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CURSO DE VODU

INTRODUCAO

“Desce a noite lentamente sobre o Haiti. Imenso véu negro, a

transformar sombrias florestas em refugios de pérfidos rituais.

Inexpugnaveis dominios de bruxos e de exoticas divindades que, ao

longe, nao se fazem esperar: lento e compassado rufar de tambores
anuncia a presenca arrogante de antiqiiissimos cultos pagaos.
Redivivos da pré-historia africana, atrelados as mais puras nuances
do cristianismo ou as mais sordidas maquinacéoes da magia negra e

seus horrores!”

A palavra vodu tem tantos significados quantos os seus
formuladores, tamanha a confusao reinante entre os estudiosos da

matéria.




Vodu, vudu, voodoo, vodun, vaudou ou, ainda, woodoo e hoodoo sao
apenas algumas das inumeras grafias, que sugere este sincretismo, sendo

que na lingua fon se diz vodun, vudu na lingua ewe.

Enquanto uns afirmam que o vocabulo provém da expressao
vaudoisie, bruxaria medieval francesa, outros acenam com a hipotese da
palavra estar vinculada ao deus Votan (serpente sagrada entre povos da
Ameérica pré-colombiana), cujo culto teria sido revitalizado pelos negros
daomeanos transportados para o Haiti, que identificaram tal divindade

com sua Damballah, da qual falaremos adiante.

Na verdade, a razdo parece estar com quem afirma ser a expressao
vodu oriunda do fongbe, dialeto de origem daomeana. Neste, acentua
William Seabrook, a palavra designa as divindades boas e maléficas,
abrange toda a vida moral e religiosa dos fon e € raiz de grande numero de

vocabulos.

O que nao se contesta, entretanto, € a atribulada evolucao do vodu,
iniciada quando desventurados contingentes de negros, arrebanhados a
forca para serem enviados para uma terra longinqua e estranha, entraram
em contato, por mais de trés séculos, com as crencas de indigenas e
ensinamentos de missionarios cristaos, numa imperfeita catequese feita de

amor e de medo. Pois, que é o vodu sendao uma bizarra fusao de elementos

catolicos e pagaos, sincretismo de fé religiosa e praticas magicas?

Desnecessario lembrar que estamos tratando da magia propriamente
dita. Esta nada tem a ver com aquelas pessoas que, perante uma platéia
extasiada, tiram coelhos de cartolas. A magia deve ser tida como o
conhecimento que o homem, desde a pré-historia, tem de certas

propriedades de determinadas substancias, conhecimento viciado por uma




fé extremada em tais propriedades.

Curiosamente, o atual estagio das abordagens, levadas a efeito em
tal assunto, comeca a admitir que a propria magia tem certa participacao
na religidao. Criar uma oposicao radical entre ambas, considerando a magia
mera corrupc¢ao da religidao, € tese que comeca a ser posta em duvida. Se
as religioes mais evoluidas possuem um sistema ético e moral mais
desenvolvido, com um sentido do dever ser (normas éticas) e um
sentimento mais profundo de solidariedade social e de piedade, € verdade
paralela que inumeros procedimentos, anteriormente considerados
puramente religiosos, conformam praticas magicas no mais puro sentido

do termo.

E impossivel falar da religido, lato sensu, excluindo a magia,
complexo de crencas e praticas, segundo as quais ha individuos
privilegiados que podem agir sobre as coisas de uma maneira diferente da
acao habitual dos outros homens. Pelo proprio fato de escapar ao profano,
para entreabrir as portas do sagrado, € que a magia aparece lado a lado

com a religido.

Claude Planson, que escreveu uma das mais completas obras sobre o

vodu, define, magistralmente, o fenomeno:

Os mais sérios historiadores reconhecem hoje que a magia nao é

atualmente uma “contradicdo e uma corrupcao da religido” (L. de

Grandmaison in Christus, de J. Huby. Ed. Beauchesne et ses fils, Paris,

1947) senao que uma e outra estdo sempre unidas, “seus campos de
atuacao se interferem frequentemente” (Julio Caro Baroja: Les Sorciéres et
leur Monde}. Estas evidéncias nao haverao jamais de escapar a um crente
que nao tenha esquecido o antigo testamento, onde se vé Moisés

demonstrar seus prodigios como os de Jammeés e de Mambrés, magos do




Farao, e Isaias por sua vontade somente, recuou a agulha do quadrante
solar em dez graus, o Novo Testamento ou a Boa Nova €& sempre
acompanhada de datas que sao chamadas magicas: multiplicacao dos
paes, mortos ressuscitados, caminhar sobre as aguas, curas milagrosas,
etc. Onde é perfeitamente claro ver os signos, mas entao aqueles nomes
dormirao conosco frente a fatos semelhantes, ou caracteres similares se
produzirdao num contexto completamente diferente? Designar a religido
como a oOrbita do bem e a magia como a oOrbita do mal &€ uma
sistematizacdao pouco convincente. De fato contrariamente a este que nos
fizeram acreditar falsamente (e talvez ainda tirando vantagem da
pretensao) sempre foi também um mago.

O ato magico por exceléncia é capaz de produzir seu efeito contra a
forca da natureza, nao € a transformacao do vinho em sangue e do pao em
carne, no curso da celebracao da missa? “O Houngan e a Mambo sao

entdo nao somente conselheiros e terapeutas, mas também magistas”.

Alguns autores afirmam que o vodu nao passa de um caleidoscopio
de praticas magicas, que intenta ligar homens e espiritos mediante um
laco, palpavel, e nao apenas mediante oracoes, em que se respeita vontade

superior da divindade e se reconhece sua autoridade. A propria voz latina

religio (dai, religidao) significaria liame, ligacao.

Outros consideraram o vodu um profundo transtorno psiconervoso
de tipo religioso, que limita com a parandia, confundindo, portanto, o
sincretismo lato sensu com o proprio fenomeno da possessao dos fiéis

pelos espiritos (loas).

O meérito de classificar o vodu como uma religido, propriamente,

coube a Jean Price-Mars, que disse:

"0 vodu € uma religidao porque seus iniciados acreditam na existéncia




de seres espirituais que vivem em parte no Universo, em parte no estreito
contato com seres humanos, cujas atividades controlam. Estes seres
invisiveis constituem um Olimpo, dos quais os maiores levam o titulo de
Papa ou Grande Senhor e gozam de particular veneracado. 0 vodu € uma
religido porque o culto desenvolvido para honrar as suas divindades exige
um corpo sacerdotal hierarquico, uma comunidade de crentes, templos,
altares, cerimonias e, finalmente, uma tradicao oral que desde logo néao
chegou inalterada até nos, mas que, por felicidade, conservou a parte
essencial do culto. 0 vodu é uma religido, porque do emaranhado de
lendas e fabulas deformadas, € possivel separar uma teologia, um sistema
de idéias com ajuda do qual os antepassados africanos explicavam de
maneira primitiva os fendmenos naturais, com que se criou o fundamento
para a fé anarquista em que repousa o catolicismo corrompido de nossas
massas populares. 0 vodu € uma religiao bastante primitiva que se
fundamenta em parte na crenca em seres espirituais onipotentes - deuses,
demonios, almas - e em parte na fé na feiticaria e na magia. Em vista deste
carater duplo devemos ter em conta que tais concepcoes religiosas haviam
sido mais ou menos puras em seu pais de origem e que em nosso pais
foram modificadas, através de um século de contato com a religido

catolica".

Com o declinio da dominacao dos brancos, o vodu evoluiu de tal
forma, que se tornou a propria religido nacional do Haiti, em que pese a

ascendéncia oficial do catolicismo. é a expressdao do que a populacao rural

do Haiti tem de original e de especifico.

O sistema agricola, sucessor do regime colonial, constituiu um
retorno as origens, vale dizer, ao sistema feudal africano, no sentido de
que o territorio foi dividido entre os militares, ficando os camponeses
ligados ao solo. Disto resultou a falta de um centro dirigente para a

religido, que se fracionou em inumeras comunidades, cada qual evoluindo




de forma especifica. Assim, a imagem que se costuma ter do vodu é
sempre a mesma; entretanto, todas as descricoes referem-se apenas ao
vodu, praticado na regiao vizinha a Port-au-Prince, pelo que, na verdade,
existem tantas ramificacoes no vodu quantas sao as regioes do pais e,

mesmo para cada uma destas, constatam-se sensiveis variacoes.

Outro dado curioso referente ao vodu sao os efeitos das migracoes
humanas sobre as religides afro-americanas. A populacao negra é
tremendamente movel e grande parte dos trabalhadores do canal do
Panama vem das Antilhas anglo-saxonias, ao que os negros do sul dos

Estados Unidos sobem para as plantacoes ou para as metropoles do sul.

A ida de trabalhadores do Maranhao para a Amazonia nao conduziu,
a uma mescla do culto de loas, de orixas e de crencas nativas, resultando
na conhecida pajelanca. Sabe-se que a época da independéncia do Haiti,
agricultores franceses fugiram para Cuba, levando consigo seus escravos,

que fizeram com que o vodu fosse implantado em terras cubanas.

No sul dos Estados Unidos o vodu desfruta de grande prestigio,

sendo praticado, também, no Oriente Médio, em novos Estados africanos e

em varios paises da Europa.




DIVINDADES DO VODU

Desde sua chegada ao Caribe, os negros perceberam que suas
crencas nao eram bem vistas pelos senhores brancos. Para evitar sua
irritacao e represalias, adotaram curioso expediente para preservar o culto
de seus deuses tradicionais: identificaram-nos com as divindades cristas

propriamente ditas. Assim, Obatala passou a ser a Virgem das Merceés,

Alegua identificou-se com as almas do purgatorio. Entre os negros que

vieram para o Brasil ocorreria fendomeno semelhante: Xango foi assimilado
a Sao Jeronimo, Ogum passou a ser Sao Jorge. Nanamburucu confundiu-
se com Santa Ana, enquanto Oxossi se fez Sao Sebastido. lemanja
transformou-se em Nossa Senhora da Piedade, lansa, mulher de Xango,
passou a ser Santa Barbara, e Oba, companheira de Ogum, foi

sincretizada com Santa Joana D'Arc.

Ha, porém, uma entidade superior no vodu haitiano: € Bon Dieu,
criador dos deuses e dos homens, dos quais se desinteressou por

completo, a ponto de rir da miséria humana. Esta entidade maior




encontraria correspondente no Olorum afro-cubano.

Os jimaguas ou gémeos, representados por dois bonequinhos de cor
preta e vestidos de vermelho nao encontraram entidade similar;
corresponderiam, entretanto, aos ibeji da Bahia, assimilados estes a Sao
Cosme e Sao Damiao. Os gémeos da Bahia conformam a divinizacao do

parto duplo, bastante comum entre os nagos.

Exu, ou como se diz em Cuba, Echu ou Eleggua, foi identificado ao
diabo dos cristaos, O termo € de origem ioruba, significando divindade
bulicosa. No Brasil, Exu tem fetiches trabalhados em barro, ferro ou
madeira, sempre com acentuadas caracteristicas falicas. A assimilacao de
Exu ao diabo fez com que esta figura do sincretismo negro fosse
apresentada como o proprio mal, interpretado este como a eterna luta
entre o bem e o mal, vale dizer, dentro de nossos tradicionais padroes de
moral. Entretanto, o pensamento ioruba nao apresenta o mundo como
fruto exclusivo desta dualidade, mas, sim, reconhece a existéncia de
poderes construtivos e destrutivos, forcas que, a deriva tanto podem ser
invocadas para o bem como para os maleficios. O segredo da vida e o
verdadeiro sentido da adoracao e do respeito aos orixas consiste em

estabelecer uma relacao construtiva entre estes poderes latentes.

Quanto ao pantedo do vodu haitiano, propriamente dito, é vasto

como a imaginacdo humana. Suas divindades sao denominadas loa (de

lwa, loi) ou mistérios, na parte sul do pais, e santos na parte norte. Podem
ter origem africana ou antilhana, sendo mais significativas no primeiro

Ccaso.

Quando alguém que revele qualidades notaveis vem a falecer sua
alma pode se tornar um loa. Assim, o pantedo do vodu cresce

indefinidamente, nacionalizando-se cada vez mais. Por ele desfilam herois




nacionais, sacerdotes e até piratas famosos...

Ogum, divindade de origem ioruba, representando o ferro e o fogo,
converteu-se, no Haiti, numa familia inteira de deuses guerreiros. Assim, o
vodu reconhece Ogun Badagris (que tem o posto de general), Ogum
Ferraille (patrono dos soldados), Ogun Ashade (médico atendente dos
militares em campanha) e Ogun Balindjo (curandeiro e também general).
Ogun Badagris, a guisa de exemplo, transformou-se em Sao Tiago, e
podemos lembrar que Ogum, na liturgia umbandista, equivale a  Séao
Jorge. No Haiti, o fiel montado por Ogun Badagris comporta-se como um

guerreiro, agita a espada, fuma enormes charutos e pede rum.

Erzulie-Freda-Dahomey ou Ezili-Freda ou, ainda, Maltresse Ezili,
comparada freqientemente com Afrodite, pertence, como esta deusa grega,
as divindades do mar e personifica a graca e a beleza femininas.
Lindissima, € sensual, voluvel, vaidosa e prodiga. Em cada houmfort ha
um compartimento especial para esta divindade, onde nunca faltam

sabonetes, toalhas, perfumes e mais artigos de toucador. Aderecos

femininos sdo seus atributos, mas, seu simbolo é um coracdo. E

representada como uma mulher branca vestida de azul, tendo muito em

comum com nossa lemanja ou Janaina.

No ritual rada, Erzulie € denominada Erzulie-Freda-Dahomey; terna
e sensual, nascida da espuma das ondas do mar, seu pai € Agoué-taroyo
(Agoué é corruptela do daomeano agbé, o mar), patrono dos navegantes. Ja
no service petro ela se chama Erzulie Dantor, e o coracao que € seu vevé
(brasao) passa a ser transpassado por punhais. Ela €&, entao, o amor
paixao, que sublima o amor selvagem. E no rito zandor Erzulie se
transforma em Erzulie zila ou Erzulie-zieux-rouges, monstro que devora os

proprios filhos.




Damballah é a serpente, loa da fertilidade. O fiel, montado por esta
divindade, arrasta-se pelo chao ou dependura-se de cabeca para baixo no
teto do houmfort. Damballah esta identificada com Sao Pedro ou Sao

Patricio.

Ja na cidade daomeana de Whydah (Ouiddah), a serpente era um
animal sagrado a tal ponto que se aplicava a pena de morte a quem,

mesmo inadvertidamente, matasse um ofidio.

No ritual rada, Damballah se reproduz por cissiparidade; macho, sob
o nome de Damballah Ouedo, e fémea, sob o cognome Aida Ouedo. No
service petro, Damballah passa a ser Damballah Flambeau, ser andrégino,

cujo principal atributo € a onisciéncia.

Nas chamadas seitas vermelhas haitianas, das quais falaremos
adiante, Damballah gozaria de prestigio impar. Presume-se que uma
cerimonia de adoracao ao deus-serpente apresenta, em linhas gerais, o
seguinte encaminhamento: na calada da noite, os fiéis comecam a chegar,
trazendo lencos vermelhos ao pescoco e sandalias nas méaos. Um sacerdote
e uma sacerdotisa postam-se ao lado do altar principal, onde, num
engradado encontra-se uma serpente viva. Depois de todos estarem
seguros de que o ritual se acha ao abrigo de olhos profanos, os crentes
formulam um juramento de que guardardao o mais absoluto segredo de

suas praticas, lancando, contra si proprios, uma terrivel maldicdo, caso

faltem ao prometido. Em seguida, todos se poem em fila, em ordem de

antigtiidade de filiacao a seita. Comecam a expor seus desejos e ambicoes,
em lamurias e invocacoes a divindade. O sacerdote coloca a jaula do ofidio
no centro do terreiro e ordena que a sacerdotisa se aproxime. Esta, ao se
acercar do animal, comeca a tremer e a manifestar convulsdes, a
semelhanca de um réptil, enunciando profecias e respostas as questoes

propostas pelos fiéis. E, logo formula ordens que serao cegamente
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cumpridas pelos respectivos destinatarios. Terminada a sessao de
consultas, os crentes passam a depositar suas oferendas ao pé do altar e,
para consolidar o juramento anteriormente feito, bebem o sangue de um
carneiro imolado na ocasido. Quanto a cerimonia de iniciacdo numa seita
vermelha, supoe-se seja a seguinte: o sacerdote ou bruxo traca um circulo
no chao e manda que os candidatos se aproximem. Cada um dos bruxos
em potencial recebe uma pancadinha na cabeca, dada pelo bruxo maior
com sua varinha magica, e comeca a bailar dentro do circulo. Caso perca o
equilibrio e saia da roda, eis um mau pressagio; podera, no entanto, ter
nova oportunidade, como podera, também, ser tido como um espiao e

entrar em maus lencois...

Apos a recepcao dos novos membros da seita, o mestre de
cerimoOnias poe um pé e uma das maos sobre a serpente, ao que todos os
presentes comecam a entrar em transe, movendo o tronco, os bracos e a
cabeca, como se fossem cobras, tudo complementado com aguardente e
outras drogas. A reunido se transforma numa orgia infernal, com urros,

imprecacoes € queixas...

Agoué-taroyo € o loa responsavel pelo mar, sua fauna e flora, e pelas
embarcacoes. Tem por emblema navios em miniatura, remos pintados de

azul ou de verde, conchinhas ou madrepérolas e, as vezes, pequenos

peixes de metal. E representado sob a forma de um mulato de pele mais

clara que o normal e de olhos verdes.

Heviossos (deuses do raio e do trovao, e que tém muito em comum
com o Xangd dos ioruba) sdao também responsaveis pela aplicacao da

justica, como Ogum o faz na umbanda.

Abaixo dos loas propriamente ditos, e do vodu stricto sensu, existem

duas outras categorias de espiritos menos cotados: os zaka e os guedé.
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Aqueles concedem a fertilidade do solo, divindades agricolas que sao, e
costumam dizer pesados gracejos pela boca de seus cavalos. Um de seus
mais significativos representantes € Zaka, também chamado Azaka-Méde
ou Azaka-Tonnerre (Azaka-Trovao). Como um camponés, Azaka € avaro,
desconfiado e hostil ao pessoal da cidade. E desencadeia o raio e o trovao,
a exemplo de Heviossos. Os guedé sao divindades daomeanas; criadas pelo
guedé-vi, povo conquistado pelos fon e que era aferrado, ao que parece, por
morbida inclinacao, para coisas funebres, pois no Haiti estes espiritos sao
patronos dos cemitérios e da morte. Surgem vestidos como agentes
funerarios, portando velhas sobrecasacas e cartola, como o faz, por
exemplo, Baron Cemitiere. Também gostam de dizer obscenidades, pelo
que a cerimoOnia se divide, sempre, em duas partes: uma dramatica
(possessao dos fiéis pelos espiritos refinados), outra, comica (possessao
dos fiéis pelos zaka e pelos guedé). Baron Samedi (samedi, sabado, vale
dizer, o ultimo dia da Criacao), colocado sob o signo de Saturno e
simbolizado pela cor negra, tem parceiro certo no Exu Caveira, da
macumba carioca. Este espirito haitiano € também conhecido por Baron

Cemitiére ou Baron-la-Croix, e tem como simbolo, a exemplo de Legba,

uma cruz negra, marchetada em prata, que traduz a unidade da vida e da

morte. Era o santo padroeiro do presidente Francois Duvalier. (Francois
Duvalier, mais conhecido como Papa Doc nasceu em 14 de abril de 1907,
Port-au-Prince, Haiti — faleceu em 21 de abril de 1971, Haiti. Foi médico e ex-

ditador do Haiti. Foi eleito presidente daquele pais em 1957).

Em Cuba, a veneracao dos guedé haitianos encontra instituicao
semelhante junto a seita dos mayombé, que denota irreversivel tendéncia
para a magia negra, e a dos gangas, também poderosos feiticeiros e
especialistas em ritos funerarios, além de saberem formular, como

ninguém, temiveis bruxedos (uganga).

Zaka e guedé sao espiritos violentos e de mau carater, que se
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prestam a toda sorte de falcatruas para conseguir as oferendas de gente
mal-intencionada, promovendo o sucesso dos maleficios e das pocoes
magicas. Marinette-bwa-chéch, Petit-dean-pieds-fins, Ezilli-jé-rouge
(Erzulie-zieux-rouges) sao deste tipo, bem como o ja citado Baron Samedi e
sua mulher, Madame Brigitte que, a exemplo do marido, € a autoridade
maxima sobre os cemitérios, principalmente naqueles em que a primeira

pessoa sepultada tenha sido uma mulher...

Mais que um loa, propriamente dito, Legba (Papa Legba ou Atibon
Legba) € um intermediario entre espiritos e humanos, e que encontra
correspondente no Exu dos iorubas. Seu simbolo € uma cruz que nada
tem a ver com aquela que identifica o cristianismo: o traco vertical
representa o caminho que une as profundezas e as alturas, trajeto certo

dos loas. Uma das pontas deste eixo repousa nas aguas abissais, onde se

acha a Africa, patria legendaria e reino dos espiritos, que de la partem

rumo ao mundo dos vivos. O traco horizontal representa o mundo terreno,
humano. No cruzamento dos tracos se estabelece o contato entre homens e
divindades, cujo intérprete, afinal, € Legba, incumbido de abrir a barreira

(abrir o caminho) que os separa, mediante a invocacao que segue:

Atibo Legba, l'ouvri baye Atibon Legba, abre a barreira
pou mwé pra mim

Papa Legba, 1'ouvri baye Papa Legba, abre a barreira

pou mwé pra mim

Pou mwé pasé Para que eu possa passar

La m'a touné, m'a saliéLogo que eu volte, saudarei

loa-yo os loas

Vodou Legba, l'ouvri bayé Vodu Legba, abre a barreira

pou mwé pra mim

Lo m'a touné, m'a remésyé Logo que eu volte, recompensarei

loa-yo os loas




Abobo! Ameém! (ou Louvados sejam os loas)

No ritual rada, Legba € um espirito falico que abre as barreiras; no
rito petro, Legba € o sol, sem o qual nenhuma forma de vida poderia se

desenvolver.

Diremos, agora, que a religido dos negros provenientes do Daomé
apresenta muitas analogias com a dos iorubas do Brasil e de Cuba. Ao
vodu haitiano corresponde, em Cuba, a chamada santeria, e os loas
haitianos dizem respeito aos orixas. 0 houmfort encontra similar no ilé-ere
(casa das imagens) cubano, também denominado ileocha (contracao de ilé-

oricha, ou casa dos orixas).

No Brasil, houve introducao de negros daomeanos que, estabelecendo-se
no Maranhao, na Bahia e no Rio Grande do Sul, receberam o nome de jeje.
Em razao de seu pequeno numero, foram completamente absorvidos pelos
ioruba. Alias, num informe oficial de Londres, datado de 1789, se da conta
de que o Daomé exportava, na ocasiao, de dez a doze mil escravos, dos
quais a Inglaterra ficava com uma meédia de 700, os portugueses com
3.000 e os franceses com o restante, ou seja, de seis mil a oito mil por ano!

Assim, foram os loas completamente obnubilados pelos orixas, nao

havendo, a recentemente, em nosso pais, maiores vestigios de crencas

relaciona com o vodu haitiano.

Na Bahia, os nagoés assumiram a direcdo das colonias negras,
impuseram-lhes a sua lingua e as suas crencas e, como nao existe culto
da serpente entre os nagos, o importado pelos géges acabou por
desaparecer entre nés. De fato, ndo se deve crer que ele nao tenha existido
de todo. Como vestigios temos encontrado nos terreiros em que foi mais
acentuada a influéncia dos géges, idolos ou figuras representativas da

serpente. Em um terreiro encontramos como um dos idolos, uma haste, ou
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antes lamina de ferro de cerca de cinquienta centimetros de comprimento,
tendo as ondulacées de uma cobra e terminando nas duas extremidades
em cauda e cabeca de serpente. Apenas a ignorancia da mae-de-terreiro a
fazia desprezar a representacao ou imagem figurada, para atender somente
a qualidade da matéria-prima de que o idolo era formado, fazendo-a té-la
por uma figura ou idolo nagoé de Ogum, orixa da guerra e do ferro, em vez

de reconhecer nele o vodu gége Danh-gbi, a cobra-deus.

"A lamina de ferro, de cinquiienta centimetros, terminada em cabeca e
rabo de serpente, a propria mae-de-santo desconhecia o seu significado e
origem - talvez nao tenha ligacao direta com o culto de Da. A cobra, Da,
esta presente em todas as praticas dos candomblés jejes na Cidade do
Salvador. Alias, na concepcao nacional do Daomé, todo vodun tem a sua
Da especial. Uma cobra tinha lugar de honra entre os altares num xango
de Maceio. E, nas macumbas cariocas, vez por outra, surge uma cobra em
posicao de destaque nas cerimonias, traindo, embora esmaecida, a

influéncia dos jejes".

Os africanistas brasileiros tiveram muito trabalho ao procurar
descobrir aqui o culto da serpente, que lhes parecia definir tanto o vodu
haitiano como o daomeano. Mas esta pesquisa repousava em uma falsa
interpretacdo. Seguramente o Daomé conhece o culto da serpente, mas é
um culto localizado, que s6 se encontra em Ouiddah, e é o culto, todo
especial, do totem da familia real desta cidade. Pode ter sido transportado

de la ao Haiti, mas unicamente entre os escravos vindos de Ouiddah; nao

caracteriza o vodu haitiano em geral. E certo também que no Daomé a

serpente € o simbolo de Dan, que € a energia cosmica, circulando em toda
a natureza, mas a serpente nao recebe um culto particular. O resultado é
que esses africanistas cometeram graves confusodes: quiseram ver na
danca serpentiforme de Oxumaré um resto do culto da serpente, quando

Oxumaré € o arco-iris e o arco-iris € imaginado como uma serpente
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mistica, nao tendo nada que ver com Dan, nem com o totem da familia real
de Ouiddah; encontraram pulseiras que representam uma serpente que
morde a cauda (ouroboros), mas € a serpente-imagem de Oxumaré ou um
simbolo de Ogum (estando Ogum ligado, na mitologia ioruba, com a
serpente); por fim, foi descoberta em uma seita banto, uma caixa contendo
uma cobra; mas é evidente que aqui temos a conservacao de um traco
cultural banto (povos entre os quais a serpente representa um importante
papel, principalmente nas crencas sobre a morte), e ndo um traco cultural
daomeano. Isto nao quer dizer que, fora dos candomblés gége, o vodu néao
exista no Brasil, em conserva, mas deve ser procurado noutro lugar.

O vodu praticado na Republica Dominicana (chamado luasismo, de

loa), destacam-se estas divindades:

Papa Legba Macuté (Santo Antonio),

Ogun Balindjo (Sao Tiago),

Papa Pier (Sao Pedro),

Candelo Sedifé (Sao Carlos e a Candelaria),
Belié Belcan (Sao Miguel),

Rafaelo (Sao Rafael),

Filomena (Santa Filomena),

La Vieja Mambo ou Mamita Mambo (Santa Ana).




AS INICIACOES

Existem trés niveis iniciatorios no vodu ortodoxo, que sao atingidos
sequencialmente conforme o individuo cresce em conhecimento e
permanéncia na comunidade vodunista. Todos os graus de iniciacao estao

abertos tanto para os homens como para as mulheres.

Vodunista € o nome que se da a uma pessoa nao iniciada que
freqienta as cerimonias, recebe aconselhamento e tratamento medicinal

do houngan ou da mambo e toma parte nas atividades do vodu.

Um nao iniciado que esta associado a um peristilo em particular,
freqiienta as cerimonias regularmente e aparenta estar sendo preparado
para a iniciacao € classificado como hounsi bossale. Hounsi € da
linguagem Fon dos Dahome e significa “noiva do espirito”, embora o termo
no Haiti seja utilizado para homens e mulheres. Bossale significa

“selvagem” ou “indomado”, no sentido de wum cavalo selvagem.

O primeiro grau de iniciacao confere o titulo de hounsi kanzo.
Kanzo, também do Fon, refere-se ao fogo, e a cerimonia do fogo, também
chamada de Kanzo, empresta seu nome a todo o ciclo iniciatico. Individuos
que sao kanzo podem ser comparados a batizados numa seita crista.
Numa cerimoénia vodu, os hounsi kanzo vestem-se com uma roupagem

branca, formam o coro e sdao provaveis candidatos de possessao pelos loa.

O segundo grau € chamado de si puen, sur point em franceés, isto €,
‘no ponto’, ‘sobre o ponto’. Este termo se refere ao fato de que o iniciado
passa por cerimonias “no ponto” ou apadrinhado por um loa em
particular. Essa pessoa € entao considerada um houngan ou uma mambo

e lhes €& permitido o uso do asson, sagrado chocalho emblema do
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sacerdocio. Individuos que sao si puen podem ser comparados a pastores
de seitas cristdas. Numa cerimonia eles conduzem oracoes, canticos e
rituais e sao candidatos quase inevitaveis para possessao. Uma vez
iniciados como sur point eles podem realizar iniciacoes de hounsi kanzo e

de si puen.

O terceiro e ultimo grau de iniciacdo € o asogwe Houngans e
mambos asogwe podem ser comparados aos bispos das seitas cristas, pois
podem consagrar outros sacerdotes. Individuos que sao asogwe podem
iniciar outros em kanzo, si puen e em asogwe. Numa cerimonia eles sao a
autoridade final sobre os procedimentos, a menos que um loa esteja
presente e manifesto através do mecanismo de possessado. Eles sao

também o ultimo recurso quando a presenca de um loa especifico é

requerida. E dito que um asogwe “tem o asson”, referindo-se a capacidade

do asogwe de conferir um outro iniciado com o asson, elevando entao o

grau deste a asogwe.

Mesmo um houngan ou mambo asogwe deve submeter-se a opinido
do houngan ou da mambo que o iniciou, dos que foram iniciados em
asogwe antes dele, do houngan ou mambo que iniciou seu iniciador, dos
iniciadores deste e por ai vai. Estas relacoes podem se tornar realmente
complexas e ha um ponto na cerimoénia do vodu ortodoxo onde todos
houngans e mambos, sur point e asogwe, participam duma série de gestos

e abracos rituais que servem para elucidar e regular estas relacoes.

A POSSESSAO

O vodu compreende varios rituais e nao apenas um, cCOmo Sse
poderia pensar. Originariamente, cada rito era peculiar a uma comunidade
africana, transplantada para o Haiti; porém, como os povos, também os

deuses se amalgamaram.




O ritual haitiano de maior prestigio € o rada ou arada, procedente do
Daomé. Os ritos nagod (ioruba) e ibo, advindos da Guiné, dissolveram-se
quase que por completo no rito arada, ao passo que o rito petro, do Congo,

subsistiu, mesclado com outros rituais congoleses e angolanos.

RITUAL RADA

Uma cerimoénia rada é realizada num templo denominado houmfort

ou no campo descoberto. O sabado € o dia preferido pelos fiéis, seja

durante o dia ou a noite. A entrada do templo, mesas com paes, peixes,

aves, frutas, refrescos e guloseimas, enfim, um bufé onde os participantes
da reuniao podem comprar o que quiserem. O houmfort (hounfé, hounfor
ou houmfor) nada mais € que um barracado, ao qual se acham anexados
compartimentos especiais denominados peristilos, cujo teto é arrimado por
colunas. A coluna do centro, por onde sobem e descem os loas, € chamada
poteau-mitan, sendo profusamente ornamentada. Os peristilos, adornados
com o escudo da republica e com a efigie do presidente, sdo dedicados,
cada um especificamente, aos varios tipos de rituais. Ao redor deles,
pequenas capelas consagradas as divindades, cujas paredes se acham
tomadas por cromos multicoloridos de santos catélicos sincretizados com
loas. No solo, vasos encantados (govis), contendo os espiritos de

antepassados.

No houmfort as paredes acham-se cobertas de estranhos simbolos,
denominados vévé: Damballah, a serpente; o coracao quadriculado de
Erzulie, destinado a praticas divinatoérias; o barco de
Agoué-taroyo; as insignias dos Oguns. Vé-se, também, o nome do hougan
(sacerdote responsavel pela comunidade) e constata-se a presenca de

imagens catolicas por toda parte, bem como doélares e fetiches em

20




profusao. No chao, objetos de ferro forjado (assens) e, iluminando a cena,

uma lampada de azeite, permanentemente acesa.

0 houngan (hungan ou n'gan) comeca a tracar no solo, com cinza
preta, farinha branca ou p6 de café (conforme a divindade homenageada) o
vévé (brasao) de cada loa (este habito haitiano, supostamente vinculado a
costumes de indios pré-colombianos, encontra similar no ponto riscado da
nossa umbanda, feito com giz). Sao perfiladas, também, as figuras dos
animais a serem imolados, até que se obtenha um grande vévé. Oportuno
ressaltar, aqui, as propriedades magicas que o vodu atribui ao sangue
ofertado aos deuses, manifestacao atavica de praticas magicas
antiquissimas, que encontram similares num sem-numero de culturas.
Nos desenhos formulados no solo, sao colocadas, no transcorrer do ritual e
em locais preestabelecidos, varias oferendas, de forma que os fiéis

retardatarios sempre estarao a par do andamento da reuniao.

A sacerdotisa € conhecida por mambo. A carreira do houngan

(sacerdote) é longa e dificil, embora seja ele capaz de invocar os loas. E

obrigado a conhecer, de memoria, inumeras invocacdoes, muitas
entremeadas com palavras africanas, cujo significado ndo é certamente,
conhecido pelos sacerdotes atuais. Na cerimonia acham-se presentes
varios houngans e mambos. Numa posicao hierarquica mais elevada estao
o papaloi (papaloa), cujo cargo equivaleria ao de bispo, e a grande

sacerdotisa, mamaloi (mamaloa).

Os houngans sao assistidos por um mestre de cerimonia (la place),
também chamado empereur, e varios auxiliares menores, como a reine
silence, que mantém a ordem, o hounsi ventalleur, que cuida dos animais

que serao imolados, e o hounsi cuisinier, que os cozinha.

O houngan € reconhecido por sua solene roupagem, quase sempre
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negra, e também por trazer numa das maos o asson, espécie de chocalho.

A orquestra compoe-se de quatro elementos, que batem em diversos
tipos de tambores, como o boula (bula), o second (ségon), o manman
(maman), também denominado assotor (assator). Atras dos musicos,
postam-se em semicirculo, os hounsi ou iniciados: meninas, donzelas,
mulheres adultas e homens, todos trajando vestimentas alvissimas. Seu
numero, em cada sessao, chega a cinquenta. Representam o ballet e o
coro. Em sua maioria, sdo kanzo, isto €, aqueles que ja passaram pelos
ritos de iniciacdo. A regente do coro chama-se hounguénikon ou

impératrice, podendo suas funcgoes ser atribuidas também a um homem.

Um estranho cantico conclama a comunidade (société) a participar

do ritual: LE famille, semblez! Agoé/Retina-se a familial/ Agoé! Eyal

Guinin va aider nous! Eya! /Guiné (Africa) nos ajudaral

Entao, o la place, como mestre de cerimonias, comeca a saudar os
sacerdotes, no que € acompanhado pelos iniciados, apés o que cada padre
toma, com a mao esquerda, a mao direita de uma iniciada e a faz girar de
um lado e de outro, ao ritmo dos tambores, até que todos sejam
apresentados. A seguir, o mestre de cerimonias da a conhecer os animais
que serao sacrificados no ritual que se inicia, e um houngan enche a boca
de clairin, espécie de aguardente temperada com pimenta, e borrifa os
circunstantes, maneira africana de se fazer uma oferenda de alcool e de
afastar os maus espiritos. 0 penetrante odor da bebida comeca a tomar
conta do ambiente, a tensao cresce, os tamborins aceleram o ritmo. Dentro

em pouco, os iniciados comecam a ficar possuidos (chevauché)...

No vodu, os fiéis entram em contato direto com a divindade, e € isto
o que realmente caracteriza este sincretismo, a possessao pelos espiritos,

somente alcancada através de dancas, de ritmo crescente e fatores
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coadjuvantes. E curioso constatar que os tambores utilizados nos rituais

exercem as mais variadas influéncias sobre o animo dos crentes: alguns
sao sentidos na regiao precordial, provocando angustia e palpitacoes,
outros convulsionam o ventre, favorecendo o recolhimento, a preparacao

mistica, o éxtase final!

Seria, entretanto, puro engano pensar que o paroxismo alcancado no
vodu significa desordem; na verdade, exige-se que os loas estejam
presentes em momentos prefixados e que nunca deixem de aparecer nos
momentos propicios. A possessao vem a ser, pois, fendmeno controlavel,

que obedece a normas precisas.

Para o observador nao habituado ao espetaculo, o baile sagrado
apresenta-se como uma barafunda dos diabos, barulheira sem ordem
alguma, ja que os iniciados sao possuidos por loas diferentes. Alucinacao
coletiva ou paranoia, eis alguns qualificativos atribuidos ao vodu, em razao

deste mal entendido.

Na verdade, o vodu ndo sugere uma alucinacao coletiva. O estado de
possessdo nao ocorre em meio a uma multidao excitada por um
entusiasmo mistico. Muitos espectadores da reunido fumam calmamente
seus cigarros e comem seus bombons, indiferentes a possessao dos

demais.

Cada divindade possui um ritmo proprio na batida dos tambores.
Estes vao variando seu ritmo, conforme a determinacado dos sacerdotes,
que, para tanto, vao fazendo soar suas maracas. E os loas somente podem
montar os participantes da reunido, quando convocados pelos tambores,
que batem seu ritmo especifico. Dir-se-ia que os sacerdotes sao os
maestros, suas maracas, as batutas, os tambores, a orquestra. Pode

ocorrer a manifestacdo de um loa nao convidado, chamado bossale ou
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errante, sinal de mau agouro, pelo que os tambores despacham, de

imediato, o importuno, através de um mazon (ritmo de despedida).

A vista do exposto, ndo se pode falar, também, de paranéia, quanto
a possessao pelos Ioas. Nesta, o fiel se ajusta a leis de acao,
profundamente enraizadas em sua cultura, leis estas que se subtraem

quase que inteiramente ao espirito europeu.

Nao se pode, por outro lado, classificar a possessao no vodu como
um fendémeno epilético tipico, pois, enquanto o fenomeno epilético €
involuntario, por exceléncia, a possessao € provocada pela propria vontade
do fiel, mediante sugestao. E depois, o possuido pode manter comunicacao
coordenada com outras pessoas, o que nao ocorre com os epiléticos. Poder-
se-ia dizer que o estado de possessao vincula-se a hipnose; no vodu o
hipnotizador corresponderia aos tambores, que, mediante formulas
ritmicas captadas pelo fiel, se dirigem aos loas conhecidos pelo bailarino,
de tal sorte que este, ao receber a divindade, a materializa através de seus
movimentos e de sua linguagem. Psiquiatras e cultores do hipnotismo
sabem muito bem da importancia das manobras monocordicas e
fatigantes, como meio de produzir a hipnose, o transe e estados analogos.

No candomblé, por exemplo, sem o atabaque, a festa perde 90% do
seu valor, pois esse instrumento € considerado o meio de que se servem os
humanos para as suas comunicacdes e para suas invocacoes aos orixas. E

ainda, como na Africa, o seu telégrafo, dando a grata noticia da festa a

gente do candomblé, por acaso distante. E o elemento de animacao das

ceriménias. E o Uinico instrumento realmente apropriado para saudar os
orixas, quando ja desceram entre os mortais, ou para invoca-los, quando a
sua presenca € necessaria; para saudar os ogas - para marcar o ritmo -
ora monotono, ora decorativo, ora vertiginoso e aparentemente
desordenado - das dancas sagradas. E, quando os orixas se negam a

comparecer ou quando a sua auséncia redunda na falta de interesse da
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festa, € ainda o atabaque que prové a essas dificuldades tocando o
adarrum, que desorienta completamente as filhas e as faz cair uma apés

outra, no transe que precede imediatamente a chegada dos orixas.

Alias, para a concretizacao do estado de possessao colabora o
ambiente: o templo, o misticismo da liturgia, a sugestdo de que se esta
rodeado de divindades, a presenca de fiéis possuidos. E €& curioso
constatar que ninguém fica "montado", quando a sés, a possessao €
fendmeno tipicamente associativo. A isto acrescente a mentalidade pré-
légica, intuitiva e magica dos crentes e o consumo de alcool. Quanto a
este, € de se mencionar seu consumo, bem como de outros toxicos, em
certos rituais afro-brasilicos, de notavel atuacao formativa da possessao.
Entre os toxicos de maior projecao, no caso, encontram-se a maconha e a
jurema. A maconha (Cannabis sativa) € extraida do canhamo, como o
haxixe (Cannabis indica). A maconha é conhecida por kif, na Algéria e no

Marrocos; takrouri, na Tunisia; habak, na Turquia; liamba, diamba,

riamba, pango, fumo de Angola ou dagga, na Africa; marijuana ou

marihuana, na América, sendo que nos Estados Unidos a expressao
groovy, da giria hippie, significa bem informado, isto €, aquele que é

afeicoado a maconha.

Passando do continente negro para nosso pais, a maconha
expandiu-se principalmente no norte, e passou a contar com novas
denominacodes: pungo, erva do diabo, bangué, cangonha, dirigio, fumo-do-
mato, soruma. Este toxico ja foi tido pelos antigos chineses como uma erva
libertadora dos pecados ou doadora das delicias, ao que os hindus nao
deixavam por menos e a cultuavam como guia para o paraiso e consolo

para a magoa.

Por sua vez, o haxixe é comunissimo na Africa do Norte e em todo o

Oriente, dando origem ao vocabulo assassino, ja porque uma palavra

25




arabe - aschinchin - designava perigosa quadrilha que, ao tempo das
Cruzadas, se punha sob os efeitos do canhamo e cometia assaltos e

atrocidades indescritiveis.

O escritor Arthur Ramos diz que, em certas areas do norte brasileiro,
a maconha tem seu cultivo cercado de escrupulos religiosos, nao podendo,
por exemplo, ser colhida na frente de mulheres. Utilizada em candomblés,
catimbos pernambucanos e batuques alagoanos, a embriaguez que produz
varia com a porcentagem de toxico ingerida pelo paciente e com o proprio
temperamento deste. Predominam, entretanto, um estado de bem-estar e

euforia ruidosa.

Quanto a jurema (Acacia jurema, Martins), desfruta de grande
prestigio e de poderio toxico ainda maior. Inicialmente utilizada pelos
pagés e feiticeiros nativos, fazia com que os indigenas pré-cabralinos
tivessem alucinacoes, que denominavam mistérios ou segredos da jurema.
O emprego deste toxico € comum nos candomblés de caboclo, havendo

uma cantiga bastante conhecida na Bahia, e que diz assim: Eu sou

caboclinho / Eu s6 visto pena/ Eu s6 vim em terra/ Pra beber jurema.

A jurema € obtida da raspa de uma raiz. Forma-se um caldo de
matiz avermelhado que, liberto da espuma que vai se acumulando durante
a preparacao, se transforma numa bebida fortissima, destinada a fazer

com que seus ardorosos adeptos tenham os mais lindos sonhos.

O transe se inicia por um estremecimento de todo o corpo: diz-se,
entdao, que a entidade desceu sobre o seu cavalo. Em seguida, o
estremecimento violento €, muito rapidamente, substituido por um
comportamento especifico e mais calmo, que se poderia definir em termos
de papéis estabelecidos. No Rio cada médium pode receber varias

entidades, mas sempre as mesmas. Durante uma celebracao (gira) de
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caboclos, o médium entra em transe: ele cambaleia, parece lutar, até o
momento em que se transforma em um outro, até ser possuido. Ele se
torna, entao, Caboclo, ou um Exu, ou um preto-velho, dependendo do que
estiver sendo celebrado naquele momento. Em outros termos, cada
médium tem papéis fixos, sempre os mesmos, dentro de um certo nimero

de ritos. Finalmente, apos um tempo variavel (uma hora ou duas),

comecam os agradecimentos as entidades que vieram ao terreiro. As vezes

se pede cortesmente a essas entidades que elas se retirem e voltem ao seu
lugar habitual de morada (o espaco). Canta-se a sua despedida. Novos
tremores se produzem entao no corpo do médium, como no inicio do ritual.
Seu olhar exprime o fato de que ele acaba de despertar, que ele volta aos
seus estados fisico e psiquico habituais, normais. E necesséario insistir
nesse fato essencial: o transe mediunico nao €, ao contrario do que se
pensa habitualmente, uma desordem corporal incontrolavel, do tipo
histérica. E um comportamento organizado, muito significativo, como um
melodrama. A descoberta da mediunidade comeca por um transe
selvagem. Um dia, num terreiro, sente-se descargas nervosas pelo corpo,
repentinas, violentas, e uma forca irresistivel atira o individuo ao chao. “O
transe selvagem pode manifestar-se, em principio, em todas as pessoas
que assistem a uma sessao de macumba”. O transe pode ser tido como um
fendomeno psicossomatico, que libera possibilidades expressivas inscritas
no corpo, possibilidades estas que se podem manifestar também no
sonambulismo, nos atos praticados sob hipnose e na histeria. O que néo
implica que o transe seja sonambulico ou histérico. O transe talvez esteja
presente nas pequenas descargas nervosas, como tiques ou cacoetes e
outros fenémenos incontrolaveis do corpo. O transe permite ao fiel retornar
as terras de origem, a Africa, sendo abolido o real. Ocorre uma
transposicao magica da alma do escravo para a terra dos ancestrais, com a

perda da consciéncia e o esquecimento temporario dos sofrimentos.

Realmente, nao seria a possessao uma valvula de escape a pressao
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social, oportunidade Uunica para um misero e sofrido mortal se
transformar, por instantes, num deus? Liberto das neuroses (mal tipico do
homem ocidental, em que pese a abundancia de bens de consumo e do
progresso da terapia), o adepto do vodu concentra em si um aumento de
poderes fisicos e espirituais, que vem a sera finalidade ultima deste

sincretismo.

E, por que nao frisarmos a curiosa observacdao de Claude Planson,
no sentido de que o islamismo, sendo a Unica religido do tronco abramico,
que estimula o fenomeno da possessao, vem obtendo notavel progresso

catequético em todo o mundo?

DO VODU A UMBANDA

Tarefa ingrata, em razao dos multifarios aspectos que o tema
fatalmente enseja, seria analisar os sincretismos religiosos dos negros

antilhanos, paralelamente as crencas afro-brasileiras. O proprio espirito de

sintese que norteia esta obra nao permitiria alongadas digressoes neste

sentido. Nao poderiamos, entretanto, nos furtar a dizer algo sobre a
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umbanda, o candomblé, a pajelanca, o xangd e outras crencas, que bem

servira de complemento ao que foi dito, até agora, sobre o vodu haitiano.

Antes de tudo, porém, a colocacao esquematica das principais
religides afro-brasileiras, em suas respectivas areas de distribuicao:
babacué (Amazonas e Para); batuque (Amazonas, Para e Rio Grande do
Sul); candomblé (Bahia); catimbé (do Piaui ao Rio Grande do Norte);
pajelanca, batuque e babacué (Amazonas e Para, sendo o batuque, como
vimos, praticado também no Rio Grande do Sul); casa de mina
(Maranhao); umbanda, macumba e quimbanda (Espirito Santo, Rio de
Janeiro e Sao Paulo); xangoé ou changd (Alagoas, Paratiba, Pernambuco e

Sergipe).

Qual a natureza da umbanda? Etimologicamente, o vocabulo parece
significar sacerdote, como ocorre com a palavra quimbanda. As expressoes
umbanda e uanga representam polos opostos na liturgia dos quimbundos;
aquela designa a ciéncia de quimbanda ou tratamento médico; esta
denomina a arte do feiticeiro ou maleficio. Frisamos, aqui, a semelhanca
entre o vocabulo uanga e as expressodes uganga (feitico, entre os ganga
cubanos) e ouanga (feitico, no creole patois haitiano).

Segundo alguns autores, a palavra teria origem no sanscrito ou no
hebraico; para outros, teria origem banto. E, segundo o mestre Yokannam,

em linguagem simplificada oriental, umbanda significa legido de Deus, de

um = Deus e banda = legido. O vocabulo poderia significar, também, o

poder de perscrutar o futuro.

A umbanda é fenomeno tipicamente urbano, ao contrario, por
exemplo, do vodu haitiano, assentado na area rural. Trata-se de uma
tentativa consciente de reorganizacao das antigas religides africanas,
estioladas desde o século passado nas grandes cidades, onde subsistiam

sob a denominacdao de macumba. Esta se apresentava como resultante da
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urbanizacao e da industrializacao do pais, fenéomenos que reduziriam o
elemento negro a condicao de subproletariado. Para resistir a influéncia
desagregadora destes irreversiveis processos, as etnias negras sediadas no
Rio de Janeiro se mesclaram, o que deu origem a macumba, sincretismo
de fundamento jeje, nagd, musulmi, banto, caboclo, catolico e kardecista.
O espiritismo, introduzido no Brasil em 1863, obteria a mais ampla
receptividade junto as camadas urbanas mais pobres, logo se fundindo

com a macumba, pois nesta, afinal, também se podia receber as almas.

Fundamentalmente, da unido espiritismo-macumba teria surgido a
umbanda. Todo umbandista € espirita, por aceitar a manifestacao dos
espiritos, mas, nem todo espirita € umbandista, pois nem todo espirita

aceita as praticas de umbanda.

Fundada, ao que se presume, na década de 1930 por um militar de
Niteroi chamado José Pessoa, espirita kardecista, a nova crenca logo saiu
do Rio de Janeiro rumo a outros estados da Unido, deitando raizes em Sao

Paulo, Minas Gerais, Rio Grande do Sul e Pernambuco.

Delineada a ideologia umbandista, logo surgiu a tendéncia de se
menosprezar a macumba, ja considerada como um corpo de crendices
atrasadas e malévolas que se confundia com a quimbanda ou magia negra.
Para bem assinalar a enorme distancia existente entre a umbanda e a
macumba, os doutrinadores umbandistas passaram a ligar as origens

primeiras de sua crenca as mais remotas tradicoes orientais, quica do

Egito, de Israel ou da India, tradicées estas que, posteriormente

deturpadas pelos africanos, teriam dado origem a macumba.

Desta forma, na umbanda vao tomando ascendéncia cada vez maior
os elementos espiritas e africanos mais compativeis com os padroes de

cultura e da moral ocidentais. Os sacrificios de animais (que ainda existem
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no candomblé) passam a ser considerados manifestacoes de crencas
atrasadas, e os proprios orixas comecam a perder suas caracteristicas
originais, passando do plano das forcas da natureza para o plano do poder
moral. Assim, Ogum abandona seus atributos de guerreiro para
administrar a justica, e Oxossi nao € mais a divindade que favorece a caca,

e sim aquele que aconselha a superacao das tentacodes do corpo fisico.

As crencas africanas mais puras que integravam a receita do
sincretismo umbandista, vao se desagregando a cada dia que passa, em
razao do predominio do elemento branco, embora haja reacoes isoladas em
contrario. Enquanto isto, através da macumba, celebrada no morro e na
favela, o negro vai conseguindo escapar ao controle das federacoes
umbandistas, mantendo vivo o espirito africano e a pureza religiosa

tradicional.

Ja se distinguiram dois tipos de religides afro-americanas: as
preservadas e as vivas. Uma religido preservada é conservadora, evita
modificar-se, remanescendo fiel as tradi¢coes primeiras, o que nao significa
que nao seja vivida e, portanto, auténtica. Por outro lado, uma religiao €
considerada viva quando, em vez de se cristalizar, se transforma
incessantemente, seguindo as mutacdes da sociedade onde viceja. Nesta
linha de pensamento, a umbanda €& uma religido viva. A ideologia
umbandista ndo é extatica, enquanto admite adeptos de todas as racas e
de todas as crencas. Visa, com isto, a religido de maior prestigio em ambito

nacional.

E preciso notar, também, que o chamado catolicismo popular

brasileiro integra-se, perfeitamente, aos mistérios da umbanda e do
candomblé, além do que a heterogeneidade de conceitos e as constantes
mutacoes e adaptacoes ao meio por que passa a umbanda, conseguem

captar toda sorte de idiossincrasias religiosas, entre as quais a dos
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catolicos de insegura e débil catequese. Frise-se que, no Brasil, o
catolicismo, regra geral, mais que uma opc¢ao consciente, foi uma heranca

historica que muitos receberam com indiferenca e apatia.

Correria o catolicismo brasileiro o risco da mesma desmoralizacao
ocorrida no Haiti, onde a Igreja, ao exigir de seus indecisos fiéis uma opcao
definitiva entre o cristianismo e o vodu, viu todo mundo optar pelos loas,
sendo que somente depois de muito tempo voltou a reinar o equilibrio de

sempre entre as duas religioes.

As divindades da umbanda compreendem sete linhas, divididas em
legioes e falanges. As linhas sdo as seguintes: de Oxala, de Iemanja, de
Oxossi, do Oriente, de Xangd (ou Chango, terminologia que seria a mais
correta), de Ogum e Africana. Diga-se de passagem que a quimbanda
também tem la suas linhas, igualmente sete: a das Almas, dos Esqueletos,
Nago, Muculmana, Mussuruhy, Caboclos Quimbandeiros e Mista.

0 pantedao umbandista apresenta trés categorias de entidades: orixas

e exus, caboclos (espiritos de indios) e pretos-velhos (espiritos de

africanos). Os orixas da umbanda vao corresponder aos loas (loi, Iwa) do

vodu haitiano, e aos orichas da santeria cubana, sendo de se pronunciar a
palavra orixa (do nagod orisa), ori'dxa consoante ensinamento de Waldemar

Valente.

Pretos-velhos eram aqueles escravos que, em vida, adquiriam uma
sabedoria muito grande, que lhes permitia o livre transito entre a casa
grande e a senzala. Nos seus pontos (cantigas) pedem licenca aos orixas
para entrar no terreiro, dedicando suas mandingas (feiticos) a extincao dos
sofrimentos alheios. Praticam a caridade e consolam os aflitos, sob
orientacao dos orixas, que os recompensam por suas benemeréncias.
Existem, entretanto, pretos-velhos quimbandeiros que se voltam, no mais

das vezes, para a magia negra, sendo representados de peito nu e de pé, ao
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contrario dos pretos-velhos de umbanda, convenientemente trajados e

sempre de cocoras.

As entidades da umbanda caracterizam-se pela pureza e pela
tendéncia ao bem. Sao impermeaveis aqueles espiritos cultuados no
chamado baixo espiritismo, patenteando a ideologia da afirmacao do
espiritismo cientifico da umbanda em oposicdo ao baixo espiritismo da
macumba ou da quimbanda. A umbanda, entretanto, nao renega a teoria
do continuum kardecista, pela qual os espiritos, em praticando a caridade
e cumprindo as obrigacoes através de seus meédiuns, sempre podem
evoluir rumo a perfeicao.. No final dos tempos, a reintegracao dos espiritos
sera universal, e o principio do mal sera extinto. Disto se infere que a
umbanda tolera os espiritos imperfeitos em processo de regeneracao, pelo
que surgem os exus batizados e suas variantes femininas (pombas-giras).
A influéncia catélica €, aqui, patente, sendo a pureza, a espiritualidade e a

verdade representadas por imagens do catolicismo.

A mediunidade € caracteristica precipua da umbanda, como no

vodu, no candomblé, na macumba e em outros sincretismos. Além de

receberem as homenagens a que fazem jus, os orixas podem baixar sobre

os fiéis, denominados cavalos, incorporando-os sob o efeito da sugestao
proporcionada pelo misticismo ambiente, pelos atabaques e pelos
chamados pontos cantados (curimba ou cuimba) e pontos riscados feitos
com giz branco (pemba ou pembe). Estes pontos riscados denotam
sugestiva semelhanca com os vévés ou brasdes dos loas (orixas) do vodu
haitiano; e a pemba € muito utilizada por negros do Suriname que, em

seus rituais, pintam o rosto com os signos peculiares a seus deuses.

A liturgia umbandista € desenvolvida em templos cujo interior se
assemelha, regra geral, as igrejas catdlicas ou protestantes. Bancos

separados por corredores acham-se rodeados por altares laterais
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subordinados a um altar principal. Cada centro umbandista conta com
uma diretoria, secretaria e tesouraria, onde atuam um presidente, um
vice-presidente, secretarios, um tesoureiro e o conselho fiscal, que
orientam a comunidade mediante atos administrativos afixados no mural

do templo.

As giras ou sessdes de umbanda sao realizadas uma vez por

semana; em cada reunido, cultuam-se espiritos de uma determinada

falange, havendo, portanto, quatro sessoes mensais. As vezes, €

acrescentada uma quinta sessao, a do Oriente, a mais distanciada da

ideologia da macumba.

A sessao comeca com a defumacao do templo; os médiuns colocam-
se defronte ao altar principal, de um lado os homens, do outro as
mulheres. Abaixo das imagens, entre as quais a de Cristo, a da Virgem
Maria e a de Sao Jorge, se postam o babalorixa (pai-de-santo) e a ialorixa
ou baba (mae-de-santo), sempre em local que lhes permita manter o
controle absoluto sobre o desenrolar da sessao. Efetuado o sermao
introdutorio, comeca a cerimonia denominada bater cabeca. Sempre
cantando pontos em louvor dos orixas, os médiuns tocam a cabeca nos pés
do babalorixa e da ialorixa; estes, por sua vez, tocam, com a cabeca, os pés
das imagens. A seguir, ao som dos atabaques, os médiuns comecam a ficar
montados. Trazem, sobre suas vestes alvissimas (obrigatorias durante o
ritual), as guias ou colares caracteristicos de seus orixas. Em caso de
baixar um caboclo, o médium trara um cocar de penas e um charuto nos
labios; se descer um preto velho, o fiel usara chapéu de palha, cachimbo e
bengala. Se a entidade for Exu ou Pomba-gira, cigarro ou charuto, capa

preta e vermelha e uma garrafa de aguardente.

Comecam, a seguir, as consultas as entidades. Versam, no mais das

vezes, questoes de saude, de dinheiro e de amor. A informacao desejada
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sempre € complementada com a recomendacao do uso de um banho de
ervas, € da colocacao de copos com agua em varios lugares da casa do
consulente, com o fito de ser afastado o mau-olhado. E preciso, também,
cumprir uma determinada obrigacao para que seja afastada a carga

espiritual negativa atuante sobre o consulente.

Quanto a hierarquia liturgica da umbanda, temos inicialmente o
babalorixa ou babalaé (babalawo em Cuba e na Republica Dominicana) e a
ialorixa ou baba. Entre suas atribuicoes, a identificacao dos orixas que se
manifestam a preparacao e a iniciacao dos filhos-desanto (kanzo, no vodu
haitiano e vodunsi no candomblé jeje), riscar o ponto ao inicio das sessoes,

explicar a doutrina, dar passes, praticar a clarividéncia.

Depois vém os ogas, que entoam os pontos cantados e dirigem o
trabalho de incorporacao dos médiuns. A seguir, os cambonos e sambas,
filhos ou filhas-de-santo, que protegem os médiuns enquanto tais e
colaboram na realizacao das dancas. Finalmente, os médiuns ou cavalos-

de-santo (burros, quando incorporados por Exu).

A palavra macumba deriva da expressao mucambo, isto €, casa de
quilombolas, negros refugiados em florestas, como em Palmares, que

cultuavam os espiritos de seus antepassados e sonhavam com sua volta a

Africa, patria ancestral. Ou o vocabulo talvez tenha origem no jongo, danca

semi-religiosa executada por dancarinos chamados cumbas. Ao realizarem
os passos mais dificeis do bailado, os negros pediam a protecao dos
cumbas velhos ou jongueiros experimentados. De acordo com a explicacao
de um negro centenario, o cumba seria um jongueiro perverso, pactuado

com o demonio e mestre na feiticaria, macumba ou reuniao de cumbas.

Por outro lado, ndao é de se desdenhar o fato de que no candomblé

exista um instrumento musical, semelhante ao reco-reco, denominado
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macumba.

A macumba teve seu apogeu com o aparecimento do espiritismo no
Brasil, pois a recepcao dos mortos ou dos deuses africanos pelos vivos
apresentava similitude patente. Isto propiciaria ao negro a conclusao de
que suas tradicoes estavam plenamente justificadas por uma religido
elaborada pelos brancos muito posteriormente...

Mais tarde, entretanto, como ja dissemos, a umbanda passou a
reduzir a macumba a um simples conjunto de artes magicas maléficas,
oriundo da deformacao da tradicao oral dos mais puros conceitos
espirituais de antigas civilizacoes do Oriente.

Quanto a quimbanda designa este termo, inicialmente, um
sacerdote, em oposicao ao feiticeiro vulgar. No Brasil, entretanto, a
expressao quimbanda tomou o significado de magia negra, inimiga figadal,
portanto, da umbanda. Curiosamente, constatam-se casos de pratica de
macumba em certos templos umbandistas, apos as sessoes convencionais.
Seriam as giras de Exu, que pressupoem o fechamento dos altares onde se
encontram os chamados orixas brancos, passando Exu a ser o dono da

reuniao, assumindo até foros de androginia, ao tomar caracteristicas

femininas sob o apelativo Pomba-gira, Pombojira ou Bombongira.

Dominam, entao, a sexualidade e os instintos e pululam consultas a
respeito dos mais convenientes caminhos a trilhar na realizacao sexual dos
fiéis. Tais giras, € forcoso reconhecer, sdo as mais concorridas pelo
pessoal, apesar dos esforcos dos dirigentes umbandistas no sentido de
suprimi-las de vez. Sao, evidentemente, as que mais se aproximam das
tradicoes da macumba, mas, € preciso atentar, por outro lado, para o fato
de que sempre € o Exu batizado que baixa na umbanda, isto €, aquela
entidade que se regenera combatendo o mal e purificando-se cada vez mais
através da teoria do continuum kardecista.

Passemos, agora, ao candomblé. Este vem a ser uma festa anual

obrigatoria dos negros iorubas (nagd) na Bahia, exemplarmente mantida
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em vigor pelos descendentes dos escravos la radicados. O culto,
frequentemente perseguido pela policia, em razdo de suas manifestacoes
ruidosas, somente foi reconhecido pelas autoridades em 1976. A palavra
candomblé designava, originalmente, uma danca, passando, depois, a
denominar as proprias cerimonias religiosas afro-baianas. Ha quem diga,
porém, que candomblé era a designacao conferida aos atabaques
utilizados nos rituais, sendo o sufixo blé estranho a lingua ioruba,
podendo ter surgido apenas por corruptela ou por imposicao vocabular de
outra etnia. As dancas que teriam dado origem ao atual candomblé
constituem uma invocacao aos orixas. Sao levadas a efeito principalmente
por mulheres, cujo potencial chamativo seria maior que o do elemento

masculino.

O candomblé sugere ingredientes das mais diversas procedéncias:
africanas, indigenas, catodlicas e espiritas, com predominio das influéncias
negras. O candomblé de caboclo, apresenta elementos de origem jeje,
ioruba, indigenas e mesticos, com destaque para as crencas amerindias e
espiritas. Nos candomblés de caboclo, os orixas denominam-se

encantados.

O sincretismo religioso peculiar ao candomblé se faz presente ainda

hoje: em todos os barracoes constatam-se altares catolicos, e os orixas

sempre tém uma segunda natureza, encontrada nos santos do
cristianismo. O candomblé adota, também, como simbolos, a cruz de
Cristo, a hoéstia, e inumeros episodios biblicos sdo revividos nos pontos
cantados. Seus adeptos freqientam a missa catélica, confessam,
comungam, € uma das mais fortes tradicoes do candomblé obriga as
iniciandas a assistir a missa do Bonfim, numa sexta-feira previamente
marcada, para que possam se considerar aptas ao exercicio de suas
funcoes religiosas.

Olorum é o supremo criador dos deuses e dos homens; abaixo dele
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estdo os orixas, dos quais o dirigente maior € Oxala, identificado a Cristo
(Senhor do Bonfim, na Bahia). E vastissimo o pantedo do candomblé, mas,
entre os orixas nao existe hierarquia. Destacam-se, no entanto, Oxala,
Xangd (ou Changd), Ogum, Oxossi, Xapana, Oxum, lemanja, lansa,
Oxumaré, Ifa. Oxala é a manifestacao cosmica do céu, da terra e da luz, da
paz e do amor; Xangd € a manifestacdo da justica, da forca e do poder,
sendo representado pelo trovao, tendo, portanto, sosias haitianos em
Heviossos e Zaka Tonnerre. Ogum, por sua vez, € manifestacao da luta,
sendo orixa das guerras e das demandas, enquanto que Xapana €& o
médico dos pobres, assumindo duas personalidades: Abaluaié, quando

jovem, e Omulu, quando velho.

Exu (Papa Legba, no Haiti; Echu, Eléggua ou Elebara, em Cuba),
nao € loa nem orixa, e sim intermediario entre homens e deuses e criado
destes. Pretenda alguém obter favores desta ou daquela divindade e tera,
antes de mais nada, que despachar Exu, a fim de que, com a influéncia

que este exerce junto aos deuses, possa conseguir o almejado.

Exu s6 fara o que lhe pedem se lhe derem as coisas de que gosta,
como azeite de dendé, cachaca e fumo. Se for desprezado ou traido
preparara as maiores travessuras, prejudicando as cerimonias. Eis porque,
como no Haiti, os primeiros momentos dos rituais do candomblé lhe sao
dedicados inteiramente, comecando toda cerimoOnia com seu inevitavel

despacho.

Exu nao é, entretanto, uma entidade malévola propriamente dita,

como poderia fazer crer seu sincretismo com o diabo dos cristaos,

devidamente elaborado por missionarios catélicos. E, quando muito, um

espirito travesso e interesseiro, que pode ser invocado para produzir o bem
ou o mal. Alias, o africano nao atingiu o estado do chamado dualismo

religioso. Seus deuses apresentam, em geral, carater ambivalente e podem
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ser, a um sO tempo, perigosos e benévolos. Exu se enquadra, como
nenhuma outra entidade afro-americana, nesta linha de pensamento, e ha
quem o considere uma espécie de anjo da guarda, em que pese o fato de
que em certos terreiros do xangd pernambucano, ele seja tido como um
espirito maléfico por exceléncia, sempre invocado por gente mal
intencionada. Ja na macumba carioca, Exu. € o maior protetor desta seita.

A assimilacao de Exu ao diabo desnaturaria seu primitivo carater, e
como a influéncia do branco foi maior no Rio de Janeiro, a umbanda se
encarregaria de elaborar a existéncia de dois tipos de Exus, os maus ou

pagaos e os bons ou batizados.

Dissemos que nenhuma cerimoénia do candomblé pode se efetuar
sem o despacho de Exu. Tal despacho, também chamado padé, consiste,
no mais das vezes, em oferecer ao homem das encruzilhadas uma galinha
preta aberta ao meio, transformada em cabaca sacramental, cheia de

ingredientes diversos que atuam como oferenda.

Mas, o despacho pode consistir, também, numa grande cesta

contendo bode, galinha preta ou animais diversos, bonecas de pano

(dagyde ou vulto) crivadas de alfinetes, farofa de azeite de dendé, cachaca,
tiras de pano vermelho e moedas. Na macumba carioca uma prenda de
Exu consistira numa vela acesa, uma garrafa de cachaca e charutos.

Na década de 1930, quando a umbanda se pds em contato com o
ocultismo, as oferendas a Exu se tornaram bastante sofisticadas: as
garrafas de cachaca e as caixas de fosforos deviam estar abertas e certos
despachos so0 podiam ser depositados nas encruzilhadas machos (em
forma de cruz) ou em encruzilhadas fémeas (em forma da letra T). Em
qualquer caso, estariam excluidas aquelas trafegadas por bondes, uma vez
que a influéncia do ferro ou do aco dos trilhos neutralizaria o efeito do ato

magico.




Exu € vaidoso, gosta do luxo e de festas e nao tem maiores
preocupacoes com a moral tradicional. Dependendo do barracao, pode ser
até pornografico e luxurioso, No candomblé € chamado de compadre, meu
chapa ou doutor. Consagram-se-lhe todas as segundas-feiras, mas, como
sem ele nada se faz, atua todos os dias. Sendo, entretanto, louvado desde
o primeiro dia da semana, supoe-se que os demais correrdao sem maiores
problemas causados pela travessa entidade.

A provavel origem da consagracao de Exu na segunda-feira talvez
resida numa lenda que elucida, também, a origem do homem das
encruzilhadas. Ei-la: Um rei do Congo tinha trés filhos, Xangd, Ogum e
Exu. Este ndo era um mau carater propriamente dito; era, isto sim, pleno

de vitalidade, brincalhao, aguerrido e amante de algazarras e maroteiras.

Quando as pessoas transitavam em frente ao palacio de seu pai,
costumava pregar-lhes pecas das mais significativas e, caso protestassem,
apanhavam. Um belo dia, Exu morreu. A partir de entdo, sempre que o

povo pedia benesses aos deuses ou celebrava suas festas religiosas

tradicionais, nada dava certo. Os rios comecaram a secar, o gado a morrer,

a peste a grassar no reino. Um babalaé consultou os obis; estes
informaram que Exu la no outro mundo, tinha ciimes dos deuses e
também queria uma parte dos sacrificios. Mais: queria ser venerado antes
de todos. Dai por diante, nunca mais se fez nenhuma oferenda ou
cerimonia sem que Exu fosse servido e despachado antes de qualquer

outra divindade.

Exu pode se manifestar num fiel, mas, como nao € orixa,
teoricamente nao se poderia dizer que o crente € filho de Exu, e sim que ele
tem um carrego de Exu, vale dizer, uma obrigacao ainda nao saldada com
o compadre.

Detalhe curioso referente a Exu é a existéncia, na macumba carioca,

da cerimonia dos cemitérios, onde Exu Caveira corresponde, em linhas
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gerais, ao Baron Samedi haitiano. Alias, € de se frisar a semelhanca
existente entre os espiritos guedé haitianos, que celebram a morte, e o

citado Exu Caveira ou Sete Caveiras.

Quanto a localizacao e organizacao do candomblé, € de se dizer que
as dancas sao levadas a efeito em casas da periferia, dotadas de um
barracao (roca) para as cerimonias. Tal localizacao, apartada dos centros
nobres, tem suas razoes: os rituais se prolongam, as vezes, por extensos
periodos, que chegam quase a um més; além disto, as festas, realizadas
longe dos centros urbanos, ndo molestariam os cidadaos nao filiados a

crenca.

O barracao de candomblé é retangular, e nele se véem enfeites de
papel colorido ou de palha, formando pontos riscados. Ha um trono
sacerdotal e um lugar reservado para os atabaques (estadio), bem como o
indefectivel altar com santos catolicos. No centro do barracao acha-se
enterrado o exé (forca), ligado por uma coluna ao teto, ao redor da qual
giram filhos e filhas-de-santo. Este pilar, que simboliza a vinculacao dos
homens aos orixas nao encontra, porventura, instituicao semelhante no

poteau-mitan do vodu haitiano?

Em torno do barracdo, estao os ilés ou casas consagradas aos
orixas (ilé-ere ou casa das imagens, na santeria cubana, também chamada

ileocha, contracao de ilé-oricha). Estas casinhas, denominadas assentos

dos santos, indiciam alguma similitude com os peristilos do houmfort

haitiano. Um destes compartimentos, dedicado a Exu, fica a entrada do
santuario, pois ele € ciumento e poderia brigar com os orixas. Nos
candomblés de caboclo, os espiritos também nao residem no interior do
santuario, pois gostam do ar livre, devendo ser venerados em pontos

prefixados, sempre assinalados por uma arvore.




O ronco € o recinto onde se acham os otas (pedras sagradas) dos
orixas, mas, a palavra pode designar, também, os atabaques percutidos

nos candomblés de caboclo.

O péji € o local reservado para os assentamentos e otas, situandose
no proprio ronco. Neste, assentado no solo, esta o er6 ou segredo do

babalao.

A camarinha é o recinto onde se preparam iads para a feitura do
santo na cabeca, e onde se levam a efeito os assentamentos ou preparacao
do corpo dos iniciados que servirao de moradia aos orixas. Na camarinha

sao efetuados, também, os sacrificios de animais e os processos de curas.

As criadeiras sao alojamentos onde os iniciados recebem do babalad

e da mae-criadeira os ensinamentos tipicos do candomblé.

No candomblé nagd, o pai-de-santo se chama babalorixa e a maede-

santo ialorixa (iyalorixa); no candomblé jeje, ambos sao chamados voduno.

0 péii-ga € o responsavel pela conservacao e pelo aspecto festivo das

cerimoOnias, ao passo que o oga (ogan) seria uma espécie de procurador do

candomblé, com a funcao de prestigiar financeiramente o barracao.

No plano espiritual, tanto o péji-ga como a ialaxé (zeladora do altar)

estdo abaixo do pai-de-santo e da mae-de-santo.

Axogum € o sacrificador de animais, e depois dele vém as filhas-de-
santo (iads), seguidas por suas servas, as ekédi ou kedi, encarregadas de
acompanhar as filhas-de-santo durante as dancas, e de enxugar seu suor

com toalhas brancas.




Encerrando o quadro de figurantes do candomblé, surgem os abias,
que remanescem. numa fase imediatamente anterior a iniciacao

propriamente dita.

A possessao dos fiéis pelos orixas chama-se virar para o santo;
quando o fenomeno ocorre pela primeira vez com alguém, € denominado
bolar para o santo. Quando isto ocorre com algum espectador do ritual, a
pessoa € levada para o ronco, onde o babalad revelara, através de seu
poder de mao-de-buzios, qual o orixa manifestado. Posteriormente, o
iniciando recebera orientacdao da mae-criadeira e virara para o santo, com
a raspagem total dos cabelos. A partir de entdo, permanecera
enclausurado em sua criadeira, excecao feita as cerimodnias das saidas,
que sao trés: a primeira, denominada saida para Oxala, a segunda,
chamada saida de dijina, e a terceira, consistente na apresentacao publica

do santo.

ApoOs a primeira saida, o iniciando recebe as curas no corpo € na

cabeca e o sangue dos animais consagrados ao orixa. E relevante a

importancia que o sangue, liquido vital por exceléncia, tem no candomblé,
atavismo, certamente, de antiquissimos cultos africanos. O sangue “é¢ um
liquido muito especial diria Mefistofeles ao Dr. Fausto, no célebre poema
de Goethe”. Realmente, em todos os povos de todas as épocas, 0s
sacrificios humanos ou de animais bem demonstram que o sangue, mesmo
fora do corpo do ser sacrificado, continua vivo, palpitante. Ao oferecer
sangue aos deuses, o sacerdote esta oferecendo a propria seiva da vida. A
imolacao dos animais € feita pelo axogum, e o sangue € recolhido para

varias finalidades sacras, entre as quais a preparacao do vinho do santo.

A saida de dijina, revelara o nome pelo qual o orixa deseja ser
conhecido. O babalad encoraja a entidade manifestada a enunciar o nome

ou dijina, através do proprio fiel.




Qualquer pessoa pode assistir as cerimodénias do candomblé e se
passar a frequentar com assiduidade o barracao sera designado abia,
mesmo que prefira nao ter nenhuma vinculacao com a seita. Com a
iniciacao (feitura do santo na cabeca), o abia passa a filho-de-santo e
depois a iad. Apos sete anos de estagio, os iads passam a ebami e, em

seguida, ao grau de babalorixa ou ialorixa.

Quando o babalorixa recebe de um babalad (adivinho, sacerdote de
Ifa, divindade da clarividéncia) os poderes de fazer cabeca e de mao-de-

buzios (oraculo de Ifa), assume as funcoes de babalaé.

Entre as prerrogativas do babalad incluem-se a permissao para
diminuir o prazo de sete anos que leva o iad para chegar a ebami, e a
indicacao de fiéis para o exercicio de certas funcoes religiosas, como a de

sacrificador de animais, ogas ou alabés (tocadores de atabaques).

Atingindo 21 anos de ministério religioso, o babalad € elevado a tata
ou Grande Pai, ocasiao em que ja pode ir escolhendo um substituto para
atuar no barracdo. Passara a voduno (termo jeje) quando completar a bela

facanha de 50 anos de atividades religiosas.

A consulta aos orixas (oraculos) também se faz presente no

candomblé, sendo atividade privativa do babalad Ifa, orixa da adivinhacao,

oferece resposta, pelas maos do babalad, para todos os problemas

materiais ou espirituais dos fiéis. Tendo nas maos o ota (pedra
consagrada) o crente deve estar descontraido e concentrado, para poder
transmitir ao babalad suas vibracoes. Estas transferir-se-ao para os buzios
(pequenas conchas), cuja posicao, ao serem lancados, revelara a atitude a

ser tomada pelo consulente.




Quanto as guias, sao colares coloridos que representam a vibracao
do orixa, atuando como eficaz protecao aos seus portadores, exatamente
como se usam ouangas benéficos no Haiti. As guias indicam, também, o
orixa protetor de quem as usa, bem como o cargo religioso que

possivelmente exerca.

Encerrando este capitulo faremos, agora, uma breve digressao sobre
outros sincretismos existentes no Brasil, quais sejam, o catimbo, a casa de

mina, o babacué, a pajelanca e o xango.

A presenca de nordestinos na Amazonia, a partir da segunda metade
do século XIX, foi de grande importancia para a regido, pois tal imigracao
modificou grandemente a paisagem econdémica e cultural da area. O
nordestino espalhou-se por todo o vale amazonico e, com ele, veio outro
elemento: o catimbo, experimento religioso surgido no Nordeste brasileiro e

resultante da integracao dos sistemas de crencas de que eram portadores

o indigena subjugado, o negro importado e escravizado e o portugués

colonizador.

A palavra catimb6 apresenta varias acepcoes: ora € feitico (cangeré),
ora designa a pipa usada pelo sacerdote para defumar os fiéis. Embora
praticado em todo o nordeste do pais, o catimb6é nao tem a mesma
organizacao e vistosidade do candomblé ou do xang6. Ja foi tido como um
pobre amontoado de praticas magicas, sem maior embasamento
ideologico. Apresenta influéncia portuguesa, devidamente mesclada com

crencas negras, amerindias e de baixo espiritismo.

Em Sao Luis do Maranhao parece ter sido conservado um sistema de
crencas oriundo da cultura fon, a mesma que teria influido decisivamente
na formacao do vodu haitiano. Seria a casa de mina, espalhada por todo o

estado, até chegar a Amazonia.




O babacué, por sua vez, € um sincretismo de influéncia jeje-nago,
sediado em Belém, que vem ganhando terreno sobre o batuque. Este,
parece ter sido trazido de Sao Luis do Maranhao para Belém. do Para no
final do século XIX. No seu lugar de origem, ja contava com elementos do
catolicismo, do catimbo e da pajelanca e, quando no ciclo da borracha,
muitos praticantes deste culto se transferiram para Belém, houve um
natural fortalecimento do catimbé e da pajelanca, cujos elementos

principais ja existiam na crenca recém-chegada.

Quanto a pajelanca, teve origem na conquista da Amazonia, iniciada
no século XVII, a qual visava conseguir uma nova fonte de especiarias para
Portugal, que estava a perder aquelas que possuia no Oriente. Deste feito,
o grande colaborador dos portugueses foi o indio, como o havia sido o
negro na exploracdo do acucar, do café e das minas. Com o passar do
tempo, o estilo de vida dos silvicolas impods-se ao dos negros chegados
posteriormente para a lavoura e trabalhos urbanos. E com a vinda de
maranhenses para o vale amazbonico, houve o amalgama das crencas
negras e daquelas nativas, resultando a pajelanca. Neste sincretismo, a
influéncia amerindia se faz mais forte na area rural, sendo que na cidade

predominam as influéncias africanas, espiritas e catolicas.

0 instrumento musical basico da pajelanca € a maraca que o pajé

usa com exclusividade (como no vodu haitiano somente o houngan pode

ritmar o asson), sendo as cerimonias fartamente ilustradas com dancas e
pontos cantados, destinados a atrair e divertir os espiritos. Enquanto em
outros sincretismos as divindades se apossam dos fiéis para deles fazer
um instrumento de comunicacao com os mortais, na pajelanca somente o
pajé tem o condao de atuar como médium dos espiritos das florestas e dos
rios. A pajelanca vai encontrar na encantaria piauiense uma variante bem

pronunciada.




Do xang0, praticado na Paraiba, em Pernambuco, nas Alagoas e em
Sergipe, podemos dizer que € uma criacao de diversas etnias negras:
ioruba, jeje, congo, mina. A influéncia muculmana teria sido relevante no
xango, bem maior que na Bahia, onde, no ano de 1835, os maometanos
foram literalmente exterminados por uma razia policial destinada a
acabar, de uma vez por todas, com as frequentes rebelides promovidas por

esta etnia.

Alguns autores afirmam que o xangd nada mais seria que uma
derivacao do candomblé, havendo mesmo, uma tendéncia de se substituir

a propria denominacao do culto pela de candomblé.

Além de designar o proprio sincretismo de que estamos a cuidar, a palavra
xangd nomeia, também, o local dos rituais, cujos adeptos sdo chamados

Xangozeiros.

O terreiro de xang6 apresenta inegaveis semelhancas com o barracao

de candomblé. Aparecem o péji, os santos catolicos e a casa das almas

(balé). Como na Bahia, o chefe do terreiro de xangd € o babalorixa; mas, a

mulher somente chega a posicdo de mae-de-santo quando atinge a
menopausa. As ekédi recebem, no xangd, a denominacao de iaba, e a parte
pequenas diferencas, pode-se dizer que neste sincretismo impera o mesmo
arcabouco liturgico do candomblé, sendo sua meta principal, também, a
descida do santo. E por falar em santo, Xangoé (ou Chango) €, por
definicao, a mais importante das divindades do sincretismo em epigrafe,
embora encontre em Ogum sério rival da sua popularidade. Orixa das
tempestades e dos relampagos, Xangoé tem seu fetiche nas chamadas
pedras-de-raio. Em Pernambuco, Xango se bifurca em Xangd-moco (Sao

Joao) e Xangovelho (Sao Jeronimo).




Outra divindade de respeito é Xapana, também conhecido por Obaluaié ou
Abaluaié, correspondente ao Omulu do candomblé. Considerado o médico
dos pobres, sempre avisa seus fiéis da iminéncia de alguma epidemia ou
ajuda a curar através dos médiuns em que se manifesta. Ogum, que
rivaliza com Xango em popularidade, vem a ser o patrono dos soldados e

dos ferreiros.

Exu, protetor da entrada do santuario, € também chamado, em
Pernambuco, Mojuba, Tiriri, Lona, Maioral e Barabaé. Em alguns terreiros
de xangd, Exu nao tem nada de batizado, sendo tido como entidade
especialmente maléfica e utilizado para despachos pouco simpaticos. Estes
se compoem, geralmente, de esqueletos de animais, pipocas, galinha
morta, mariscos, sal, moedas, velas e papel vermelho. Colocados nas
encruzilhadas ou nos lugares transitados pelas vitimas, constituem

maleficios de primeira ordem.

AS LINHAS

A Linha Rada tem cerimonias leves e possui muitos adeptos. Esse
nome deriva de Arada, uma deidade do Daomé e seus deuses sao vindos
do Golfo da Guiné, terra mitica para os adeptos.

A Linha Petr6 acolhe os lois mais recentes, surgidos na Ameérica. As

cerimoOnias sdo mais agitadas.

A Linha Vermelha abriga as verdadeiras sociedades secretas do

Vodu e dedica-se a “magia negra” e a sacrificios humanos, rituais
realizados tanto no interior da Ilha quanto em luxuosos apartamentos na
Capital.

Uma pratica muito conhecida € um objeto magico (WANGA), que os
feiticeiros haitianos (BOKOR) preparam com o poé de cemitério, raizes de

mandragora e ervas venenosas. Acredita-se que os feiticeiros tém o poder
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de despertar cadaveres, transformando-os em zumbis ou mortos vivos, os

quais perdem a consciéncia e a vontade e realizam trabalhos pesados a

mando dos feiticeiros. Porém, os sacerdotes da Linha Branca ou Rada tém
o poder de neutralizar essas praticas “assustadoras” através de outras

formulas magicas.




VODU E MAGIA NEGRA

Subsistem, no vodu haitiano, cinco grupos de divindades: rada (ou
arada), congo, zandor, ibo e petro, invocadas em varios tipos de rituais
(services). A predominancia deste ou daquele esta vinculada a composicao
étnica das comunidades, e cada faccao religiosa mantém santuarios,
liturgia e paramentos especificos. Destacam-se, contudo, dois ritos: o rada

€ o petro.

Os espiritos que comandam o ritual rada provém do Daorné (reino
de Arada) e seu elemento natural € a agua. Neste rito, sdo utilizados
elementos hauridos estritamente junto ao cristianismo e a magia branca.

Quanto ao ritual petro, as divindades a ele peculiares sao oriundas da

Africa Central, sendo o fogo seu elemento natural. Sdao deuses rudes e

violentos, que tanto podem fazer o bem como o mal. A cor tipica do rito
petro € o vermelho, ja que seus adeptos se voltam para sacrificios de

sangue.

O ritual petro ainda nao teve sua derivacao etimologica
definitivamente assentada, tendo sido, inicialmente, sugerida a hipotese de
que a expresao petro teria origem na introducao de uma nova liturgia afro-
antilhana no Haiti, em 1768, por um negro chamado Dom Pedro, emigrado
da cidade de Sao Domingos, na atual Republica Dominicana.

Posteriormente, achou-se que o vocabulo advém, isto sim, da voz Dan
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Petro, significando Dan, a serpente, pelo que o loa principal deste rito vem

a ser Dan Petro.

Dissemos que os agressivos deuses do rito petro podem ser invocados
tanto para o bem como para o mal. Isto fez com que, muitas vezes, este
service do vodu haitiano fosse confundido com as seitas vermelhas, meras
confrarias de feiticeiros voltadas, permanentemente, para a pratica da
magia negra. Desta forma, inumeros autores tomaram o vodu num sentido
perigosamente amplo, nele incluindo, nao s6 o conjunto de todos os rituais
fundamentados na perfeicdo e na regeneracao espirituais, através da
pratica do bem, como todas as praticas magicas corruptas. Fundamentam-
se na teoria, alias defensavel, de que o pensamento africano nao conhece o
chamado dualismo religioso proposto pelo cristianismo, no sentido de que
os deuses do continente negro sugerem, originariamente, um carater

ambivalente, podendo ser, ao mesmo tempo, benfazejos e perigosos.

Por outro lado, ha um sentido estrito na interpretacao do que venha
a ser, realmente, o vodu, e que interpreta este sincretismo como um

conjunto de rituais ligados unicamente aos principios do cristianismo e da

magia branca, com integral oposicao as exacerbacoes do ritual petro e,

mais ainda, as travessuras das seitas vermelhas. Nao encontrariamos,
porventura, ideologia semelhante no Brasil, identificassemos o rito arada
com a umbanda, esta sempre em busca do aprimoramento espiritual, e os
excessos cometidos no rito petro e nas seitas vermelhas com nossa
macumba ou a quimbanda? Em tempo, o ritual arada ou rada, teria
surgido como uma reacao contra as deformacodes espirituais do ritual

petro.

Assim, nem o houngan, verdadeiro sacerdote, poderia ser
confundido com o bocort (bokd), simples feiticeiro quase sempre ligado as

maroteiras da magia negra e das seitas escusas, destacando-se, entre
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estas, a dos Bessagens, dos Porcos sem pélos, dos Porcos cinza e dos;

Vinbrindingues (de manding, tribo canibal africana).

Varios povos primitivos ja opunham o sacerdote, propriamente dito,
ao feiticeiro clandestino, que pactuava com os maus espiritos. Entre os
bantu, por exemplo, o grao-sacerdote, chamado Ganga ou Quimbanda,
nao se confundia com o Meloge, feiticeiro vulgar. Também o indio
brasileiro, que venerava seus mortos com o maior carinho nado concedia
sepultura aqueles tidos como praticantes da magia negra, sendo seus

corpos lancados as torrentes ou ao fundo dos penhascos.

O bocort pode fazer de tudo um pouco; € bruxo sim, mas, € também
medicine-man (docteur feuille), conhecendo, como ninguém os segredos
curativos da flora haitiana. Estara, no entanto, sempre identificado aos
objetos-fetiches denominados ouanga (wanga), destinados, quase sempre,

a promover maleficios.

Os bruxos haitianos seriam capazes até de fazer os mortos,
retornarem ao mundo dos vivos, transformando-os em zumbis (zombies),
corpos sem alma, como veremos adiante. Mas, todas estas crendices e

bruxedos, nao nos parece conveniente coloca-las como parte integrante do

vodu stricto sensu ou vodu-religido.

Em contrapartida, todo houngan que se preze deve conhecer,
perfeitamente, as maroteiras e as novidades do bocort e os antidotos
respectivos, embora esteja obrigado, por principio ético, a utilizar com as
maiores precaucoes as forcas do mal, pois estas se podem voltar contra
seu proprio invocador, caso sejam acionadas para futilidades ou para

vingancas pessoais.

Quanto as seitas vermelhas haitianas, sdo aquelas que conclamam,
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os espiritos inferiores e de mau carater. Em suas sessoes, sacrificam-se
animais, supostamente identificados aos infelizes, cuja desgraca se
pretenda. Outro procedimento bastante comum, nestas confrarias do mal,
consiste em mergulhar uma faca na agua de uma bacia que contenha o

retrato da vitima, com o que esta se encontrara em maus lencoéis.

Nem poderiam faltar, neste panorama, as famosas efigies humanas
(paket), laboradas em madeira ou em cera, as quais se ateia fogo ou se
espetam alfinetes de metal enferrujado, com o que, certamente, as pessoas

a elas identificadas ficarido bastante maltratadas.

Antiquissima, na verdade, a crenca na forca sobrenatural de tais
efigies. No antigo Egito, ja se acreditava que o espirito de uma pessoa
falecida podia reencarnar numa estatueta de argila, de madeira ou de
metal, sendo a literatura do Nilo riquissima em exemplos do fenémeno da
transformacao de bonecos de cera em pessoas vivas, tdo logo um bruxo,
conhecedor de certas palavras magicas, as pronunciasse sobre aqueles. Na

maioria das tumbas egipcias constatou-se a existéncia de pequenas efigies

denominadas shaouabti ou oushebti, cuja funcao era atuar como

servidores do defunto no além. Em timulos das primeiras dinastias foram
encontradas estatuetas de hipopotamos (animal identificado ao monstro
das trevas, talvez por realizar verdadeiras devastacdoes nas propriedades
ribeirinhas do Nilo), devidamente transpassadas por facas de silex,

supostamente pertencentes a feiticeiros.

O Papiro de Turim, decifrado e publicado em Paris, em 1868, alude a
uma conspiracao contra um farao, iniciada mediante praticas magicas
contidas no célebre Livro de Thoth. Pretendia-se a morte do rei com a
incineracao pura e simples de pequeninos bonecos de cera virgem,
laborados a forma e semelhanca de cada elemento da corte. Alias, é de se

frisar que no Egito, como na Caldéia ou no México pré-colombiano, o
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homem nao morria: era morto. Doenca e morte eram desgracas

provocadas, no mais das vezes, por demonios acionados pela magia negra.

Platao (428-347 a.C.), célebre filosofo grego, discipulo de Socrates e
mestre de Aristoteles, menciona varios casos de magia da efigie. Aristoteles
(384-322 a.C.), pensador cuja sapiéncia e seriedade sao incontestaveis,
sendo preceptor de Alexandre Magno, acompanhava seu pupilo nas
célebres campanhas militares que este realizava, e trazia, em qualquer
circunstancia, uma caixa contendo soldadinhos, aos quais o filésofo ia
suprimindo pernas, bracos, a cabeca, pois significavam os proprios
inimigos de Alexandre, que deviam ser destruidos, antes de qualquer

coisa, pela magia.

Quinto Horacio Flaco (65-8 a.C.), sugestivo poeta latino, descreveu,
detalhadamente, os maleficios da feiticeira Medéia, que também
costumava picar, com alfinetes, pequenas efigies de cera, identificadas as
suas vitimas. E, na Idade Média, acreditava-se que bruxas colocavam, ao
pé do fogo, imagens de cera virgem que representariam seus desafetos, a
fim de que no instante em que o material comecasse a derreter, eles

caissem fulminados.

No ano de 1447, a mulher do duque de Gloucester foi acusada de
atear fogo a uma efigie em cera do rei Henrique VI, para que este sofresse
morte horrivel. Em virtude de seu escalao social, a mulher escapou a pena

capital, mas, seus cumplices foram condenados.

O escritor Maurice Bouisson conta como o historiador arabe Ibn

Khaldun observou a pratica de um feitico com efigie (dagyde) no Egito

muculmano:

"Vimos, com os nossos proprios olhos, um destes magos fabricar a
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efigie duma pessoa que pretendia enfeiticar. As efigies compoem-se de
coisas, cujas caracteristicas tém uma certa relacao com as intencoes e os
projetos do operador. Essas coisas representam simbolicamente os nomes
e as qualidades daquele que deve ser a vitima com o propoésito de os unir e
desunir. Em seguida, o feiticeiro pronuncia algumas palavras sobre a
efigie, que acaba de colocar a sua frente, a qual oferece a representacao
real ou simbolica da pessoa que ele quer enfeiticar; depois o feiticeiro
sopra e expele uma porcao de saliva que se tinha juntado na boca;
simultaneamente, faz vibrar os 6rgaos que servem para enunciar as letras
da formula maléfica. Entao, pée uma corda por cima da figura simbélica e
ata-lhe com um noé para significar o seu proposito de agir com resolucao e
persisténcia e de manter inquebrantavel pacto com o demonio, seu
associado na operacao, no momento e que cuspia sobre a efigie. O no
significa também que permanece inquebrantavel a sua intencao de
consolidar o encanto. A estes processos e a estas palavras carregadas de
maleficio esta ligado o mau espirito que, envolvido na saliva, sai da boca
do operado Varios espiritos maus precipitam-se, entdo, sobre a figura e o

resultado € o mago fazer cair sobre a vitima o no6 desejado".

Jean Mazel, pesquisador francés, dedicado ao estudo das populacoes
do Marrocos, constata que os feiticeiros marroquinos também
confeccionam pequenas efigies de madeira, sobre as quais; sussurram

formulas encantatérias secretas, destinadas a efetivacdao de maleficio. E,

na magia dos indios brasileiros, tais procedimentos também fazem

presentes; entre os carijos, por exemplo, amarrar um sapo numa arvore,
invocando o mal a determinada pessoa, faria com que e fosse apodrecendo,
como o proprio batraquio aprisionado.

Do exposto, depreende-se que o chamado envultamento, ou magia
da efigie, constitui um arquétipo de procedimento magico, constatado em
todas as culturas de todas as épocas, desde a pré-historia (magia da caca)

até a feiticaria contemporanea. Este bizarro procedimento do género
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humano merece, por isto, pensamos nos, mais algumas linhas deste
capitulo. Sem mais delongas, portanto, ja vamos dizendo que o dagyde
(palavra de origem grega, significando efigie ou boneca), corresponde ao
chamado vulto (do latim vultus), consistindo numa peca de madeira ou de
cera, com forma humana, espelhando, da melhor maneira possivel, a
pessoa que se deseja enfeiticar. Conforme se pretenda o bem ou o mal

desta, a efigie € acariciada ou submetida a maus tratos.

A eficacia do envultamento dependeria, em ultima analise, da adicao
ao material com que se confeccionou a imagem, de algum objeto
pertencente a vitima ou aparas de suas unhas, pedacos de roupa, gotas de
sangue corrompido, mechas de cabelos ou até um dente. Devem ser
ministrados ao dagyde ou vulto todos os sacramentos que a pessoa tenha
recebido: batismo, peniténcia, matrimoénio. Isto posto, procede-se a sua
execracao, atormentando-se o pobre boneco com picadas de alfinetes,

espinhos ou cacos de vidro, ao ritmo de palavroes e ofensas a vitima.

Dizem que existia um procedimento de magia da efigie, em que o

bruxo estendia uma corda com um noé sobre o boneco de cera, simbolo de

sua resolucao, dizendo as seguintes palavras magicas: Arator, Lepidator,

Tentador, Soniator, Ductor, Comestos, Devorator, Seductor, ao que,
animado de seu 6dio, o bruxo dominava as particulas fluidicas do odiado;
praguejando, atirava com a boneca ao fogo, apos cravar-lhe um punhal. No

mesmo instante, a pessoa enfeiticada morria!

0 dagyde pode, também, ser substituido por um sapo, ao qual se ata
um pouco de cabelo da pessoa odiada. Cuspindo no animal, o enfeiticador
o enterra num local de passagem obrigatoria da vitima, com o que o

sortilégio tera o mais amplo sucesso.

Dizem os entendidos na matéria que a semelhanca entre o dagyde e
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a pessoa enfeiticada, mais a exaltacao do bruxo e a projecao de suas forcas
psico-fisiologicas rumo a vitima sao armas terriveis, e extremamente
eficazes. O maleficiador pode, também, provocar uma saida do astral da
vitima e condensar, na figurinha de cera, o fluido exteriorizado ou, entao,
exteriorizando-se a si proprio, adquirir o poder de ferir, a distancia, a

vitima do bruxedo.

O emprego da cera na confeccao do dagyde ou vulto encontraria
fundamento na suposicao de que este material € excelente condensador do
fluido astral, podendo se dizer o mesmo quanto a agua. Tais substancias
impregnam-se de sensibilidade exteriorizada, pelo que a vitima sentira
dores horriveis ou queimaduras profundas, caso o enfeiticador crave
alfinetes no boneco ou aproxime, de um vaso com agua, uma vela acesa.
Nesta linha de exposicao, lembramos que teorias recentes afirmam que o
corpo humano se acha polarizado e que todo homem possui um campo de
forca analogo ao do ima, conforme ja ensinava o mesmerismo. Esta
disciplina foi criada por Franz Anton Mesmer (1733-1815), médico alemao
que afirmava a existéncia, em todo ser vivo, de um fluido magnético, capaz
de se transmitir a outros individuos, com o consequente estabelecimento
de influéncias psicossomaticas reciprocas. Estudando as curas
miraculosas, efetuadas por certo Valentin Greatrakes Mesmer chegou a

conclusao que as forcas curativas que emanavam das maos de Greatrakes

provinham diretamente dos planetas, e que forcas interplanetarias agiam

sobre os fluidos magnéticos dos corpos. As doencas nada mais seriam que

a atuacao destas forcas estranhas sobre os fluidos normais.

Isto posto, passaremos, agora, a expor O0S mais Ccuriosos
procedimentos da magia antilhana e da magia brasileira, tracando,
preliminarmente, algumas linhas a respeito da magia imitativa e da magia

simpatica.




A magia imitativa fundamenta-se no principio de que o efeito se
assemelha a causa que o produz. Uma pessoa acredita que conseguira o
que almeja, imitando a coisa desejada; por exemplo, se pretender fazer um
maleficio ao proximo, laborara uma efigie em cera ou em madeira, a

semelhanca do inimigo, e a maltratara, com o que a vitima também

sofrera. Por sua vez, a magia simpatica afirma que todas as coisas que

estiveram em contato em determinada ocasido, passam a exercer reciproca
influéncia, mesmo a distancia, como se o primitivo contato persistisse. Por
isto, utilizam-se objetos que tenham relacao direta com a pessoa a

enfeiticar, e que podem consistir em cabelos, unhas ou pecas de roupa.

A feiticaria afro-brasileira emprega a magia imitativa e a magia
simpatica, sendo o despacho ou eb6 (em Cuba se diz embd) sugestivo

exemplo.

Despachar o ebo € livrar uma cerimonia da influéncia dos espiritos
bulicosos, que devem ser adulados com oferendas, como se faz com Exu.
Por outro lado, o despacho do eb6é pode consistir no cumprimento de uma
promessa que concretizou o beneficio de alguém. Consistente, regra geral,
numa cesta contendo iguarias, moedas de prata ou de cobre e pedacos de
roupa da pessoa favorecida, €& colocado numa encruzilhada. Pode,
entretanto, visar maleficios, sendo o material do feitico depositado num
caminho freqiientado pela vitima ou a porta de sua moradia.

Feitico de todo singular, € o da troca de cabecas, vale dizer,
transmissao das desventuras que estao afligindo determinada pessoa, para
outra. O feiticeiro prepara o despacho, fixando neste as atribulacoes do
fregués. Colocado o material num lugar bastante transitado, logo aparece
um curioso em saber o que € aquilo; ao tocar na coisa, para melhor
examina-la, transferira para si proprio todos os males que afligiam aquele

que encomendara o feitico.




Em Cuba, a magia fetichista sugere profunda semelhanca com a
magia afro-brasileira. De uma pessoa, cujo azar persistente se suponha
causado por feitico, se diz que tem a asalacion ou neque. O embo (ebd, no
Brasil, como ja foi visto), € utilizado para provocar ou para extirpar a
salacion. Para os afro-cubanos, as doencas seriam provocadas por
entidades maléficas, e para sua cura se requer a limpeza do corpo,

consistente em oferendas ao santo.

A magia haitiana nao faz por menos, e os feiticos sao os reis da
noite. Apresentados sob as mais diversas formas, as encruzilhadas nunca
deixam de apresentar novidades, como uma pena branca e pregos

enferrujados, ou duas velas cruzadas e crivadas de alfinetes.

Este ultimo proceder, diria um bruxo haitiano, € magistral para
produzir a infelicidade da vitima, desde que ela costume transitar nas
proximidades da coisa feita; se o fregués discordar e preferir outro, basta
enterrar, ao lado de um cadaver, uma peca de roupa da pessoa que se

deseje enfeiticar, pois, a medida que este se for decompondo sob a terra, a

vitima constata, horrorizada, que sua carne e seu sangue vao, também, se

desfazendo.

Poder-se-ia, até, vestir num cadaver a roupa do inimigo visado,
abandonando-se o corpo num lugar inacessivel de uma floresta, de molde
a evitar que a vitima venha a localiza-lo. O resultado disto € que ja houve
casos de pessoas ficarem loucas ou morrerem de verdade, tamanho o
pavor sentido, ao se saberem objetos deste horrendo maleficio.

A magia antilhana reconhece, contudo, potentes contra feiticos,
como o fechamento de corpo. Para este, o houngan ou o proprio bocort
recomendariam ao cliente confeccionar uma camisa de pano rude, para ser
usada com um cinturao de erva de Aarao, com fio triplo, fazendo a

seguinte invocacao:




“Deus do Céu, Senhor da Terra, rei imortal e invisivel, perante o qual
tremem todos os poderes, fazei com que eu jamais seja vencido, mas,
sempre, vencedor! Amém!"

Complementando a oracdao, uma esmola aos pobres, todas as sextas-

feiras.

Seja como for, no Haiti toda pessoa conta com a protecao do gros
bon ange, entidade semelhante ao anjo da guarda, que o feiticeiro, ao
tentar o maleficio, buscara afastar de imediato. Ademais, a nocao do
chamado choque de retorno € conhecida pelos haitianos, pelo que o baka
ou potencial malévolo contido num ouanga pode se voltar contra o proprio
autor do enfeiticamento, desde que a vitima nao se encontre em fase de

receptividade ou recorra a um bruxo mais poderoso.

Um dos curiosos procedimentos de magia no Haiti é este, o ouanga

protetor:

"Juntar uma pequena moeda de ouro, outra de prata, um pedacinho

de ferro, um pedacinho de pedra-trovdo, um punhadinho de areia de rio,

um pedacinho de seringueira, uma pitada de cinza de madeira, um pouco

de fumaca de madeira, um olho sem olho, uma cauda sem cauda, guiado
por Sao Jodao Batista e acompanhado por Sao Monton e pelo Espirito
Santo. Tomar uma cruz de cemitério, uma folha de ervilha do Congo, um

dado virgem, um ar de agulhas e uma mecha de cabelos do cocoruto."

Deve-se deixar este ouanga, durante sete sextas-feiras, sobre o

peitoril da janela.

Agora, um ouanga de amor. Num pequeno almofariz, a feiticeira deve
pulverizar o corpo seco de um colibri, murmurando: Madeira dos bosques,

aves dos bosques, mulher criada por Deus. Ave dos bosques, voai para
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dentro de seu coracdo. Eu te ordeno em nome das trés Marias e em nome
de Ayida, Dolor, dolori, passa. Isto feito, misturar algumas gotas de sangue
seco do homem apaixonado, bem como um pouco de seu esperma,
acrescentando o polen de algumas flores silvestres. Colocar tudo numa
pequena bolsa, feita de testiculos de touro e entregar o preparado ao

cliente, devendo o p6 magico ser lancado sobre a mulher amada.

Em contrapartida, eis uma invocacao de todo maléfica:

"Velho mestre, chegou a hora de cumprir o que me prometeste!
Amaldicoa meu inimigo como eu o amaldi¢céo agora, faze-o apodrecer como
eu o faco apodrecer agora. Pelo fogo da noite, pela galinha preta morta,
pela garganta cortada, pelo bode expiatorio, pelo rum lancado a terra, que
este ouanga caia sobre ele. Que ele ndo possa mais dormir, nem comer,
nem se ocultar. Use-o, fira-o, infecte-o, faca-o apodrecer como este ouanga

apodrecera!"

Conta-se que nos tugurios das seitas vermelhas haitianas sao
comuns os sacrificios humanos, especialmente de criancas. Um caso
famoso € o de um sacerdote francés que, investigando os mistérios do
vodu, penetrou certa noite, num bosque desconhecido onde, se dizia, os

bruxos faziam das suas. Oculto pela vegetacao descobriu, numa clareira, a

realizacdo de um estranho ritual. A luz das tochas dos participantes da

reunido, constatou horrorizado, que o chamado sacrificio do cabrito sem
chifres, de que tanto ouvira falar, era, sem mais nem menos, o de um
menino. A crianca, atada pelos pés, em dado momento foi suspensa por
uma corda e transpassada por agucados punhais. Nao € preciso dizer que
o nosso bom padre fugiu, aterrorizado, em busca do auxilio. Ao voltar,
devidamente acompanhado por policiais, remanesciam, no local, apenas o
cranio e os ossos do petiz, junto as cinzas de uma fogueira e a outros

despojos da terrifica noitada.




MAGIA NEGRA E SUGESTAO

Para muitos pesquisadores, o segredo da suposta eficacia
sobrenatural dos feiticos afro-americanos e da magia negra em geral,
reside, unicamente, na sugestdo da pessoa que se acredite embruxada.
Alguém facilmente sugestionavel pode supor estar sendo vitimado por
algum procedimento magico funesto; dai, a passar para exoéticas
suposicoes para a propria loucura, ndo vai mais que um passo! Casos

concretos confirmam.

E preciso ter em conta que o medo é uma das mais sérias emocdes

da alma humana; quando intenso, atua violentamente sobre o sistema
nervoso. Se a tensao perdura por tempo excessivo, sem haver uma
liberacao correspondente, podera, mesmo, ocorrer a morte do paciente,
advinda como natural consequiiéncia de um estado de choque, provocado
pela super-atividade do sistema simpatico e endoécrino, seguida de
excessiva descarga de adrenalina e de outros fendomenos organicos.
Shakespeare nao andava longe da verdade, ao dizer que, no medo, a

sensacao de morte se acha mais viva.




Um pesquisador inglés sediado na india, viu, certo dia, estarrecido,
cairem fulminados, um a um, seus onze empregados hindus, tao logo os
infelizes se deram conta de que haviam comido carne de vaca, que, como
se sabe, € tabu em seu pais. 0 alimento estava perfeitamente sdo, e a

causa mortis nao foi determinada...

Sao inumeros, enfim, os casos de pessoas que chegaram a loucura,
quando nao a propria morte, por se acreditarem vitimas de maleficios. E
nestes casos, 0s exames necroscopicos nao revelam nenhuma causa mais
palpavel para tais funcoes.

Na verdade, a sugestao é fenomeno que vem despertando o maior
interesse da ciéncia contemporanea, até mesmo paradas cardiacas
temporarias vém sendo conseguidas mediante hipnose. Pelo menos um
terco dos doentes que transitam pelos hospitais, ambulatorios e
consultorios sao portadores de disturbios funcionais, dependentes do
sistema nervoso e nao de afeccoes organicas, a despeito de tanto os
pacientes como seus médicos ignorarem tal circunstancia. As experiéncias
levadas a efeito com os chamados placebos fornecem notaveis exemplos da

forca da sugestdo. Placebo é qualquer substancia sem qualquer efeito

medicinal para o caso que esteja sendo estudado, que o paciente,

entretanto, pensa ser um remeédio eficaz para seu mal.

Diriam os espiritos cartesianos que, cientes do poderio da sugestao,
os bruxos conseguiriam concretizar sua vontade somente se fizessem
saber as vitimas, direta ou indiretamente, suas malévolas intencoes. Sem
a formacdo de um laco psiquico prévio entre algoz e desafeto, o feitico
stricto sensu nao surtiria efeito algum.

O feiticeiro, que obtém sucesso em suas estrepolias, nao passa de
um tipo astuto que conhece bem a eficacia da acao psicologica intensa
sobre pessoas sensiveis, sugestionaveis, sem que isto implique qualquer
fator sobrenatural. Incutindo, a pouco e pouco, na mente de suas vitimas,

estariam sendo estas envolvidas por fulminantes encantamentos,
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ingressariam, as infelizes, naquele estado de ansiedade constante de que
nos falam os psicanalistas. Isto poderia, mal comparando, ser tido como o
cruel hipnotismo com que uma vibora faz o passaro vir diretamente para
sua horrenda boca, sem que a avezinha tenha forcas para se afastar da

morte certa.

Passemos, agora, para o chamado feitico material ou feitico direto,
que nada mais € que o simples envenenamento e que apresenta, a nosso

ver, sugestiva importancia para este capitulo.

Na verdade, muitos casos que poderiam revelar uma suposta eficacia
do feitico, constituem envenenamentos ou formas outras de homicidio
puro e simples. Dai, a dificuldade de se estabelecer objetivamente, um
hiato entre indcuas praticas de bruxaria e a conduta criminosa. Algum
aprendiz de feiticeiro podera intentar produzir maleficios mediante
atitudes que so6 teriam resultado em sua mente conturbada, mas, poderia,
em contrapartida, ocasionar, mediante formulas mais objetivas, males

verdadeiros que, se nada tiverem de sobrenatural, bem poderao mandar

para o além quem quer que seja, gracas a utilizacao de infindavel arsenal

de venenos terrivelmente eficazes.

Tivemos oportunidade de ver como os negros do Brasil-colonia
encomendavam pocoes venenosas para ministrarem-nas a seus senhores,
em busca de vinganca por algum castigo inoportuno. Na mentalidade
supersticiosa dos escravos, nao era o efeito quimico do preparado que
causava o maleficio aos patroes, mas, a propria vontade do feiticeiro

fornecedor da peconha.

Na Europa do século XVIII, quando os maleficios desfrutavam de
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excepcional credibilidade, ndao apenas junto a plebe, mas, também, junto
as proprias autoridades civis e eclesiasticas, era comum alguém que
pretendesse se desfazer de um inimigo envenena-lo e, depois, atribuir a
pratica de seu desatino a submissao espiritual de que supostamente seria
vitima por obra de algum feiticeiro. Perante o tribunal civil, o fato,
considerado objetivamente, nao passaria de homicidio, que, provado,
acarretaria a pena capital; mas, a simples invocacao de tal feitico poderia
mudar o rumo do caso e dotar o réu de uma defesa bem mais
substanciosa, alegando-se a submissao do infeliz a uma vontade maligna,
que o teria forcado a matar. Com tal conversa, poderia cair sob a
jurisdicao do Santo Oficio e, com um pouco de sorte, obter um perdao
oficial, desde que demonstrasse arrependimento por suas possiveis

crencas pagas.

Hoje, entretanto, o envenenador ou suposto feiticeiro, estara sujeito
as penas de praxe, independentemente de quaisquer invocacdoes de

submissao as forcas do mal...

Diga-se o mesmo do curandeiro, que faz de sua atividade rendoso

meio de vida, podendo, culposamente, concorrer para a propria morte de
seus pacientes. Casos de intoxicacdo ou tétano, provocados por certas

receitas, nao sao incomuns.

Nao constituirdo, entretanto, crime ou contravencdo, praticas de
exorcismo por ministros qualificados, praticas de espiritismo e até a
feiticaria como religido, desde que nao se atente contra a ordem publica e
contra os bons costumes, e que nao haja pretensao de curas miraculosas

(crime) ou exploracao da credulidade publica (contravencao).

Por outro lado, nos termos da lei, se alguém pretende fazer mal ao

proximo mediante passes e mera verborragia, sem que a vitima se deixe
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sugestionar, nao comete crime algum, tendo-se em vista, aqui, a figura do

chamado crime impossivel, consoante dispoe o art. 14 do Coédigo Penal.

Existem aqueles que nao aceitam a eficacia sobrenatural dos
fetiches. Vejamos o reverso da medalha. Dissemos, anteriormente, umas
poucas palavras sobre a doutrina do magnetismo animal, desenvolvida por
Mesmer em sua tese De Planetarum Influxu, e que teria dado origem a
moderna hipnose. Segundo esta teoria, o fendmeno da sugestao seria
devido a emanacao fluidica produzida pelo homem. Realmente, ha
milhares de anos, sistemas filosoficos e escolas esotéricas vém afirmando
que o corpo fisico do homem tem o complemento de um corpo etérico,
igualmente chamado corpo astral, corpo bioplasmico, aura humana,
magnetismo, fluido etérico.

A influéncia reciproca entre os corpos da como resultado o
magnetismo; o homem possui energia magnética, denominada magnetismo
animal, suscetivel de penetrar todos os corpos, sélidos ou liquidos, que,
também, sao competentes para propagar a energia magnética. Se

afiancarmos, com o cientista Mesmer e com o ocultista Agrippa, que o

homem contém magnetismo, emitindo e recebendo vibracodes, teremos

enunciado um principio integralmente aceito pela magia. Ora, que € o
feitico, sendao uma suposta técnica de se atingir alguém a distancia?
Poderia um feiticeiro, nesta linha de pensamento, enviar vibracdoes a
outrem, realizando, a distancia, aquilo que um hipnotizador desenvolve
sobre seu paciente. O feitico atuaria no corpo etérico, residindo sua eficacia
na energia emocional alimentada pelo maleficiador, que estabeleceria um
liame com sua vitima. A onda portadora de energia emocional encontraria
facil ressonancia no corpo bioplasmico da pessoa a ser atingida, seguindo
o feiticeiro certos quesitos fundamentais da magia negra, como a escolha
de uma época em que a receptividade da vitima seja fértil, com o que
obtera, certamente, o mais pleno éxito em seus pérfidos designios. Tudo

que venha a atuar no corpo astral de uma pessoa sera logo sentido pelo
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corpo fisico propriamente dito, pelo que, estabelecido o liame magnético
entre o bruxo e seu desafeto, deve este, imediatamente, romper tal laco.
Como fazé-lo? Procurando ndo pensar nas pessoas consideradas suspeitas
da pratica do bruxedo e, se houver necessidade disto, que surjam, apenas,
pensamentos positivos. Assim agindo, a quase vitima estara a salvo. Alias,
ja afirmava o ocultista Papus que a pedra angular da magia € um pratico e
profundo conhecimento do magnetismo e da eletricidade, de suas
qualidades, de suas correlacoes e potencialidades. Em casos mais graves €
necessario fazer algum trabalho de protecao que, nao ctaremos aqui o que
deve ser feito pois dependera de cada caso especifico.

Poder-se-ia, até, dizer que o mundo visivel nada mais seria que uma
duplicata de um mundo invisivel, morada de uma infinidade de espiritos
Elementarios (entidades espirituais evoluidas) e elementares (espiritos
insensiveis ao bem e ao mal e instrumentos de ambos), eis sua
denominacdo. Em tal mundo invisivel remanesceriam, também, nossos
pensamentos, la fixados como seres viventes fusionados com um

elementar. Assim, um pensamento positivo, benéfico, se perpetua como

um poder ativo e benévolo, ao passo que um pensamento deletério se

portara como um demodnio produtor de males. Os elementares achar-se-
iam nas capas inferiores do plano astral e atuariam em relacdo imediata
com o plano fisico, obedecendo a boa ou a ma vontade que os dirigisse.
Dai, a eficacia do feitico, seja ele salutar ou malévolo. Vale frisar que os
elementares sempre serdo irresponsaveis por seus atos, e somente agirao
de acordo com os designios que os encaminharem. Seriam, em sugestivo
exemplo conferido pelo ocultista Papus, como o cachorro de um ladrao que
ataca as pessoas de bem por influéncia de seu dono, ou como o de um
pastor que daria a propria vida para defender o rebanho de seu amo. Os
dois animais ignorariam o que venha a ser um homem honrado ou um
facinora, sendo, portanto, irresponsaveis em suas acoes, restringindo-se a
obedecer a seus proprietarios, a quem pertenceria toda a responsabilidade

por suas possiveis arremetidas.




Que conclusao tirarmos de tudo isto? As artes magicas de um
bocort haitiano ou de um mago oriental apresentam um efeito que lhes é
insito ou este € meramente ilusorio? Seria possivel ao autor de um
encantamento utilizar vibracoes magnéticas (benéficas ou malévolas),
rumo a concretizacao de seus designios? Uma coisa € certa: no espaco se
exercem influéncias ainda mal conhecidas, e nao seria temerario afirmar
que, como o amor, o 6dio e a malquerenca emanam vibracoes sutis, mas,
poderosas. No caso especifico do feitico, somente um controle rigoroso, que
abrangesse um grande numero de casos, poderia fornecer, pelo menos, um
quadro de probabilidades, objetivo de dificil consecucao, pois, nem autores
nem vitimas de bruxedos teriam, por motivos 6bvios, interesse em se dar a

conhecer...

A celebérrima assertiva shakespeariana de que entre o céu e a terra
existem mais mistérios do que possa apreender a nossa va filosofia, sera
sempre oportuna. Somente agora, por exemplo, o Ocidente comeca a
dedicar atencao e votar um respeito maior a magia oriental, talvez em
busca de um lenitivo para suas neuroses. Houve época em que chegamos
a considerar atrasados povos dotados de tradicoes milenares, ipso facto,

respeitaveis. Se o Ocidente talvez tenha ultrapassado o Oriente no campo

da técnica, este nada tem a nos invejar no plano espiritual.

A clarividéncia € fenomeno freqliientemente constatado no vodu
haitiano. Exemplo impressionante neste sentido € o de uma ancia de mais
de cem anos de idade que, repousando, em sua residéncia, foi,
subitamente, montada por um loa. O espirito, pela boca da mulher,
anunciou que, dentro de poucos dias, morreria alguém da familia. Os
parentes, estupefatos, logo pensaram tratar-se da morte da propria
velhinha. Mas, quem morreu, pouco depois, foi um de seus filhos, vitimado
por um ataque cardiaco...

Outra mulher, cavalgada por Erzulie num servigco do vodu, levantou

um atabaque que pesava mais de cem quilos ...




A xenoglossia (fenéomeno que consiste numa pessoa falar idiomas
que desconhece), a insensibilidade a dor, o aparecimento de chagas
semelhantes as de Cristo, também ja deram sua presenca em sessoes do
vodu. Diga-se o mesmo dos oraculos (respostas que dao os deuses as
perguntas que lhes fazem os fiéis) e da hepatoscopia (adivinhacao do
futuro pela observacao das entranhas de animais) sdo dados correntios no
vodu haitiano e que podem encontrar similares nas adivinhacoes
proporcionadas pelo jogo dos buzios ou pelo colar de Ifa na umbanda e no
candomblé brasileiro.

A verdade € que as teses racionalistas vém encontrando dificuldades
em elucidar, convenientemente, alguns fenomenos até agora tidos como
sobrenaturais. Al Burt e Bernard Diedrich, autores pragmaticos por
exceléncia, quase sempre voltados para os problemas da politica haitiana,
em seu livro Papa Doc e os Tontons Macoutes, chegam a afirmar que
alguns casos de ouangas maléficos e de zumbis nao foram, até hoje,
convenientemente esclarecidos pela ciéncia oficial. Exemplos similares se
multiplicam, novas indagacdoes sao formuladas pelos espiritos mais

sensiveis, e a ala liberal dos pesquisadores, cada vez mais numerosa e

original em suas teses, passa a dar enfoques de infinita imaginacado aos

mistérios do sobrenatural...




O HORROR DOS MORTOS VIVOS

Incontaveis, na verdade, as estripulias dos bruxos haitianos; ha
quem afirme terem eles, até mesmo, o condao de fazer com que os mortos
retornem a uma estranha espécie de vida sem alma, totalmente submissos
a sua vontade. Tal crendice, antiqUissima, encontra raizes em tradicionais
crencas africanas, onde, por exemplo, todo medicamento aplicado a um
doente carece de forca propria, dependendo, seus efeitos, da propria
vontade do curandeiro. Se o paciente busca se furtar ao pagamento de
uma consulta, o médico pode conjurar a forca curativa do remédio, e o
fregués entra em recaida. Assim, pode mais a palavra que a substancia.
Isto, alias, era correntio entre os negros escravos radicados no Brasil; para
se vingarem de alguma humilhacdo de seus patroes, ministravam-lhes
venenos de acao lenta e insidiosa, oriundos da infinita farmacopéia
latente, que € a flora brasileira. Quando o feiticeiro fornecia a droga ao
fregués sequioso de vinganca, estava oferecendo uma substancia magica,
cujo maleficio seria controlado apenas pela propria vontade do bruxo.
Assim, o patrdao do escravo ofendido morria pela vontade malévola do
enfeiticador, e nao pela acao toxica das pocoes. Tudo isto constitui, vale
lembrar, o chamado feitico direto ou material, em oposicao ao feitico

indireto ou simbdlico, haurido na magia imitativa ou simpatica.

Voltemos para o Haiti, entretanto; diziamos que o curandeiro, ou

medicine-man, tanto pode curar como fazer adoecer, dependendo de sua

vontade. Ora, alguns adeptos das seitas vermelhas, dotados de palavra

forte, seriam capazes de aniquilar a forca vital (nommo) de seus
semelhantes, transformando-os em horrendos mortos-vivos (zumbis ou

zombies), que lhes prestariam servicos bracais em duras tarefas agricolas.

Tais monstros podem ser reconhecidos pelo ar estupido e pela forte

entonacao anasalada da voz, e cognominados zumbi-jardim pelos
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camponeses, estarao indefinidamente vinculados a sua triste sina,
obrigados a obedecer ad perpetuum seus diabolicos criadores. Ha uma
importante ressalva, entretanto; um zumbi nao podera, jamais, ingerir sal,
uma vez que tal substancia é o proprio nommo do alimento e simbolo da

vida.

A palavra zumbi (zombie ou ainda zombi) parece provir do congolés
nvumbi, vocabulo que designa o corpo despojado da alma, o proprio
cadaver, afinal, Desprovido de vontade e pensamento, acha-se sob o
controle do feiticeiro. Por outro lado, o termo zumbi € empregado também

para designar as almas das criancas mortas sem batismo,

Varias lendas africanas nos falam de feiticeiros canibais que
costumam violar sepulturas para satisfazer seu brutal apetite. Trazem,
sempre, em suas maroteiras, duas varinhas magicas, uma, vermelha, a
outra, preta. Com esta, podem animar o morto e submeté-lo a sua

vontade, com aquela podem fazé-lo morrer novamente...

No Haiti, a morte é evento, que requer, mais que qualquer outro, a
atencao do camponés supersticioso. Conta-se que, para evitar a maldicao
do zumbi, muitas familias chegam a colocar arsénico na boca do falecido e
mutilar seu corpo, apods cravar-lhe uma estaca no peito, medidas

complementares da construcao de um solido muro de pedra, protetor da

tumba. As vezes, o patético cede lugar ao pitoresco: coloca-se, junto ao

féretro, uma agulha de costura, um pedaco de linha e um saquinho
contendo sementes de sésamo, a fim de que o morto, entretido no enfiar a
linha no buraco da agulha ou em contar as sementes, nao atenda as
investidas do bocort...

Como se faz um zumbi? E simples, diria cinicamente um bruxo
haitiano, com pérfido e enigmatico sorriso; basta freqiientar um cemitério,

na calada de uma noite escura, escolher uma tumba fresca e, diante desta,
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empregando irresistivel. forca mental e proferindo palavras magicas,
indeclinaveis por motivos 6bvios, chamar o morto pelo nome, por trés
vezes, ordenando que ele se levante. O infeliz atendera, entao, ao pérfido
reclamo e passara a ser escravo de seu invocador, se este assim o
desejar...

Sofisticada formula para invocar os mortos foi encontrada num dos
bolsos de um general haitiano que, no ano de 1920, enfrentava
marinheiros norte~americanos. William. Seabrook, que a ela se reporta em

sua obra A Ilha Magica, assim no-la descreve:

"Ide a um cemitério a meia-noite de uma sexta-feira, levando uma
vela branca, uma folha de acacia silvestre e uma garrucha. Escolhei o
tamulo de um homem, defronte ao qual direis: Exurgent mortui et acmo
venient. Ouvireis um trovao; nao temais contudo, e dai um tiro. O morto

vos aparecera; nao deves fugir, mas, recuar trés passos, repetindo por trés

vezes: Eu te asperjo de incenso e de mirra como foi perfumada a tumba de

Astaroth".

Haveria, afinal de contas, uma explicacao para certos casos de
zumbificacdo, ainda nao suficientemente esclarecidos? Sera que alguns
experientes feiticeiros conheceriam milenares segredos ervanarios, capazes
de produzir um estado de catalepsia em certas pessoas resgatadas apos
seu sepultamento? Na hipotese, a crise cataléptica seria prolongada
mediante ministério periodico de drogas malévolas? Poderiam estas, por
outro lado, se resumir a uma s0, extraida de curiosa planta denominada
tuer-lever (matar-levantar)? Atente-se para o fato de que, na area rural do
Haiti, o forte calor tropical e o desamparo social fazem com que muitos
cadaveres sejam enterrados sem comprovacao do obito nem necropsia. Isto
sugere, perigosamente, a probabilidade de sepultamentos prematuros; dai
a insinuacao, promovida pelos espiritos mais facilmente sugestionaveis, de

que tais crises catalépticas constituem uma horripilante realidade.




E se, ao invés de ministrar drogas as suas vitimas, para coloca-las e
manté-las sob controle, os bruxos haitianos empregassem a hipnose em

seus pérfidos designios?

Eis, devidamente equacionado, o mistério dos zumbis, os mortos-
vivos das noites haitianas. Desde ja, afastemos conclusbées ortodoxas e
inarredaveis, quando nao injustas, sobre as crencas supersticiosas desta
ou daquela comunidade. Enveredassemos pela Historia e veriamos o temor

supersticioso sempre latente, na vida cotidiana e até na legislacao dos

povos. No Exodo (22, 18), Moisés ja advertia: "Nao deixaras viver as

feiticeiras". Mais tarde, em Atenas, encontraremos uma legislacao
especifica contra a magia, prescrevendo a pena de morte para o caso.
Enfim, na Antigliiidade a magia negra desfrutava de tdo horrido prestigio
que as proprias perseguicoes movidas contra os cristdos o eram em nome
do cumprimento de leis contra as artes magicas. 0 Direito Penal romano
punia as praticas da magia (Paulo, 5, 23, 17). O Direito Eclesiastico, desde
seus primordios, manteve a perseguicao aos praticantes da magia. O
Concilio de Iliberis, celebrado a época de Constantino (274-337 d.C.),
excomungava todo aquele que causasse a morte do proximo através da
magia negra, e o Codigo Teodosiano apenava os conciliabulos, as artes
divinatorias e os sacrificios pagaos. O célebre Codigo intitulado Las Siete
Partidas (por estar dividido em sete partes), mandado elaborar pelo Rei
Afonso, o Sabio, nos anos 1256 a 1265, punia severamente adivinhos e
fazedores de imagens e mais feiticos. Da Inquisicdo nem é bom falar. As
leis penais da Nigéria contemporanea castigam todo aquele que, tendo
vocacao para bruxo, pretenda seguir carreira. Diga-se o mesmo de
Tanganica e Uganda. E na culta Inglaterra, na Camara dos Comuns, um
deputado solicitou ao Ministro do Interior que se colocasse a bruxaria fora
da lei; nao foi atendido, pois isto, disse o parecer em contrario, importaria

em revigorar diplomas legais revogados desde o século anterior,
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assinalando ser a legislacao em vigor suficiente para a manutencao da

ordem...

COMO PREPARAR O BONEQUINHO VODU E SUAS
FINALIDADES




Feiticaria feito com dois bonecos para causar mal a qualquer

criatura.

Observe com atencao o que vamos ensinar para esta magica ser bem feita.
Faca dois bonecos: um deles representa a pessoa que vai fazer o feitico, a
outra representa a pessoa a ser enfeiticada.

Depois que os bonecos estiverem prontos, una-os um ao outro de maneira
que fiquem muito abracados. Depois amarre uma linha no pescoco dos
dois como quem esta querendo esganar o outro e depois pregue cinco
pregos nas partes indicadas, sempre varando de um ao outro comecando

pela pessoa que deseja enfeiticar.

1. Na cabeca: Ao pregar diga (nome da Pessoa), eu (seu nome) te prego
e amarro e espeto o teu corpo, tal qual espeto, amarro e prego a tua
figura.

No peito: Ao pregar diga (nome da Pessoa), eu te juro debaixo do
poder de (entidade escolhida) que de hoje em diante ndo has de ter
uma hora de saude.
Na barriga: Ao pregar diga (nome da Pessoa), eu te juro debaixo do
poder da magia negra que de hoje em diante nao haveras de ter um
minuto de sossego.

Nas pernas: Ao pregar diga (nome da Pessoa), eu (seu nome) te juro

debaixo do poder de (entidade feminina escolhida) que de hoje em

diante ficaras possesso de todo tipo de feiticaria.
Nos pés: Ao pregar diga (nome da Pessoa), eu te prendo e amarro da

cabeca aos pés pelo poder da Magia.

Assim a pessoa ficara sofrendo as mesmas dores como se lhe tivesse

pregos espetados no corpo e nao podera ter mais nenhuma hora de saude,
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podendo inclusive vir a enlouquecer.

Explicacao Adicional: Precisam ser dois bonecos unidos um ao outro,

significando que o que enfeitica esta agarrado ao outro como que para

mata-lo ou espelhar-lhe com os pregos.

Notas e adaptacoes:

e No segundo prego, no livro original, o autor sugere Lucifer e Satanas
como entidades a realizar este proposito. Mas os mesmos podem ser
substituidos por outros caso a pessoa ja tenha algum demonio que
trabalhe para ela e seja apto a realizar tal operacao. Os espiritos

familiares nao estao aptos a este tipo de trabalho.

No quarto prego , no livro, original é sugerida a entidade Pomba-Gira

Maria Padilha para realizar a tarefa, mas do mesmo modo que acima

o feiticeiro tem a opcao de troca-la por outra de sua preferéncia.

Como o Boneco é preparado:

Geralmente estes bonecos sao feitos em cera e encontrados em qualquer
casa de umbanda para se comprar. Ha pessoas que fazem de massa de

modelar, biscuit, etc. Mas, eu, particularmente, considero melhor, a
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pessoa tendo a oportunidade fazer o bonequinho de pano de preferéncia
com uma peca de roupa da pessoa usada sem lavar. No lugar do rosto
colar uma foto 3x4 ou recortada. Deve-se também quando possivel colocar
dentro do boneco um, trés ou sete fios de cabelo da pessoa, ou pestanas
ou unhas. Principalmente em casos de amarracao. Neste caso também se
possivel pode-se colocar o sémem da pessoa colhido anteriormente num
pedaco de linho branco virgem. Enfim, quanto mais vinculos energéticos
da pessoa o boneco tiver melhor. As assinaturas das pessoas também sao
vinculos fortes e podem ser inseridas dentro dos bonecos.

O boneco representando a propria pessoa que vai enfeiticar também deve
ter estes vinculos.

Outro fator muito importante e que nao € citado nos livros, talvez por
precaucao dos antigos magos € que o boneco deve se batizado com o nome
da pessoa a ser enfeiticada. Caso o feiticeiro seja a propria pessoa que esta
realizando o feitico entdo nao € necessario batizar o seu boneco

representante, mas se estiver fazendo feitico para outra pessoa sim.

Como deve ser o batismo do boneco

Antes de realizar o batismo a pessoa deve se preparar pelo menos uma
semana a fim de estar livre de impurezas astrais. Neste periodo a pessoa
nao deve comer carne, nem tomar alcool, fumar ou usar drogas, deve

meditar todos os dias e fazer exercicios de equilibrio dos chackras, manter-

se longe de pensamentos e atos negativos. A pessoa pode se confessar com

o padre, se esta for a sua religiao ou fazer um sacrificio qualquer para
poder estar livre de pecados e energias negativas. Quando digo sacrificio €
sacrificio mesmo, nao de sangue, uma coisa dificil de fazer como parar de
fumar ou jejum, por exemplo, ou qualquer coisa que a pessoa julgue ser
um sacrificio para ela. Deve também manter-se um pouco isolada de

contatos sociais — exceto se esse for o seu trabalho, claro.




O boneco deve ser batizado com agua benta de igreja — basta ir a uma
igreja qualquer e pedir com uma desculpa qualquer de levar para uma
pessoa enferma da familia.

No dia do batismo antes de realiza-lo a pessoa deve tomar um banho como
de costume e em seguida um banho de sal grosso para descarregar. Deve
vestir-se de branco e certificar-se de estar em um local onde néo sera
interrompido. Nao esquecer de desligar, celulares, campainhas, etc.

O batismo deve ser realizado como na igreja em que a pessoa a Ser

enfeiticada foi batizada.

Exemplo de batismo na igreja catélica:

(Isto € s6 um exemplo a pessoa pode fazer do modo que achar melhor.)

Deve-se colocar o incenso para queimar. (mirra)

Concentre-se um instante até estar preparado, devidamente concentrado

para a realizacao da cerimonia de batismo.

Quando estiver pronto deve dizer as seguintes palavras:

"(Nome completo da pessoa), eu te batizo em nome do Pai, do Filho e do

Espirito Santo".

Entao deve-se jogar a agua benta na cabeca do boneco e em seguida deve-

se ungir a testa do boneco com o oleo previamente consagrado. (Oleo

Sagrado ou 6leo de Abramelin), fazendo o sinal da cruz trés vezes.
Rezar o pai nosso.

Pronto o boneco esta pronto para ser usado. Porém o mesmo s6 deve ser

usado depois de passada as 24 hrs do batismo.




Como usar o boneco para fins amorosos

E muito comum o uso dos bonecos de vodu para se fazer uma amarracio

de homem ou mulher. Porém neste caso ha certa variacao.

Faz se o boneco normalmente como explicado acima, quanto mais vinculos

com a pessoa o boneco tiver melhor. Neste caso de amor em especial se

possivel deve-se colocar o sémem da pessoa previamente colhido num

pedaco de linho branco virgem.

Siga os ensinamentos anteriores, mas ao pregar os pregos ou espetar as

agulhas diga:

Na cabeca: Ao pregar diga (nome da Pessoa), eu (seu nome) te prego
e amarro e espeto o teu corpo, tal qual espeto, amarro e prego a tua
figura.

No peito: Ao pregar diga (nome da Pessoa), eu te juro debaixo do
poder de (entidade escolhida) que de hoje em diante nao has de ter
um s6 momento de sossego enquanto ndo estiveres comigo, me
amando e me possuindo como mulher e companheira. Ou marido e
companheiro.

Na barriga: Ao pregar diga (nome da Pessoa), eu te juro debaixo do

poder da magia negra que de hoje em diante nado poderas comer,
nem beber, nem dormir, nem trabalhar enquanto nao vieres até mim
realizar meus desejos e vontades. (aqui pode-se dizer o que se deseja
— case comigo, fique comigo, etc.)

Nas pernas: Ao pregar diga (nome da Pessoa), eu (seu nome) te juro

debaixo do poder de (entidade feminina escolhida) que de hoje em
diante ficaras preso a mim por correntes inquebrantaveis e nao teras

outra alternativa a nao ser obedecer a minha vontade que é€....




e Nos pés: Ao pregar diga (nome da Pessoa), eu te prendo e amarro da

cabeca aos pés pelo poder da Magia Ancestral.
Neste caso nao se amarra os bonecos pelo pescoco e sim amarra-se um ao

outro com 7 metros de fita vermelha, enrolados ao redor do corpo de

ambos e em seguida com 7 nos.

Adverténcias

o Esta magia ou maleficio so6 tem poder de duracao de no
maximo sete anos podendo ser desmanchada por pessoa
experiente. Por isso € imprescindivel que absolutamente
ninguém saiba que a mesma foi executada a fim de que o

enfeiticado nao desconfie ou qualquer pessoa ligada a ele que

deseje livra-lo de tal encantamento.

o Somente o fato de o enfeiticado descobrir o
encantamento o mesmo ja perde seu efeito.

o Se a pessoa for um mago ou uma pessoa muito religiosa
que tenha certa protecao deve-se escolher um momento em
que se tenha certeza que a pessoa esteja dormindo e portanto
mais vulneravel.

o Deve-se fazer uma oferenda as entidades ligadas ao

trabalho.




Muito importante...

No ocultismo é muito importante ter conhecimento e saber
como as magias sao feitas e preparadas, principalmente a
fim de saber como defender-se delas. Porém nao se pode

esquecer que Todo Ato Magico assim como todos os atos de

nossa vida e nosso dia-a-dia produzem um carma. E a lei de

acao e reacao, causa e efeito.

Nao €& aconselhavel fazer uso deste tipo de magia em
nenhum dos casos acima citados pois isso com certeza
absoluta trarao uma reacdo de igual intensidade para o

feiticeiro.

Nos casos de amarracao especificamente a pessoa pode sim
prender a outra por meio desta magia, mas digo a pessoa
arrepender-se-a com toda a certeza, pois tera sua vida
transformada num verdadeiro inferno tendo ao seu lado uma
pessoa que nao queria estar. A pessoa vira por causa da
acao do feitico mas ndo vivera um romance como esperava o
feiticeiro ou a pessoa que encomendou o feitico, vivera
momentos de amargura e dor e tentando-se livrar da pessoa
nao obtera sucesso enquanto nao se passe os 7 anos

minimos.




TRABALHO COM BONECO DE PANO, PARA
MATAR OU DESTRUIR UMA PESSOA

Este € um "trabalho" por demais conhecido, perigoso, mas eficiente
(quando feito certo), tanto para quem o faz com para quem é feito. E de
grande responsabilidade e nao podera, por isso mesmo, ser feito a toda

hora e por qualquer motivo. Somente por algo de muito grave que (pelo

menos perante quem o faz ou manda fazer), o justifique. E magia

NEGRA VOODOO e funciona, mas funciona mesmo. Devera ser feito, de
preferéncia, num cemitério e apenas com a presenca de quem o faz.

Cabera a VOCE, portanto, fazer ou néo este "trabalho".

Consiste ele no seguinte:

1) CONSIGA UM POUCO DE AGUA BENTA NA IGREJA.
1°) Pega-se, inicialmente, um bruxo (boneco) de pano ou de cera (de
preferéncia de cera) e, como se tratasse de um verdadeiro batismo, pega-se
o boneco com a mao esquerda: - Eu te batizo com o nome de (da pessoa
que se quer atingir), em nome do Pai, do Filho e do Espirito Santo (é

lamentavel que assim se faca), fazendo-se este batismo, com a agua benta;

2°) Isto feito, se pega o boneco, ja assim batizado e coloca-se o mesmo de
costas, sobre a propria mao esquerda e, um a um, vai-se enterrando no
corpo do mesmo uma porcao de alfinetes de cabecinha ou de agulhas
(virgens, os alfinetes ou as agulhas) e, ao fazé-lo, vai-se dizendo, mais ou
menos, o seguinte: Com este alfinete, assim como estou atingindo o
pescoco de fulano (ou fulana); deixa-se o alfinete (ou agulha) enterrado, até
a cabeca; pega-se outro alfinete (ou outra agulha) e enterra-se em outra
parte do corpo do boneco, repetindo-se o que se fez antes; depois procura-

se fazer com referéncia a qualquer outra parte do corpo do boneco, a fim
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de se atingir a mesma parte na pessoa que se quer acertar;

2 a) Ideal se tiver uma foto da pessoa seria recortar o seu rosto e
colocar extamente onde seria na cabeca do boneco, para este caso, cabelos
e unhas se conseguido, deveriam estar no interior do boneco, se de pano,
rasga e costura, se de cera, fura e tampa com cera. Um pedaco da roupa,
um objeto que a pessoa use muito, uma caneta ou um lapis mordido,

pega-se o pedacinho mordido e insere no interior do boneco para se

conseguir sua assinatura astral)

2b) Traca-se o seguinte ponto no chao com giz negro:

°s#
13

7va>3+

)

111

Q Jojo

[
R g = o~

o jeolo

0 |olo

eg |ololo

BARAO DE SAMEDI - REI DO CEMITERIO

2c) Acenda trés charutos, trés velas, uma preta, uma vermelha e uma
roxa. Abra trés garrafas de bebida, uma de rum, uma de pinga, uma de

licor de cereja. Ponha um suculento pedaco de bife no meio do ponto

riscado.




2d) Recite as palavras:

Atibo Legba, l'ouvri bayeé Atibon Legba, abre a barreira
pou mwé pra mim
Papa Legba, l'ouvri baye Papa Legba, abre a barreira
pou mwé pra mim
Pou mwé pasé Para que eu possa passar
La m'a touné, m'a salié Logo que eu volte, saudarei
loa-yo os loas
Vodou Legba, I'ouvri bayé Vodu Legba, abre a barreira
pou mwé pra mim
Lo m'a touné, m'a remésyé Logo que eu volte, recompensarei
loa-yo os loas

Abobo!

3) Depois de fazer essa operacao para se atingir as diferentes partes do
corpo da pessoa, pega-se um outro alfinete (ou uma outra agulha) e,
enterrando-se com precisao e raiva e violentamente no boneco, a altura do
coracdo do mesmo, diz-se mais ou menos o seguinte: - Do mesmo modo
que atinjo o coracao deste boneco que representa, materialmente fulano
(ou fulana), estou atingindo, firme e profundamente o coracao de fulano
(ou fulana) que, assim, tera de morrer; isto se vocé desejar a morte, do

contrario, pode atingir a cabeca espetando a coroa (parte de cima do

boneco) e querendo loucura, ou qualquer outro 6rgao do corpo.

4) Isto feito, enterra-se o boneco numa sepultura recentemente ocupada,
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do lado dos pés do defunto e pede-se a ele (defunto) que leve, com ele,

fulano (ou fulana) e que, se o fizer, recebera uma missa ou até mesmo uma

vela acesa (nao se deixe de cumprir o que se prometer).

5) Ponha um pontinho de pélvora e acenda.

6) Pegue o bife e entregue para cachorros, qualquer um, de rua comer.




