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Resumo .

A figura de Osald ou Oxald é muito presente na cultura religiosa brasileira,
principalmente por conta do sincretismo religioso. A forma organica como se
desenvolveram as religides de matriz africana no Brasil estabeleceu hoje um quadro
complexo, mas infelizmente folclorizado e muitas vezes reduzido a uma
simplicidade, fruto de estigmas e de uma trajetéria racista em esséncia. O
Candomblé e a Umbanda estdo presentes na vida do brasileiro, tal como seus
cultos. Mesmo para aqueles ndo iniciados, Osald esta no imaginario social
justamente por essa popularidade. E no intuito de sintetizar essas muitas ideias que
esse artigo se dedicou a organizar as percepgoes existentes sobre Osala e Oxala,
tracando-as sob as perspectivas do Candomblé de nagdao Ketu e da Umbanda.
Perpassando por problematicas historicas, ritos de culto, questdes raciais e
reflexGes epistemoldgicas e etimoldgicas, apresenta-se um material reflexivo e
critico sobre a presenca de Osala em solo brasileiro.
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Abstract .

The figure of Osala or Oxala is very present in Brazilian religious culture, mainly
because of religious syncretism. The organic way in which African religions
developed in Brazil has established today a complex but unfortunately folklorized
picture, often reduced to simplicity, the result of stigmas and a racist trajectory in
essence. Candomblé and Umbanda are present in the life of Brazilians, as well as in
their cults. Even for those uninitiated, Osala is in the social imagination of society
precisely because of its popularity. It is in order to synthesize these many ideas
that this essay is devoted to organizing the existing perceptions of Osald and Oxal3,
tracing them from the perspective of the Ketu Nation Candomblé and Umbanda.
Going through historical problems, rites of worship, racial issues and
epistemological and etymological reflections, we present a reflexive and critical
material about the presence of Osala in Brazilian ground.

Keywords: candomblé; Afro-Brazilian cults; Yoruba religion; umbanda.
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O niaéla

E ni Baba jo Osdégiyan
E ni Baba jo Osalufén
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(Nkorin Awon Orisa Osdgiyan ati Osaltfén')

O sincretismo que permeia a fundacao das culturas religiosas no Brasil fez ser
possivel que pessoas de diversas crencas conhecessem a divindade de origem Nago
Osala, estabelecida no Brasil através do Candomblé Ketu. Essa divindade ndo apenas
popularizou-se em nosso pais, ampliando sua presenca em distintos repertdrios
sociais, como também faz parte de uma gama religiosa multifacetado, pluralizando
expressoes sagradas que sao apropriadas por adeptos de diferentes credos sem que
haja a necessidade de vinculagao estrita a uma determinada religido. Em que pesem
essas consideracOes, este estudo parte da premissa de que (re)conhecer essa
divindade pode ser importante dentro da complexidade religiosa de nosso povo. Trata-
se de um orisa importante para a populacao brasileira, mesmo para aqueles ndo
iniciados em terreiros de Candomblé, vide a diversidade da multiddo que frequenta as
tradicionais cerimonias voltadas ao seu culto. A fé em Osald se encontra nas demais
religides de matriz africana, como é o caso da Umbanda, a mais popular entre elas, e
estd sincretizada também a outras tradicbes religiosas como resultado das
resisténcias afro-religiosas ao colonialismo.

No cotidiano e no imaginario social brasileiro observam-se diversas referéncias a
divindade africana Osald, chamada entre os yorubas de Obatdld (Nogueira 2008).
Obatéld recebe ainda o titulo de Akdbi: primogénito, em alusdo ao fato de ter sido o
primeiro orisa criado por Olorun (CMS, 1980), e Alamorere: aquele que possui a boa
argila, em alusao ao fato de modelar os seres humanos a partir da argila/barro de
Nana (Verger, 1997).

A reveréncia brasileira & Osald n3o diz respeito somente a indiscutivel influéncia
das culturas africanas no Brasil, mas as diversas percepcdes acerca desse Orisa — bem
como de todas as divindades cultuadas nos Candomblés. Assim, enfatiza-se que a
diversidade cultural africana e afro-diasporica convive em nosso pais, cravando-se no
modo como nos comportamos, como representamos, performamos, festejamos e
também nos posicionamos em relagdo as nossas origens e a ancoragem de nossas
crengas.

A partir desse posicionamento podemos considerar que as religides de matriz
africana atravessam e constituem as nossas sociabilidades (Rabelo, 2014) e, em uma
perspectiva etnopsicoldgica, o nosso psiquismo (Bairrdo & Leme, 2003; Scorsolini-
Comin, 2017), de modo que buscar inteligibilidades acerca dessa divindade a partir
das diferentes representacbes sociais em nosso contexto cultural € uma forma de
alinharmo-nos as nossas ancestralidades e possibilitarmos a emergéncia de narrativas
mais palatdveis a um sujeito que pode se recusar ao discurso do colonizador.

' Ele é o Senhor, ele é o Senhor / Ele é o dono do ala (pano branco) / Venha até nos Pai Osdgiyan /
Venha até nds Pai Osalufon (Canto para os Orixas Osdgiyan e Osalufon, tradugcdo nossa).
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Argumenta-se, portanto, que a reveréncia brasileira & Osald seria um modo ndo
apenas de insercao ou de pertencimento a determinadas religiosidades, mas de
possibilidade de acolhimento a um sagrado produzido, problematizado e corporificado
em grupo. Nesse sentido, as reflexdes enderecadas no presente artigo podem ser
especialmente importantes para uma ciéncia psicoldgica cada vez mais comprometida
com a ruptura com modelos euro e americano-centrados (Nogueira & Guzzo, 2016),
recusando-nos a perspectivas essencialmente individualistas e produzidas por sujeitos
descolados de nosso contexto de referéncia. Nesse interim, como sera abordado no
presente artigo, marcadores sociais da diferenga serao costurados aos elementos
religiosos e histéricos associados a Osald, sobretudo no que tange & premente
discussdao acerca da intolerdncia religiosa (Silva, 2015) e do racismo estrutural
(Nascimento, 2016), tematicas essas cada vez mais caras a atuacdo de uma
Psicologia que tem corporificado e reforcado o seu compromisso social com o combate
a esses fendmenos e suas repercussdes nos sujeitos e nas coletividades.

Os saberes no Candomblé sdo compartilhados entre seus adeptos por meio da
oralidade, ndao possuindo um livro sagrado como em outras religides (Silva, 2017). Por
essa e outras questdes, apesar das muitas referéncias orais que poderiam servir de
fonte para costurar o presente estudo, no campo académico vé-se certa escassez de
materiais bibliograficos, sobretudo no que tange as produgdes afro-perspectivadas,
isto €, conteldos que partam de uma interpretacdo e voz (ou vozes) negra(s).
Portanto, para iniciar tal discussdao, é preciso compreender esta problematica
relacionando-a com o impacto do racismo religioso nas percepgdes que podem ser
encontradas sobre um mesmo Orisa.

As culturas religiosas de matriz africana no Brasil sao fruto do encontro da
unidade cultural africana descrita por Diop (2014) e, nas palavras de Slenes (1992),
descoberta pelos africanos escravizados em solo brasileiro. Acontece que, face a
estrutura racista em que esse pais se fundou (ou se afundou), o didlogo entre culturas
africanas foi singularizado pela eugenia, o que resultou no que Abdias do Nascimento
(2016) denunciou como sendo uma folclorizacao da cultura negra no Brasil, alcada a
condicdo de exotismo capaz de despertar o interesse e até mesmo o fascinio do
branco colonizador, mas nunca capaz de compor uma estrutura de ruptura com o
racismo no qual a nossa sociedade esta assentada.

Nesse processo, o Candomblé e as demais religides de matrizes africanas foram
simplificados, em oposicao as suas complexas riquezas culturais resguardadas, por
séculos, em seus terreiros. Como resultado disso ainda recaiu sobre os povos de santo
(compreendidos, aqui, como os adeptos praticantes do Candomblé que compdem as
Comunidades Tradicionais de Terreiro) o peso da singularizagao calcada pelo racismo.
Essa chamada simplificacdo nao tinha por objetivo tornar esses ritos mais didaticos e
proximos dos povos nao africanos, como por muito tempo a literatura acerca do
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sincretismo religioso pregou nos estudos sobre a religiao, mas justamente cercear a
liberdade de culto dessas nagles, em uma estratégia de violéncia contra a sua
instituicdo fundante, a religidao. Ao promover essa simplificagdo, em um processo
violento, também se extirpava a sua esséncia. Aventa-se que, em certa medida, esse
processo também tenha sido responsavel pelas rupturas e descontinuidades que
permeiam a tentativa de reconstrucao da histéria das religides afro-brasileiras em
nosso contexto.

A partir do exposto, reforcamos o argumento de que o sincretismo marca a
formacao religiosa do povo brasileiro e a sua expressao, o que nao pode ser
confundido como a afirmacdo da existéncia de uma cultura de tolerancia e de respeito
a diversidade no campo religioso, pelo contrario. Esse mito pode ser questionado com
dados que revelam numeros crescentes de ataques a terreiros de Candomblé e
centros de Umbanda no Brasil. Segundo dados recuperados por Molina (2017) a partir
dos registros de denuncia no servico Disque 100, em 2016 foram registradas 776
ocorréncias de intolerancia religiosa em todo pais, o que representa aumento de
36,5% em relagao ao ano anterior. Entre 2014 e 2015 houve crescimento de 273,1%.
Ainda segundo esse documento, as religides de matrizes africanas sao consideradas
as mais atingidas por essa violéncia. Esses apontamentos nos oferecem indicios para
suspender a nogao que atrela o sincretismo nacional a uma cultura de respeito e de
pacificidade que geralmente tangencia a producdo cientifica sobre a Psicologia da
Religido no Brasil (Rangel, 2013; Silva, 2015).

Pensando especificamente no Candomblé, ao tracarmos um resgate histdrico do
mesmo, encontramos um caminho consolidado em uma tradicao assistencialista e
cujo sincretismo religioso € um aspecto inerente (Prandi, 2003). Trata-se de uma
pequena parte da grande histéria africana e como parte desta histéria no pds-didspora
forcada marcada pelos sequestros, difusdao do racismo, escraviddao, epistemicidio e
genocidio (Azorli, 2016), coube também a religido, devido a sua matriz africana, ser
vitima de histérica perseguicdo, problema persistente ainda nos dias de hoje. Tal
perseguicdo, ou tal tratamento devotado ao povo de santo, ou seja, os adeptos
praticantes do Candomblé, é uma continuacdo da repressao que violentava os
escravizados, fato que perpassa toda expressao cultural negra (Azorli, 2016). Por
conta disso, terreiros de Candomblé se rearranjaram nas periferias, posto que nos
centros urbanos ndao havia espagos para as culturas negras.

Esses movimentos de urbanizacao e de periferizacdo estdo associados ao proprio
contexto da abolicao da escravatura no Brasil, em 1888, que ndo significou liberdade
ao0s negros, mas justamente a sujeicdo dos mesmos a precarias condicoes de
subsisténcia em uma sociedade racista e que ndo dispunha de condi¢des para que
essa populagao, agora livre, pudesse gozar de seus direitos como cidaddos, como, por
exemplo, em termos de acesso a moradia, a educacdao, ao mercado de trabalho e a
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outras condi¢cdes minimas. Cabia a essa populacdo, entdo, a busca pelo acolhimento
nas periferias das cidades, criando condicOes para a expressao e a corporificagdao de
suas crengas nesses novos cenarios (Silva, 2005).

Mas essa expressao também nao era livre. Convém ressaltar que ja no Brasil
Império havia mecanismos juridicos, através do artigo 5 da Constituicdo Imperial de
1824 e dos artigos 276 e 278 do Cddigo Criminal do Império, de 1830 (Brasil, 1824,
1830), para que todas as religides tivessem seus cultos restritos as suas casas, nao
podendo, sob nenhuma circunstancia, professar sua fé de modo exterior a esses
domicilios, isto com nitida excecdao, em dispositivos juridicos, da religido imperial
vigente, ou seja, o catolicismo da Igreja Catolica Apostdlica Romana (Veleci, 2017).

Todavia, a partir da década de 1960, o Candomblé passou a extravasar suas
fronteiras geograficas, espalhando-se pelo Brasil e ganhando destaque pela percepgao
dos habitos de uma sociedade consumista e multicultural e comparecendo na
sociedade para além da religidao, sendo parte de diversas esferas culturais da
sociedade brasileira (Prandi, 2003). Nesse periodo o Candomblé conquistou muitos
dos adeptos da Umbanda, principalmente no Estado de Sao Paulo, fazendo com que
neste Estado a maioria dos praticantes precursores do Candomblé seja oriunda da
Umbanda. Com isso, possivelmente encaminhassem & representacdo de Osald um
aspecto caracteristico da Umbanda, realcando, mais uma vez, o sincretismo religioso
e, nesse caso, afetando o cotidiano religioso dos paulistas (Prandi, 2003).

Posto isto, o presente estudo se dedica a apresentar problematizagdoes e
reflexdes acerca da representacdo social das divindades do pantedo yoruba Osala,
fazendo uma andlise entre Osald no Candomblé e Oxald’ na Umbanda. A fim de
alcancar tal objetivo, serao apontadas algumas breves diferenciagdes entre Umbanda
e Candomblé, ressaltando que a primeira recebe influéncia da segunda, sendo esta
ultima (o Candomblé) a mais antiga. Na presente discussdo, tratamos apenas das
divindades Osalifén e Osdégiyan, sendo que ndo serdo trabalhadas as possiveis
qualidades de Osalufén e Osdgiyan por entender que esses, por si sé, sdo Orisds
independentes e complexos, e subdividi-los em mais caminhos ou qualidades seria
demasiado extenso e desviaria do sentido inicial deste estudo. Também nao
abordaremos, neste estudo, a divindade Baba Ajala / Ijala Odé, o modelador de
cabecas, pelo fato de esta divindade ser cultuada no ritual de egbori® junto de Ya Ori
(que para alguns yorubas trata-se de um caminho ou titulo de Yemoja e é responsavel
pelas cabecas) e Baba Ori (o qual talvez seja uma qualidade, um caminho ou titulo de
Osald e é responsavel pelas cabecas), que juntos representam os “senhores das

2 Neste caso escrito com “x”, em consonancia com a forma escrita na Umbanda, e ndo com “s” que no
dialeto Yoruba possui o som da letra x do alfabeto oficial da Lingua Portuguesa.

3 Ou bori, pode ser compreendido como “um ato litirgico de fortalecimento do ori, divindade primordial
do homem, que tem como significado ‘dar comida e bebida ao ori’, ‘adorar a cabeca’. (...) E 0 primeiro
preceito que a cabeca do futuro iad recebe, antes mesmo da feitura do orixa” (Kileury & Oxaguia, 2014).

Memorandum 37, 2020
Belo Horizonte: UFMG

5 ISSN 1676-1669



ITbemorandum

| memdria e histéria em psicologia
memory and history in psychology

cabecas fisicas” (Kileury & Oxaguid, 2014), também pelo fato de que parte do seu
culto, enquanto modelador de cabecgas, foi transferido a Yemoja no Brasil (Parizi,
2005). Ainda, a perspectiva que sule-a este estudo é a compreensao do Candomblé
enquanto simbolo de resisténcia negra em didspora (Nogueira, 2008; Gaia, Vitoria, &
Roque, 2020).

A nacdo de Candomblé que nos interessa aqui, inevitavelmente, é a nacdo Ketu,
posto que o Orisd Osalé sé existe para esta nagdo no Brasil, bem como os Orisas, pois
no Candomblé da nacdo Jeje sao cultuados os Voduns (Marques, 2017; Silva, 2005;
Verger, 2019) e no Candomblé da nacdo Bantu/Angola, as divindades cultuadas séo
os Inquices* (Silva, 2005). E licito reafirmar a diversidade do Candomblé, a qual, por
sinal, € uma religido afro-brasileira, isto &, africana diaspdrica e ndo idéntica a uma
cultura religiosa nativa do continente africano (Gaia e outros, 2020).

Da mesma forma, interessa destacar que a Umbanda é uma cultura religiosa
integralmente brasileira, que redne as muitas tradicdes religiosas que compdem a
sociedade brasileira (Bairrdao, 2005; Bairrdao & Leme, 2003; Marques, 2017;
Scorsolini-Comin & Campos, 2017). Assim, entendendo também a pluralidade dos
terreiros de Umbanda e da demasiadamente ampla representagao de Osald na
Umbanda e suas variacdes, daremos enfoque nas umbandas que tém Osald como
Jesus, também na ideia de Osald como Senhor do Bonfim. Tais mencdes sdo apenas
no objetivo de solucionar o problema proposto no estudo, mas a Umbanda caberia um
estudo a parte pela sua amplitude.

Entre o velho e o novo, Osalafén e Osdgiyan no Candomblé Ketu

Segundo Verger (2019), no Candomblé Ketu todas as divindades relacionadas ou
proximas & ideia de criacdo sdo retratadas por Obatala e Odudua. No Brasil, Osalé é
concebido, desde o inicio, como o orixd da criacdo, sendo que suas formas mais
conhecidas sdo Osalufén e Osdgiyan. Para a cultura yoruba, além dessas, existiriam
outras 16 formas, como Obatala, Orisa Okin, Baba Epe, Orisa Kere e Orisa Ifuru,
apenas para citar alguns exemplos. As mengdes a Odudua e Obatala aparecem em
textos publicados no Brasil e em Cuba por autores como Edison Carneiro e Fernando
Ortiz. Nos textos de Carneiro, recuperados por Verger (2019), emergem simbologias
relacionadas a criagdo, a purificagdo (a partir das aguas), bem como a dualidade entre
o velho e o novo (o Deus Menino). Adensando esse universo de referéncias, os deuses
relacionados ao mito da criacdo resgatados por Prandi (2001) sao Oxald, Obatal3,
Orixanla e Oxalufa. Oxaguid-Ajagund é representado nessa historiografia de Prandi
como um deus guerreiro, em lendas que tratam da conquista de territérios,
desavencas e disputas.

* NKisi.
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Mas quem é Osald no Candomblé Ketu? Osalufén foi o primeiro orisa criado por
Olorun (O Deus Supremo da cultura yoruba) sob a responsabilidade de criar a terra;
as lendas ou itans de referéncia colocam que durante o caminho até a criacdo da terra
Osalufén foi enganado por Esd, pois ndo Ihe havia feito as devidas oferendas, como foi
orientado por Olorun antes de partir (Prandi, 2004; Verger, 1997, 2002). Dessa
forma, Osalufén acabou por ndo conseguir cumprir a responsabilidade dada pelo Deus
supremo da cultura yoruba, Olorun, pois foi embriagado por Esd com vinho e
terminou por dormir no meio de seu trajeto. Enquanto Osalufén dormia, Olorun
mandou sua parte feminina, Oduduwa, para criar a terra. Assim, mais tarde, coube a
Osalufén a responsabilidade de criar a humanidade a partir do barro de Nand (Azorli,
2016; Prandi, 2004; Silva, 2005). Depois, Olédumare/Olorun insuflou o emi, o
principio vital, em Osald, o que representa a respiracdo e o que o possibilitou dar a
vida aos seres humanos.

Os Orisa funfuns da nacdo Ketu tém varios pantedes, Osald/Orisald é apenas um
deles (Verger, 2002). Funfun significa “branco”, Orisas funfuns sdo divindades ligadas
a criacao do universo e da humanidade (Nogueira, 2008; Verger, 1997, 2002). Aqui
vale apontar que o Candomblé é uma religido afro-brasileira, porquanto, as divindades
nela cultuadas advém do encontro dos escravizados oriundos de territdrios distintos
no continente africano e trazidos para o Brasil no periodo escravagista. Assim, em
solo africano ndo ha a mesma organizacdo de culto e divindades que existem aqui,
pois cada territério realiza predominantemente o culto a uma divindade especifica.

O povo yoruba foi um dos ultimos grupos africanos a chegarem no Brasil,
trazendo para ca, dentre outras referéncias, o pantedo de Osald (Nogueira, 2008).
Interessa-nos ressaltar os Osald Osalufén, ou OlUfén, o senhor de Ifon, em referéncia
a Ifon na Nigéria, cidade mitica de Olufén (Nogueira, 2008; Verger, 2002), e
Oségiyan, ou Ogiydn, em referéncia a cidade de Ejigho, também localizada na Nigéria,
cidade mitica de Osdgiyan (Sodré, 2002; Verger, 1997). Isto porque somente estes
restaram dos varios Orisas funfun que podem ser encontrados em solo africano, sendo
também os Unicos a receberem a nomenclatura de Obatéld/Osald no Brasil (Azorli,
2016). Em Africa, esses Orisas funfun ndo recebem muitas homenagens, pois por 13
hd a crenca de que esses Orisds sdo tdo poderosos e sagrados que nem se
importariam com as oferendas. Por isso, € mais comum ofertas e cerimOnias a Sango,
quarto rei de Oyd, portanto Alafin Oyéd; Esu, Orisa da comunicacdo e Ogun, Orisa do
ferro e da colheita e da agricultura. Em solo africano, existem inimeros Orisas funfun,
destarte no Brasil, pelo contexto escravagista, os cultos a Baba Ajala, Osalufon e
Osdgiyan conseguiram sobreviver e se perpetuar. N3o se trata de variacdes de um
mesmo Orisa, Osald é o pantedo responsavel pelos cultos de Osalifén e Osdgiyan, os
quais sobreviveram e se perpetuaram em solo brasileiro, apesar de e como
consequéncia do contexto escravagista.
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Osald como criador da humanidade é Osalifén (Prandi, 2004), o Orisa do
siléncio, velho e considerado teimoso, pai de quase todos os outros Orisds. E possivel
que Osalufén seja, de fato, o proprio Obatald. Quando se fala em Osald no Candomblé
geralmente os adeptos do Candomblé se referem a esta divindade (Verger, 2002).
Osalufén anda apoiado no apasord, sua ferramenta sagrada, um cajado de metal
enfeitado e que tem um eyele (pombo) em sua parte superior, simbolo da
ancestralidade (Kileury & Oxaguia, 2014; Prandi, 2004). Quando Osalufén caminha
com o auxilio desta ferramenta é representada a unido ancestral entre o Aiyé (terra)
com o Orun (céu).

Osalufén é o mais velho dos Orisas e o Ultimo reverenciado no siré Orisa (o siré é
tocado de tras pra frente, em um movimento que vai do Orisd mais novo para o mais
velho) que inicia saudando Ogin (ou Esu, pois em alguns terreiros a divindade Est é
reverenciada antes do inicio do siré Orisd) e encerra saudando Osald (Osdgiyan e
Osalufén), representando a ancestralidade no Candomblé. Osalufén é saudado com
Epa Baba! (Prandi, 2004) sendo uma admiracdo honrosa mediante a presenta desta
divindade, podendo ser traduzida como: Salve o Pail

Por serem Orisas funfun, Osalifén e Osdgiyan vestem-se apenas de branco,
sendo Osdgiyan “(..) Deus da criacdo que responde pelo surgimento da cultura
material” (Prandi, 2004, p. 62), trata-se um aspecto jovem e guerreiro de Osald, filho
de Osalufén (Verger, 1997) e suas ferramentas sagradas sdo a mao-de-pildo e a
atori’; por ser um Orisa guerreiro, 0 mesmo carrega também uma espada e um
escudo e é saudado com: Epa Baba!, “Xeué Babd" (Prandi, 2004, p. 62) e ainda
Elééjigbo, ou seja, Salve o Pai! Viva o Pai! Rei de Ejigbo.

Osalufén (assim como Osdgiyan) também danca sob o toque Ijésa (toque
cadenciado e executado apenas com as maos, dedicado a divindade feminina O§dn);
porém, como narram alguns itans de Ostn e Osalufén, a Iyabé é a filha predileta de
Osald (Goncalves, 2009), é em reveréncia a OsUn que os filhos de Osalifén e
Osdgiyan, mesmo quando manifestados com suas divindades, ostentam nos rituais e
cerimonias de iniciagdo no Candomblé a pena de ekodidé, pena vermelha do rabo do
papagaio da costa (Odidé, como é denominado pelos povos yoruba) na testa,
enquanto Unica peca do vestuario litirgico dessas divindades funfun que nao é
exclusivamente branca no culto a essas divindades. Segundo um itan o préprio Orisa
Osalufén (que sbé se veste de branco) ostentou uma pena de ekodidé em sua testa,
simbolizando seu amor e reveréncia & Osun Osin. Ha de se considerar também que a
pena de ekodidé é o simbolo do processo iniciatico no Candomblé Ketu.

> No Brasil, € uma varinha confeccionada a partir do galho de goiabeira ou amoreira, instrumento que
simboliza a relacdo de Osdgiyan com Oya Onira e serve para afastar ikd, eguns (a morte, espiritos) e
eliminar as energias negativas. E também uma defesa para a guerra (Kileury & Oxaguid, 2014).
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No Brasil, o culto & Osald se fortalece nas periferias de maneira escondida e
junto ao ato da lavagem, comemoragao importante popularizada em Salvador, Bahia
(Pinheiro, 2008). Dois rituais populares sdo feitos no pais para o culto de Osala: a
cerimdnia chamada “Aguas de Osald”, a qual j& foi composta de atividades tanto
intrinsecas, como extrinsecas, que ocorriam durante trés domingos de festividades
abertas para todos e o “dia do pildo de Ogiyan” (0jé-odé Ogiyan: Ojé: dia, omori-odo:
pildo)®, cerimdnia marcada pela danga caracteristica de Ogiyan com sua atori
(ferramenta indispensavel nessa cerimOnia, bem como nos assentamentos dos filhos
de Osdgiyan), remontando, entre inGmeros fatores, o acordo feito entre
Eléejigho/Ogiyan e Awoléjé e também afastando eguns, ikt e trazendo saude (Verger,
1997, 2002). Tratam-se dos ditos siré, cerimdnias para celebrar os Orisas funfun,
donos do branco: Osalufén, Oségiyan e Odudiwa (Pinheiro, 2008).

As “Aguas de Osald” (do yoruba Awon Omi Osald) é um ritual que rememora um
episédio da mitologia yoruba que envolve Osaltufén (um Osald) e Sangd (Parizi, 2005;
Verger, 2002). A procissao feita pelos fiéis diz respeito a viagem feita por Osalufén /
Osalé ao reino de Oyd (cidade mistica da divindade Sangd), na qual Osalifén foi preso
por engano (e também por conta de sua teimosia), tendo seus ossos quebrados e
permanecendo nesta condicao de prisioneiro por sete anos, fazendo com que o reino
de Sangd sofresse calamidades e empecilhos multiplos (Rocha, 2000; Silva, 2005).
Sangd, incomodado com a situagdo de seu reino, consulta um babalawo (Sacerdote de
Ifa, sendo Ifa o Deus da adivinhacdo) e descobre que hda um homem preso
injustamente, sendo narrado em diversos itans como uma divindade que nao tolera
injustica. Ao chegar até o local onde se encontram os prisioneiros de Oyd, com o
intuito de libertar o homem que se encontrava preso sem ter cometido ilicito e
permanecendo em siléncio desde sua prisao, Sangd descobre que o tal homem é seu
pai, o rei Osalufén, e assim ordena aos seus suditos para trazerem agua e roupas
limpas, tal como ordena um voto de siléncio no reino como forma de peniténcia a
injustica cometida para com Osalufén. Os itans contam ainda que por conta da idade
avancada de seu pai e também em um ato de peniténcia, quando Osalufén recupera-
se, Sangd decide leva-lo de volta até o reino de Ifon, carregando-o nas costas (Rocha,
2000).

Quando o problema foi resolvido, o reino voltou a prosperar. Com base neste
episddio, a fé em Osald passou a levar adeptos & lavagem do Bonfim e para o Ritual
das Aguas. Tais festas sdo responsdveis por marcar um novo inicio, tal como a
liberdade de Osald representou um novo ciclo para o reino de Oyé. No dia da
cerimOnia publica um ala, isto €, um pano branco, cobre a entrada do terreiro até a

® Entre os adeptos do Candomblé, ha quem diga que Ogiyan tenha inventado o pildo para que pudesse
preparar seu prato preferido, o inhame pilado (Verger, 2002), haja vista que o proprio nome, por
extenso, de Ogiyan é uma mencgdo de sua predilecdo alimentar: Orisa je iyan, ou seja, Orisa que come
inhame pilado (Parizi, 2005; Verger, 1997).
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entrada do barracdo, onde Osalufén danca (com dificuldade e, geralmente, apoiado
em seu apdséré e com auxilio de outros Orisd) o igbin (caramujo), nome do toque
dedicado a essa divindade’. Com efeito, ighin também representa o principal animal a
ele devotado em abate religioso. O igbin, simboliza lentiddo dos passos de Osalufén,
gue é “representado nas cerimonias de candomblé como velho, cansado e vagaroso,
quase incapaz de dancar, mal suportando a luz do sol, sempre protegidos por panos
brancos que o cobrem completamente” (Prandi, 2004, p. 62), e também ¢&
considerado o “boi de Osald”; sua oferenda é o ebo (canjica), bem como o akasa, que
em linhas gerais é uma espécie de pasta de milho branco pilado e cozido, envolvido,
ainda quente, em folhas de bananeira para enrijecer (Azorli, 2016). Nas comidas
ritualisticas de O_sélé, bem como em seus assentamentos sagrados, sao vedados o
azeite de dendé, o vinho, o sal e o carvdao (Verger, 1997). Tais proibicdes sdo
estendidas aos adeptos iniciados para Osaltifén e Oségiyan.

Tradicdes como o ritual das “Aguas de Osald” servem para fortalecer o legado
africano, garantindo que o negro possa ultrapassar as dificuldades postas pelo
racismo religioso, autoafirmando-se culturalmente no poés-abolicdo (Marques, 2017).
O nome da cerimdnia faz referéncia ao banho de Osald ao sair da prisdo (Azorli,
2016). Se em Africa esse rito é voltado para as boas colheitas, no Brasil, os
seguidores de Osald o fazem para garantir seu dse e companheirismo (Azorli & Cunha,
2016).

Candomblé, Osals e a questio do sincretismo religioso no Brasil

Embora inevitavel, devido aos fatores ja apontados neste estudo e por conta da
pluralidade cultural que permeia a cultura brasileira, se por um lado o sincretismo
religioso foi importante para que os cultos das religides marginalizadas pudessem se
manter vivos (Bairrdo, 2005), principalmente nos periodos de proibicdo e perseguicao
no Brasil, por outro, o mesmo sincretismo acabou permitindo a confeccao de algumas
confusOes acerca de divindades das mais variadas crencas. Dada essa realidade, no
gue se refere ao objeto aqui proposto, frisa-se que parece nao haver relagbes de
Osald com as figuras cristds de Jesus Cristo ou com nosso Senhor do Bonfim. Outra
desconstrugdo interessante de ser apontada para a costura do presente estudo é que
Osald, assim como todos os Orisds, ndo é a antitese de Jesus ou de nenhum outro
deus sincretizado (seja ele ocidental, ou nao).

Osalé trata-se um Orisd yoruba que no Brasil é cultuado no Candomblé Ketu,
haja vista que a fé crista nada tem a ver com a religiosidade/espiritualidade iorubana.
Face ao exposto, é oportuno mencionar novamente que no Candomblé ndo ha a nocao

" Toque lento e realizado pelos Ogd com aguidavi (uma espécie de baqueta preparada e sacralizada pelo
Alabé - Oga responsavel pelos toques rituais - do terreiro).
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de dualidade (Sodré, 2002) entre divindade sagrada versus profana e/ou de Cristo
versus Anticristo, como ocorre nas religides pentecostais e ocidentais (Quadros, 2017;
Oliveira, 2012). Tampouco possui o Candomblé linhas ou divindades de esquerda
(Exus e Pombogiras) e direita (Marinheiros e Baianos, por exemplo), como na
Umbanda (Carvalho & Bairrao, 2019; Negrao, 1996). Assim, divindades cultuadas no
Candomblé ndo possuem a dualidade hegemonizada pelo ocidente de bem versus mal.
Conforme narram os itans, aqueles mitos africanos responsaveis por salvaguardar as
histérias de cada divindade, bem como as passagens do momento em que estas se
tornaram Orisa®, muitas divindades possuem momentos de cdlera e de feitos notdrios
e ambos sdo lembrados nos cantos entoados nos terreiros de Candomblé durante suas
cerimonias, os chamados Nkorin /\won Orisé, ou seja, os cantos dedicados aos Ori_sé.
Assim, esse carater ndo-dualista pode-se assinalar uma dimensdao mais integrada
dessas divindades no Candomblé, o que também as aproximaria dos humanos.

O jovem guerreiro Osdgiyan é, também, a representacdo da auséncia da
dualidade nas divindades do Candomblé Ketu, pois ao carregar em suas ferramentas
sagradas, uma espada e um escudo, demonstra que é um Orisa que ataca quando
precisa se defender, rompendo com a ideia sincrética e baseada na concepgao crista
de uma divindade calma e benevolente como uma suposta representacao pacificadora
de Jesus Cristo. Outro aspecto capaz de romper essa concepcdo € a descrita no itan
narrado por Prandi (2004) de que Osald, ao perceber a falta de respeito dos humanos
em decorréncia das suas vaidades exacerbadas criou a morte e deixou Olorun
responsavel por decidir o momento de morte de cada ser humano, antes imortais. Na
cultura yoruba, a morte é compreendida como retorno a massa primordial, haja vista
que Osald moldou a humanidade a partir do barro (massa) de Nand, por isso os
adeptos de Candomblé ndo podem ser cremados (Prandi, 2004).

De maneira geral, podemos entender que no Candomblé Ketu as divindades
cultuadas personificam elementos da natureza, sao representacdes de divindades que,
ao se manifestarem, geralmente, ndo comem, ndo bebem e ndo falam em portugués
(Azorli, 2016). Restrito aos adeptos iniciados na religidao, nos pejis (altares sagrados)
dos terreiros de Candomblé ndo é comum encontrar muitas oferendas nos igba orisa
(assentamentos sagrados que representam a ligacao de cada iniciado com seu orisa),
nao se veem tantas velas, tampouco representacao de santos catélicos, imagens de
Orixas ou entidades (encantados), charutos e bebidas como nos altares da Umbanda.
Segundo Opipari (2009), as demarcagdoes entre Candomblé e Umbanda, no Brasil,
ocorrem de modos variados. Pelo olhar da socioantropologia, diferentes aproximagoes
tornam-se licitas, entrecruzando-se os olhares dessas duas religides afro-brasileiras.

Embora haja algumas linhas argumentativas que tratem tanto da origem da
Umbanda como do significado deste termo, Opipari (2009) resgata a interpretacao da

¥ Com excecdo dos Orisa funfun que foram criados por Olorun.
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Umbanda como significado de magia, de cura e de preceitos rituais ou, em outras
palavras, da arte de curar. Segundo Azorli (2016), na Umbanda cultuam-se espiritos
gue representam arquétipos brasileiros como caboclos, boiadeiros, baianos,
marinheiros, entre outros, que ja passaram pela existéncia corpdérea e que voltam,
por meio da incorporacdo, para se prestarem a caridade e a prépria evolugao.
Também, diferentemente dos ()risés do Candomblé, essas entidades se alimentam,
bebem e falam portugués ainda que com sotaque caracteristico de sua linha de passe
quando incorporados (Azorli, 2016).

Retomando a ideia do sincretismo, é importante considerar que esse fenomeno
passa a compor a religiosidade brasileira, representando uma miscigenagao que ora
pode ser interpretada como uma dissolugao das tradigdes africanas, ora como criagao
de uma nova linguagem religiosa em solo brasileiro. Para Ortiz (1999), a Umbanda
corresponde a integracdo das praticas afro-brasileiras na moderna sociedade
brasileira, ao passo que o Candomblé seria a conservacao da memédria africana no
Brasil. A tese classica de que a Umbanda seria a degeneracdo de antigos cultos
africanos, trazendo a perda da sua identidade ritual, ou mesmo de uma degeneragao
do espiritismo kardecista, tem sido amplamente combatida. Segundo Magnani (1986),
a Umbanda seria um processo de reelaboracao dessas tradicoes, apresentando-se
com algo eminentemente novo, integrador, segundo a nomenclatura de Ortiz.

Assim, a Umbanda ndo seria um simples produto automatizado do sincretismo
religioso, mas um movimento proprio, genuinamente brasileiro, que também deveria
ser analisado em si. Aqui um risco existente é o de que os exercicios comparativos
possivelmente retomem essa metafora da Umbanda como algo que se degenera em
relacdo a tradicdo, haja vista as mudancas e as novas simbologias construidas. Nosso
posicionamento, pois, visa a romper com esse paradigma, salvaguardando a Umbanda
o seu status religioso, mitico e tradicional no contexto brasileiro. Por esse prisma
analitico, a possivel equivaléncia entre Oxald e Jesus Cristo, por exemplo, ndo seria
necessariamente uma questdo ou um impasse a ser solucionado na gramatica
umbandista, mas algo que constituiria a prépria Umbanda. Continuando nessa linha
argumentativa, Oxald/Jesus Cristo constituiriam vértices de um mesmo eu, integrado.
A Umbanda, por extensdao, ndo seria necessariamente sincrética, composta por
referéncias distintas e miscigenadas, mas uma religido igualmente integrada, genuina,
gue comportaria e daria unidade a essas dissonancias.

Segundo Ortiz (1999), a Umbanda teria consciéncia da sua brasilidade e se
oporia as chamadas religides de importacdo, como o catolicismo e o pentecostalismo,
representando algo produzido no Brasil, em funcdo de suas misticas e dos tracos
espirituais do seu povo. Por essa linha de pensamento, nao faria sentido, portanto,
remetermo-nos a nocao de sincretismo afro-brasileiro, mas justamente de uma
“sintese brasileira, de uma religiao endoégena” (Ortiz, 1999, p. 17). Assim, autores
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como Ortiz defendem a ideia da Umbanda como uma religiao independente, brasileira,
desfazendo a necessidade de comparagcao com o Candomblé, por exemplo, havendo
nessa analise o risco de a Umbanda reduzir-se a uma bricolagem brasileira de ritos e
crencas vindas da Africa e também de origem kardecista.

Através do sincretismo, Osald é associado & figura de Jesus Cristo, divindade
catdlica da Santissima Trindade, ou seja, “o Unico Deus, que se revela em trés
pessoas distintas e divinas: Pai, Filho e Espirito Santo” (Oliveira & Xavier, 2017). Na
Umbanda, a figura de Jesus Cristo é geralmente representada de modo distinto
daquela tradicionalmente observada em rituais catdlicos, por exemplo, em que
emerge o sofrimento de um Jesus crucificado, desfalecido e violentado, agoitado por
seus algozes. A figura de Jesus geralmente encontrada nos altares da Umbanda esta
com uma tunica branca e com os bragos abertos, o que, segundo Bairrdo e Leme
(2003), seria uma afirmacdo de valores africanos como o acolhimento e a alegria, em
contraposicao ao sofrimento apregoado no cristianismo. Mas este Jesus que,
porventura, carrega alguma proximidade com os valores africanos, ao contrario do
orixa, é branco. Assim, o Jesus Cristo cultuado na Umbanda parece se distanciar tanto
da figura criadora do Candomblé como também parece se distanciar daquele que
orienta os cultos catdlicos como o Filho encarnado de Deus. Na Umbanda, assim como
no Candomblé, essa representacao parece mais ligada a figura do Pai, aquele que
pode criar. A partir dessas problematizacdes, pode-se aventar que, na Umbanda, a
representacdo de Jesus Cristo se diferenciaria tanto de suas ressonancias no universo
do Candomblé quanto do catolicismo, reforcando a necessidade de analisar a
Umbanda de modo independente, com uma mistica propria, ainda que em dialogo
com outras tradicdes.

Na construcdo da sociedade brasileira Osald também foi sincretizado como Jesus
Cristo em uma outra representacao, muito cultuada em Salvador - BA, a do Senhor
do Bonfim (ou Bomfim), santo que recebe uma cerimobnia tradicional que ocorre
anualmente neste municipio intitulada “Lavagem do Bonfim”. Essas sdao percepcgoes
elaboradas pela Umbanda e incorporadas por muitas de suas correntes e terreiros
espalhados pelo pais.

A Lavagem do Bonfim parte de um contexto marcado pelo racismo estrutural e
religioso. No inicio, quando a Unica religido aceita era a catodlica, os africanos tinham
que adorar ao Senhor do Bonfim ou o Bom Jesus da Lapa, os quais figuram Jesus, o
filho do deus cristdao (Barros, 2007). Era obrigatério o respeito ao deus branco, o qual
ndao os ajudaria, mas poderia castiga-los, caso nao fossem, de fato, devotos do
mesmo, seguindo pensamento da légica crista. Com a abolicdo e uma maior liberdade
religiosa, ainda que singela, o Senhor do Bonfim passou a ser associado, na maioria
das vezes, a Osald ou, em alguns casos, a Sangd. Esse processo se desenvolveu de
forma inconsciente, na medida em que foi demandado, ainda que como cristaos, uma
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identificacdo com sua cultura nativa ou a de seus antepassados préximos (Barros,
2007). E oportuno destacar possivelmente que tal sincretismo ndo ocorre com o
Vodun Lissa, divindade do Candomblé Jeje, e com o Nkise Lemba, divindade do
candomblé Bantu/Angola - primeira nacdo a se estabelecer no Brasil conforme
apontam Kileury e Oxaguia (2014) - pelo fato de que a nacao Ketu se popularizou no
Brasil para além das demais nacdes de Candomblé (Parés, 2018).

assim como Xang6, Ogum, Oxala e Oxdssi foram antepassados, reis ou
principes dos antigos reinos Ioruba e se tornaram Orixas e associados
ao fogo, ao ferro, a terra e a mata virgem, assim também as
comunidades negras passam a ver Jesus Cristo como alguém que viveu
em tudo a existéncia humana e, a partir de sua morte, foi assumido por
Deus e se tornou divino. E como um Orixa. E um homem que, por ter
vivido de forma justa e santa, foi divinizado, como toda pessoa humana
é chamada a ser (Barros, 2007, p. 36).

As mais diversas pessoas se dedicam ao culto & Osald, sendo ele uma divindade
amplamente reverenciada ndo s6 pelos humanos, mas tendo sido devotado por outros
Orisas (Pinheiro, 2008). Apesar da histérica e impositiva devocdo ao Senhor do
Bonfim, enquanto um representante do Deus cristao, Jesus, na festa da lavagem da
Igreja do Bonfim, o mesmo é reverenciado como o proprio Obatéld, ou Osald
(Pinheiro, 2008). A forca da fé africana barrou as imposicdoes coloniais nado
simplesmente pela relagdo automatica feita pelos adeptos no processo de sincretismo
religioso, mas também e principalmente por astutas estratégias de resisténcia
cultural, em que suas divindades sao representadas por referéncias catdlicas. Dessa
forma, adorando aos oOrisa a sua maneira, Sangd passou a ser representado por Sao
Jo3o Batista ou S3o Jerénimo, Oyd como Santa Barbara e Osald como Senhor do
Bonfim, como se os nomes dessas divindades fossem traducdes das nomenclaturas
dos santos catélicos para o yoruba (Barros, 2007). Popularmente, também Osin é
conhecida em alguns estados como Nossa Senhora Aparecida e em outros por Nossa
Senhora da Conceicdo e Ogun é representado por S&o Jorge.

Portanto, Jesus e Senhor do Bonfim foram sincretizados a figura de Osald pela
Umbanda. Isso se da porque as entidades da Umbanda sdo fruto de referéncias
heroicas, préximas a realidade do brasileiro do inicio do século XX (Marques, 2017;
Scorsolini-Comin, 2017). Por outro lado, os povos Nag6s, que dao origem ao
Candomblé Ketu no Brasil, tinham em Osdgiyan um dos dois Orisas do pantedo de
Osald, aquele que prepara o fiel para as lutas do dia-a-dia. Tendo em vista essas
construcbes, tanto do Candomblé, como da Umbanda e dado o contexto
historicamente desagradavel dos habitantes e vitimas desse pais, independentemente
de nacionalidade e, sobretudo daqueles da pele mais retinta, entende-se a
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importancia de Osald em solo brasileiro. Essas percepcdes sdo resultantes de um
olhar nao hegemdnico, como aponta Barros (2007):

Estes tipos de expressdo de fé vém de pessoas ndo ligadas a cultura
ocidental. Sua tentativa de sintese cristoldgica, quando ocorre, ndo é
para legitimar poderes hierarquicos ou dominagdo de pessoas sobre
outras pessoas (ha Cristologias oficiais que foram pensadas para isso e
disfarcam este fato). Por tudo isso, sdao Cristologias a partir de baixo e
ligadas a vida de quem sofre (p. 37).

A guisa de conclusdo, pode-se destacar que, embora as referéncias e
equivaléncias existam e sejam transmitidas em rituais e praticas religiosas, bem como
em espacos como escolas, ao se abordar a histéria da Africa, por exemplo, é preciso
que haja rigor nessas aproximacdes. Por essa perspectiva, a equivaléncia decorrente
do sincretismo ndo pode se colocar a servico de uma simplificacdo, como ja
argumentado e problematizado anteriormente. Assim, esse didlogo entre as misticas
de Osaléd podem se colocar a favor da compreensdo do universo religioso brasileiro.
Nessa exploracdo, nao ha necessidades de busca por equivaléncias automaticas, a fim
de produzir uma pretensa inteligibilidade capaz de promover a tolerdncia e também
despertar o interesse, por vezes folclorizado (Nascimento, 2016) e reprodutor de
racismo estrutural, mas o respeito as diversidades religiosas que podem, sim,
dialogar.

Esse didlogo, no entanto, ndo pode se colocar a servico de uma simplificacao
racista comprometida com a intolerancia, mas justamente como um exercicio pacifico
de reveréncia a pluralidade religiosa e ancestral que compde o Brasil. E preciso, a
exemplo do que é sugerido por Bhabha (1998), considerar que as narrativas e as
representagdes em contextos coloniais - das quais derivam o0s movimentos
interessados em reproduzir equivaléncias, simplificacdes e dualidades - sustentam a
metafora de uma “soma que ndo fecha”, ou, nas palavras de Simdes (2019, p. 45), de
“uma sobra nao prevista pela colonizagdao, onde ocorre a renegociacao dos espagos
sociais, incluindo neles a heterogeneidade e a diferenca”.

Consideracoes finais

Espera-se ter alcancado as bases para consolidar o intuito deste estudo de
trabalhar com as percepcdes que podem ser encontradas sobre um mesmo Orisa,
principalmente no caso uma divindade tdo importante no Brasil, como Osald. Cabe
enfatizar que nao se pretendeu, de forma alguma, estabelecer uma perspectiva sobre
Candomblé fechada e essencialista, pois o0 mesmo possui distintas nacdes e essas
possuem suas divindades especificas que, embora semelhantes, ndo sdo, por si so,
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equivalentes, como o Orisa Osald (no Candomblé Ketu), o Vodun Lissg (no Candomblé
Jeje) e o Nkise Lembd (no Candomblé Bantu/Angola). E sempre necessario ter
cuidado para falar sobre assuntos que dizem respeito as culturas religiosas nesse pais,
a fim de nao se reduzir ou singularizar nenhuma outra. Posto isso, reforcamos que as
percepcoes acerca da Umbanda tratadas aqui ndo foram mera escolha dos autores,
mas uma questdo inevitavel tendo em vista que o Candomblé da nacdo Ketu é a
religido onde se origina o culto ao Orisa Osalé que fora sincretizado e cultuado, de
acordo com os padrdes umbandistas, na Umbanda como Oxald, da mesma forma que
entendemos que as perspectivas aqui abordadas sdao as mais difundidas pelo pais.

O presente estudo, entdao, buscou exaltar a diversidade de perspectivas sobre
O_sélé no Brasil e, portanto, consta ressaltar que o santo catdlico sincretizado varia de
acordo com o estado e suas respectivas devogdes. Ao apontar as principais diferencas
na representacdo social que se faz de Osald em cada uma das culturas religiosas, a
intencdo era a de apontar que Osald - a divindade yoruba cultuada no Candomblé
Ketu - é negro e africano. Este fato conclui esse texto porque trata-se de um aspecto
gue nao pode ser esquecido, fazendo jus a toda resisténcia cultural afro religiosa em
solo brasileiro.

O sincretismo religioso acaba indo de encontro com o ideal de ego branco
expresso por muitos negros em seus desejos ainda que de forma inconsciente (Souza,
1990). E isso representa um problema complexo, ainda que se entenda a importancia
do sincretismo religioso para a perpetuacdo e preservacdao do Candomblé no Brasil. A
Umbanda, pelos argumentos aqui expostos, também deve ser analisada de modo
independente, a fim de que seja compreendida nao como uma bricolagem, mas
justamente como uma sintese integradora do povo brasileiro e de sua religiosidade.
Assim, a defesa das especificidades e das tradicdes tanto do Candomblé como da
Umbanda pode nos conduzir a um cenario de didlogo entre matrizes africanas com o
intuito de reforcar o combate a intolerdncia e ao racismo em nosso pais.

Por fim, cale lembrar que Candomblé significa a casa de negros, numa mistura
do kimbundu e do yoruba (Marques, 2017). Esta negritude é um ato politico que fez
possivel formar o Candomblé, ainda orgulha a muitos, apesar dos processos psiquicos
da colonizagdao (Gaia e outros, 2020). O Candomblé, portanto, continua sendo uma
das chaves para organizacao politica social de negros, garantindo aquilo que os fiéis
buscam no culto de Osald: a coletividade familiar e espiritual (Marques, 2017),
guestdes essenciais para quem vive as mazelas do racismo a brasileira (Nascimento,
2016).

Compreendemos que o exercicio analitico conduzido no presente estudo possui
opcOes metodoldgicas que podem ser limitadoras, bem como pode disparar riscos
como o de reducionismos que nao retratem ambas as realidades que se buscou
abarcar no didlogo em tela. No entanto, ao buscar a costura religiosa de Osald em
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solo brasileiro, retoma-se que a diversidade nao deve ser concebida como um ataque
a tradicao e que legitimar tais tradicdes deve ser uma acao que reforce justamente o
movimento de resisténcia em uma Africa diaspérica, ancorada no Brasil.

Esses apontamentos costuram inevitavelmente as sociabilidades e, por
conseguinte, o modo como esses elementos se estruturam nao em uma nogao de
psiquismo individual, mas, sobretudo, de elementos psiquicos compartilhados,
produzidos coletivamente e que podem e devem ser trazidos a baila quando se discute
o cuidado, o acolhimento e a promocao da saude (Scorsolini-Comin, 2017), por
exemplo, dentro de uma atuacdo que se comprometa politica e eticamente com a
diminuicdo das assimetrias e com a construgao da tolerancia, como defendido neste
estudo. Assim, nosso convite final converge na tentativa de propor leituras
compreensivas que estejam comprometidas com a valorizacao das tradicdes e que se
apresentem de bracos abertos ao didlogo e ao acolhimento - em uma metafora a
figura de Jesus Cristo nos congds da Umbanda - movimento este, sim, que pode se
constituir como ferramenta potente para o combate ao racismo e a intolerancia
religiosa que historicamente nos violenta enquanto sociedade.
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