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Resumo

Neste artigo apresentamos reflexdes sobre o racismo religioso na vivéncia de mestres em saberes
tradicionais de axé, oriundos de religiosidades afro-brasileiras. Para isso, entrevistamos e analisamos os
discursos de mestres através da analise do discurso critica (ADC), buscando compreender os
significados dados por esses sujeitos as experiencias de discriminagao racial e religiosa. Através de
estudos interdisciplinares, identificamos trés dimensdes essenciais para a existéncia desse tipo de
preconceito: a juridica, a religiosa e a educacional. A partir da pesquisa realizada foi possivel identificar
vivéncias em que o racismo religioso atravessou a vida dos sujeitos, bem como contra discursos, ou
discursos contra coloniais, capazes de possibilitar uma educagao antirracista, por meio da construcao
de imagens positivas relacionadas aos saberes dos povos de axé.

Palavras-chave: Racismo religioso, discursos, saberes tradicionais.

Abstract

In this article, we present reflections on religious racism in the experience of masters in traditional
knowledge of axé, coming from Afro-Brazilian religiosities. For this, we interviewed and analyzed the
speeches of masters through critical discourse analysis (CDA), seeking to understand the meanings
given by these subjects to the experiences of racial and religious discrimination. Through
interdisciplinary studies, we identified three essential dimensions for the existence of this type of
prejudice: legal, religious and educational. From the research carried out, it was possible to identify
experiences in which religious racism crossed the subjects' lives, as well as against discourses, or
discourses against colonials, capable of enabling an anti-racist education, through the construction of
positive images related to the knowledge of the people of axé.
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Resumen

En este articulo presentamos reflexiones sobre el racismo religioso en la experiencia de maestros en
conocimientos tradicionales del axé, provenientes de religiosidades afrobrasilefias. Para ello,
entrevistamos y analizamos los discursos de maestros a través del analisis critico del discurso (CDA),
buscando comprender los significados que estos sujetos dan a las experiencias de discriminacién racial
y religiosa. A través de estudios interdisciplinarios, identificamos tres dimensiones esenciales para la
existencia de este tipo de prejuicios: legal, religiosa y educativa. A partir de la investigacion realizada,
fue posible identificar experiencias en las que el racismo religioso atraveso la vida de los sujetos, asi
como contra discursos, o discursos contra coloniales, capaces de posibilitar una educacion antirracista,
a través de la construccién de imagenes positivas relacionadas con el conocimiento de la gente de axé.
Palavras clabe: Racismo religioso, discursos, Conocimientos tradicionales

Abre Caminho

Para as cosmovisdes afro-brasileiras, um tnico caminho pode possibilitar varios destinos, e
em cada um deles variadas formas de fazer e saber no mundo. A logica da pluralidade e das
multiplas possibilidades de escolha nas tradi¢des de heranca negra e indigena brasileiras
questiona diretamente as herangas do pensamento logocéntrico e cartesiano, em que pensar
acontece a partir de uma verdade tinica, contida no mito da razdo humana. Essa distin¢ao ¢
fundamental nas escolhas tedrico-metodologicas de estudos anti-racistas porque a pluralidade
das praticas educativas dos Povos de Axé, presentes nos terreiros orientam suas vivéncias
socioculturais.

Com o objetivo de refletir sobre racismo religioso, entrevistamos um mestre e duas mestras
em saberes tradicionais, residentes de Belo Horizonte, Betim e Oliveira, em Minas Gerais,
territérios onde a memoria da escravidao e o racismo cotidiano perpassam, de modo
individual e coletivo, a vida de sujeitos pertencentes as religiosidades afro-brasileiras. Esses
mestres estiveram a frente da disciplina Catar folhas: saberes e fazeres dos povos de axé, que faz
parte da formacao livre, ofertada pela UFMG, nomeada Formacio Transversal em Saberes
Tradicionais. Buscamos desvendar o racismo religioso em espacos educativos ao longo de
suas vidas, bem como conhecer sobre as praticas educativas plurais, compartilhadas em
suas comunidades.

O recorte tedrico propoe diadlogos interdisciplinares entre estudos da sociologia da raca
no Brasil e a analise critica do discurso, tendo em vista desvendar discursos colonizadores,
que se iniciam com a escravidao, perpassam pelas politicas de branqueamento
implementadas ao longo do século XIX e persistem através do mito da democracia racial
que habita o imagindrio social brasileiro, dissimulando o racismo estrutural. Por outro
lado, destacamos as formas de resisténcia a esses discursos.

Utilizamos a expressao religiosidades, para distinguir as formas de ver o mundo e de ser das
comunidades negras no Brasil, compreendendo, como Appiah (1997), que a nocao
eurocéntrica de religido nao abarca a multiplicidade e riqueza das praticas religiosas africanas
e afro-diaspdricas. Tomamos o termo afro-brasileiro para destacar a agéncia e criatividade da
populacdo negra e de sua forma de ver o mundo, apesar da imposicao cativa e do processo de
estruturacdo do racismo na sociedade brasileira. Para além de um continuum historico, trata-
se das diversas estratégias de (re)existéncia da populacao negrana didspora. A expressao Povos
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de Axé é uma autodenominagao dessas comunidades, lembrando que a palavra axé, da lingua
Yoruba, pode ser traduzida como forga vital.

Nesse sentido, os povos de axé celebram a vida de uma perspectiva cosmoldgica diferente da
visdo dos colonizadores. De fato, a forga vital presente nos cinco encontros com os mestres
moveu nosso percurso de pesquisa. As entrevistas gravadas em audio, aconteceram
mediante agendamento prévio e foram marcadas pela forga vital que nos impulsiona em
nossa luta antirracista.

Projeto colonial e o racismo religioso a brasileira

O racismo religioso a brasileira foi consolidado de forma peculiar, em meio a complexa rede
de institui¢des criadas pelo Estado Nagao brasileiro, ao final do século XIX. Disseminadas pelo
colonialismo portugués no Brasil, as manifestagdes de cunho ideologico racista estao focadas
nas religiosidades afro-amerindias e assentadas em trés principais imposi¢oes culturais: a
imposigao religiosa catolica missiondria, a imposi¢ao da concepgao de ciéncia e do sistema
juridico europeus, como forma de legitimar e justificar a exploragdo econdmica dos corpos
negros. De maneira particular, o colonialismo portugués promoveu formas de inferiorizagao
de africanos e indigenas, que nao se deram apenas pelo uso da violéncia fisica sobre o trabalho
forcado, mas, também, através da disseminac¢do de ideologias de superioridade, firmadas
através da hierarquiza¢dao do poder (NOGUEIRA, 1998).

A hierarquia cultural é falseada a partir da valorizagdo dos conhecimentos, valores e formas
de organizacao dos colonizadores portugueses, construidos discursivamente como verdadeiros,
enquanto inferiorizava as culturas afroamerindias. Foram construidos estereotipos e discursos
demonizantes sobre a cosmovisdo e expressdes de crenca de povos origindrios e africanos,
legitimados pelos escritos biblicos que serviram de justificativa para a escravizagao. Como nos
lembra MUNANGA (2003), a escravidao esteve apoiada pela Teologia da Escritura, utilizando-
se a histéria de Cam para justificar as desigualdades sociais em Africa, e defendendo a
escraviddao como possibilidade de salva¢ao e de conversdo a raca humana.

Os africanos sequestrados e enviados ao Brasil recebiam batismo cristao assim que chegavam
e eram renomeados com nomes portugueses. A igreja catolica atuou no controle da ordem e
contribuiu ativamente no funcionamento do sistema escravocrata brasileiro. Seus agentes
disseminaram a ideia de liberdade da alma, a0 mesmo tempo em que detinham o controle dos
COTpos Negros.

A politica de assimila¢do, adotada a partir da consolidacao da invasao da Terra Brasilis, foi
uma tentativa de aculturacao que induziu e falseou aproximacdes entre colonizadores, povos
indigenas e africanos, sob a alegacao de que poderiam se tornar gradativamente brancos, ao
abandonar suas crencas e praticas culturais, ainda que mantivessem a hierarquia de poder

(NOGUEIRA, 1998). A partir do século XIX, a coroa portuguesa passa a promover a ideologia
da mesticagem, como forma de silenciar e eliminar as diferentes manifesta¢des culturais
africanas e dos povos nativos em nosso territério. Para os colonizadores portugueses, a
estratégia de imposi¢ao de uma identidade lusitana transnacional seria capaz de manter a
unidade cultural pautada na memdoria portuguesa.

Através da imposigao do catolicismo e inspirados no racismo cientifico eugenista inglés, o
estado brasileiro incentiva a mesticagem, induzindo a entrada de imigrantes europeus. Essa
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politica reafirma a inten¢do de branqueamento da populagao, a0 mesmo tempo em que
propaga o discurso da democracia racial. Além disso, a demonizagao e marginalizacao das
cosmovisOes afro-amerindias passam a ser um ordenamento juridico da sociedade colonial
que também contou com o apoio da Igreja Catdlica. Ela atuou diretamente sobre o controle
documental de pessoas escravizadas ou forras, com certidoes de batismos, registros de dbito,
casamentos. Apesar dos discursos de marginalizagao e as tentativas de cooptagdo através do
sincretismo imposto, as religiosidades negras seguiram criando e reconfigurando suas
praticas, sobretudo, em didlogo com os povos amerindios que aqui se encontravam.

Para Gonzélez (2018) o Brasil desenvolveu um tipo de racismo especifico, que é o racismo por
denegacdo. A autora demonstra que existe uma neurose cultural brasileira, em que se busca
negar o racismo e todo processo de exploragao de africanos e negros, ao mesmo tempo em que
o instrumentaliza, através de uma hierarquizacdo dos lugares sociais, em que mulheres e
homens negros ocupam lugares de pouco ou nenhum reconhecimento social. Para ela, o
neurdtico necessita negar e ocultar os seus sintomas para que, assim, siga obtendo vantagens
e mantendo o status quo. Assim, a elite brasileira busca esconder seus crimes escravocratas do
passado e assume o discurso da harmonia ou democracia racial, como estratégia de denegacao
do racismo estrutural que, ainda, rege nossas instituigoes.

A populagao negra brasileira, diante da farsa da igualdade racial, transformou as tentativas de
anulagao de suas manifestagdes culturais em processos de continua resisténcia, como
encontramos na organizacao comunitdria dos terreiros. Esses passam a ser vistos como espago
plurais, onde ocorrem praticas sociais essenciais a preservacao da memoria e da histoéria da
populacdo negra no Brasil. Através de trocas entre diferentes etnias africanas e povos
origindrios das américas, as religiosidades foram construidas em meio a formas de existir
complexas, inspiradas nas memdrias trazidas do continente africano e na luta dos escravizados
pela liberdade. Temos, portanto, o desenvolvimento de cosmovisdes hibridas que confrontam
o monoteismo cristao no territdrio brasileiro.

Em sua obra Colonizagdo, Quilombos: modos e significados, o intelectual Nego Bispo nos aproxima
das tensoes que permeiam a existéncia de povos tradicionais de terreiro, entendendo-os como
espacos de socializacao e aprendizagem das cosmovisoes afro-brasileiras, em que a populacao
negra poe em questao narrativas coloniais, desconstruindo o imaginario do negro brasileiro
como pacifico e passivo, logica reproduzida pelos discursos coloniais. A imposi¢ao catdlica
nao foi vitoriosa na tentativa de anulagao da identidades afro-brasileiras no Brasil. Por isso, é
importante lembrar que a encruzilhada, simboliza o lugar de subjetivacao da populagao negra
brasileira, que produz reinvengdes em meio a tensoes.

Para Anjos (2006) o conceito de encruzilhada substitui o conceito de sincretismo, e busca
contextualizar a formagao das afro-religiosidades brasileiras a partir de representacdes
politicas e religiosas em oposicao a analises de miscigenacdo ou mistura (p.15). A ideia de
miscigenacao visa a diluigao de nossa diversidade cultural em nome de uma cultura brasileira
homogénea. Para Pares (2007) é necessario compreendermos os terreiros e irmandades como
comunidades culturais formadas a partir da memoria e da agéncia de negros e negras
organizados, que se inspiram e ressignificam suas praticas a partir das origens étnicas
africanas.

As pluralidades sao elementos necessarios para a produgao de linguagens multiplas em suas
religiosidades. No candomblé, a poética negra, presente nas cantigas, rezas e preces, se estende
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na gira, no movimento anti-horario que desafia a normatividade branca e crista. Deuses e
divindades que cantam e dangam compdem parte da poética das tradi¢des ancestrais de axé.
Compreendendo a resisténcia e a pluralidade como saberes do fazer pedagdgicos das afro-
religiosidades no Brasil, buscamos desvendar o racismo religioso a partir da visao de mestres
e mestras.

Catando folhas, colhendo discursos: a contribuicao da analise do discurso critica nos estu-
dos sobre o racismo religioso

A fundamentagao tedrica construida nesse estudo € interdisciplinar, orientada pela prépria
tradicao da anadlise critica do discurso (ADC). A percepgao da linguagem como pratica social
no mundo, nos permite pensar em como os discursos dos mestres estao posicionados em um
contexto complexo. Nesse sentido, a ACD e os estudos da linguagem contribuem na percepcao
da lingua vinculada a realidade social. Nesses sentidos, quando produzimos um enunciado,
estamos mais do que falando algo, estamos atuando em nossa sociedade, por meio da
afirmacao de ideias. Considerando isso, o discurso dos mestres se localiza em uma pratica
antirracista, enquanto os discursos das institui¢des reverberam os imagindrios sociais das
elites.

Uma questao relevante ao tomarmos a ACD como referéncia tedrico-metodoldgica para os
estudos da educacdo ¢ a andlise de determinado corpus de pesquisa em seu tempo e espaco.
Sua base assenta- -se em tedricos da filosofia da linguagem (Bakhtin, 1992, Wittgenstein, 1953;
Austin, 1975; Searle,1983), analistas do discurso franceses (Pecheux, 1983), filosofos e
socidlogos (Marx; Engels, 1998; Foucault, 2012; Bourdieu, 1982), e precursores da escola de
Frankfurt. Especificamente no campo da educacao, estudos da sociolinguistica e estudos da
narrativa (Labov, 1972; Gumperz, 1982; Heath, 1986; Bruner, 1990, dentre outros) sao obras
precursoras que romperam com a visao prescritivista de teorias educacionais e se voltaram
para a realidade social das praticas educacionais, com o objetivo de nelas intervir.

A ACD prové instrumentos que nos permitem lidar com a complexidade dos contextos
educacionais e analisar as praticas pedagogicas em tais contextos no mundo desigualmente
globalizado porque questiona:

1. Formas de poder que legitimam relacdes assimétricas de poder;

2. Formas de poder que se encontram por tras de relacdes assimétricas de poder, e;

3. Formas de poder que medeiam diretamente as relagoes sociais.

O discurso € uma pratica social que implica em modos de a¢ao em relacao ao outro no mundo,
constituindo e construindo significados e agdes, em uma via de mao dupla: as representagdes
sociais estao sempre em luta com praticas politicas e ideoldgicas. Trata-se de uma analise nao
s0 do que é dito como também do nao dito em textos orais ou escritos. Buscamos, assim,
desvendar como formas e padrdes de signos semioticos constroem identidades a partir de
praticas sociais concretas.

Para DIJK (2015), o discurso tem papel fundamental na reproducao do racismo, pois as elites
propagam discursos de dominagao que servem aos projetos coloniais de hegemonia racial. O
autor evidencia o colonialismo, a eugenia, as limpezas étnicas, dentre outras praticas
criminosas da elite econdmica mundial como agdes sustentadas por ideologias racistas,
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propagadas em discursos que inferiorizam o outro, por sua pertenga étnica ou racial. De
acordo com Djik (2015) os discursos atuam como organizadores globais de um sistema
ideoldgico construido pelas elites. Esses organizadores, através da afirmagao dos aspectos
positivos do “nds” (o grupo de dentro) e negativos do “eles” (o grupo de fora), instauram
hierarquias sociais e raciais, em que a branquitude normativa se estabelece. A branquitude &,
portanto, uma norma de humanidade inventada pelos colonizadores para justificar a
inferiorizagdo das pessoas nao brancas.

Ao mesmo tempo em que, historicamente, os discursos tem servido para reproduzir
esteredtipos e representacdes negativas sobre a populagdo negra e, consequentemente,
produzido imagindrios de demonizagdo e inferiorizagdo dos povos de axé, podemos
compreender que esses sujeitos, ao se apropriarem de seus lugares de fala, tem combatido
esses estereodtipos. Nesse sentido a contra colonialidade tem sido um exercicio de disputa que
confronta os discursos racistas. Ao tomarem espagos de privilégio social da branquitude, os
mestres e mestras de axé promovem criticas ao racismo institucional e tomam o protagonismo
de suas narrativas. Compreendemos a contra colonizagdio como o0s “processos de
enfrentamento entre povos, ragas, etnias em confronto direto no mesmo espago fisico-
geografico” (SANTOS, 2015, p.20)

Os sujeitos do saber: a formacao transversal como estratégia de descolonizacao da universi-
dade

A Formacdo Transversal em Saberes Tradicionais tem como foco principal a descolonizacao da
producao de conhecimento na Universidade Federal de Minas Gerais (UFMG), por meio da
promocao do protagonismo de mestres e mestras, oriundos de comunidades tradicionais e
populares. Quilombos, terreiros, irmandades, dentre outras comunidades populares e povos
marginalizados tém sido convidados a falar sobre suas narrativas e culturas. A histdria e a
memoria desses espacos de resisténcia, e de seus processos culturais, estao presentes em mui-
tos textos académicos, produzidos por pesquisadores, majoritariamente homens brancos, e
que refletem olhares e representa¢des dos lugares sociais em que ocupam, muitos dos olhares
e das andlises feitas reproduzem representacoes fetichistas, essencialistas e racistas.
A experiéncia com a pesquisa nos leva a pensar o tipo de conhecimento que tem sido produ-
zido nas universidades e como esses refletem uma sociedade estruturada pelas opressoes. A
experiéncia dos mestres e mestras, como narradores de suas proprias histdrias de reexisténcia,
promove a visao de que esses sujeitos possuem autonomia sobre os saberes que produzem e
desestabiliza a ordem hegemonica do conhecimento, confrontando a ciéncia cartesiana em seu
proprio lécus social e de produgao discursiva, a universidade.
A contra colonialidade, nesse sentido, também se expressa pela critica epistemoldgica ao conhe-
cimento monista, de heranca colonial europeia, que se apresenta de maneira hierarquica e ver-
tical.

[...] Isso porque os povos colonizadores continuam no fluxo linear de sua logica

cosmovisiva, em fun¢do mesmo de sua forma vertical e monista de elaborag¢do do

pensamento, que ndo os permite e/ou os capacita a fazerem refluxos [...] (SANTOS,
2015.p.95)
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Por sua vez, o pensamento plurista so se estabelece no respeito as diferengas e aos diversos
caminhos de produg¢ao do pensamento (SANTOS, 2015). As cosmovisOes negras e africanas,
ou afro-amerindias, nesse sentido, se estabelecem longe das hierarquias do pensamento, que
produzem uma educacgao mercadoldgica e engessada pelos curriculos coloniais. Sobre isso,
mestra Pedrina faz a critica a estaticidade do conhecimento e compreende a sua presenga na
universidade como algo que possibilita uma formagao do “ser”:

Pois é/eu acho que isso é um crescimento/e eu até penso que é o movimento do mundo
mesmo/que esse mundo estd andando/porque/quem falou que é s6 os europeus que tem
sabedorialou que tem um saber que se possa divulgar né? entdo se é universidade né?/ ela
tem que ser diversidade entendeu? ta certo? ela tem que ser diversidade/tudo tem que
ser considerado/ entao eu acho muito bom de estar tendo essa oportunidade de falar/do
que eu conheco/do que eu sei/dentro duma universidade/porque isso ajuda as
pessoas/ai ajuda as pessoas a se formar/a formacio do ser ela € muito ampla/ela nao € o
portugués/a matematica/a ciéncia/a geografia/né? (Mestra Pedrina, 2017)".

Pedrina questiona o etnocentrismo nos curriculos académicos e sugere mudangas aos espagos
de escolarizagao. Compreender a formagao do “ser” como parte do curriculo educacional é o
que movimenta o conhecimento. Assim como na manutencao das folhas, rios e de toda a nossa
diversidade ambiental, o movimento passa a integrar a dimensao do conhecimento, que
precisa estar aberto a diversidade.

Observamos Pedrina e os demais mestres durante o segundo semestre de 2017, apds minha
iniciagdo no candomblé. Essa dupla formagao, no mestrado e no candomblé, foi responsavel
por auxiliar minhas escolhas e reflexdes sobre a pesquisa. Durante a observagdo das aulas,
foram feitas anotagdes em didrio de campo que auxiliaram na producao do contexto da pes-
quisa, mas precisavamos das entrevistas com os sujeitos para refletir sobre o racismo religioso.
A disciplina ofertada pelo programa de formacao transversal foi nomeada deCatar folhas: sabe-
res e fazeres dos povos de axé, e sua ementa propunha o estudo das narrativas dos povos de axé.
Ainda que tivéssemos recolhido aspectos importantes, sentimos a necessidade da realizacao
das entrevistas individuais.

Apos a observacao das aulas na disciplina Catar Folhas: saberes e fazeres dos povos de axé, realiza-
mos entrevistas com trés mestras e um mestre: Mestra Pedrina, Mestra Cassia, e Mestre Wa-
shington e trecho de uma entrevista com Mestra Efigénia, concedida ao Programa Transversal
em Saberes Tradicionais, e disponibilizada em uma plataforma de videos. Duas das entrevistas
realizadas foram feitas nos espacos tradicionais, e a outra na residéncia de mestre Washington.
Nosso segundo instrumento de pesquisa foi a realizagao de entrevistas semiabertas, orientadas
por questionamentos sobre as experiéncias dos sujeitos com os espacos educativos formais e
informais. Os sujeitos entrevistados nessa pesquisa estao em constante interlocu¢ao com os
movimentos sociais, e politicos em Belo Horizonte e em toda Minas Gerais, e se apresentam
como vozes importantes do combate ao racismo religioso e da valorizagao das tradigdes negras
em Minas Gerais. Eles sofreram racismos e discriminagdes na escola que os levaram a desen-
volver estratégias de resisténcia que vao desde o abandono do espago escolar ao

! Mestra entrevistada
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enfrentamento direto através da persisténcia, mesmo diante das violéncias. Diante disso, apre-
sentamos as nossas sujeitas e 0 nosso sujeito de pesquisa:

Mestra Cassia Cristina (Makota Kidoialé):

Responde pelo nome tradicional de Kidoialé, e é filha biologica de Mestra Efigénia. Nascida
em 1969, assume o titulo de Makota, fun¢do dada a algumas mulheres nas tradi¢des de
candomblé de raiz Congo/Angola no terreiro, reconhecido como territério Kilombola, Manzo
Ngunzo Kaiango, situado no bairro de Santa Efigénia, em Belo Horizonte. Sua atuacao se
estende até a cidade de Santa Luzia, Regiao Metropolitana de Belo Horizonte. Negra, ativista,
mae, militante negra, poeta e escritora, a mestra se destaca pelo engajamento na luta
antirracista e pela afirmagdo das identidades tradicionais e quilombolas.

Mestra Pedrina:

Nascida em 1963, a mestra € capita do terno de Massambique, de Nossa Senhora das Merces,
no Reinado de Nossa Senhora do Rosdrio, em Oliveira, cidade localizada na regiao Centro-
Oeste Mineira. E a primeira capitd no Reinado em Minas Gerais. Grande estudiosa das
“culturas Bantu”, a mestra é graduada em ciéncias contdbeis e especializada em contabilidade.
Foi iniciada no Candomblé de Angola no Nzé Atin Oya Oderin, localizado no bairro
Piratininga regido de Venda Nova, em Belo Horizonte. A Mestra percorre diversos territdrios,
atuando na cidade de Oliveira, em Belo Horizonte; e em Sabard, lugares onde se divide entre
obrigagoes religiosas e atendimentos espirituais e de cura diversos.

Mestre Washington:

Nascido em 1985, o Mestre integra a comunidade Nzo6 Atin Oya Oderin, como Tateto - titulo
adquirida através dos processos de aprendizagem nos Candomblés e que capacitam homens
para iniciar novos adeptos — com o nome tradicional de Kamugenan. Washington ¢é ativista do
movimento negro, e se debruca em debater os impactos do racismo para os povos de terreiro,
destacando o cristofascismo como um processo politico que ¢ determinante para o racismo
religioso. Possui além do grande conhecimento sobre o candomblé de Angola, saberes
aprendidos nos Reinados junto a Mestra Pedrina. Atuou na juventude do CENARAB - Centro
Nacional de Africanidade e Resisténcia Afro-Brasileira, e hoje € membro do Comité Estadual
de respeito a diversidade religiosa em Minas Gerais. Faz parte do conselho editorial da Revista
Censo e do Conselho Executivo do Instituto Bambar, de valorizagdo da Cultura Afro-
Brasileira.

Mestra Efigénia (Mameto Muiandeé):

Mameto — titulo de reconhecimento a partir das obrigacdes cumpridas e de responsabilidade
para novas inicia¢des - e matriarca do terreiro/quilombo Manzo Ngunzo Kaiango. A mestra
também participa ativamente de eventos, seminarios e cursos da universidade. Destaca-se em
Belo Horizonte pela lideranca no quilombo/terreiro, onde desenvolve um calendario de festas,
dentre elas a do preto-velho Pai Benedito. Nascida em 1946, a mestra nao possui escolarizagao
bésica. E filha de escravizada, e uma importante guardia dos saberes dos candomblés de raiz
Angola e da Umbanda. Escreveu o livro Manzo: ventos fortes de um Kilombo, junto com mestra
Cassia, contando a sua trajetdria e a do terreiro Manzo Ngunzo Kaiango.

Apos arealizagao das entrevistas, fizemos as transcrigdes e selecionamos alguns discursos para
as analises. Nos interessava compreender como as discrimina¢des ocorriam, em quais espagos
eram as ocorréncias e como 0s sujeitos reagiam a elas. Sobre essa ultima dimensao, a
resisténcia, nomeamos como discursos antirracistas. Para seguir as andlises, projetamos os
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dados em um grafico para verificar os lugares onde ocorriam mais casos de racismo, bem como
buscamos apresentar os espagos em que os discursos antirracistas se apresentavam como

ferramenta de contra colonialidade:
Tabela 1: Rocha, Melina Sousa da. Catar folhas e contar o Tempo: racismo e antirracismo no discurso dos mestres
de axé.

Mapeamento discursivo

Movimentos sociais ™
TrabalhO  m—
Igreja I —
Universidade GG
Comunidades tradicionais | ——
Midias I ie—
Escola basica GGG ——————————

0 5 10 15 20 25 30 35

B discurso antirracista M discurso racista

Os resultados demonstram que, na percepgao dos mestres, o racismo estao presentes em todos
0s espagos apresentados durante as entrevistas, porém, é evidente que a ocorréncia do racismo
religioso nas institui¢des segue € alto, sendo os espacos formais os lugares de maior ocorréncia.
Dentre as mulheres, mestra Céssia e mestra Pedrina relatam experiéncias que reflete sobre a
violéncia racial na escola, enquanto mestra Efigénia nado teve o direito de ser alfabetizada.
Ainda que, durante a trajetoria escolar, Mestre Washington nao afirma nao ter vivenciado
situagdes violentas com relagao ao racismo religioso na escola, pois ainda era evangélico
quando crianga, mas fala muito sobre sua percepgao sobre a sociedade apos decidir dedicar
sua vida ao candomblé.

Sobre os terreiros e comunidades religiosas, sao os espagos em que os sujeitos se sentem mais
protegidos a valorizados. Mestra Céssia sempre fala em como se sentia bem ao chegar na
comunidade, mesmo tendo sofrido violéncia racial na escola. O Kilombo Manzo era onde ela
se sentia acolhida e tinha sua identidade valorizada, ao contrdrio da escola, onde ela sempre
sofria violéncia de professores e estudantes. Para mestra Pedrina, o percurso escolar se deu
pelo enfrentamento cotidiano, mesmo diante do racismo, enquanto mestra Cassia preferiu nao
dar continuidade aos estudos, retomando quando era adolescente, mas abandonando
novamente frente a continuidade do racismo.

E interessante observar que essas violéncias muitas vezes ocorrem de forma mascarada ou
sutil, isso se explica pela propria dinamica de violéncia do racismo brasileiro. O pensamento
social brasileiro, ao mesmo tempo em que busca negar a existéncia do racismo, se apropria de
uma estrutura sofisticada e se estabelece por meio de discursos educacionais, juridicos e
religiosos.

Projeto colonial e o racismo religioso a brasileira
O racismo religioso a brasileira foi consolidado de forma peculiar, em meio a complexa rede
de institui¢des criadas pelo Estado Nagao brasileiro, ao final do século XIX. Disseminadas pelo
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colonialismo portugués no Brasil, as manifestagdes de cunho ideoldgico racista estiveram
focadas na eliminagao das religiosidades afro-amerindias, assentadas em trés principais
imposigOes culturais: a imposigao religiosa catélica missiondria, a imposi¢ao da concepgao de
ciéncia e a imposi¢ao do sistema juridico europeu, como forma de legitimar e justificar a
exploragao econdmica dos corpos negros. De maneira particular, o colonialismo portugués se
deu ndo so6 pelo uso da violéncia fisica e da exploragao do trabalho for¢cado, mas também
através da disseminagao de ideologias de superioridade, que efetivam uma alta hierarquizagao
dos espagos de poder (NOGUEIRA, 1998).

E por meio da valorizagio da histéria e da meméria dos europeus, como exemplo de
humanidade, que as culturas negras e indigenas eram atacadas. Os escritos biblicos tiveram
um papel importante na legitimagao da escraviddao. Para MUNANGA (2003) a escravidao
esteve apoiada pela Teologia da Escritura e utilizava a historia da maldicdo de CAM para
justificar a exploracdo em Africa. Assim o cristianismo passa a pregar a escravidao como
ferramenta de salvacao “dos primitivos”. Os africanos sequestrados e enviados ao Brasil,
recebiam batismo cristao assim que chegavam e eram renomeados com nomes portugueses. A
igreja catolica atuava no controle da ordem e participava ativamente da escravidao, tendo
inclusive a posse de muitos navios negreiros.

O discurso cristao fomentava a ideia de liberdade da alma ao mesmo tempo em que detinha o
controle dos corpos de africanos e negros. Para a historiadora Leila Hernandez, Portugal
adotou um modelo de colonizacao por assimilacdo. Em sua obra: A Africa na sala de aula: visita
a historia contemporinea, de 2008, a autora diferencia o modelo portugués do inglés, de
apartheid explicito. Para Portugal era importante falsear a ideia de que negros poderiam algar
lugares sociais melhores por meio da conversao dos valores portugueses (NOGUEIRA, 1998).
Os principais portos de saida de escravizados do continente africano eram os portos do Golfo
do Benin e do Golfo de Angola. A maioria dos sequestrados eram provenientes dessa segunda
regido, na Africa centro-ocidental. Com eles, iniciaram-se as praticas de cura e devogio
ancestral do Calundu, durante o periodo colonial na américa portuguesa. Esses povos
influenciaram também na formacao de terreiros de Candomblés, Irmandades catdlicas e
Reinados em Minas Gerais. Os povos da costa da Mina, por sua vez, mantiveram formas
particulares de culto aos Voduns e outras praticas religiosas ancestrais que, de alguma forma,
dialogaram com as préticas centro-ocidentais (PARES, 2007) em territério brasileiro. Ao
mesmo tempo em que a comunidade africana e negra abria didlogo com diferentes
manifestacdes culturais de fé, a imposicao religiosa aos escravizados se deu através das
politicas de assimilacado (HERNANDEZ, 2008), realizadas por padres e missiondrios catolicos
de diferentes ordens, aos territérios de colonizagao.

Mais tarde, Portugal passou a promover a ideologia da mesticagem, como forma de eliminar
as diferentes manifestacOes culturais, africanas e indigenas. O branqueamento foi um processo
politico ideologico que buscou afirmar a inferioridade e o atraso intelectual de negros, com a
necessidade de promover o embranquecimento da populacdo, induzindo a entrada de
imigrantes europeus, e operando para precarizar a vida no negro. Porém, a intengao de
eliminar gradualmente o negro da sociedade brasileira falhou, dando lugar ao discurso da
“harmonia racial”.

Para Gonzalez (2018) o Brasil desenvolveu um tipo de racismo especifico, que é o racismo por
denegacao. A autora demonstra que existe uma neurose cultural brasileira, em que se busca
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negar o racismo e todo processo de exploragao de africanos e negros, a0 mesmo tempo em que
o instrumentaliza, através de uma hierarquizag¢ao dos lugares sociais, onde mulheres e homens
negros ocupam os piores lugares da sociedade. Para ela, o neurdtico necessita negar e ocultar
0s seus sintomas para que, assim, siga obtendo vantagens e mantendo o status quo. Assim, a
elite brasileira busca esconder seus crimes escravocratas do passado e assume o discurso da
harmonia ou democracia racial, como estratégia de denegacao do racismo estrutural que rege
nossas instituigoes.

Matheus (2016) destaca o papel da Igreja catdlica na colonizagao ibérica, distinguindo as
coldnias espanholas e portugueses, das inglesas. Para o autor, existia um compromisso moral
dos senhores em batizar e ensinar aos escravizados os ensinamentos cristaos. Em distin¢ao das
colonias saxonicas, que buscavam delimitar de forma explicita a diferenca entre negros e
brancos, procurando assim preservar culturas de pureza racial em ambos os grupos, a
colonizagao ibérica se estrutura na ideia de superioridade cultural, através da necessidade da
imposicao ideoldgica aos escravizados.

De acordo com Maia (2011), a evangelizagao era a justificativa do Império Portugués para a
escravizagdo nos territérios africanos. Eram, portanto, “livres pela alma, mas nunca
socialmente”. Como exemplo, o autor lembra as Ordenagdes Manuelinas, de 1521, que
determinavam o dever dos senhores de batizar escravizados e escravizadas na Guiné, bem
como as Ordenacgoes do tempo dos Filipes (1603), que determinava taxas aos senhores que nao
batizassem seus escravizados. Em 1707, as Constituicdes Primeiras do Arcebispado da Bahia
determinam que, caso os senhores nao fizessem o batismo de seus escravos, perderiam a posse
dos mesmos. Essas a¢gdes mostram o poder da Igreja Catdlica ja nos primérdios da colonizagao
portuguesa. Com a consolidacdo das politicas coloniais, ajustes foram sendo feitos até a
invencao dos estados nagao no século XIX, um novo arranjo imperialista dos povos europeus
e da américa do Norte. No Brasil, altimo pais a abolir a escravatura, destaca-se o lugar do
racismo nessa nova investida.

Ao debatemos racismo religioso no Brasil atual, € preciso percebé-lo como continuidade da
estratégia colonial de silenciamento e exterminio cultural. A particularidade da perseguicao a
religiosidades e adeptos das religiosidades negras se baseia na concepgao cientifica eugenista
de inferiorizacao intelectual, e se efetiva através da demonizagao das religiosidades negras por
catolicos e evangélicos e da criminalizagao oficial do estado brasileiro.

Intolerancia religiosa ou racismo?

Compreendemos as expressoes de intolerancia e violéncia religiosas como,

. crime de 6dio que fere a liberdade e a dignidade humana, a violéncia e a
perseguicao por motivo religioso sao praticas de extrema gravidade e costumam ser
caracterizadas pela ofensa, discriminacao e até mesmo por atos que atentam a vida
(SDH-PR, 2016, p. 124)

A perseguicao religiosa é fruto do etnocentrismo, ideologia pautada na superioridade,
exclusividade e centralidade de culturas lidas como mais evoluidas sobre as demais. Para
Thomaz y Valiente (2000) citada por Fernandes (2017), a tolerancia se estabelece na dominagao
sobre aquilo que se constrdi como negativo. Sendo a sociedade brasileira demarcada pela alta
hierarquizagao, podemos dizer que a intolerancia é:
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uma “concesion graciosa y unilateral que el dominante hace al dominado, trata de una actitud que
podria expresarse en la frase — te tolero, pero podria no hacerlo” (apud MALGESINI, 2000, p. 393-394).
(FERNANDES, 2017, p.124)
Nesse sentido, a tolerancia se expressa sob uma relagao desigual de poder, em que as garantias
do grupo subalternizado se encontram sempre em suspensao, pois dependem da legitimidade
e do reconhecimento do colonizador para existirem. Assim como vimos na distingdao entre
baixo e alto espiritismo, os direitos dos povos tradicionais de terreiro sempre estiveram a
mercé dos projetos politicos. Em 2007, o governo do presidente Luis Indcio Lula da Silva deu
um importante passo para a criminaliza¢do da intolerancia religiosa.
Homologada em 27 de dezembro de 2007, a Lei 11.635 instituia o dia 21 de janeiro como dia
nacional do combate a intolerancia religiosa. A data foi escolhida em homenagem a Iyalorixa
Gildasia dos Santos, conhecida como Mae Gilda de Ogum, que faleceu em decorréncia de um
adoecimento fisico e mental, resultante das caltinias e da perseguicao arquitetada pela Igreja
Universal do Reino de Deus, e de seu lider Edir Macedo através de publica¢ao no jornal Folha
Universal. A publicagdo trazia a foto da lideranca com a frase “Macumbeiros charlatdes lesam
o bolso e a vida de clientes” e causou enorme desgosto a mae Gilda, que acabou falecendo.
Ap0s diversas lutas judiciais contra o pastor Edir Macedo e a midia da igreja resultaram em
uma indenizac¢do paga a sua filha, Jaciara. O caso emblematico expds o papel das midias na
propagacao de discursos de demoniza¢ao e criminalizacgdo dos povos de terreiro e a
necessidade de implementacdo de uma lei que pudesse punir os crimes contra os povos de
terreiro. A lei, porém, muitas vezes é utilizada por cristaos, sobretudo evangélicos, que acusam
alguns setores da sociedade de cristofobia. Além disso, a legislagdo nao enfatiza as
discriminagdes contra as religiosidades afro-brasileiras como aquelas que sofrem a violéncia
por terem sido construidas com base nas herangas africanas da didspora.
Se durante o periodo colonial as religiosidades negras eram tratadas como praticas
inferiorizantes e primitivas, com o surgimento da republica elas passaram a ser consideradas
como lugares de pratica do charlatanismo, assemelhadas aos jogos de azar.
Contemporaneamente, de acordo com Silva (2007), com a ascensao do neopentecostalismo no
Brasil, através de discursos como os do pastor Edir Macedo, a demonizacao das crencgas passa
a ser a estratégia principal do racismo religioso. Perguntado sobre o tema, mestre Washington
responde:
Eu ndo gosto muito desse termo intolerancia nao/Porque a intolerancia na verdade
€ muito contrdria da tolerancia/e vocé tolera aquilo meio obrigado assim né?/Eu acho
que na verdade/a gente ndo quer que nos tolerem/a gente quer que nos respeitem/o
problema da complicagao das coisas hoje do mundo esta nos desrespeito né?/a gente
precisa respeitar o outro/respeitar o outro significa que mesmo que eu nao concorde
com o que ele faga/mas que eu inclusive luto pelo direto dele de fazer né?...entao eu
acho que a gente luta € pelo respeito religioso nao € nem pela intolerancia/ai quando
a gente combate as pessoas que querem invadir, quebrar e destruir/a gente combate
pelo respeito né? E a educacdo tem um papel importante nisso... (Mestre
Washington, 2017)

Para o mestre é preciso falar sobre o respeito as religiosidades negras, uma vez que o
discurso de intolerancia pressupde que para existir os povos de terreiro precisam da
legitimidade e permissao dos outros, que podem ou nao os respeitar. Para Nascimento (2016)
o que incomoda as elites ¢ a existéncia de um modo de vida e organizacao distinto da nossa

Kwanissa, Sao Luis, v. 05, n. 13, p. 24-44, jul/dez, 2022. 35
ISSN 2595-1033




Universidade Federal do Maranhao — UFMA
Licenciatura em Estudos Africanos e Afro-Brasileiros
KWANISSA - Revista de Estudos Africanos e Afro-Brasileiros

tradicao racista. Seguindo essa compreensao, o conceito de intolerancia religiosa se apresenta
insuficiente para compreender a complexidade desses povos.

Racismo religioso: o papel da ciéncia e da lei

Ao longo do século XVIII e XIX, cientistas ingleses adotaram a concepgao biologizante de raga
baseados em caracteristicas fenotipicas. Criada por Francis Galton (1833), essa concepgao
disseminou a tese de que seria possivel haver um melhoramento racial através da manipulagao
genética ou melhor, através da mesticagem visando ao embranquecimento. A concepgao
eugenista e o discurso da verdade cientifica despontam como bases de ideologias racistas que
influenciardao na definicdo do que seja raga ao longo dos séculos XIX e XX e que dariam
continuidade a subjugacgao das culturas e saberes africanos no Brasil.
Essa crenca cientifica é a base da criminalizagdo da "populagao negra, atribuindo-lhes uma
tendéncia social para a praticas de crimes. Baseados nisso, ocorreram, e ainda ocorrem,
diversas invasOes contra os terreiros, com apropriacdo de objetos sagrados pela policia e
ameacas a zeladores e mestres, acusados de desordem. PARES (2007) salienta, porém, que a
repressao e a criminalizagao dos espacos de religiosidade e sociabilidade nao impediriam a
organizagao das revoltas negras.
FERNANDES (2017) mostra como a criminaliza¢dao dos terreiros é judicializada a partir do
século XIX. Em 1890, o cddigo penal estabeleceria, através dos artigos 156, 157 e 158, a
proibicao da chamada pratica ilegal da medicina, bem como do chamado curandeirismo (p.4).
A interpretacdo da legislagao, porém, sempre esteve condicionada ao tipo e origem étnico
racial da expressao. A regulacdo juridica favorece a legitimagao de um discurso maléfico e
demonizante sobre cultos negros. Para SERRA (2011) o racismo teve papel central na
interpretacao da linguagem juridica, sendo determinante na opressao das praticas culturais
afro-brasileiras:
E indiscutivel que no processo, o racismo desempenhou um papel decisivo: na
mesma altura, eram violentamente reprimidas outras manifestagdes culturais dos
negros, de modo algum passiveis de enquadrar-se em qualquer artigo do Cddigo
Penal. Até o samba foi, por muito tempo, perseguido no Brasil [...] (p.16)

Fernandes e Adad (2017) destacam a auséncia de criminalizacao de outras religides, além da
catolica. Os evanggélicos, os protestantes e os espiritas, que chegaram nas ondas migratorias
europeias do século XIX, por exemplo, ndo passam por processos de perseguicao e
criminalizagao. Ainda hoje, verifica-se a diferenga de tratamento social entre a chamada mesa
branca ou magia branca, de origem kardecista e, a magia negra, expressao utilizada pelo senso
comum para designar cultos afro-brasileiros, associando-os a pratica do mal. No pos-abolicao,
com a marginalizagdo das comunidades negras, a violéncia contra as comunidades seguiu e
obrigou os povos de axé a se esconderem,

Com a constituigao federal de 1988, a liberdade de crenca passa a ser garantida através do
artigo 5°. Ainda assim, verificamos que as violéncias permaneceram e os discursos racistas se
fortalecem por meio do discurso publico. A existéncia de uma bancada evangélica forte no
Brasil, que se alia ao agronegdcio na perseguicao de povos populares e tradicionais, ameaga a
existéncia dos povos de axé em ambientes rurais. Isso também ocorre nos meios urbanos, onde
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as milicias promovem a destruicdo de templos e a perseguicao de das comunidades
tradicionais.

A contra colonialidade no combate ao racismo religioso

A populacao negra brasileira, diante da farsa da igualdade racial, transformou as tentativas de
anulagao de suas manifestag¢des culturais em processos de continua resisténcia. A exemplo dos
quilombos, comunidades de terreiro e irmandades tém sido espagos privilegiados da
resisténcia cultural. Sao nesses espagos onde a criacao se transforma na forma mais importante
da preservacgao da memoria e da histéria da populagao negra no Brasil. Africanos e indigenas
transformaram as imposi¢des culturais em praticas prenhes de novos significados e as
religiosidades se configuraram pelo enfrentando processos de aculturagao (HALL, 2003).
Assim, ainda que a aculturacdo tenha sido uma das estratégias de silenciamento, os povos
negros e origindrios transformam a situagdo cativa, em meio a diversas tensdes. Se o
catolicismo lhes era imposto, africanizar o catolicismo nao parece uma tarefa dificil, ja que
negros e africanos se tornam a maioria da populacdo com o passar dos anos. Com os estudos
contra coloniais, propostos pelo intelectual Nego Bispo, na obra Colonizagdo, Quilombos: modos
e significados, de 2015, nos aproximamos das tensdes que permeiam a existéncia de povos
tradicionais de axé, pensando os terreiros como espagos de socializa¢ao e aprendizagem das
cosmovisOes afro-brasileiras, em que a populacao negra pde em questao narrativas coloniais,
desconstruindo o imagindario do negro brasileiro como pacifico e passivo, logica reproduzida
pelos discursos coloniais (SANTOS, 2015).
A tentativa de imposicao catdlica ndo pode ser tratada como um instrumento vitorioso de
anulagao da identidades afro-brasileiras no Brasil, pelo contrdrio, é importante refletirmos
sobre a importancia da nogao de encruzilhada para os povos de terreiro, como o lugar de
subjetivacao da populacao negra brasileira, que produz reinvengdes em meio a tensoes. Para
ANJOS (2006), a afro-religiosidade é uma forma de fazer-filosdfico, construido de forma
rizomatica pelos povos africanos e indigenas.
A religiosidade afro-brasileira apresenta um outro patriménio que nao é a
dissolugao das ragas numa mesticagem em que o negro é como um “reagente
quimico” — para retomar uma expressao cara a Sodré - [...] a logica da religiosidade
afro-brasileiras, ao invés de dissolver as diferencas, conecta o diferente ao diferente
deixando as diferencas subsistirem como tais. (ANJOS, 2006.p.22)
O autor lembra que a cosmopolitica afro-brasileira ndao se ocupa com a imposi¢ao de dogmas
ou crengas de superioridade. A exemplo das linhas cruzadas nos terreiros do Rio Grande do
Sul, em que Ogum ora aparece como Orixa, ora como Ext, ora como Caboclo, é possivel
visualizar que as possibilidades que as cosmovisoes que as religiosidades negras oferecem.
Nessa cartografia, Exi1 encontra-se no meio, como ponto de subjetivagao: nao é o fim nem o
comeco, € o proprio Exu quem transporta a energia vital entre os caminhos e quem conduz a
pluralidade. Entre os sujeitos dessa pesquisa, inkissis, pretos velhos, santos catdlicos, e outras
existéncias compartilham territérios e a vida dos sujeitos. Sendo assim, a cosmopolitica se
estrutura no discurso contra colonial de mestres como uma agao de afirmagao do pensamento
filosdfico e pedagdgico afro-brasileiro, frente os discursos racistas.
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As pluralidades sao elementos necessarios para a producdo de linguagens multiplas no
candomblé. A poética, presente nas cantigas, rezas, e preces, se estende na gira, no movimento
anti-horario que desafia a normatividade branca e crista. Deuses e divindades que cantam e
dangam compdem parte da poética das tradigdes ancestrais de axé. Compreendendo a
resisténcia e a pluralidade como fazeres pedagogicos essenciais das afro religiosidades no
Brasil, buscamos desvendar o racismo religioso, seus impactos nas comunidades de axé, e na
histéria da populagdo negra, a partir da visao de mestres e mestras que vivenciam
cotidianamente essas literaturas.

Racismo religioso: o que pensam os mestres de terreiro?

A linguagem ¢ a forma primordial pela qual exercitamos nossos pensamentos e constituimos
novas ideias, na medida em que entramos em contato com o discurso do outro (DIJK, 2004, p.
46). Ao entrevistarmos Mestre Ricardo, Mestra Cassia e Pedrina, percebemos em seus
discursos que ndo sado raras as situagdes de racismo por eles vivenciadas. Mesmo que o
discurso racista se aproprie da ciéncia, da fé e da lei para reverberar suas ideologias, o saber
tradicional o confronta, ao apresentar um conhecimento que ndo se ocupa com a afirmagao da
verdade, mas sim com os diversos meios em que podemos acessar uma série de possibilidades.
Para Pedrina, a ‘“verdade’ para as comunidades é aquilo que as faz compreenderem como
negras. Nesse sentido, os terreiros e irmandades, por meio da reconstru¢dao da historia de
africanos e negros, promove a auto-estima da comunidade:

O pessoal negro/ descendente tem baixa estima/e fazer uma reconstrugao da
histéria/esse é que é o papel do terreiro/porque o terreiro né? Um terreiro/uma
irmandade do rosario/um reinado/eles tem condigdo de contribuir assim sem
igual//de forma impar mesmo porque/ é quem detém o conhecimento da
verdade/quem detém a maneira do negro ser//sao eles/a lingua//a comida/o jeito de
comportar/e isto é importante que se divulgue// (Mestra Pedrina, 2016)

Durante a pesquisa com os mestres, identificamos em suas narrativas a producao de discursos
em sujeitos que visam, de forma comprometida, questionar os imaginarios negativos sobre o
terreiro, destacando sua importancia para o reconhecimento do sujeito negro com sua propria
histdria. Se o terreiro € o lugar onde as identidades negras sao afirmadas, a escola é o lugar
privilegiado de refor¢o do racismo religioso. Como relata mestra Cassia:

...a gente ndo podia colocar quem a gente era de verdade//quem éramos nds/ que
nos éramos de terreiro/que a gente morava em uma comunidade/que aqui tinha um
terreiro//que minha mae era//uma zeladora//uma mae de santo/e que a gente
é/fazia//fazia capoeira//ou que a gente tocava tambor//entdo nada disso/era como se
a gente fosse uma outra pessoa dentro da escola//e o pouco que a gente tentava falar
quem a gente era/ a gente era silenciado//pela prdépria professora//entdao era
ignorado//quando nao era ignorado /era motivo de chacota//com a turma da escola.
(Mestra Cassia, 2017)
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Inicialmente, nos interessava verificar nas falas, a ocorréncia de discursos racistas em espagos
educacionais formais, fato confirmado durante as entrevistas. Mas no decorrer das mesmas,
outros lugares foram sendo evidenciados como espagos de reverberacao desses discursos.
Durante muito tempo a igreja catolica foi responsavel pela educagdo em nosso pais. Suas
marcas estdo presentes em momentos de rezas e nas imagens de santos catdlicos espalhados
em muitas escolas publicas. Mestra Pedrina iniciou seus estudos em um colégio de preparagao
para freiras e, a0 mesmo tempo em que o Monsenhor Ledo, quem liderava a igreja, permitia a
presenca dela e de sua familia, os punia pelas praticas religiosas e culturais. Pedrina relata:

..meu  pai/por exemplo/que era médium/umbandista/benzedor né?
raizeiro/acontecia deles ganharem muitos afiliados...bebé/minha mae era
parteira/era parteira/ a gente era pobre e ainda tinha gente mais pobre que ela tinha
que levar os lengdis/pra ajudar no parto/porque nao tinha um lengol/o pessoal de
hoje em dia ndo sabe muito bem o que € pobreza nao/acho que sabe muito o que é
pobreza sé os que tdo na rua..e mesmo assim./..eles (os pais) tiveram a casa
apedrejada...e eles ganhavam muitos afiliados por causa disso/pelos partos/pelas
benzecdes/pelas solugdes que tinham no terreiro/ai chegava na igreja quando o
padre/inclusive “Deus o tenha”/era o0 Monsenhor Ledo/Monsenhor criava o maior
problema e nao deixava eles serem padrinhos/...cansou de chamar meu pai em
confissao/para ele prometer que ndo ia mais mexer no terreiro/entao ja tinha um
antecedente muito grave/e ai eu penso que eles nos encaminharam para a
igreja/entao/nesse periodo meu de escola/de coisa/nao tinha isso porque a gente/ja
tava com aquela reserva da igreja... (Mestra Pedrina, 2016)

Ainda que Pedrina seja uma mulher de terreiro e do reinado, nao dispensa sua fé crista
e catolica. Mesmo em meio a diversos relatos de situagdes racistas na escola catodlica e na igreja,
ela compreende que a fé catdlica como aquela que a preservou de algumas violéncias. Ao
contrario da mestra Pedrina, que seguiu com os estudos, mestra Cassia apresenta diversos
relatos sobre situagdes em que a professora, ou os colegas, utilizaram o discurso cristao para
inferioriza-la, essas violéncias a afastaram da escola.
Mestra Cassia questionava esses discursos reproduzidos nas aulas. O ensino era mediado pela
biblia e as professoras faziam questao de ensinar a histdria tinica, dos brancos e colonizadores.
A mestra afirma que odiava as aulas de histdria, pois eram nelas que ela percebia como a
populacao negra era abordada:

Era uma matéria que eu nao estudava mesmo/eu negava aprender/histéria porque
eu nao concordava/eu ndo gostava de ver/aquele povo/que eu queria que a sala de
aula entendesse que era gente boa/que era/gente inteligente/ que prestava pra
alguma coisa/nos livros de historia/eles colocavam a gente sempre como
empregados/servindo/entdo a gente olhando o livro de histdria/eu entendia que nao
tinha cultura/ que se eu aprendesse aquilo ali eu ia me acomodar e me acovardar/
com essas condi¢des colocadas pra mim. (Mestra Cassia, 2016)

Mestra Cassia e seus irmaos abandonaram a escola e se reencontraram com a educagao
no quilombo Manzo Ngunzo Kaiango, com o Pai Benedito, preto velho que constrdi as
narrativas da tradi¢ao do territorio.
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entdo a partir dai ele comegou a ensinar pra gente coisas da vivéncia dele/da cultura
dele/que ele comegou a resgatar isso/pra gente//pra que a gente aprendesse a
praticar/ele que ensinou por exemplo para a gente questdes de plantio/ele falou com
a gente que tem época que tem que plantar / a mandioca que era//a gente tinha que
dar um prazo pra terra descansar/ entdo a gente entendeu toda essa forma de
viver/sem precisar ir a escola/ e que o fundamento disso tudo era um aprender a
respeitar o outro/ e um cuidar do outro sempre/e ai a gente comecgou a viver dessa
forma com os ensinamentos do préprio pai Benedito (Mestra Cassia,2020)

As narrativas da comunidade, em torno de pai Benedito consolidam a afirmagao de
suas histérias e memorias, negadas no ambiente escolar por meio da imposi¢ao do discurso
cristdo. As caracteristicas da sutileza do racismo brasileiro ocultam violéncias que crescem e
se acentuam na medida que os negros ainda se encontram sub representados nos espagos de
poder.

... mas ai tem um grupo/que é a maioria/que tem uma violéncia mais subjetiva/mais
simbdlica que é aquele/do olhar/que é aquele que separa/prefere nao sentar perto de
vocé quando vocé ta com/alguma coisa simbdlica/ da nossa religido como as
contas/aquilo que de repente de questiona com olhar/com as vestes que vocé
tem/entao tem uma relacao ai daquilo que é o simbdlico da sua religido/ que acaba
afetando o outro/e ai nesse incomodo ele gera uma violéncia muito sutil/que é o do
nao ficar perto/do nado deixar o filho proximo/mas que nao se assume/ e que tem o
mesmo pano de fundo racista como as outras questdes. (Mestre Washington, 2017)

Nesse sentido, podemos dizer que a escuta dos povos de axé € essencial para desconstruirmos
e descolonizarmos o pensamento sobre os saberes das afro religiosidades. Na medida em que
os mestres e mestras ocupam o espago de hegemonia do conhecimento, as desigualdades
passam a ser expostas e questionadas, provocando deslocamentos e tensdes em discursos
historicamente brancos. Fazer jus a universidade como espaco de encontro da diversidade de
saberes foi um dos efeitos provocados a partir da experiéncia. Para mestra Pedrina, a insercao
dos saberes de axé é resultado de um processo de crescimento e movimento do mundo de
reconhecer os saberes negros.

Pois é/eu acho que isso é um crescimento/e eu até penso que é¢ o movimento do
mundo mesmo/que esse mundo estd andando/porque/quem falou que € s os
europeus que tem sabedoria/ou que tem um saber que se possa divulgar/né? entao
se é universidade né?/ ela tem que ser diversidade/entendeu? ta certo? ela tem que
ser diversidade/tudo tem que ser considerado/ entdo eu acho muito bom de estar
tendo essa oportunidade de falar/do que eu conheco/do que eu sei/dentro duma
universidade/porque isso ajuda as pessoas/ai ajuda as pessoas a se formar/a
formagdo do ser ela é muito ampla/ela nao € o portugués/a matematica/a ciéncia/a
geografia/né? [...] (Mestra Pedrina, 2017)

Dessa forma, é possivel dizer que a experiéncia inclusdao dos saberes afro-brasileiros nas
universidades nos direciona para a poténcia da agdo como estratégia de descolonizacao da
universidade, ao apresentar outros modos de ver e viver possiveis, que questionem a
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hegemonia do conhecimento europeu. Por meio da dentincia do ethocentrismo presente nos
curriculos académico, a experiéncia impulsiona uma mudanga de abordagem tedrico —
metodoldgica através do protagonismo da narrativa dos mestres. Com o replicar de vozes
antirracistas nos ambientes educacionais, os discursos sobre os povos de axé passam a
provocar uma mudanga tanto na abordagem das relagoes raciais quanto sobre o conhecimento.

Consideragoes finais

Nesse artigo apresentamos um breve debate sobre a educagao para as rela¢des étnico-raciais,
enfatizando a importancia dos mestres de axé na descolonizagao dos curriculos académicos,
bem como na dentincia do racismo religioso. Para isso apresentamos uma base interdisciplinar
para pensar o desenvolvimento do racismo religioso, como forma de destacar centralidade da
raga nessa modalidade de preconceito e como ela nao pode ser compreendida somente pelo
viés da intolerancia religiosa.

Como reflexo da colonizagado e do capitalismo, as institui¢gdes tem sido as que mais propagam
e legitimam os discursos racistas: dentre elas escolas e universidades, igrejas, as leis e a midia.
Todos eles tém servido para disseminar ideologias racistas, que inferiorizam e demonizam as
cosmovisOes negras e amerindias. Essas ideologias estdao no cerne do projeto de estado nagao
brasileiro, que mantém as elites brancas em lugar de superioridade, ovacionando a histéria do
colonizador e seu modo predatério de imposi¢ao do conhecimento e das formas de vida.

A disciplina “Catar folhas: fazeres e saberes dos povos de axé” se diferencia em diversos as-
pectos das disciplinas regulares, ofertadas nas universidades. A auséncia da necessidade exa-
ustiva de leitura de textos “cldssicos” escritos por europeus e legitimados pela ciéncia ociden-
tal é uma delas. A substituicao dos esquemas de leitura e sintese do pensamento dos homens
brancos d4 lugar a palavra viva, de quem vive e vivencia seus saberes. O uso de textos multi-
modais, que valorizam a oralidade, a expressividade e a a musicalidade presente nos corpos
negros, desprende o conhecimento de sua rigidez, e possibilita aos negros um enfrentamento
discursivo, mas também corporal e estético.

Além da coleta dos discursos, que nos indicam a existéncia de um processo de construgao do
pensamento contra colonial, de dentincia e enfrentamento do racismo religiosos. As observa-
¢Oes e anotagoes foram essenciais para a contextualizacao dos eventos apresentados pelos dis-
cursos. Nos deparamos com conhecimentos que, para além das experiéncias narradas, também
nos trazem uma forma diferenciada de pensar e entender nossa capacidade de articulagao de
um pensamento antirracista.

A tentativa de sintetizar os saberes por eles compartilhados nos impds questionamentos epis-
temologicos, levando-nos a vislumbrar uma epistemologia negra e de terreiro como algo ur-
gente nos espagos de conhecimento. O impedimento de sujeitos adeptos das religiosidades
negras aos direitos basicos, como a educacao, precisa ser debatido a partir do reconhecimento
do Brasil enquanto um pais racista e colonialista, que se desenvolveu na exploracao direta da
mao de obra africana e na producao de discursos de inferiorizagao de africanos, sustentados
pela imposigao catolico-crista, pelo sistema juridico e legitimada pelas desigualdades educa-
cionais.

O registro dessa experiéncia na UFMG colabora para a memoria das acoes de descolonizagao
da universidade, provocadas pelo momento de expansdao das mesmas junto as camadas
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populares e a populagao negra no Brasil, trazendo o debate do racismo religioso como um
tema de extrema importancia no debate da educagdo étnico-racial. Assim como a opressao,
vivenciada pelo discurso racista, a resisténcia presente no discurso dos mestres nos informa
sobre a capacidade de articulagdo e critica da populagdo negra, desconstruindo o mito da
passividade negra.

Se a histdria etnocéntrica apresenta discursos em que coloca os sujeitos como submissos, as
narrativas dos mestres erguem vozes e discursos que ressoam como formas de agéncia e
mudanga. O exercicio torna-se desmistificar o imagindrio brasileiro de que os africanos se
entregaram, passivamente a fé e as normativas da igreja, denunciando as tentativas de
anulagao cultural e as ideologias de inferiorizagdo da populagao negra. A partir da experiéncia
de mestres, percebemos que € possivel pensar em relagdes raciais em que os conhecimentos
sdo complementares e nao se eliminam diante da diferenga. Esse fazer filosoéfico pode induzir
mudangas nas rela¢des raciais brasileiras, e consequentemente na educagao brasileira.
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