretanto, Costa Lima
(1977), observa que o que denominamos “na¢des” no candomblé ndo corresponde a
reprodugdes rigidas de etnicidades africanas; trata-se, antes, de formas hibridas e flexiveis

que reinventam suas origens no interior da didspora.

Esse processo de reinvengdo, contudo, ndo é neutro nem totalmente livre. Conforme
aponta Stefania Capone (2004), a hegemonia da tradicdo iorubg, especialmente da nagao
Ketu, moldou diversos aspectos do reconhecimento institucional e da legitimacao publica
dos candomblés. A tradi¢do ioruba, com sua mitologia dos orixas, o sistema adivinhatdrio
de Ifa e a lingua sacralizada (ioruba liturgico), ofereceu um paradigma que influenciou
a estruturacdo de outras nagdes, inclusive o Candomblé Angola. No entanto, isso ndo
ocorreu de forma submissa, mas por meio de um processo de traducao simbodlica que
refor¢a a autonomia da tradigao bantu.

Nesse contexto, Yeda Pessoa de Castro (2001), ao estudar as linguas dos povos
africanos no Brasil, chama a aten¢do para a vitalidade das linguas bantu no contexto
sociocultural afro-brasileiro, mostrando que elas se mantiveram durante a didspora
e se tornaram instrumentos de resisténcia identitaria e ressignificacdo cosmolégica,
especialmente nos espacos ritualisticos dos candomblés. A autora enfatiza ainda que a
presenca dessas linguas, mesmo marcada por processos de hibridismo e interferéncia,
¢ essencial para a preservagdo das praticas culturais e religiosas desses grupos. Esse
hibridismo se manifesta também nas formas mais sutis e intimas da experiéncia religiosa,

como evidenciam nossos interlocutores:

Como eu expliquei, nossa casa é de Angola entdo a linguagem é bantu,
entdo as cantigas vém todas em bantu, e essa é a base que nés temos ali.
E vamos dizer assim, como eu falei que eu tenho a raiz no ketu, o ketu
ja é sé o iorubd, que é a parte da Nigéria que eu falei, que é essa coisa
“aportuguesada”. Como Oxum, Oxdssi, Ogum e lemanja, que sdo palavras
em ioruba mas que ja foram aportuguesadas, porque Ox6ssi por exemplo,
é 0sdosi (sem o X), é Osun (Oxum). Entdo sdo linguagens no ketu que sio
bem diferentes do portugués, mas por ser préximo teve essa mudanca.
(Pai Fabio de Osogyan, comunicagdo pessoal, 02 de julho de 2025).
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O relato do babalorixd evidencia que algumas palavras de origem africana
foram “aportuguesadas” ao longo da colonizacdo e do contato entre diferentes grupos
etnolinguisticos. Essa adaptacdo refletiu uma acomodacao das formas lexicais africanas
as possibilidades fonolégicas e ortograficas do portugués brasileiro. O ajuste ocorre
sobretudo no nivel fonotatico, ou seja, na adaptagdo dos sons e das combinag¢des sonoras

de linguas africanas, como o bantu e o iorub4, ao portugués.

Consequentemente, nomes de orixas como 0s60si e Osun passaram a circular
como 0x0ssi e Oxum, procurando representar na grafia do portugués sons préximos aos
das linguas africanas. Esse tipo de alteragao sonora e grafica ¢ amplamente documentado
em estudos sobre o l1éxico afro-brasileiro (Castro, 2001; Mendonga, 2012; Bonvini, 2017)
e aparece tanto em registros etnograficos (Costa Lima, 1977; Carneiro, 1991; Bastide,
2001; Goldman, 2005) quanto no uso cotidiano dos terreiros. Esses registros revelam
como as religioes afro-brasileiras reelaboram e preservam elementos linguistico-culturais

africanos, adaptando-os a lingua portuguesa e ao cotidiano.

A vista disso, como explicou pai Fabio, mesmo que cada casa de santo possua sua
base linguistica especifica - como a lingua bantu nas casas de Angola e o ioruba nas casas
Ketu -, muitas palavras foram adaptadas ao portugués e passaram a ser reconhecidas
e compartilhadas em meio ao universo religioso afro-brasileiro. Além disso, pai Fabio e
mae Clau esclarecem que a lingua falada e cantada no terreiro ndo corresponde a um
ioruba “puro” ou estritamente tradicional, mas a uma forma aportuguesada que se
ajustou ao contexto brasileiro. Para eles, essa variacdo nao compromete o aprendizado
nem a esséncia da lingua, mas representa parte da dinamica cultural que reflete a historia
da populagdo afro-brasileira. Dessa forma, a lingua ensinada no terreiro constitui uma
variante que preserva os significados e a espiritualidade originais, ao mesmo tempo em
que se adapta a realidade linguistica local, o portugués.

Em didlogo com essa perspectiva, Margarida Maria Taddoni Petter (2007),
enfatiza a complexidade e a pluralidade das linguas africanas no Brasil, destacando que
a coexisténcia de multiplos grupos linguisticos favoreceu a criacdo de espacos de dialogo
intercultural nos processos de reelaboracdo identitaria. A autora ainda observa que
essa dinamica linguistica, especialmente nas praticas ritualisticas e religiosas, vai além
da simples transmissao de vocabulario, envolvendo transformacao e ressignificacao dos
elementos linguisticos conforme as necessidades locais e os contextos sociais especificos.

Dessa maneira, o candomblé no Brasil:
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Tratou-se, assim, de uma recomposicdo, em novas bases, de territérios
existenciais aparentemente perdidos, do desenvolvimento de
subjetividades ligadas a uma resisténcia as forcas dominantes que
nunca deixaram de tentar a eliminacdo e/ou a captura dessa fascinante
experiéncia histdrica [..] o fato de as religides afro-brasileiras serem
atravessadas até hoje por um duplo sistema de forgas: centripetas,
codificando e unificando esses cultos, e centrifugas, fazendo pluralizar as
variantes, acentuando suas diferencas e engendrando linhas divergentes
(Goldman, 2005, p. 3).

Goldman (2005) relaciona explicitamente esse “duplo sistema” a existéncia
de ontologias em tensdo dentro dos terreiros, em que padrdes rituais que codificam
continuidade convivem com processos que promovem variacdo e recomposicdo de
identidades. Assim, a formacao do Candomblé Angola deve ser compreendida como um
campo de negociag¢des simbolicas, no qual elementos iorubas, como os nomes dos orixas,
algumas férmulas liturgicas ou mesmo o vocabulario ritual, podem ser incorporados
ou ressignificados sem comprometer a cosmologia prépria do povo de santo angoleiro.
Complementando essa perspectiva, Goldman (2005) destaca, ainda, que o processo
diaspdrico é simultaneamente criacdo de saberes e producao de modos de ser: as praticas
que parecem convergentes funcionam como estratégias ontologicas que permitem a
reprodugdo social e espiritual das comunidades.

A linguagem das entidades: oralidade, canto e corpo

Um dos pilares fundamentais do Candomblé Angola é sua énfase na oralidade
e no canto como formas privilegiadas de comunica¢do com o sagrado. Nesse contexto,
como sublinha Juana Elbein dos Santos (2002), o canto ritual ndo apenas invoca os nkisis
(equivalentes dos orixas na tradi¢do angoleira), mas também constitui uma linguagem
sagrada que atualiza a presenca dos ancestrais e estabelece um canal de comunicagao
entre mundos. No candomblé, o saber ndo é apenas proposicional: ele é incorporado,
transmuta corpos, rotinas e institui¢des e, por isso, as praticas linguisticas sao também
modos de existéncia (formas do saber que geram modos do ser) (Goldman, 2005).

Entretanto, alinguagem no terreiro nao se restringe a oralidade. De fato, ela abrange
um conjunto mais amplo de expressdes, incluindo os canticos entoados para os orixas,
guias e entidades, as preces em ioruba, as rezas ritualisticas, os toques dos atabaques e

os diferentes ritmos e sons - como assobios, palmas e batidas transcritos em ilds’- que

7  Em Candomblé, Ild refere-se ao som ou grito caracteristico que um orixa emite quando se manifesta
através de um médium. E a voz do orixa, sua forma de identificacdo durante o transe e um sinal de
que a divindade esta presente no terreiro. Os orixas possuem varios Ilds, que podem variar de sons de
animais a ruidos desconhecidos.
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comunicam qual orixa esta sendo cultuado. Além disso, os elementos visuais, como as
cores das roupas e guias, objetos sagrados, imagens, ervas, velas e oferendas, também
compdem essa linguagem simbolica. Dessa forma, cada um desses componentes integra
uma forma particular de linguagem, em que o significado nao se limita a linguagem verbal,
assumindo contornos simbdlicos e ritualisticos, que ampliam as multiplas formas de

comunicacao e conexao entre o plano fisico e espiritual.

Entdo é assim, a lingua dificilmente ndo vai mudar, porém o orixa em si,
ou a nkisi ou até mesmo um vodun que € na raiz jeje, eles nao falam, eles
ndo conversam com a gente, o orixa ndo tem essa questdo da fala, ele
ndo vai soltar nada ali a ndo ser que seja o ild dele, entendem? Entao...
assim...,, a maneira dele se comunicar com a gente, é através de gestos
e movimentos que n6s também ensinamos para eles. Entdo quando o
orixa estd parado com a mao ali, ele esta esperando para comegar com
o atabaque, entdo quando comecgar ele vai dar o ild, ele vai se curvar e
rodar. Ja tem orixa que s6 da o ild, tem outros que curva e treme, outros
que pulam e gritam, vai de cada orixd. Na nossa casa por exemplo,
quando ja deu o tempo deles, quando eles ja estdo satisfeitos com o xiré,
normalmente eles param na frente do atabaque e fazem assim (estendem
a mao direita para o atabaque), entdo ja esta na hora de se despedir, de
cantar pra subir. Entdo é essa maneira de se comunicar ali, sio esses
gestos, por exemplo, quando eles estao felizes e agradecendo, ai colocam
a mao no nosso rosto e na nossa cabega. E nos trejeitos que a gente
entende quando eles estdo nos abengoando e orando por nos, esse tipo
de coisa. Mas sobre a comunicacdo em palavras em si, n6s podemos falar
com eles, eles vao entender, por exemplo: Baba mi Ogum, fun mil'ona rere,
Ona imole, se mi lese, se amona mi lona yi, to n le iku, ija, idiwo lo. Eu t
pedindo pra Ogum, eu t6 entregando meu caminho pra Ogum, pra que ele
me dé um caminho, um caminho bom, caminho odara, que afaste a morte,
o atrapalho, a briga, a fofoca. Entdo essas palavras a gente pode falar para
ele ali, mas vamos supor que eu fale portugués com ele e diga: “Olha meu
pai, me dé protecao, me traga saide e um bom caminho” ele vai entender
também, ele vai fazer um gesto com a cabeca e eu vou entender também,
ele sé nio fala. As vezes, depois de um determinado tempo de santo, até
mais de 20 anos de iniciado, com todas as obriga¢des tomadas, o orixa as
vezes pode falar sim, mas ele nao vai sair por af falando pelo barracao,
ele vai sussurrar para ela no ouvido dela (médium), e ela pode falar para
mim ou para o filho mais velho da casa, seguindo a hierarquia (Pai Fabio
de Osogyan, comunicacdo pessoal, 02 de julho de 2025).

Essa perspectiva dialoga com o que argumenta Bronislaw Malinowski (1966) em
Coral Gardens and Their Magic, ao afirmar que a linguagem, em contextos rituais, vai além
da transmissdo de informacoes e da elaboracao de significado. Trata-se de uma verdadeira
forma de acdo, dotada de eficicia pratica e inseparavel de seu contexto de enunciagao.

Nesse sentido, “enunciar” é também “fazer”, de modo que o valor dado as palavras se
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encontra intrinsecamente ligado ao contexto em que se enuncia e as praticas gestuais e

materiais que o acompanha e o precede. Como ressalta Malinowski:

Em toda comunidade [...] existe a crenca de que uma palavra proferida em
determinadas circunstancias possui uma forga criativa e obrigatéria; que,
com uma coer¢ao inevitavel, um enunciado produz seu efeito especifico,
seja transmitir uma béng¢ado permanente, infligir um dano irreparavel ou
impor uma obrigacdo para toda a vida [..]. E essa funcédo criadora das
palavras no discurso magico ou sacramental [...] que [..] constitui o seu
verdadeiro significado (Malinowski, 1966, p. 54, tradu¢do nossa).

Um exemplo pratico disso foi observado durante a ceriménia do Amala de Xango,
acompanhada em uma das visitas ao terreiro. A oferta do Amala de Xangd nao se apresenta
apenas como um gesto devocional, mas como uma condensagdo sensivel de relagdes,
valores e cosmologias que se atualizam no espaco ritual. 0 Amala (um pirdo espesso de
quiabo, azeite de dendé, cebola e camarao) é disposto em recipiente de madeira, evocando
materialidades que remetem a ancestralidade e a continuidade. Sua textura viscosa, seu
brilho oleoso e sua coloracdo intensa nao sao apenas qualidades sensoriais, mas indices
de uma presenca: a de Xango, cuja associacao com o fogo, o trovao e a justica se manifesta
tanto na poténcia simbdlica do alimento quanto na forma como ele é apresentado e

manipulado no ritual.

No inicio da cerimdnia, a entrada das filhas de santo no terreiro inaugurou uma
coreografia marcada por disciplina corporal e codificagdo simbdlica. Descal¢as, com
roupas brancas simples, as chamadas vestimentas “de ragdo”, e ojas também brancos, seus
corpos se inscrevem em um regime de disciplina e entrega ao orixa. Ao adentrarem no
terreiro entoando saudag¢des em ioruba a Xangd, essas mulheres ndao apenas vocalizam
palavras, mas atualizam uma memoria linguistica e espiritual que conecta o presente do
terreiro a uma temporalidade outra, ancestral e transatlantica.

Em seguida, entraram mae Clau e pai Fabio reorganizando o espaco ritual e
redistribuindo as posi¢cdes de autoridade. A mae, embora também vestida com trajes
simples, se distingue pelo pano da costa colorido e pelo modo particular de amarrac¢do do
0ja, marcas visuais de sua posicao hierarquica e de sua trajetoria iniciatica. Pai Fabio, por
sua vez, apresenta-se com uma tunica em tons de branco, dourado e verde, além de um fila
vermelho, compondo uma estética que articula sobriedade e destaque. E ele quem carrega
o Amalj, disposto em um recipiente que remete a uma canoa, imagem que pode ser lida

como evocacao de travessia, transporte e mediacao entre dominios.
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Apés a entrada dos lideres da casa, a suspensdo momentanea dos cantos para a
entrega do Amald introduz uma inflexdo no ritmo do ritual. Diante do igbd e ao lado da vela
de assentamento, pai Fabio entoa oragdes que transitam entre o ioruba e o portugués. Esse
deslocamento linguistico ndo indica ruptura, mas media¢do: ao alternar entre idiomas,
o babalorixa articula diferentes camadas de compreensdo e pertencimento, tornando a
comunicacao simultaneamente ritual e pedagogica para filhos de santo.

Durante esse momento,adisposi¢cdodos corpostorna-se especialmentesignificativa.
As filhas e mae Clau sentaram-se no chao, lado a lado, sem cruzar as pernas. Pai Fabio
permaneceu ajoelhado diante do ighd, em posicdo de oferenda e interlocucao direta com
o orixa. A circulagao de gestos entre eles, as maos que se estendem do babalorixa ao ighd,
depois a mae, e desta as filhas, desenha uma cadeia de transmissdo que ndo é apenas
simbélica, mas experienciada como fluxo. As béncdos, pedidos e energias invocados nas

palavras parecem adquirir materialidade nesse movimento continuo das maos.

O ato reiterado de esfregar as maos, acompanhado pela repeticdo das oracdes,
intensifica essa dimensao processual. O gesto produz calor, fricgdo e ritmo, funcionando
como uma tecnologia corporal que sustenta a concentragdo e a participacao coletiva. Ao
repetir esse movimento a cada nova invocagao, as participantes nao apenas acompanham
o ritual, mas o corporificam, fazendo do préprio corpo um meio de circulacao daquilo que
se pede, se oferece e se transforma.

Assim, mais do que uma sequéncia de a¢des, o ritual do Amala de Xang6 revela
uma trama densa em que linguagem, corpo e materialidade se entrelacam. O ioruba nao
aparece apenas como idioma, mas como veiculo de presenca; os gestos ndo sao meros
acompanhamentos, mas operadores de conexao; e o alimento ofertado ndo é apenas
comida, mas mediag¢do concreta entre humanos e divindade. Nesse entrelagamento, o
que se observa ndo é apenas uma cerimonia, mas a atualizagdo continua de um mundo
relacional, no qual significados sdo produzidos e compartilhados por meio de praticas
sensiveis, reiteradas e profundamente situadas.

Antes disso, as filhas e a mde de santo, estavam envolvidas na preparacdo do
Amalj, cortando quiabo - atividade que também compde a linguagem simbolica do
ritual, articulando o gesto cotidiano a dimensio do sagrado. E importante notar que, para
adentrar o espaco ritual, os participantes devem fazé-lo de costas, simbolizando a agdo de
deixar para fora tudo o que foi trazido da rua. Ao sair, esse movimento também se repete,
permitindo que se leve consigo a energia daquele ambiente sagrado.

Durante as rezas, a¢des especificas sao associadas a palavras ou momentos do

canto, de modo que gesto e som se entrelagam numa coreografia inseparavel. Quando
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determinado verso é entoado, o corpo ja sabe o que fazer: inclina-se, toca o chdo, ergue
as maos, gira no compasso do atabaque. Nao ha intervalo entre a palavra e o movimento;
a silaba aciona o gesto, e o gesto devolve densidade a silaba. Assim, a reza ndo é apenas
pronunciada, mas corporificada — cada inflexdo vocal corresponde a uma modula¢do do
COrpo no espago.

Tal dimensdo entre palavra e gesto foi especialmente observada por nés durante
a realizacdo da gira de Boiadeiro. Durante a gira, a relagdo entre palavra e gesto se
apresentou de forma particularmente evidente, configurando uma cena ritual em que
ndo ha separacao entre o que se diz e o que o corpo faz. A cerimonia teve inicio com a
defumacdo conduzida por pai Fabio, que percorreu o terreiro e as pessoas presentes
com a fumacga. Sem qualquer instrucao verbal, filhos de santo e membros da comunidade
passaram a girar diante do defumador, oferecendo seus corpos ao fluxo da fumaca. Esse
movimento ndo parecia aprendido como regra explicita, mas reconhecido como parte de
uma gramatica incorporada, na qual a agdo emerge em resposta direta ao gesto ritual. Em
seguida, ao se dirigir ao assentamento de Exu na entrada do terreiro, pai Fabio entoou
um cantico de sauda¢do enquanto carregava um alguidar com farinha de milho e dendé,
marcando, por meio da voz e do deslocamento, a abertura efetiva da gira. A palavra cantada
ndo apenas acompanha o rito, mas o instaura, operando como uma forma de acdo que

reorganiza o espaco e prepara a chegada das entidades.

Com o inicio dos toques pelos ogds, essa continuidade entre som e movimento
se intensifica. Cada cantico convoca presencas especificas e, simultaneamente, orienta
0s corpos no espaco: os filhos de santo passam a dancar em circulos ao redor do igbd,
respondendo ritmicamente as inflexdes dos atabaques e das vozes. A chegada dos caboclos
e, em seguida, do Boiadeiro (incorporado em pai Fabio) ndo se da como ruptura, mas como
culminacdo desse processo progressivo de intensificacdo sonora e corporal, encerrado
pelo ild que marca a presenga da entidade. Nesse momento, instaura-se uma sequéncia
silenciosa de gestos, o “bater cabeca”, que revela a hierarquia da casa sem necessidade
de enunciacao verbal. O que se observa, portanto, é uma linguagem ritual encarnada, na
qual cada variacao vocal corresponde a uma modulacdo do corpo, e cada gesto se inscreve
como continuidade da palavra, evidenciando que, nesse contexto, falar, cantar e mover-se

constituem dimensdes indissociaveis de uma mesma pratica simbodlica.
Certos trechos do canto marcam a entrada de oferendas, a defumacgdo, o acender

das velas, a circulacdo ritual pelo terreiro. A mudanc¢a de ritmo pode indicar transicao
de etapa; um chamado mais agudo convoca aten¢do; uma pausa prolongada suspende o

tempo e prepara a passagem. O corpo coletivo aprende a reconhecer esses sinais antes
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mesmo de os traduzir racionalmente. Trata-se de uma pedagogia sensivel, em que a
memoria se deposita na repeticdo e na pratica, e onde a linguagem opera como dispositivo
de orientacdo espacial, afetiva e cosmolégica. Rezar, nesse contexto, é alinhar voz e gesto
numa mesma corrente de sentido.

Estes gestos observados durante o Amala de Xangd e a gira de Boiadeiro fazem parte
de umalinguagem corporal que acompanha a oralidade, reforcando o vinculo entre palavra
e corpo. Portanto, essa pratica evidencia que o aprendizado ndo se resume ao que é dito,
mas inclui o que é feito, indicando, assim, uma linguagem performatica e multissensorial,

em que a oralidade, gesto e som constroem, conjuntamente, a comunica¢ao com o sagrado.

Figura 1. Pai Fabio e mae Clau no terreiro Nzo Kalla Lembalide.
Arquivo pessoal dos entrevistados.
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Figura 2. Entrega do Amala de Xangd em frente ao Igbd.
Arquivo pessoal dos entrevistados.
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Figura 3. Sacralizacdo do Amala de Xango.
Arquivo pessoal dos entrevistados.

A esse momento ritual, Stanley Tambiah (2018), chama de simbdlica performativa,
ressaltando que os atos rituais sdo modos de a¢do nos quais o discurso, as gestualidades,
os objetos e a musicalidade encontram-se integrados a um sistema de significacao capaz
de produzir efeitos concretos no mundo social e espiritual. Isso porque o ritual nao
apenas representa elementos de uma cultura, mas transforma efetivamente relagoes e
estados de coisas, operando simultaneamente nas dimensdes estética e social. Assim, todo
ritual, independentemente da lingua e/ou linguagem que utiliza, é voltado para os seus
participantes, empregando uma técnica que busca reorganizar e reunir as mentes, corpos
e emocoes dos envolvidos, de maneira a combinar comportamentos verbais e ndo verbais.
A linguagem, nesse contexto, aparece como uma construcdao entre temporalidades e
imagens, em que a acao verbal se destaca pela reproducao de acontecimentos, gestos e
técnicas.
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[..] todo ritual [..] é dirigido aos participantes humanos e utiliza uma
técnica que tenta reestruturar e integrar as mentes e emog¢des dos atores.
A técnica combina comportamento verbal e ndo verbal e explora as suas
propriedades especiais. A linguagem é um construto artificial e a sua forga
é que sua forma ndo deve nada a realidade externa, ela, assim, dispde do
poder de invocar imagens e comparagoes, de se referir ao tempo passado
e ao futuro e de relacionar eventos que ndo podem ser representados
através da acdo. A agdo ndo verbal, por outro lado, se distingue no que as
palavras ndo podem fazer facilmente - ela pode codificar analogicamente
ao imitar eventos reais, reproduzir atos técnicos e expressar multiplas
implicagdes simultaneamente. As palavras se notabilizam pela
amplificacdo expressiva, as ac¢des fisicas pela apresentacdo realistica.
(Tambiah, 2018, p. 63-64)

Nesse sentido, a vivéncia no terreiro torna-se fundamental para que o saber seja
transmitido de forma eficaz e respeitosa. Hd também uma dimensdo de segredo no que
pode ou ndo ser transmitido. Pai Fabio revela que certas rezas nao sao compartilhadas
abertamente, pois tém um carater sagrado e reservado, acessivel apenas aqueles que
estdo devidamente preparados. Essa seletividade, portanto, reforca a ideia de que a lingua
e o conhecimento ritual possuem camadas de acesso, que dependem do nivel de iniciacao
e da relagdo de confianga entre os praticantes.

As linguas bantu e ioruba utilizadas nos rituais angoleiros exibem um sistema
linguistico e gramatical complexo, caracterizado por sua estrutura de classes nominais e
suariqueza tonal, elementos que frequentemente resistem a tradugao literal. Originaria de
um vasto grupo de linguas que se relacionam com as raizes no protobanto? (Castro, 2001),
essa lingua opera por meio de prefixos nominais que indicam aspectos como singular e
plural, além de variagdes semanticas importantes para o ritual (ibidem, 2002). Elementos
como pontos cantados, refroes, nomes de nkisi®, provérbios e formulas de saudacgido
formam uma linguagem ritual que opera pela significacio semantica e pela ressonancia
emocional e corporal. Trata-se do que Paul Zumthor (1993) chamaria de “performance
poética”, em que o som, o ritmo e o gesto transportam sentidos ancestrais.

Diante desse quadro, as reflexdes tedricas soma-se a experiéncia de campo no
terreiro Nzo Kalla Lembalide. Por meio de entrevistas, conversas informais e visitas
guiadas, foi possivel testemunhar de perto as praticas linguisticas, corporais e espirituais

que sustentam a vitalidade do Candomblé Angola. No interior da casa de santo, cada

8 Segundo Castro (2001), o protobanto era uma lingua africana tnica e antiga, falada ha mais de quatro
milénios que deu origem as linguas sul-africanas.

9  Em contextos de religides de matriz africana, especialmente no Candomblé de Angola, “Nkisi” e”Inkisi”
(ou “Inquice”) referem-se a divindades ou forcas espirituais, com diferencas na pronuncia e grafia
dependendo da tradigdo. “NKkisi” é a forma mais comum em Angola e no Candomblé Angola, enquanto “
nkisi” é uma variagdo mais comum no Brasil, especialmente no Candomblé de Angola.

Revista de @ntropologia da UFSCar, 17(2), jul./dez. 2025

401



402

Thais V. Barbosa, Allicka C. S. Belisario e Luis F. Brinatti

gesto, canto e palavra pareciam vibrar com uma densidade ancestral, revelando que ali a
linguagem ndo é mero instrumento de mediagdo, mas parte constitutiva da experiéncia do
sagrado. Os toques dos tambores, as falas em lingua bantu e os nomes dos nkisis invocavam

presencas e teciam vinculos entre mundos.

Essa gestualidade conduz a formagdo de um saber corporal tal qual um arquivo nao-
verbal de uma memoéria coletiva (Cunha, 2017). Dois importantes trabalhos que abordam
0 corpo como arquivo ndo-verbal detentor de conhecimentos ancestrais sao os dos
tedricos da didspora africana Julio Tavares (2012) e Leda Maria Martins (2021a, 2021b).
O primeiro discute o corpo do capoeirista como lugar de memoria coletiva e resisténcia
histdrica por meio das suas variagdes e flexdes gestuais. A segunda analisa o teatro negro,
os rituais do Candomblé e os Congados de Minas como praticas de corpos que inscrevem
sobre um espaco-tempo performances de resisténcias afro-diaspéricas. A vista disso, o
corpo, nas expressdes culturais afro-brasileiras, é entendido como um arquivo-vivo, ou

seja, um meio de inscricdo de memérias do tempo passado e presente. Para Martins:

[...] os ritos sdo férteis acervos de reservas mnemonicas, acoes cinéticas,
padroes, procedimentos culturais residuais recriados, restituidos e
expressos no e pelo corpo. Os ritos transmitem e instituem saberes
estéticos, filoséficos e metafisicos, entre outros, quer em sua moldura
simbolica, quer nos modos de enunciagio, nos aparatos e convengdes que
esculpem sua performance (Martins, 2021b, p. 47).

Durante os rituais observados, chamou atencdo o modo como a linguagem se
entrelacacom o corpo e comotempo,operando como tecnologia de memoria e comunicagao
entre planos ontoldgicos distintos. Houve momentos em que, ao som do atabaque, o corpo
do iniciado em transe parecia converter-se em texto vivo, um corpo-tela, como propoe

Martins (2021b), no qual o tempo se dobra em espirais e a memoria se inscreve em gestos.

O ensino informal de palavras em kimbundu'® e iorubd, durante os momentos
cotidianos do terreiro - como ase, ebd, xiré, babalorixd, iyalorixd e ori no ioruba e nkisi,
kalunga e nzila em kimbundu -, assim como as varia¢des nas entonag¢des rituais, confirmam
que a linguagem, no Candomblé Angola, é simultaneamente performance, pedagogia e
mediacdo espiritual. Desse modo, a experiéncia em campo confirmou os argumentos
tedricos aqui discutidos, permitindo-nos ver, ouvir e sentir como o axé se inscreve no som,

no corpo e na palavra.

10 Kimbundu é uma lingua bantu falada em Angola, principalmente na regido de Luanda, Bengo, Malanje e
Kwanza Norte. E uma das linguas nacionais de Angola e possui uma rica historia, tendo influenciado o

portugués brasileiro com palavras como “moleque”, “cafuné”, “ginga”, “canjica”, “fuba” e “marimbondo”.
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Inicialmente, a aprendizagem da linguagem no contexto religioso configura-se
como um conjunto de praticas que envolve oralidade, ritual, musica, danga, simbolos e
uma cosmovisao espiritual enraizada na cultura afro-brasileira. Durante as visitas a casa
de santo, pai Fabio e mae Clau, relataram que o ensino do ioruba litdrgico nao ocorre
de forma sistematizada como o ensino de linguas em escolas, destacaram que é no uso
recorrente e cotidiano de palavras e frases na lingua africana que os filhos de santo vao
conhecendo e se familiarizando com o ioruba. Segundo eles, é na pratica diaria, nos
toques, cantos e obrigacdes e interacdes com a familia de santo que gradualmente a lingua
é incorporada pelos iniciados. Muito embora, mae Clau, reconheg¢a que desenvolveu uma
estratégia pedagogica importante: ela orienta que cada filho de santo tenha um caderninho
préprio para anotar praticas, rezas, cantos e palavras em ioruba aprendidas no cotidiano
da casa.

Esse exercicio de registro ora em portugués, ora em ioruba daquilo que se
aprende dentro do terreiro, funciona como uma forma de acompanhamento individual
do aprendizado pela iyalorixa e pelo babalorixa e também como um compromisso com as
responsabilidades e obrigacdes que cada filho de santo ocupa na casa, sobretudo daqueles
mais novos na religido. Mae Clau comentou ainda que em algumas ocasides, costuma
surpreender os filhos de santo com perguntas inesperadas como uma maneira de verificar

se estdo, de fato, dedicando-se ao estudo da lingua litirgica e das praticas do terreiro.

E importante salientar, contudo, que tal procedimento nio constitui uma regra
geral no universo do Candomblé. Em muitos terreiros, especialmente aqueles que
enfatizam formas mais restritas de transmissdo, a escrita pode ser desencorajada ou
mesmo interditada, privilegiando-se a memorizacdo, a escuta atenta e a aprendizagem
pela repeticao e pela pratica corporal. Os modos de linguagem e de formagdo interna
variam significativamente conforme a nagdo, a linhagem ancestral, a regido e a historia
especifica de cada casa. Assim, a presenca ou auséncia do “caderninho” revela nao uma
norma universal, mas a pluralidade de pedagogias rituais que coexistem no campo afro-
religioso. Entretanto, pai Fabio enfatiza, a dificuldade do aprendizado e a importancia
desse registro escrito, afirmando que, para garantir a continuidade da tradigdo, é essencial
preparar uma nova geracdo de filhos de santo que compreendam e pratiquem a lingua
ioruba e os rituais a ela associados.

Apartir das entrevistas realizadas com o pai Fabio e mae Clau, foi possivel identificar
como a transmissdo da linguistica ocorre dentro do terreiro, enfatizando o aprendizado
do iorubg, bem como no entendimento dos significados simbdlicos e ritualisticos que

constituem a religido, conforme evidencia o trecho a seguir:
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Eassim,eu fagocadaumdelesterum caderninho,cadaumtemoseueanota
de acordo com a sua necessidade, porque cada um tem a sua necessidade,
e as vezes a minha necessidade nio ¢é a sua, entdo eu falo: “anotem e nio
se preocupem com a escrita” porque é bem diferente, escrevam como
vocés estao ouvindo a principio, ai depois que vocé escreveu e aprendeu a
falar aquilo, dai nés vamos ensinar a verdadeira escrita, que também tem
essas outras questdes ai né, entdo é sempre assim, oucam e escrevam,
é bem como no pré escolar, primeiro aninho, a gente vai caminhando
devagar com eles ali, pra aprender, eu ndo posso jogar toda uma bomba
de conhecimento que ninguém nasceu sabendo, como por exemplo vocés,
para vocés estarem aqui hoje, vocés percorreram uma longa estrada, é
isso que eu falo para os mais novos, eles chegam aqui todos afobados e eu
digo: “Calma, vamos comegar”. E eu acho que nés temos um diferencial,
porque eu digo para pai, como a gente vem de um candomblé 14 de tras,
bem antigo, nés ndo tinhamos tanto acesso aos pais e mies de santo,
ndo como a gente dad hoje para os nossos filhos, porque nao é facil. A
gente tinha que andar ali, sempre atras deles, pedindo a misericérdia de
ensinar, nés viviamos ali no dia e na noite sempre ralando pra aprender,
nos viemos desse candomblé, que vocé tinha hora pra acordar mas nao
tinha a hora de dormir, era ali lavando as panelas mas com o ouvindo
prestando atenc¢ao nos mais velhos falando para aprender. Entdo agora
noés optamos por essa forma de ensino hoje, uma coisa mais didatica, mais
préxima e mais humanizada (Mae Clau, comunicagdo pessoal, 02 de julho
de 2025).

Pai Fabio e mae Clau destacam que quando foram feitos no candomblé, o processo
de aprendizagem do ioruba foi marcado por maior rigidez e distanciamento com seus
pais de santo. Tendo em algumas ocasides que suplicarem sobre orienta¢des sobre a
lingua e os fundamentos religiosos. Diante disso, ao se tornarem liderancas religiosas
buscaram transformar essa experiéncia através do caderninho, incentivando e facilitando
o aprendizado da lingua litirgica e das praticas rituais.

O babalorixa e a iyalorixa ressaltaram ainda que os caderninhos nao sao apenas
instrumentos de anotacdo, mas, em alguma medida, carregam aspectos do segredo e do
sagrado do candomblé. Por reunirem conhecimentos transmitidos no interior da casa, os
caderninhos exigem cuidado e responsabilidade por parte de cada iniciado. Dessa maneira,
cada filho de santo torna-se responsavel pelo seu proprio caderno, que deixa de ser apenas
um objeto de registro, mas torna-se um suporte material dos saberes e lingua do terreiro.

Diante disso, ficou evidente o valor atribuido a aprendizagem do iorubg, lingua
ancestral que sustenta o vocabulario ritualistico do candomblé. Ademais, como salientado
neste relato da iyalorixa Clau, é também no cotidiano do terreiro, nas pausas para a
comida, nos siléncios compartilhados, nos comentarios entre filhos e filhas de santo,
que a linguagem se revela como pratica de cuidado e continuidade. Gestos como ensinar

a amarrar um pano, os cantos murmurados durante a limpeza do conga, ou ainda as
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expressoes faciais diante da fala do mais velho, compdem uma pedagogia tacita, na qual
o saber ritual se transmite de forma encarnada. As visitas realizadas permitiram acessar
essas camadas sutis da linguagem, nas quais o afeto e a escuta sdo tao importantes quanto
a palavra falada, e onde o axé se manifesta também na forma como se vive, se acolhe e se

aprende em comunhdo.

Entre vivos e mortos: a comunica¢ao mediada pela linguagem

No universo religioso angoleiro, o mundo dos vivos esta em constante dialogo com
o mundo dos mortos e com o0s seres miticos. Essa comunicacgao é estruturada por cédigos
linguisticos e rituais que permitem o transito entre planos ontoldgicos distintos. Nesse
contexto, como destaca Renato da Silveira (2006), os nkisis ndo falam diretamente - ao
contrario, eles se expressam através dos corpos tomados em transe, através dos cantos
entoados pelos ogas e dos objetos ritualizados, e 0 que permite essa comunicac¢do é a
energia transmitida através desses elementos, como demonstra a fala do babalorixa Fabio,

em nossa segunda entrevista.

E assim, o nkisi, 0 orixa, ou catico, como for, tem a sua propria energia e a
sua propria forma de transmitir essa energia, e é desse jeito que funciona
a incorporacao, ele transmite essa energia pelo corpo do médium que
trabalha com ele, e todos sentem essa energia, mas ele ta passando pelo
corpo do médium para essa entidade poder trabalhar, dancar, falar. Isso
ndo quer dizer que esse orixd ndo estava aqui, eles estdo aqui o tempo
todo, tem o assentamento ali no canto, tem aqui também, tem o Ext na
porteira, eles estdo aqui o tempo todo, mas a comunica¢do é na hora
da incorporacgao, da reza, do xiré (Pai Fabio de Osogyan, comunica¢do
pessoal, 02 de julho de 2025).

E justamente nesse entrelacamento que a linguagem ritual adquire sua poténcia
mais plena: trata-se de uma tecnologia espiritual que organiza o fluxo entre o visivel e o
invisivel. O transe, por exemplo, constitui uma forma de enunciacao nao verbal que revela
a presenca do sagrado. O corpo em transe torna-se texto, inscrevendo na carne a fala
dos nkisis. Assim como argumenta Edith Turner (1992), o transe é uma forma radical de

comunicagao, na qual a linguagem ultrapassa o c6digo e se converte em experiéncia.

Alémdisso,acosmologiaangoleirareconhece categorias como os “bakulu” (espiritos
ancestrais) e os “kisimbi” (forcas da natureza) como interlocutores ativos do culto. Esses
seres ndo sao apenas cultuados, mas também consultados, saudados, escutados. Os buzios,
os sonhos, os sinais do corpo, os murmurios do vento, tudo pode ser linguagem. Trata-se,
portanto, como sugere Eduardo Kohn (2013), de um regime semidtico ampliado, na qual

a floresta, os bichos e os mortos também significam.
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A musicalidade como gramatica do axé

No Candomblé Angola, o tambor é mais do que instrumento: é orador, cronista
e sacerdote. Seus toques, cuidadosamente aprendidos e transmitidos, constituem uma
linguagem proépria que estrutura o culto. Como enfatiza Castro (2001), a musicalidade
bantu impregna todo o ritual, funcionando como cédigo de entrada para os estados de

transe e como marcador da identidade angoleira.

Essa musicalidade, rica em polirritmias, é inseparavel da danca e do canto,
compondo uma gramatica sensivel que comunica estados de espirito, convoca os nkisis e
organiza o tempo liturgico. Cada nkisi possui um ritmo e uma dang¢a prdpria, uma espécie
de assinatura sonora que evoca sua presenc¢a. O som, nesse contexto, ndo é abstragdo: é
corpo que vibra, é tempo que retorna.

Sob essa perspectiva, o Candomblé Angola realiza o que Walter Benjamin (1985)
chamaria de “memoria mnemotécnica”, uma forma de rememoragdo que nao passa pela
escrita, mas sim pela repeti¢do ritual, pelo ritmo e pela incorporagdo. A tradi¢do, portanto,
se preserva ndo como arquivo morto, mas como performance viva - sempre reencenada,

sempre reinventada.

Outro aspecto importante da linguagem no terreiro refere-se a posicao dos
assentamentos, dos atabaques e dos objetos sagrados, os quais constituem uma forma de
linguagem simbdlica e hierarquica. Ou seja, ndo se trata apenas de uma linguagem verbal,

mas também de uma estrutura organizacional e energética que sustenta o terreiro.

Por exemplo, a porta ndo é simplesmente uma entrada fisica, mas sim um local
protegido por Exu, o guardido que assegura que nada de ruim entre ou saia do espaco
sagrado. Assim, bater na porta antes de entrar, pedir licen¢a - conhecido como “pedir ago”
- e entrar com a cabeca baixa sdo gestos que expressam respeito e reconhecimento da
energia presente. Dessa forma, essa relagdo ritual com a porta demonstra uma linguagem
codificada, em que cada agao possui significado e funcao na manutencdao da harmonia
espiritual do terreiro.

Além disso, a disposi¢cdo dos elementos no chdo e no teto também ndo é aleatoria:
existe uma “estrutura de chao e teto” que permite a habitagdo da energia sagrada na casa,
fundamentando o espago tanto no plano material quanto no espiritual. Essa organizacao,
por sua vez, se expressa também nos toques dos atabaques, que comunicam qual orixa
estd sendo celebrado, assim como na danga e canto, os quais compdem outra forma de

linguagem aprendida e ensinada.
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A lingua como territorio mitico

Embora muitas casas de Candomblé Angola nao utilizem de forma sistematica
o kimbundu ou o kikongo como linguas estruturantes de todo o ritual, essas matrizes
linguisticas permanecem ativas como substratos simbdlicos e afetivos por meio da
preservacao de um léxico ritual especifico. Tal permanéncia manifesta-se, sobretudo,
nos nomes de nkisi, nas formulas de saudac¢do, em expressoes fixas presentes nos pontos
cantados e em palavras-chave associadas a elementos cosmologicos. Nao se trata, portanto,
de uma fluéncia conversacional ou de um uso gramatical continuo dessas linguas, mas da
conservacao de nucleos lexicais transmitidos pela tradicdo oral e reiterados em momentos

estratégicos do rito.

Esses vocabulos tendem a concentrar-se nas aberturas e encerramentos
das cerimdnias, nas invocag¢des, nas rezas de fundamento e nas cantigas dirigidas a
determinados nkisis, funcionando como marcadores de passagem entre o registro
ordinario e o registro sagrado. Como afirma Nei Lopes (2004), mesmo quando o significado
literal ndo é plenamente compreendido por todos os participantes, sua sonoridade e sua
inscricdo na memdria coletiva produzem reconhecimento, pertencimento e densidade
ritual. E nessa condensacdo performativa que o kimbundu e o kikongo persistem como

camadas vivas da experiéncia liturgica.

O iorubd, nesse contexto, também é incorporado por alguns terreiros como
uma forma de reafirmacdo da africanidade, fortalecendo tanto a estética do sagrado e a
legitimidade do culto. Além disso, os pais de santo relatam que, uma vez por semana,
reunem os filhos de santo para ensina-los coletivamente, reforcando os cantos, as
dangas e a linguagem ritualistica. Essa pratica comunitaria é, portanto, fundamental
para que a transmissao cultural e linguistica ocorra de forma integrada, promovendo o
fortalecimento dos lacos entre os membros da casa e o aprofundamento do aprendizado.
0 ensino coletivo enfatiza a dimensao pratica do saber, ao envolver repeti¢do, observagao
dos rituais, participacdo ativa e internalizacdo dos conhecimentos ancestrais. Assim, a
linguagem aprendida no terreiro é uma linguagem vivida e compartilhada, que reforca a

identidade cultural e espiritual dos participantes.

N6s temos um grupo de estudos uma vez por semana, o pessoal ta até
meio com preguica e a gente ta bravo com eles (risos). E assim, eu tenho
até uma forma bem imperativa de ensinar, eu gosto muito e o Fabio
também, as vezes eu jogo alguma frase, ou alguma pergunta sobre algum
orixd em bantu no nosso grupo [do whatsapp] da casa e mando eles me
responderem em particular s6 pra ver quem estd ligado e aprendendo. E
no dia a dia, nds usamos bastante a linguagem com eles, para eles estarem
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aprendendo, porque até dentro de casa, como os nossos filhos também
fazem parte da religido, é comum muitas vezes a gente trocar as palavras
ali. Mas o principal € isso, nds temos o grupo de estudo, que também é
para cantigas, atabaque e tudo, entdo sempre a gente escolhe o tema para
estar passando (Mae Clau, comunicagdo pessoal, 28 de maio de 2025).

No universo simbdlico do candomblg, a linguagem assume multiplas formas que
vao além da oralidade, revelando-se também através do corpo, dos objetos e dos rituais.
Entre os elementos destacados pelos babalorixa e iyalorixa entrevistados, sobressaem-se
o papel estético das vestimentas e dos aderecgos rituais, bem como a dimensao oracular
do jogo de buzios. As roupas, guias, buzios, metais, penas e sementes utilizadas pelos
filhos de santo ndo sdo meros adornos: funcionam como cédigos estéticos que remetem
ao tempo sagrado, corporificando simbolismos ancestrais de cada na¢do. Conforme
Martins (2021b, p. 106) esses elementos “funcionam como morfemas formando palavras,
palavras formando frases e frases compondo narrativas, o que faz da superficie corporal,
literalmente, texto, e do sujeito, intérprete e interpretante, enunciado e enunciacao,
conceito e forma, simultaneamente”.

Paralelamente, o jogo de buzios — principal oraculo do candomblé — constitui
uma linguagem codificada e espiritual, por meio da qual os orixds comunicam seus
ensinamentos. Ao serem langadas as conchas revelam mensagens especificas por meio de
suas posicoes, configuragdes e nimero de aberturas, compondo os chamados odtis'*. Esses
sinais, que condensam arquétipos, histérias e forcas espirituais, exigem do sacerdote nao
apenas conhecimento técnico, mas também preparacdo espiritual e firmeza energética
para serem interpretados. Trata-se, portanto, de um didlogo profundo com o invisivel,
onde corpo, palavra, objeto e rito convergem como formas de expressdo sagrada.

O terreiro, assim, se configura como um espaco onde linguagem, estética e
espiritualidade se entrelacam, formando um sistema complexo e poético de comunicacao
com o mundo ancestral. Essa complexa tessitura linguistica evidencia que o Candomblé
Angola ndo é um sistema fechado, mas sim um campo de tradugdes e reinterpretacgdes,

onde a linguagem atua como forma de continuidade. Em um pais que historicamente

11 Nas religides de matriz africana, especialmente nas tradi¢des de origem ioruba como o Candomblé e
o sistema de Ifa, os odus constituem um complexo corpo de conhecimento que organiza e estrutura a
compreensdo do destino, da experiéncia humana e da ordem do mundo. Cada odu corresponde a um
signo que retne narrativas miticas (itans), prescri¢des rituais e orientagdes éticas, sendo mobilizado
sobretudo por meio de praticas divinatérias (como o jogo de buzios) para interpretar situacdes
concretas e orientar decisoes. Longe de funcionarem apenas como categorias fixas, os odiis operam
como matrizes dindmicas de sentido, articulando passado, presente e futuro em uma légica relacional
que conecta humanos, ancestrais e orixas. Nesse sentido, constituem uma forma de conhecimento
cosmologico e pratico, transmitido pela oralidade e pela iniciagdo, cuja inteligibilidade depende do
dominio ritual e da inser¢do no terreiro (Prandi, 2001).
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apagou as linguas africanas, o terreiro torna-se espaco de resisténcia, onde os nomes
proibidos voltam a ser pronunciados, e as palavras do cativeiro se transformam em

palavras de poder.

Figura 4. Pai Fabio realizando um jogo de Buzios.
Arquivo pessoal dos entrevistados.

Consideracgoes finais

Este trabalho buscou evidenciar a importancia das diversas formas de linguagem
no Candomblé Angola, sobretudo de sua linguagem ritual, destacando sua dimensao
performatica, pedagoégica e pragmatica. Inspirado na pragmatica de Malinowski (1966),
compreende-se que a linguagem, em um contexto determinado, vai além de sua funcao
comunicativa: é uma forma de acao, capaz de produzir efeitos concretos sobre o plano
sociocultural. Assim, as palavras, dentro de uma casa de santo angoleira, possuem poder
criativo e vinculativo (Malinowski, 1966), atuando diretamente sobre a realidades dos
praticantes. As contribui¢des de autores como Costa Lima (1977), Capone (2004), Castro
(2001) e Petter (2007) ressaltam o papel central das linguas africanas na constituigao
das praticas e identidades afro-brasileiras. O bantu e o iorub3, vivos nos cantos, rezas,
formulas e oragdes, atuam historicamente como veiculo de memdria, transformacao e

resisténcia, reafirmando as cosmopercepg¢des africanas no contexto brasileiro.

De modo complementar, os estudos de Tambiah (2018) e Martins (2021), auxiliam
na compreensdo do valor performativo da linguagem ritual, evidenciando que a forga
simbdlica das palavras esta nos efeitos que reproduzem o mundo, ligando os sujeitos aos
seus ancestrais por meio do corpo, da musica, dos sons, dos objetos e da estética. O rito,
assim, torna-se um espa¢co da memoria-viva, onde se resistem e se reinventam formas de
ser e estar no mundo.
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No campo empirico, as entrevistas com o pai de santo Fabio e a mae de santo
Clau foram fundamentais para compreender a vivéncia concreta da linguagem ritual
no Candomblé Angola. Ambos destacaram a importancia da oralidade, dos cantos em
lingua bantu e das agdes corporais como elementos inseparaveis da experiéncia ritual, e
refor¢caram, ainda, o papel da linguagem como ferramenta de conexao com o ancestral, de
fortalecimento comunitario e de manutengdo da tradicao.

Dessa forma, a pragmatica da linguagem ritual no Candomblé Angola revela-se
como um campo simbolico denso e potente, onde palavras, sons, gestos e objetos sagrados
se entrelagam na producao de sentidos e efeitos que transcendem a mera comunicagao,
constituindo um espaco vital de conexao com o ancestral e reafirmacao da identidade
afro-brasileira. O candomblé instituiu, historicamente, um saber contra-hegemonico,
mobilizando estratégia de resisténcia social, cultural e religiosa que “pulsionaram as
revoltas dos escravos, a atuagdo efetiva dos quilombos e de varias outras organizagdes
negras contra o sistema escravocrata” (Martins, 2021b, p. 107). Reconhecer essa dimensao
é essencial para valorizar a riqueza cultural das religides de matriz africana e seu papel

ativo na histéria e contemporaneidade do Brasil.

Portanto, a formag¢do do Candomblé Angola no Brasil é um processo de bricolagem
espiritual, que articula tradicado, reinvencao e resisténcia. Ao centrar sua cosmologia na
comunicacao entre mundos - vivos, mortos e entidades - e ao fazer da linguagem ritual um
territdrio sagrado, o candomblé Angola estabelece uma gramatica do axé, em que corpo,
som e palavra se entrelacam. Trata-se, portanto, de um modo de existir em relagdo com o
invisivel, de afirmar, por meio da linguagem, a persisténcia de uma memoria que resiste
ao tempo e a violéncia. O Candomblé Angola fala com os vivos, mas escuta os mortos.
Canta para os nkisis, mas dang¢a com os ancestrais. E é nesse sopro de poesia e luta que sua

linguagem muiltipla, oral e corporal, nos ensina a falar com o mundo e a ouvi-lo de volta.

Por fim, mas ndo menos importante, agradecemos profundamente ao pai de
santo Fabio e a mae de santo Clau pelo acolhimento generoso e pela disponibilidade
em compartilhar seus saberes e experiéncias. Sua colaboracao foi essencial para o
desenvolvimento deste trabalho, possibilitando uma aproximagdo respeitosa e sensivel
com o universo ritualistico do Candomblé Angola.
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Uso de Inteligéncia Artificial

Osautoresdoreferidoartigo utilizaram o aplicativo Sound Type, que possuifuncionalidades
de inteligéncia artificial generativa para transcricdo de dudios em texto. Dessa forma, a
ferramenta foi utilizada, inica e exclusivamente, para auxilio na transcricao de entrevistas
no ambito desta pesquisa. O uso do aplicativo restringiu-se ao apoio de transcri¢do dos
materiais gravados, ndo tendo sido empregadas outras funcionalidades de IA generativa
durante a elaboragdo do manuscrito. Apds a conclusdo das transcri¢des, os textos
transcritos foram devidamente revisados e comparados as gravagdes pelos autores, a fim

de assegurar a fidelidade de conteddo aos textos transcritos.
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A cosmopercepcao da linguagem em uma casa de santo angoleira na
cidade de Sao Carlos, Sao Paulo, Brasil

Resumo

Este artigo é uma reflexdo sobre a relagdo entre linguagem, praticas rituais e ancestralidade em
uma casa de santo angolana. Em visitas ao terreiro de candomblé Nzo Kalla Lembalide localizado
na cidade de Sdo Carlos/SP, entre os meses de Junho e Julho de 2025, foram realizadas entrevistas
com o pai e mie de santo locais. Ao acompanhar cerimdnias rituais, percebeu-se como a linguagem
- oral, corporal, musical e simbdlica - atua como mediadora entre mundos visiveis e invisiveis,
conectando seres humanos, ancestrais e divindades. O trabalho destaca a centralidade da
oralidade, dos cantos em lingua bantu, do ioruba litargico e das performances rituais na producao
e transmissao de saberes do povo de santo. O corpo é compreendido como arquivo-vivo, portador
de memdrias ancestrais, enquanto os elementos materiais como os atabaques, as vestimentas e
objetos sagrados compdem uma gramatica simbélica que organiza o axé, sustenta a experiéncia

religiosa e resiste secularmente contra o racismo religioso.

Palavras-chave: Linguagem; Oralidade; Corpo; Candomblé; Ancestralidade.

The cosmoperception of language in an Angolan Candomblé house in the
city of Sao Carlos, Sao Paulo, Brazil

Abstract

This article reflects on the relationship between language, ritual practices, and ancestry in an
Angolan house of worship. During visits to the candomblé terreiro Nzo Kalla Lembalide, located
in the city of Sdo Carlos, Sdo Paulo, between June and July 2025, interviews were conducted with
the local father and mother of the house. By observing ritual ceremonies, it became evident how
language—oral, bodily, musical, and symbolic—acts as a mediator between visible and invisible
worlds, connecting human beings, ancestors, and deities. The study highlights the centrality of
orality, chants in the Bantu language, liturgical Yoruba, and ritual performances in the production
and transmission of knowledge within the community. The body is understood as a living archive,
bearer of ancestral memories, while material elements such as atabaques, garments, and sacred
objects compose a symbolic grammar that organizes axé, sustains religious experience, and has
long resisted religious racism.

Keywords: Language; Orality; Body; Candomblé; Ancestry.
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