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Ritual y creencia
El candomblé de Bahia

Introduccion

La historia del desarrollo de las religiones afro-brasilefias reproduce el proceso
de contacto entre los grupos raciales y sociales que forman la sociedad
brasilefia. Este desarrollo estd marcado por movimientos de dominacion y
resistencia que repercutieron enormemente en el plano religioso. Lo que
permitié el desarrollo de las religiones dominadas, es decir, la religion de
africanos e indigenas frente a las presiones del catolicismo, fue un proceso
continuo de negociacion entre sus adeptos ademas de la logica de los sistemas
religiosos que entraron en contacto y que produjo el sincretismo religioso. Las
semejanzas estructurales existentes entre el catolicismo popular, las religiones
indigenas y los cultos africanos (como la devocién a entidades intercesoras, o el
aspecto magico que envolvia la devocion, entre otras caracteristicas)
posibilitaron la traduccion y el intercambio entre los elementos constituyentes
de esos sistemas religiosos. De esta forma se formo6 una rica y compleja gama
de religiones afro-brasilefias como el cambonblé de caboclo, la umbanda, el
catimbd (de origen indigena y bantd) y el candomblé de Bahia, el xangbd de
Recife y el tambor-de-mina de Marafién (de origen jeje-nag6). En este trabajo
me centraré en el estudio del candomblé que se desarrolla en Bahia, ya que
junto a la umbanda, es el modelo més conocido de este tipo de religiones.

Voy a intentar adoptar un punto de vista no etnocéntrico, es decir, tener
presente que no existen religiones superiores ni inferiores, verdaderas ni falsas,
buenas ni malas y abordar este estudio evitando todo tipo de juicios de valor e
ideas preconcebidas. Intentaré igualmente adoptar una Optica de andlisis global
cuya finalidad sea comprender la practica religiosa en el contexto social que le
dio origen, ya que pienso que es fundamental para comprender mi ambito de
estudio.

Aproximacion historica

El estudio del candomblé no es s6lo un estudio de creencias religiosas de un
grupo, es algo mucho mas amplio, que exige, para su comprensién, un gran
conocimiento del contexto social, histérico y econdmico en el que se produjo. Por
todo ello creo que es importante estudiar su contexto histérico, aunque sélo sea
brevemente.

El candombé es una religion originaria de segmentos marginales de la sociedad
brasilefia, (negros, indios y pobres) por eso su estudio historico entrafia algunas
dificultades ya que existen pocos documentos al respecto. La mayor parte de los
documentos sobre esta religion provienen de los érganos e instituciones que los
combatian. Por esta razén aparecen muchas ideas preconcebidas, etnocéntricas
y poco esclarecedoras. Estos andlisis eran religiocéntricos ya que tenian una
visién sesgada del candomblé analizandolo desde un punto de vista etnocéntrico.
Ademas, el culto al candomblé fue perseguido durante mucho tiempo y sus
adeptos eran acusados de brujeria por la iglesia catélica del Brasil colonial.

Estas ideas preconcebidas aparecen igualmente en los relatos de los viajeros,
extranjeros que visitaron Brasil en los siglos pasados. Estos describen algunas de
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las manifestaciones religiosas afro-brasilefias como fiestas, danzas y procesiones
lujuriosas.

Otra de las razones que dificulta el estudio histérico del candomblé son sus
caracteristicas particulares. EI candomblé es una religibn cuyos principios y
practicas doctrinarias se establecen y se transmiten oralmente. No existe un libro
sagrado que contenga su doctrina y su historia de forma unificada. En este
sentido podemos decir que es una religion no institucionalizada. Por otro lado, al
contrario de lo que sucede con la iglesia catolica, por ejemplo, donde existe una
jerarquia centralizada en la figura del Papa que establece los principios
doctrinales vélidos para todas las iglesias del mundo, los terreiros son
autonomos. Cada jefe del terreiro es el sefior absoluto, la autoridad méaxima, el
“papa” de su comunidad.

Por otro lado el candomblé, por ser una religion de trance, de sacrificio animal y
de culto a los espiritus (es decir, distanciada del modelo oficial de religiosidad
dominante en nuestra sociedad y alejada de la vision dualista del bien y del mal
establecida por las religiones cristianas), ha sido asociado a ciertos estereotipos
como “magia negra”, “supersticiones de gente ignorante”, “practicas diabdlicas”,
“formas primitivas o0 atrasadas de culto”, entre otras ideas negativas.
Recordemos el reportaje publicado en Paris Match, el 12 de Mayo de 1951, por
Henri-Georges Clouzot, titulado “Les Possédées de Bahia” vy la respuesta al
mismo aparecido en la revista O Cruzeiro, con el titulo “Las Novias de los Dioses
Sanguinarios” de José Medeiros. Estos reportajes causaron un gran impacto y
muchos preconceptos en el publico que desconocia el contexto en el que se
producian estas ceremonias rituales. Opino que los ritos deben entenderse
dentro de un contexto concreto con influencias sociales, histéricas y culturales
concretas. Las experiencias religiosas no siempre son explicables Gnicamente con
la ayuda de los datos que nos proporcionan los sentidos. Las emociones se
aprenden y constituyen creaciones culturales Unicas y a veces intransferibles a
otro lugar o contexto diferente de aquel donde se manifiestan. Los rasgos
caracteristicos de un colectivo influyen de manera decisiva en la construccién de
sus sentimientos y de sus emociones religiosas.

En la actualidad la idea que se tiene del candomblé es menos religiocéntrica
aunque todavia se sigue cubriendo de misterio y secretismo. Citemos un libro de
gran éxito, de 1997, y que aborda estos temas: “Le voyage de Theéo” de
Catherine Clément, cuenta la historia de un viaje iniciatico alrededor del mundo
de un adolescente, Théo, y de su tia, lo que les llevara a conocer las diferentes
religiones y corrientes espirituales de la humanidad. En ese viaje visitan Bahia y
asisten a lo que llaman “un culte aiginaire d”Afrique, secret mais ouverte au
public. Encore qu”il ne soit pas facile d”entrer dans cet endroit qu”on appelle
terreiro ou | on pratique”. (Pag. 615).

Clement habla de las ceremonias del candomblé omitiendo los origenes
indigenas y sin dar demasiada importancia al sincretismo, algo que me parece
fundamental. Por otro lado, gracias a un personaje que supuestamente ha
pasado el proceso de iniciacion, habla del mismo cubriéndolo de misterio. Pienso
gue la autora utiliza este recurso estilistico para atraer la atencién del lector, al
igual que hicieran otras publicaciones anteriores.
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El candomblé es una practica simbdlica de creencias relativas al mundo invisible
de los seres sobrenaturales ademas de ser una forma de expresion
profundamente relacionada a la experiencia social de sus creyentes, es decir,
grupos de esclavos negros, indios y blancos. De esta forma el desarrollo del
candomblé estuvo marcado, entre otros factores, por la necesidad que tuvieron
los grupos de esclavos negros de reelaborar su identidad social y religiosa bajo
unas condiciones adversas como eran la esclavitud y posteriormente el
desamparo social, y teniendo siempre como referencia las religiones de origen
africano.

Pienso que para entender los origenes de las religiones afro-brasileiias, en este
caso el candomblé, hay que tener en cuenta el contacto que existié entre tres
tipos de religiones diferentes, a saber: el catolicismo del colonizador que fue a
Brasil desde Portugal principalmente, las creencias de los grupos indigenas que
ya existian en Brasil y las religiones de las distintas etnias de los esclavos
africanos deportados a Brasil desde el siglo XVI hasta finales del XIX.

El catolicismo portugués:

La formacion de Brasil estuvo marcada por un ambiente profundamente
religioso. El catolicismo, ademas de ser la religion oficial, fue una religién
“obligatoria”. Profesar otra fe que no fuese la catodlica, era correr el riesgo de ser
considerado un hereje. Los ritos de las “otras religiones” eran considerados actos
de brujeria, hechiceria ademas de aberraciones sexuales y otras actividades
paganas. Era frecuente que la iglesia les atribuyese la influencia del demonio.

La devocion a los santos fue una de las caracteristicas del catolicismo portugués
y esto tendria consecuencias en el sincretismo afro-brasilefio haciéndolo posible.
Se puede decir que los indios y los negros se convirtieron a este catolicismo, la
religion del conquistador, pero sin olvidar su cultura religiosa originaria. Aqui
podriamos hacer una comparacion con los Inuit del Circulo Polar Artico. Los
misioneros occidentales que llegaron a estas tierras pretendieron sustituir la
cosmologia aborigen y a pesar de que convirtieron a muchas personas, los inuit
no cambiaron su concepcién tradicional sobre el mundo, del mismo modo que los
indios y negros del Brasil nunca olvidaron sus raices religiosas.

Los ritos indigenas:

Los grupos indigenas que tuvieron que convertirse al catolicismo, no
abandonaron totalmente sus creencias y tradiciones como es habitual entre dos
culturas que entran en contacto. Asi, al mismo tiempo en que los indios
asociaban sus dioses a los santos y dioses catdlicos, los catélicos asociaban los
demonios a los espiritus indigenas.

Actualmente es muy dificil reconstruir lo que habrian sido las religiones originales
de estos pueblos indigenas pero si se sabe que el punto central de culto era la
naturaleza deificada.

Por otro lado para que los indios asimilaran mejor la devocion cristiana, los
misioneros dejaban que los nativos adaptasen al catolicismo algunas
caracteristicas de su religibn consideradas no ofensivas a la fe cristiana. El
consumo ritual de alimentos, caracteristica de la religion indigena, fue revestido
por los curas de un sentido cristiano. Asi los indios comian la harina de mandioca
bendecida por los curas los domingos después de misa (a falta de pan de trigo),
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con mucha devocion. En definitiva, la conversion de los indios se hizo gracias a la
union de sus creencias con las catolicas.

Las religiones africanas:

En el siglo XVII, al sincretismo indigena/catélico se unid la influencia de las
religiones traidas por los esclavos negros.

La esclavitud provoc6 que hombres y mujeres, miembros de reinos, clanes y
linajes diferentes, aliados y enemigos, cazadores, guerreros, agricultores,
sacerdotes y hechiceros, en definitiva, personas con relaciones de parentesco
propias, viviendo bajo una determinada organizacion social, politica y religiosa,
fueran retiradas de sus contextos para convertirse en mano de obra esclava en
una tierra distante y en una sociedad diferente a la suya. Opino que esta idea no
se puede olvidar a la hora de estudiar el candomblé.

La religion catolica se utiliz6 como un arma contra la sublevacion de los esclavos.
A los negros se les ensefiaba la resignacion y la obediencia al sefior de la
hacienda como forma de alcanzar el cielo y de redimir los pecados de sus almas.
Era frecuente la comparacion entre las privaciones de la vida del esclavo y de los
sufrimientos de Cristo para consolar a los esclavos. Esta comparacion me hace
pensar en la sociedad sacralizada de Durkheim. La sociedad pone a prueba a los
individuos y los somete, pero también vela por ellos.

Por otro lado vemos como el catolicismo sirvio a los intereses econémicos de los
colonizadores, hecho que me hace recordar algunos puntos de las teorias de
Weber sobre el origen de la religidn: las religiones son intencionadas, dirigidas a
propdsitos Utiles y los desarrollos religiosos estan condicionados por las
circunstancias economicas, historicas y culturales especificas.

Las religiones africanas se caracterizaban por la creencia en dioses que se
encarnaban en sus fieles y por la importancia de la magia. El “sacerdote”, al
manipular objetos como piedras, hierbas, amuletos... y hacer sacrificios de
animales, oraciones e invocaciones secretas, aseguraba poder entrar en contacto
con los dioses, conocer el futuro, curar enfermedades, mejorar la suerte y
transformar el destino de las personas. Por ello la magia africana era vista como
practica diabdlica por las autoridades eclesiasticas, como ya habia ocurrido con
las religiones indigenas. Principalmente porque, siendo el catolicismo colonial una
religion en la que la magia tenia una fuerte influencia, era necesario distinguir la
fe catdlica en los santos, almas benditas y milagrosas, de las creencias
consideradas “primitivas” en seres que se encarnaban en personas, en espiritus
que recibian como alimento sacrificios de sangre y en adivinos que podian curar
dolencias. Asi, los trances de los negros eran vistos como demostraciones de
posesiones demoniacas y las adivinaciones, sacrificios y otras practicas magicas
eran brujeria 0 “magia negra”. La religion del esclavo negro se considero algo
maligno, del diablo y que podia ofender a Dios.

El catolicismo negro:

Los negros que se convirtieron al cristianismo por el bautismo, sumaron a la fe
en los santos catdlicos su devocion a los orixads africanos. Los negros
participaban en procesiones y fiestas catdlicas e incorporaban en ellas su modo
de ser marcado por la alegria, la musica, el baile y la utilizacion de instrumentos
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de percusién. Hay que decir que la alegria, la danza y los instrumentos
musicales, ingredientes de la religiosidad de los negros, chocaban con la
sociedad conservadora colonial.

Una de las caracteristicas de h iglesia catdlica en Brasil fue el incentivo a la
creacion de asociaciones que tenian por objetivo integrar la comunidad catdlica a
través de la participacién de sus miembros en la organizacion de la vida religiosa
local. En un intento por traducir y hacer comprender el catolicismo al esclavo
negro, la iglesia permitia que estas hermandades organizasen sus propias fiestas
como forma de participar en las conmemoraciones cristianas.

En definitiva, si la fe de los negros en los dioses de su religion original estuvo en
un principio disfrazada en los bailes y cantos que hacian en honor a los santos
catolicos, después su fe se dirigié tanto a unos como a otros. Es decir, el negro,
al igual que el indio, continué creyendo en sus dioses al mismo tiempo que se
consideraba cristiano.

Por tanto, la enorme separacion social entre blancos, negros e indios no significo
que sus tradiciones culturales se mantuviesen impermeables unas con otras. Lo
gue sucedié en el universo religioso del Brasil colonial fue que las religiones que
lo componian rompieron sus limites y hubo una influencia mutua, dando origen a
nuevas formas religiosas, entre ellas el candomblé.

El candomblé

La familia-de-santo y la organizacion social de los terreiros:

La familia-de-santo fue la forma de organizacién que estructurd los terreiros
donde los negros y mulatos se reunian, estableciendo vinculos basados en lazos
de parentesco religioso.

Gracias a la iniciacion una persona pasa a formar parte de un terreiro y de su
familia de santo correspondiente, asumiendo un nombre religioso (africano) y un
compromiso eterno con su dios personal y al mismo tiempo con su pai 0 mai-de-
santo. De esta forma, un adepto, al iniciarse, nace para la vida religiosa como
filho espiritual de su iniciador/a, el pai 0 mai-de-santo. Teniendo el iniciado un
pai 0 una mai-de-santo, tendrd también irmaos/irmas-de-santo (los iniciados por
su pai-de-santo), tios y tias-de-santo (los hermanos/as de su pai-de-santo), avo
y avoO-de-santo (el padre o la madre de santo de su pai-de-santo) y asi
sucesivamente. A estos “parientes” religiosos, se les debe respetar, amar y
obedecer incluso mas que a los miembros de su propia familia consanguinea ya
que son personas unidas por vinculos sagrados. Vemos como en la jerarquia del
candomblé, la persona formara parte de una comunidad, mas alla de cualquier
particularidad. Sus miembros adoptan formas de grupo primario con terminologia
de parentesco ficticio o ritual. Segun esta caracteristica, podriamos calificar el
candomblé de universalista frente a las religiones particularistas.

La familia de santo, ademas de hermanarse con los que pertenecen a una misma
casa de candomblé, establecen también vinculos de parentesco entre los
terreiros de una misma familia fundadora. De esta forma, y segun Turner,
podriamos sefalar que la familia-de-santo cumple una funcién politicamente
integradora ya que sirve para establecer vinculos que crean una solidaridad entre
los fieles.
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Debido a la conversion de los negros al catolicismo y al contacto cultural con los
indios, el culto a los dioses africanos tuvo que diversificarse. Asi, los terreiros
pasaron a rendir culto a divinidades de etnias diferentes africanas y de religiones
distintas (santos catdlicos y divinidades indigenas).

Por otro lado, la organizacion espacial de los terreiros, reintrodujo, a pequefia
escala, los patrones africanos.

Jerarquia religiosa:

1. Abia: Persona que frecuenta el candomblé pero todavia no pasé por los

rituales de iniciacion. Puesto méas bajo de la jerarquia del terreiro.

2. Babalad: Adivino que practica los juegos adivinatorios, como el “jogo de

bazios”.

3. Dijina o orunc6: Nombre religioso, iniciatico, con que son conocidas y

tratadas las personas en el candomblé.

4. Equede: Cargo del candomblé reservado a las mujeres “ndo-rodantes”
(que no entran en trance). Su funcién es auxiliar a los miembros del
terreiro cuando la divinidad entra en sus cuerpos.

Filho-de-santo: Persona iniciada en el candomblé.

lad: Iniciado en el candomblé hasta el séptimo afio de iniciacion.

7. Mai o pai-de-santo: Persona que ocupa el mas alto grado de la jerarquia
religiosa, inicia los adeptos y cuida de la vida espiritual de los miembros
de su terreiro. El babalorixa es lo mismo que pai-de-santo.

8. Mai o pai-pequeno: Ayudante del pai o0 mai-de-santo. Segunda persona en
la jerarquia del candomblé.

9. Oga: Cargo reservado a los hombres “ndo-rodantes” (que no entran en
trance) y cuya funcion es auxiliar al pai o mai-de-santo.

10.0ga Alabe: El que se encarga de tocar los atabaques en el candombilé.

11.0ga Axogum: Persona encarga del sacrificio ritual de animales.

o a

Acabamos de ver como las reglas y guias de accién, prescritas por tradicion y
convencion, son muy explicitas, pero las interpretaciones de las acciones no
lo son necesariamente. (R. Diaz Cruz).

El pantedn v las denominaciones regionales de las religiones
afro-brasilefias

En la constitucion del pantedn de las religiones afro-brasilefias, el sincretismo
(término acufiado por Herskovits) desempefid un papel fundamental.
Historicamente, la asociacion entre los dioses de las distintas etnias de negros ya
ocurria antes de su llegada a Brasil. Entre las causas de esa asociacion estan las
semejanzas existentes entre el concepto de orixa de los yorubas, de vodum de
los jejes y de inquice de los bantles.

Todas esas divinidades eran vistas como fuerzas espirituales humanizadas, con
personalidades propias, caracteristicas fisicas y dominios naturales. Ademas,
algunas de estas divinidades vivieron en la tierra antes de convertirse en
espiritus divinos. La posibilidad de que las divinidades se encarnasen en los
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devotos para que pudiesen bailar y recibir homenajes fue otra de las
caracteristicas que aproximo estos cultos.

Por otro lado, existian también ciertas semejanzas entre los dioses africanos y los
santos catélicos, personas que fueron santificadas en funcién de sus vidas en la
tierra, marcadas por la virtud, la valentia, el heroismo, la resistencia al dolor, el
sufrimiento... etc. Ademas, estos santos eran considerados intermediarios entre
los hombres y Dios.

Esas semejanzas entre los dioses africanos, los santos catélicos y las divinidades
indigenas, dio origen a los sincretismos. Ademas podriamos pensar que en el
candomblé se produjo igualmente un proceso de multirreligiosidad. Pasemos
ahora a estudiar brevemente algunas de las semejanzas entre los dioses
africanos y los santos catolicos.

Dioses africanos y santos catdlicos:

Oxala: Es el orixa de la creacion. Fue él quien model6 con barro el cuerpo de los
hombres y Olodumaré (Ser supremo) quien soplé para darle vida. El culto a
Oxala estd relacionado con la devocion catdlica a Jesus, hijo del creador y
salvador de los hombres en la tierra. Ejemplo de este sincretismo entre Jesus y
Oxala es la fiesta del “lavagem da Igreja do Senhor de Bonfim”, en Salvador de
Bahia.

Exu: Es el orix4d mensajero entre los hombres y los dioses y una de las figuras
maés polémicas del candomblé. Desde su origen en Africa, esta asociado al poder
de fertilizacion y a la fuerza transformadora de las cosas. Nada se hace sin su
permiso. Entre los objetos que lo representan estd el og6, instrumento de
madera esculpido en forma de pene y adornado con calabazas y conchas que
representan los testiculos y el semen. Espiritu justo pero vengativo, Exu no hace
nada sin obtener algo a cambio. El dia de Exu es el lunes, dia de las almas en el
calendario catdlico y su comida preferida es el gallo, la farofa de dendé, la
pimienta y la cachacga (un digestivo muy fuerte). El culto a Exu era visto como
demoniaco por la iglesia y la asociacion de esta divinidad con el demonio hizo
gue en algunas ocasiones, se representara con cuernos, rabo y patas de cabrito
en lugar de manos.

Ogum: Es el orixd de la guerra y del fuego. Sus simbolos son la espada y
herramientas como la azada y la pala. Sus virtudes para el combate lo aproximan
a los santos guerreros como San Antonio y San Jorge.

Oxo0ssi: Es el orixa de la jungla, en la que caza para alimentarse. Es una de las
divinidades mas populares del candomblé. En Bahia, Oxdssi se relacion6 con San
Jorge, cazador de dragones. En Rio de Janeiro, se asocié con San Sebastian,
quiza por el martirio del santo. Sus simbolos sagrados son el ofa (arco y flecha) y
el eruqueré (un latigo hecho con rabo de buey).

Obaluaié: Es el terrible orixa de las epidemias y de las enfermedades
contagiosas de la piel. Obaluaié tiene en su propio cuerpo las marcas de las
enfermedades que anuncia. Por esta razon se viste con un sombrero en forma de
manto hecho de paja que le tapa casi por completo. En Brasil, el culto de
Obaluaié se revistido de una gran seriedad y temor debido a los poderes que le
son atribuidos, como curar o expandir la peste. Su sincretismo mas frecuente fue
con San Lazaro, ya que este santo tiene el cuerpo cubierto de yagas, y con San
Roque, santo que dedico su vida a cuidar a los enfermos de peste. Para obtener
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la proteccién de Obaluaié y de San Lazaro en Salvador de Bahia, en las iglesias
de este santo, todos los lunes, los devotos del candomblé acostumbran a tirar al
suelo palomitas, alimento preferido de Obaluaié y que recuerda las marcas
dejadas por la varicela en su cuerpo.

Ossaim: Es el dios de las hojas, de las hierbas y de los medicamentos hechos a
partir de éstas. Su dominio es el mismo que Oxdssi, la jungla. Por la importancia
litirgica que tienen las hojas en el candomblé (en el culto a los orixas, en la
preparacion de los bafios rituales...) y por sus poderes medicinales, el culto a
Ossaim desempefidé un papel fundamental en el desarrollo del candomblé. Como
se piensa que es una divinidad que posee soOlo una pierna, se le asocié con
algunos “encantados” de los mitos indigenas. El sincretismo de Ossaim en el
catolicismo es muy variado. Puede ser San Benedicto, San Roque o San Jorge.
Xang0: Este orixa, en su vida en la tierra, fue rey de Oy0, una de las principales
ciudades de lengua yoruba. En los mitos aparece como sefior del rayo y del
trueno y echa fuego por la boca. Su simbolo es el hacha de dos hojas y a veces
lleva una corona mostrando su condicién de rey. Se le asocié a San Jer6nimo, ya
gue se le representa como un anciano imponente sentado alrededor de sus libros
y bajo sus pies aparece un ledn, simbolo de la realeza entre los yorubas.

Oxum: Es la diosa yoruba del agua dulce, de los lagos, de las fuentes y de las
cascadas. En Africa, esta relacionada con la fertilidad de las mujeres y con la
riqueza, ya que es por la descendencia que se garantiza la continuidad de las
familias y la subsistencia de las comunidades. Por esto, en Brasil, su culto se
unié al de la devocion catodlica a Nuestra Sefiora de la Concepcion.

lemanja: Es la diosa de las aguas y esta considerada la madre de todos los
orixas. En Brasil se le rinde culto principalmente en el mar, y se le asocia a otros
espiritus de las aguas, de origen indigena. De ahi que a veces se le llame Reina
del mar, Madre de agua, Sirena, Janina... etc.

Es costumbre que durante la fiesta de lemanja, los devotos lleven flores,
perfumes y otros presentes al mar. Esta fiesta reine a millares de personas y se
realiza desde el siglo XIX en playas, diques, fuentes y lagos a lo largo de todo el
litoral brasilefio e incluso, en varias ciudades del interior. Debido a la relacion de
lemanja con la maternidad, su culto en Brasil se asocié a Nuestra Sefiora. En
Bahia y en Rio Grande del Sur la fiesta de esta diosa tiene lugar el 2 de febrero,
dia de Nuestra Sefiora de los Navegantes. En Rio de Janeiro y San Paulo el culto
se realiza el 8 de diciembre, dia de Nuestra Sefiora de la Concepcién, y el 31 de
diciembre, ya que se piensa que el agua traida por lemanja tiene fuerzas
benéficas que ayudan a tener un nuevo afo positivo.

Hace dos afos tuve la suerte de encontrarme en Salvador de Bahia el 2 de
febrero por lo que pude asistir a la fiesta de lemanja. La recuerdo como una
fiesta muy bonita ya que el lugar donde se hacia era precioso (una playa de
Salvador situada en Rio Vermelho). Me llamé la atencién la estética de la fiesta,
casi poética: barcas blancas llenas de flores, perfumes, aceites, cremas,
maquillaje, espejos, velas encendidas... que después de llenarse con las ofrendas
de los fieles, las echaban a la mar hasta casi perderlas en el horizonte.
Reconozco que desconocia la fuerte relacion de la fiesta con el candomblé pero,
a pesar de todo, si que pude percibir el ambiente mistico se respiraba.

lansd u Oya: La diosa yoruba de los vientos, los rayos y las tempestades,
dominio que divide con su marido Xangé. El culto a los muertos y la devocién a
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las almas también se relacionan con esta diosa. En el sincretismo afro-brasilefio,
lansd fue asociada a Santa Barbara que provoc6 la furia de su padre al
convertirse al catolicismo.

Caracteristicas de los Rituales de Candomblé:

Antes de explicar algunas de las caracteristicas de los rituales del candomblé,
pienso que es muy importante tener en cuenta la nocion de “nac8es” (naciones)
del candombile.

Las naciones del candomblé:

En el candomblé, la forma de adorar a los dioses (sus nombres, sus colores, sus
preferencias alimenticias, sus alabanzas, cantos, danzas y musica) fue practicada
de forma diferente por los negros segun los modelos de rito llamados “nacdes”.
Estas diferencias demuestran que los terreiros, ademas de intentar reproducir los
patrones africanos de culto, poseian una identidad grupal (étnica) como en los
reinos de Africa. Los dos modelos de culto mas practicados fueron el rito jeje-
nag0 y el rito angola.

El rito jeje-nag0: Este rito enfatiza el legado de las religiones sudanesas. Sus
practicantes lo consideran mas puro o superior a los demas porque mantiene,
con mayor fidelidad, los origenes africanos. En los terreiros donde se practica
este rito, se rinde culto, de forma general, a los orixas, voduns, erés (espiritus
infantiles) y a los caboclos (espiritus indigenas). En los terreiros donde prevalece
el culto a los orixds se les conoce con el nombre de candomblé queto; los
terreiros de culto a los voduns se les llama candomblé jeje. En los terreiros
partidarios de la nocién de “pureza” ritual, el culto a los caboclos, asi como el
sincretismo con los santos catélicos, ha sido mal visto y en muchos casos
abolido.

Por dltimo los atabaques se tocan con pequefias varas, se canta a los rixas en
dialecto africano con ritmos muy caracteristicos como los llamados adarrum,
agueré, bravum, ijexa... etc.

El rito angola: Este rito procura enfatizar la herencia de las religiones bantues.
Esta nacion, a pesar de ser la mas popular y la méas practicada por el povo-de-
santo (pueblo de santo), es vista por los miembros de otras naciones como
distorsionada ya que posee un pantedn de dioses mas amplio. Rinde culto, a los
inquices (dioses de los banties), a los orixas, a los voduns, a los vunjes
(espiritus infantiles) y a los caboclos. En los terreiros de esa nacién, llamados
candomblé de angola, los atabaques se tocan con las manos y los cantos poseen
muchos términos portugueses. Sus ritmos caracteristicos son el cabula, el congo
y el barravento.

El candomblé de angola se difundié por todo el pais y estuvo siempre abierto a
las influencias catélicas y amerindias. En el estado de Espiritu Santo se le
denominé cabula, en Rio de Janeiro macumba, y en Bahia candomblé de
caboclo. Ademés el candomblé de angola estuvo influenciado igualmente por el
jeje-nagb hasta el punto de que, en ocasiones, no se sabe cual de las dos
naciones predoming.
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A pesar de que los terreiros en Brasil estuvieran divididos por naciones
(asociadas a los grupos étnicos africanos) sufrieron un sincretismo muy fuerte
entre si, ademas del sincretismo que se dio entre las religiones cristianas e
indigenas. De esta forma, si en el origen de las naciones del candomblé los
terreiros guardaban un vinculo con las etnias africanas de sus practicantes, con
el paso del tiempo estos vinculos fueron desapareciendo debido al ingreso en la
religion de los criollos (negros nacidos en Brasil), de los mulatos y, finalmente,
de los blancos, que no tenian ningtn vinculo de parentesco con Africa. Los orixas
se convirtieron pues en dioses adorados por todo un pueblo que los incorporo a
sus creencias, teniendo conocimiento de su mitologia y fundamentos (secretos
rituales), independientemente de su color y origen.

Una vez estudiadas las dos principales na¢des del candomblé, podemos abordar
las caracteristicas de los rituales de esta religibn haciendo un esfuerzo de
generalizacion.

Caracteristicas principales:
Panteodn: Existe categorias de entidades circunscritas a los dioses de origen
africano (orixas, voduns, inquices), erés (espiritus infantiles) y eventualmente
caboclos (espiritus amerindios). Segun el criterio tipoldégico de Wallace (1966)
podriamos decir que el candomblé es una religion comunal ya que posee muchas
divinidades y una importante relacion con la naturaleza. Y si tenemos en cuenta
los estudios de Tylor sobre las religiones, podemos decir que el candomblé es
una religion animista en el sentido en que se cree en espiritus que se han
llegado a convertir en importantes deidades.
Finalidad del culto a las divinidades: Alabar a sus dioses a través de los
rituales privados y las fiestas publicas (el lavagem de Bon-fim y la fiesta de
Imanja) en los cuales los dioses “se incorporan” en los adeptos, fortaleciendo los
vinculos que los unen y potenciando el axé (energia mitica) que protege y
beneficia a los miembros del terreiro.
Concepcion y finalidad del trance: El trance se realiza de forma inconsciente
y es legitimamente aceptado después de la iniciacion del fiel y para un nimero
reducido de entidades.
Iniciacion: La iniciacion es la condicién bésica para el ingreso legitimo en el
culto. Durante un largo periodo el fiel es apartado del resto, se le rapa la cabeza
y se realizan sacrificios animales y ofrendas rituales. Existe un gran nimero de
preceptos. Podriamos sefialar que los ritos de iniciacion del candomblé, a pesar
de ser ritos secretos, cumplen las tres fases de los ritos de paso de Van Gennep:

1. Fase de separacién: Ceremonias de purificacion: Aislamiento.

2. Fase liminar o de transicion. “Muerte simbdlica”: “Fazer ou raspar o santo”

3. Fase de incorporacién. Celebracion del “nuevo” nacimiento: “Saida-de-iad”
Procesos de adivinacion: Modos de comunicacion con los dioses. Existe un
predominio del juego de conchas (jogo de buzios) realizado Unicamente por el
pai-de-santo (sin necesidad de trance) que recomienda los ebos o despachos
para la resolucion de los problemas del interesado. Podriamos pensar que los
procesos de adivinacién son la dimension individualista del candomblé, y de esta
forma, equipararlos a la magia. Vemos pues como en el candomblé, la
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adivinacion estd relacionada con los problemas o intereses inmediatos de
individuos y no con el destino del grupo. Ademas, en Brasil, las religiones afro-
brasilefias y en concreto el candomblé, dieron cabida institucional a creencias
que siempre estuvieron presentes en la cultura popular, en particular a los
componentes magicos (ogo de buzios), cosa que la religion catolica no habia
hecho.

Jerarquia religiosa: En el candomblé esta establecida a partir del tiempo de
iniciacion y de la indicacién de los adeptos para ocupar cargos religiosos. Es
fundamental en la organizacién socio-religiosa del grupo.

Musica ritual: Hay un predominio de cantos que contienen expresiones de
origen africano. Estos cantos se acompafan de tres atabaques (instrumento de
percusion usado en las ceremonias para acompafar los canticos a los orixas:
rum, el mayor; rum-pi, el mediano; y I€, el menor) y solamente pueden tocar los
alaés (iniciados de sexo masculino que no entran en trance).

Danza ritual: Formacion obligatoria de la “roda de santo” (disposicion de los
adeptos en forma circular, bailando en sentido contrario a las agujas del reloj).
Predominio de expresiones coreograficas establecidas, que identifican cada
divinidad o momento del ritual.

Elementos sagrados: El agua es un elemento religioso importante en el
candomblé y algunas de sus significaciones simbdlicas son: ElI agua como
fuente de vida, como instrumento de purificacion (“lavagem de Bon-fim”) y
como simbolo de regeneracion fisica y espiritual. Analicemos la nocion de agua
como fuente de vida en el candomblé. Muchos de los encuentros con lo divino
tienen lugar cerca de grandes extensiones de agua (recordemos la fiesta de
lemanja, en Salvador). Ademas, en el candomblé existen dos divinidades de las
aguas: lemanj, diosa de las aguas y madre de todos los orixas; y Oxum, diosa
del agua dulce y relacionada con la fertilidad de las mujeres (el agua como
fuente de vida). A veces al agua se le afladen hierbas y otros elementos para
reforzar su valor. Asi el Amaci es un bafio de hierbas sagradas usado para la
purificacion. Por otro lado en el candomblé existe lo que se Illama
assentamento, conjunto de objetos (platos, hierro, conchas, piedras, etc.) y
emblemas que representa al orixa. Estos objetos inanimados poseen lo que se
llama axé, energia vital o fuerza espiritual que reside en la naturaleza y
representa el poder de realizacion y la dinamica de las entidades del
candomblé. Otros objetos sagrados son:

Ota: Piedra sagrada que compone el assentamento y representa al orixa.

Peji: Altar donde se colocan todos los objetos sagrados de las divinidades del
candomblé.

Pemba: Polvo sagrado usado en la purificacion del ambiente.

Quelé: Collar que los iniciados del candomblé llevan, durante algin tiempo,
como simbolo de la reciente iniciacion.

Lugares sagrados: El terreiro es el templo donde se rinde culto a las
divinidades de las religiones afro-brasilefias. También se le conoce como ilé,
abassa, roca, centro, tenda o cabana. Siguiendo la clasificacion de Mircea Eliade
podriamos clasificar los terreiros como una hierafonia topica, ya que es en estos
lugares sagrados donde tiene lugar la encarnacion de los orixas en sus fieles. Por
otro lado existen lugares concretos en el terreiro donde se rinde culto a ciertas
divinidades. De esta forma encontramos el roncd, cuarto donde se realizan los
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rituales privados de iniciacion; y el balé, cuarto donde se rinde culto a Egum,
espiritu de los muertos. En definitiva, bs terreiros desarrollan una intensa y
constante actividad de mantenimiento de las relaciones entre lo sagrado y lo
profano. El espacio es cuidadosamente subdividido, con el barracon para las
fiestas publicas, la camarita, para los iniciados, el santuario, de acceso
restringido y donde se encuentran los objetos sagrados, las casas de cada orixa,
las plantas sagradas, la sala de recepcion para los fieles etc., todo ello compone
una arquitectura tan compleja como la jerarquia del culto.

Ritos, rituales, ceremonias y fiestas del candomblé:

1. Amaci: Bafio de hierbas sagradas usado para la purificacion.

2. Axexé: Ceremonia funebre del candomblé.

3. Bori: Ritos para el fortalecimiento de la cabeza (ori) de una persona.

4. Deca: Ritual realizado en el séptimo afio de iniciacion de un adepto, y que
le confiere permiso para abrir su propio terreiro y convertirse en pai-de-
santo.

5. Despacho o eb6: Ofrenda alimenticia o sacrificio animal hecho en
homenaje a las divinidades para obtener su ayuda y proteccién en la
solucion de problemas.

6. “Fazer ou raspar o santo” (hacer o raspar el santo): Iniciacion en el
candomblé que consiste en la realizacion de diversos rituales privados
(como cortar a cero el cabello, la sacralizacion del asentamiento del orixa
a través del sacrificio de animales, etc.) y que termina con la presentacion
del iniciado en una fiesta publica denominada “saida-de-ia6”.

7. Jogo de buzios (juego de conchas): Proceso de adivinacion de origen
africano en el cual el sacerdote, a través de pequefias conchas (también
llamadas cauris o buzios), hace previsiones sobre el destino del que
consulta.

8. Obrigacdo (obligacion): Ceremonias u ofrendas rituales hechas
peridodicamente a las divinidades.

9. Toque: Fiesta publica del candomblé en homenaje a los dioses.

Para estudiar correctamente estos rituales, ceremonias y fiestas hay que
prestar atencion a los contenidos, es decir, a lo que expresan y a como lo
expresan. En Bahia, los rituales y fiestas del candomblé cobran una gran
importancia y en ellos aparecen la mayoria de las caracteristicas culturales de
estos grupos. Por otro lado y siguiendo a Durkheim podriamos pensar que las
fiestas publicas del candomblé son representaciones religiosas colectivas que
expresan realidades colectivas, lo que convierte a los hechos religiosos en
hechos sociales. En cuanto a los rituales privados, éstos podrian representar el
momento en el que el individuo se funde con esa fuerza colectiva que
habitualmente percibe como exterior a él. Pensemos en las encarnaciones de
los orixas en los fieles. Y podriamos afiadir, siguiendo a este autor, que las
creencias religiosas son creencias grupales compartidas por los miembros de
una sociedad cuya unidad es asi preservada. De esta forma, los esclavos negros
pudieron luchar contra ese desarraigamiento que sentian en el Brasil colonial
preservando sus origenes religiosos.
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Para finalizar me gustaria sefialar que las ceremonias abiertas de cada casa de
culto tienen las caracteristicas de una "fiesta". Las divinidades que en ellas se
manifiestan no vienen para predicar ni distribuir consejos. Vienen a expresar su
energia vital, bailando. Hacen esto de modo solemne, siguiendo una estricta
l6gica ritual, dirigida por el sonido de los atabaques y de los cantos. Se visten
con pompa y producen una gesticulacion codificada, identificadora de cada
orixa. Las fiestas terminan, invariablemente, con una cena abierta al publico,
hecha de comidas sagradas, en relacion al evento de la noche. Todas estas
caracteristicas han contribuido a que el candomblé sea utilizado como reclamo
turistico. Asi, en un folleto turistico que se distribuye en las oficinas de turismo
de Salvador de Bahia, el titulo es el siguiente: “Una tierra mistica, exotica,
colorida y encantada”. Mas adelante podemos leer: “El sol brilla durante casi
todo el afio, dando alegria y color a una gente acogedora y amigable, que se
viste con colores fuertes, cree en muchos dioses y hace de la vida una eterna
fiesta”.

En el texto explicativo de la ciudad de Salvador aparecen, como reclamo
turistico, las dos fiestas publicas (toques) mas importantes del candomblé: “Una
de las fiestas mas famosas es el “Lavado” del sefior de Bonfim, una kilométrica
procesion, en la que todos se visten de blanco en homenaje a Oxala, el padre
de todos los orixas. La muchedumbre desfila por la Ciudad Baja hasta la Iglesia
de Bonfim, donde mujeres bahianas en vestimentas tradicionales derraman de
sus jarrones agua de lavanda en los escalones de la iglesia y sobre las cabezas
de los fieles, en un ritual de fe y esperanza”. A continuacién habla igualmente
de la fiesta de lemanja: “Otro destaque es la fiesta de Yemany4, el dia 2 de
febrero, cuando los participantes honran a la Reina del mar, una poderosa
manifestacion de fe en la fuerza de la Madre de las aguas”.

Esta forma de utilizar las tradiciones religiosas de un pueblo como reclamo
turistico me hace pensar en “Tierra Santa”, el primer parque tematico religioso
situado en la ciudad de Buenos Aires.

Conclusion

Durante todo mi trabajo he intentado analizar los hechos religiosos como
culturales, rechazando el etnocentrismo, adoptando una pluralidad de enfoques y
una visién holista y comparativista del problema. He luchado por apartarme de
las ideas religiocéntricas con las que observé, por primera vez, hace unos afos,
una representacion de Candomblé en la ciudad de Salvador.

Gracias a este trabajo he aprendido mucho y he comprobado que el estudio del
candomblé es un tema tremendamente amplio y complejo, en el que se
relacionan muchas otras variables. Por otro lado, una de las cosas que mas me
ha atraido de esta religién, es su enorme vigencia en la sociedad bahiana actual.
Después de haber asistido a algunas de las fiestas publicas del candomblé pienso
que, lo que se ha llamado “proceso de secularizacion”, una idea polémica, no ha
afectado en nada a esta religion.

Creo poder afirmar que, si tengo la oportunidad de asistir de nuevo a un ritual de
candomblé, lo haré esta vez desde una perspectiva diferente.
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Clasificacion de los orixas por elemento natural, lugar de culto, actividad
humana y atributo:

ORIXA ELEMENTO DOMINIO, ACTIVIDAD ATRIBUTO,
NATURAL LUGAR DE HUMANA CUALIDAD
CULTO HUMANA
Exu Fuego Caminos, sitios | Comunicacion | Dios
de paso, cruce mensajeros,
de caminos, fertilidad,
cementerios vengativo
Ogum Fuego, aire, Caminos Guerra, Violencia,
hierro, metales metalurgia virilidad
Ox0ssi Vegetacion Arboles, Caza Agilidad
vegetacion,
selva
Obaluaié Tierra Cementerios Medicina Salud y
enfermedad
Ossaim Hoja, planta Arboles, Medicina Salud y
vegetacion, enfermedad,
selva conocedor de
la magia de las
plantas
Xang6 Rayo, trueno Piedras, Justicia Vanidad,
granizo realeza,
rigueza
Oxum Agua dulce Rio, lago, Procreacion Fertilidad,
fuente, maternidad,
cascadas riqueza, amor
lemanja Agua salada Mar, playa Procreacién Fertilidad,
maternidad
lansa Viento, rayo, cementerio - Sensualidad,
tempestad valentia,
dominio sobre
los muertos,
impetuosidad
Oxala Aire Todos los sitios | Creacion Creacion de los
hombres,
paciencia,
sabiduria
Oxumaré Arcoiris Pozo, fuente - Serpiente
de agua sagrada,

continuidad
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Clasificacion de los orixas por color, ofrenda alimenticia, sacrificio animal y dia

de la semana:

ORIXA

COLOR

OFRENDA

SACRIFICIO
ANIMAL

DIA

Exu

Rojo, negro

Pimienta,
alcohol, “farofa
con dendé”

Cabrito, gallo,
poyo negro

Lunes

Ogum

Azul oscuro,
rojo

Inhame asado
(un tubérculo),
feijao preto
(parecido a las
judias pintas)

Cabirito, gallo

Martes

Oxossi

Azul claro,
verde

Feijao fradinho
(unas judias
pequenas),
maiz, coco

Animales de
caza (conejo,
tatu...)

Jueves

Obaluaié

Marron, negro,
blanco

Abadd (maiz
guemado),
palomitas

Cerdo

Lunes

Ossaim

Verde, blanco

Miel, fumo
(parecido al
tabaco de liar
prensado)

Cabrito

Lunes, juevesy
sabado

Xang6

Rojo, blanco

Amaléa (clavo
cocido con
harina)

Carnero,
cagado

Miércoles

Oxum

Amarillo

Omolocum
(feijjao fradinho
con huevos)
ipeté (masa de
inhame con
gambas)

Cabra, gallina

Sabado

lemanja

Azul claro

Arroz, maiz
banco

Cabra, pez

Séabado

lansa

Rojo, marrén,
rosa

Acarajé (torta
de feijao
fradinho muy
tipico en Bahia)

Cabra, gallina

Miércoles

Oxala

Blanco

Acassa (torta
de arroz sin
sal), miel

Caracol

Viernes

Oxumaré

Verde, amarillo

Aberém (torta
de maiz o
arroz)

Cabirito, gallo

Martes




Anexo Ill: Figuras de Atabaques
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