














La Pastorela Mexicana:
origeny evolucion de una
tradicion con mucho futuro

Ana Guillermina Gémez Murillo

Historiadora mexicana especialista en periodo novohispano y siglo XIX. Cuenta con diversas publicaciones académicas y de difusion, asf
como experiencia en docencia, museos y proyectos de difusién cultural | México

as pastorelas son una de las tradiciones navide-

fas de mayor impacto en la cultura latinoame-

ricana. Durante mi nifiez en las décadas de los
anos ochenta y noventa, la tradicién catdlica se im-
ponia en un México cuya oficialidad dictaba todavia
el estado laico, que implicaba ausencia de educacion
religiosa desde los planes y programas educativos.
Sin embargo, el México posrevolucionario también
reforzé las tradiciones mexicanas cuya raiz catdlica
era indivisible y dio lugar a multiplicidad de mani-
festaciones populares. Por lo anterior, las escuelas de
educacién publicay privada en México celebran pre
posadas cuyo programa se componia de villancicos’,
kermeses? y pastorelas. Dichas festividades se cele-
braban unos dias después de la conmemoracion de
la aparicion de la Virgen Maria en el Tepeyac, y unos
dias antes de las vacaciones de invierno.

Como primer elemento a destacar, era que la advo-
cacion mariana mas representada en las pastorelas
del altiplano mexicano, es la guadalupana, lo que
refuerza esta devocion y su caracter nacionalista e
identitario que redondea el ciclo decembrinas mexi-
cano popularmente llamado Guadalupe-Reyes (del
12 de diciembre al 6 de enero).

Foto Sonia Marleny Tejera
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Las preparaciones previas a las pastorelas escolares se
centran en la adquisiciéon o confeccion de los disfraces.
De dngel o diablo para la escenificacion de la lucha entre
el bien y el mal. O bien el traje de pastor que normal-
mente aparece con ropa tipica mexicana a la usanza
del pueblo Ilano del México pre revolucionario, y como
vestian nuestros abuelos y bisabuelos en las haciendas
(ropa de manta, sarapes, pelo trenzado, bigotes, mo-
rrales, huaraches y sombreros). En algunas ocasiones,
y para darle mas realismo, incluyen animales de corral
como gallinas, borregos o chivos para completar la
imagen de un nacimiento viviente en la escena final,

cuando los pastores llegan a Belén a encontrarse con
el Nifo Jesus.

En la pastorela los personajes fundamentales son: pas-
tores e indios, los demonios, arcangeles, José, Maria
y el Nifio Jesus. También se incorporan bailes, musica
tradicional que imprimen tintes regionales. Las obras
estan compuestas por multiples didlogos entre pastores

y entre pastores y diablos, la lucha entre el bien y mal,
representados por el arcdngel San Miguel y Lucifer, asi
como la posterior adoracion de pastores, ofrecimiento
de regalos y la despedida.

Las pastorelas cuentan con un fin edificante, es decir,
una lecciéon moral por aprender. Los protagonistas tie-
nen el cometido de vencer los enganos del demonio
y pecados capitales como la gula o la codicia y a final
de cuentas se cumple el cometido de asistir al naci-
miento de Jesus, El origen de la pastorela es multiple
y lejano a la geografia latinoamericana. Las primeras
escenificaciones que se llevaron a cabo de la natividad
aparecieron en Europa y el teatro pastoral, como tal, se
identifica plenamente en la Italia del siglo XVI, con la

denominada fabula pastoril. Posteriormente llegaron a

América como herramienta de evangelizacién con las

comunidades franciscanas y adquirieron gran popu-

laridad en poco tiempo entre los naturales. Tenemos
noticia de que Fray Juan de Zumarraga, primer obispo
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de Nueva Espafia, ordend en 1530 la escenificacion de
una farsa de la Natividad Gozosa de Nuestro Salvador,?
y en 1550, aparecié Adoracidn de los Reyes Magos, que
fue escrita en ndhuatl por Fray Andrés de Olmos.* Las
ordenes religiosas vieron en las pastorelas en lengua
originaria un excelente recurso para consolidar la evan-
gelizacién a la poblacién indigena. Una pervivencia
de las pastorelas en lengua originaria y/o con tintes
regionales de Michoacdn o escenificaciones de gran
raigambre como las de la Laguna, acompanadas del
particular canto cardenche.

Entre las razones por las cuales las pastorelas fueron
acogidas por comunidades indigenas y mestizas, se
encuentran la libertad y posibilidad de incluir bailes,
bromas y diversas formas populares en sus esceni-
ficaciones. Eso contribuyd, sin duda, a un medio de
expresion cercano, a una religiosidad cercana a las
comunidades y, también, a una forma de expresion
ante situaciones de descontento en lo politico y social.

A la par del teatro culto en la Nueva Espana, el teatro
evangelizador con sus pastorelas se fue consolidando
durante los siglos XVI al XIX. A fines del siglo XVIII las
autoridades virreinales sefalaron la necesidad de que
los actos y representaciones publicas contaran con un
permiso. Por tal motivo, en los diferentes ayuntamien-
tos hay registros de las multiples pastorelas que se
desarrollaban a lo largo del afio y no solamente en las
épocas decembrinas.

En 1817, en medio de un proceso de constitucién de la
identidad mexicana, el escritor José Joaquin Fernandez
de Lizardi publicé Pastorela en dos actos,® obra que
recoge los elementos mas caracteristicos de las repre-
sentaciones populares con la formalidad de una obra
impresa para difusién y escenificacion. La pastorela
alcanzo, entonces, nuevos recintos de representacion
en teatros formales y dio pie a la escritura, publicacién,
difusién y consolidacion del género. El humor, satira,
doble sentido, asi como la critica politica estuvieron



presentes en dichas representaciones. Por tal motivo,
las autoridades establecieron procesos de censura,
reglamentacién e inclusive, en algunos casos, promo-
vieron su desaparicion durante las luchas politicas del
siglo XIX, o durante el desarrollo de conflictos como la

Guerra Cristera en el siglo XX.

El siglo XIX fue decisivo en la consolidacion del género.
Las publicaciones peridédicas nos dejan ver las obras que
se anunciaban al publico general y las peripecias que
sorteaban. Por ejemplo, en diciembre de 1815 aparece la
noticia de una representacién en la libreria de Jauregui.®
También consta que las autoridades intentaron regular
los horarios y dias de estas representaciones, pues en
1834, en la ciudad de México, se prohibia el cobro entre
semana para evitar la inasistencia de los trabajadores a
sus labores al dia siguiente. Asi, no se incentivaban las

representaciones en estos dias.

Foto Sonia Marleny Tejera

Algunos autores anunciaban sus pastorelas al publico
con la intencién de atraer a los empresarios.” De igual
forma surgieron pastorelas impresas cuyo cometido
era la representacion en ambientes domésticos. Por
ejemplo, Devocion de unos pastores y astucias de Lucifer,
escrita de forma sencilla para que pudiera ser represen-
tada en el interior de los hogares mexicanos.

Existieron también representaciones de pastorela pa-
trocinadas por ciudadanos para el divertimento de la
poblacion, como sucedié en la ciudad de Durango en
1849, donde José Maria Silva ofrecia la representacion
de 14 funciones. La primera en su casa y las demas en
recintos publicos.® En el mismo lugar y afo, Antonio
Aquilar y Calixto Castro ofrecieron una representacion
en su Ferreteria y otras doce en Santiago Bayacora,

totalmente gratuitas al publico.’
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Con la consolidacién del México Postrevolucionarioy
el afianzamiento de laidentidad mexicana, se desarro-
[laron escenificaciones que hoy en dia constituyen una
tradicion, como la de Tepotzotlan, Estado de México,
que se desarrolla en el Museo Nacional del Virreinato
que fuera un antiguo recinto jesuita. La de Metepec,
las del estado de Jalisco y otros tantos exponentes que
tienen décadas en su representacion y cuyos origenes
se encuentran en la tradicién oral de las comunidades
que las acogen.

La pastorela mexicana ha traspasado sus fronteras y
existen estudios especificos sobre su representacién
por parte de las comunidades mexicanas en Estados
Unidos desde finales del siglo XIX e inicios del XX. Los
periddicos locales, tanto en inglés como en espaiol,
nos dan referencias de la multiplicidad de represen-
taciones. Dichas obras no solo fueron acogidas por el
publico hispanohablante, sino también por las comu-
nidades norteamericanas a quienes la novedad de la
representacion de una obra centrada en el nacimiento
de Jesus, con un contenido picaresco, los atuendos y
la escenografia, fueron elementos que contribuyeron a
la consolidacién del género en la franja sur de Estados
Unidos, junto con nuestras posadas. Los diarios locales
daban noticias de los ensayos, de la descripcién de
la obra, asi como de la preparaciéon de vistosas deco-
raciones pintadas y también de los trabajos para la
confeccién de los trajes de pastores.'

Como hemos visto, las pas-
torelas son una tradicién
de largo aliento y se han
adaptado a las circuns-
tancias de los tiempos y
entornos politicos. Fueron y son una excelente forma
de transmision de la alegria de las fiestas decembrinas
y también fortalecen valores y la mexicanidad entre las
comunidades que las acogen. En las préximas fiestas
decembrinas seria interesante investigar los origenes
y particularidades de las pastorelas que se representan
a nuestro alrededor, o bien comenzar una tradicion en
nuestros espacios de convivencia. | m\

Notas

Cancién popular, principalmente de asunto religioso, que se canta
en Navidad, https://dle.rae.es/villancico (13 de agosto de 2013).

Fiesta popular, al aire libre, con bailes, rifas, concursos, etc. RAE,
consultado en: https://dle.rae.es/kerm%C3%A9s (13 de agosto de
2013).

Auto de la Natividad Mexicano, Archivo General de Andalucia,
diciembre de 2012, (Disponible en: http://www.juntadeandalucia.
es/cultura/archivos_html/sites/default/contenidos/archivos/aga/
difusion/documentoMes/Dxpticos/Dxptico_dic_2012.pdf)

Colchero Garrido, Maria Teresa. La adoracion de los Reyes,
Benemérita Universidad Auténoma de Puebla, Direccion de
Extension Universitaria.
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Ferndndez de Lizardi, José Joaquin. Pastorela en dos actos. Edicion y
presentacion Felipe Reyes Palacios, UNAM México, 2015.

Gaceta del Gobierno de México, 5 de diciembre de 1815, p. 1314.
El Siglo Diez y Nueve, 9 de noviembre de 1843, p. 4.

Periédico Oficial del Estado de Durango, 12 de enero de 1849, pp. 4y
6.
Periédico Oficial del Estado de Durango, 15 de marzo de 1849, p. 1.

Los Angeles Daily Times, Los Angeles, Enero 15, 1882, p. 3; The
Brownsville Sunday Herald. Diciembre 23,1923, Brownsville, Texas p.
3; El Tucsonense. Diciembre 15, 1915, p. 1.
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historiografia brasileira especializada no assun-

to é muito cuidadosa ao afirmar que nas festas

catdlicas realizadas pelas irmandades negras
era onde as manifestacdes de cunho africano se faziam
presentes com mais intensidade, ou eram manifesta-
¢Oes realizadas com o pretexto de acobertarem cultos
africanos, como ainda se observa na festa do Bonfim,
Senhor dos Navegantes, Nossa Senhora da Conceicéo,
em Salvador. Afirma que as irmandades negras eram
instituicoes de preservacao de etho africanos. Todavia,
sao inexistentes, ou rarissimas e dispersas as fontes

cacaunascimento7@gmail.com

¥

documentais que possibilitem o seu estudo de forma
aprofundada. E provavel, no entanto, que a Irmandade
de Nossa Senhora da Boa Morte seja, hoje, a Unica ins-
tituicdo religiosa negra que permite, a partir de uma
andlise antropoldgica, fornecer subsidios a Historia, por-
que, desconfiamos, ela preserva, ou persiste, o modelo,
aforma, a organizacao, o rigor das irmandades catdlicas
negras da Bahia oitocentista no tocante ao seu papel de
engendramento de politicas afirmativas e de pertenca,
diria, perdidas. Uma analise dos seus sinais diacriticos,
dos seus ritos publicos e privados podem nos auxiliar.
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Pensamos que durante a dramatizacdo da morte de
Maria, a mae de Jesus Cristo, as devotas da Boa Morte
morrem ritualmente para que se torne possivel a intera-
¢ao com as irmas falecidas, do mesmo modo como mor-
reram ritualmente os ap6stolos que foram arrebatados
pelo Espirito Santo e conduzidos por uma nuvem para a
casa de Maria. Queremos dizer, os apdéstolos sairam mo-
mentaneamente do mundo profano para mergulharem
num outro plano de existéncia que podemos denominar
sagrado: o contato fisico com Jesus, com demoénios, a
presenca do Espirito Santo, viajar em uma nuvem. As
evitacoes sexuais, alimentares, de contato, etc., que as
devotas guardam durante os sete dias que ficam em
obrigacdo sao uma forma de sacralizacao. Além desta
liminaridade, uma outra forma de interagir com as suas

ancestrais se dd com as cerimodnias de agregacao, por
exemplo, quando ceiam conjuntamente apds a missa
pelas irmas falecidas.

E através de ritos alimentares e festivos que esse
vinculo é desfeito. O festival que ocorre apds a
procissao da Gléria, em que se oferece comida em
demasia, representa, provavelmente, uma forma de
dessacralizacao de retorno ao mundo profano. O que
é preciso ser ressaltado é que tudo isso ocorre a partir
das concepgoes e valores da religido afro-brasileira.
O rito do Mandu, realizado por alguns terreiros de
candomblé de“nagao” Ketu, pode nos servir de exem-
plo. Notemos que a feijoada, oferecida no domingo, se
consolidou atualmente como um alimento pertencen-
te a Ogum. Nesse dia, os participantes da festa bebem
muito licor, cerveja, cachaca; participam das rodas de
samba, cantam, brincam, fazendo pensar que, além
de Ogum, privilegia-se também a Exu.
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Do ponto de vista interpretativo desses rituais o que
os membros da Irmandade da Boa Morte realizam é
uma ritualizacdo e uma reatualizacdo da ordem social
devido a uma desordem provocada pela vitéria da
morte sobre seus ancestrais, ou seja: “é preciso que a
morte seja tratada de forma regulamentada para que
ndo se torne um agente de desordem que vagueia
entre os vivos, mas, ao contrario, um poder benéfico
que age em proveito deles; s6 o trabalho simbdlico
e ritual pode converter o negativo (potencial) em
positivo (atual). E preciso enfim que a coletividade
se libere da “morte do morto”, que se purifique, que
elimine os fatores de desorganizacao e de degradacao
e faca dos ritos funerarios a ocasiao de uma verdadeira
renovacao. “E a dramatizacéo ritual, na qual tudo e
todos se acham engajados, que produz esse efeito no
momento de maior intensidade."

Podemos pensar agora que o rito catélico da assungao
e morte de Maria realizada pela Irmandade da Boa
Morte revela-se como uma metéafora. Para a Corpora-
¢do, Nossa Senhora da Gléria esta relacionada a tudo
o que dizrespeito a vida, enquanto Nossa Senhora da
Boa Morte esta relacionada a tudo o que se refere a
morte. Uma exerce dominio sobre o plano espiritual,
o Orum, enquanto que a outra ao plano telurico, o
Aiyé. Nossa Senhora da Boa Morte se vincula ainda
aos orixas relacionados a terra: Obaluaiyé, Ogum e, em
alguns casos, lansa e Nana. Nossa Senhora da Gléria
se relaciona com os orixas relacionados a vida, ou ao
nascimento: Oxald, lemanja, Oxum e Nana, essa ultima
exercendo dominio sobre os dois planos. Podemos
incluir ainda outro personagem: Oxumaré, elemento
mitico importante na gestagdo criativa do mundo.



Esse movimento ciclico é possivel pela intermediacao
de Oxumaré, representado por uma cobra em forma
de circulo. E esta divindade que atua ao mesmo tempo
entre os dois planos da existéncia humana, o ciclo, os
principios masculino e feminino na gesta da criacao
do mundo. Assim, cada um dos ritos realizados pela
Irmandade da Boa Morte associa-se a um plano dessa
relacdo metonimica e justifica porque é preciso que
0s seus membros precisem morrer ritualmente, isto &,
entrarem no mundo dos ancestrais, o orum, e as irmas
ancestrais retornarem para o mundo dos vivos, o aiyé,
para que eles se tornem eficazes. Nossa Senhora da
Gldria e Nossa Senhora da Boa Morte, uma sé entidade,
diga-se de passagem, sdo(é) representadas(a) por Nan3,
entidade que exerce dominio tanto sobre a fertilidade,
do nascimento, plano do orum, como sobre a terra,
aiyé, plano da morte.Temos que entender também uma
inversao: o plano do orum (o espaco celeste) apresenta-
-se, do ponto de vista mitico africano, como o plano da
vida, ou onde se origina a vida, o dominio dos orixas da
fertilidade, enquanto o plano do aiyé corresponde ao
plano da morte, ou onde a vida se esvai. Basta observar
que Ogum, Oid, Obaluaiyé e Nana sao orixas da terra,
dai usarem as cores vermelho e preto, enquanto que
o branco, cor dos orixas funfun (brancos) corresponde
aos orixas da fertilidade e a Egun.

Fotos Acervo do Autor
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Podemos pensar ainda que a aproximagao mitica que
alrmandade da Boa Morte estabelece com a metafora
dos seus rituais catolicos é a de legitimar a mulher
como criadora da ordem universal, estabelecendo, a
partir da sua entidade mitica principal - Odudua, ou
Mawu-Lisa, ou Nana, no minimo, uma ambivaléncia de
poderes na gestacao criativa do mundo. Neste sentido,
a Irmandade da Boa Morte recria, a partir do culto as
ancestrais femininos, a sua condicao de des-ordeiras,
ou seja, como as agentes primordiais da ordem. Cabe
aquilembrar o papel da tradicdo: a Irmandade da Boa
Morte persiste com esse culto desde suas origens,
em Salvador, quando era realizado por africanas que
recriaram, na Bahia, o culto aos orixas. O culto a Boa
Morte, de origem catélica era (e pretende manter ain-
da hoje) uma sobreposicao do culto as iya-mi, minha
mae ancestral, realizada, na Africa, pela Sociedade
Gelede. Podemos entender com Balandier que a Ir-
mandade da Boa Morte, pela tradicao, busca gerar a
continuidade; busca exprimir a dificil relacdo com o
passado, “impde uma conformidade resultante de um
cédigo do sentido e, portanto, de valores que regem
as condutas individuais e coletivas, transmitidas de
geracdo em geracao”, (V)

Notas

" BALANDIER, George. A desordem: elogio do movimento
(Le desdrdre). Tradugdo de Suzana Martins. Bertrand Brasil,
1997.266 p.-




Foto Acervo da Autora

Elizabeth Paula Flores Flores

Licenciada en Educacién con Especialidad en Ciencias Histdrico-Sociales, Magister en Antropologia y con estudios doctorales
en Ciencias de la Educacion y en Antropologia por la Pontificia Universidad Catélica del Perd. Diplomado de Calidad de la
Educacién por la Universidad Libre de Berlin. Con investigaciones centradas en temas relativos a Patrones de crianza y
Patrones de ensefianza de grupos culturales diversos; Cultura Organizacional, Cultura Digital de diversas organizaciones.
Actualmente miembro del Equipo de Investigacion EDUTEC de la Pontificia Universidad Catdlica del Per | Per

— ‘e ' | : ~% - : S
‘,‘“____‘Q..-'-}_-'\»- o SRS T - Rip Virgen de la Candelaria, Puno

¥




lantear la construccion de laidentidad a partir

del didlogo con las fiestas religiosas es entrar

en un tema que crea mucho debate. Todas
estas fiestas conllevan rituales. Para unos, es una
construccién en ciernes; para otros, dan por reali-
zada esa construcciéon. De los primeros encontra-
mos quienes miran los origenes y de los segundos,
ese didlogo proviene de una sintesis a partir de la
etapa de la Republica. Lo cierto es que ese proceso
de reconocimiento ha partido de una mirada de lo
andino y amazénico, en primera instancia, y muy
lentamente del reconocimiento de la presencia de
lo africano que Ileg6 con la conquista. El primero es
fruto de la mezcla de lo inca con el mundo espanol
del siglo XVl y lo amazdnico es recién conocido a
partir de la explotacién del caucho en el siglo XX.
A pesar de que la presencia africana se inicié con la
conquista, su construccion como parte de la cultura
se da a partir del siglo XX, al igual que lainmigracién
China en el pais, tema este Ultimo que no tocaremos
en el presente articulo.

Preparando la alfombra de flores,
Ayacucho

Para mostrar los rituales mas conocidos a partir de
las festividades religiosas, se utilizard una propuesta
que fue resultado de un encuentro de Proyectos de
Educacién Intercultural en el Perd en los aflos 90. En
ese encuentro se debatieron aspectos débiles en las
propuestas. Y uno de los invitados, el Dr. Alejandro
Ortiz Rascaniere, plante6 un esquema para discutir
lo que faltaba aun trabajar en ese deseo de inter-
cambio entre culturas diversas. Mencioné tres nive-
les para explicar la existencia o no de esos vacios:
uno, externo, que corresponde a lo observado en
los comportamientos, objetos (comida, vestimen-
tas, etc.). Un nivel intermedio que supone conocer
lalengua de la cultura para poder comprenderla, y
un nivel mas profundo poco visible e interno que
son los valores y creencias de los grupos, los que
se hacen visibles solo en determinados compor-
tamientos o afirmaciones. Para este antropdlogo,
en el 90 los proyectos interculturales miraban o
enfatizaban lo externo o lo intermedio, no asi las
creencias o valores.

Foto Acervo da Autora



Alfombrado de flores en

semana santa, Ayacucho

Foto Acervo da Autora

Se puede afirmar que el Peru es un tejido que se
esta construyendo y que pretende conjugar diversas
realidades: lo americano, lo africano, lo europeo y
lo asiatico. Hoy Peru es un pais con raices america-
nas, africanas, europeas y asiaticas. Una expresion
tipica del siglo XX: quien no tiene de inga tiene de
mandinga. Es decir, si no se tiene raices indigenas,
se tiene raices de africano. Expresion para quienes
en sus origenes se consideran mas espafnoles que
americanos.

La nocién deritual que se utilizara es la que hace re-
ferencia a una serie de acciones que engloba desde
gestos, comportamientos, objetos en torno al cual se
viven experiencias que son compartidas y reconoci-
das por el grupo que lo expresa. Experiencia grupal
que con el tiempo ha ido incorporando modificacio-
nes para adaptarse al medio, pero que conservan su
sentido y expresan identidad al grupo que las vive.
Mencionaremos rituales que existen hoy luego de la
pandemia del COVID 19 en las capitales de provincia,
comunidades, familia y que conservan una carga de
contenido que los unen como grupo.

Las festividades religiosas se dan en todo el pais. Una
muy comun y que es propia de cada lugar de la zona
andina es la fiesta patronal en honor a un santo o a la vir-
gen del lugar. Esta festividad usualmente coincide con
elinicio de las cosechas, con la limpieza de las acequias,
con la marca del ganado o con cualquier otra tarea co-
munal agricola o ganadera. Son fiestas comunales. Se
decide cudl serd la familia que asume ser el mayordomo
o el encargado de toda la fiesta, desde las bandas que
amenizaran la celebracion durante una semana y que
provienen de la capital de la provincia o Lima, hasta la
preparacion de la comida, etc. Reciben todo el apoyo
de la comunidad, pero el gasto mayor queda en manos
de la familia encargada. Este tipo de celebraciones se
inicia con una procesion en la que toda la comunidad
se ocupa del alfombrado de ciertas calles. Si la fiesta
patronal estd unida a la marca del ganado, entonces
durante una parte de la semana todos participan en
ello, diferenciando qué ganado pertenece a cual fami-
lia. Para ello, los miembros de la familia se distinguen
del resto por el uso de una vestimenta especial. Esto
amenizado con bandas musicales, comida para todos
los que participan y bailes durante una semana.



Una celebraciéon similar se realiza en las capitales
de provincia o en Lima a través de las Asociaciones.
Segun el lugar, el proceso que se sigue es mas repre-
sentativo, ya que se reduce a la celebracién religiosa
seguido de bailes tipicos y comida y solo se celebra
durante un dia.

Otro ritual que se da en casi todo el pais y que parte
de los rituales andinos, es el alfombrado floral de las
calles. En las fiestas de Semana Santa, del Corpus Christi,
celebracién de alguna advocacion de la Virgen, depen-
diendo del lugar en la zona de sierra, el alfombrado
floral de todas las calles por donde circulara el santo o
laimagen venerada, es realizado por todas las familias.

Hatajo de los
negritos en Navidad
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Participan adultos, jovenes y niflos. Todos traen flores
del campo o las adquieren en los mercados para realizar
una figura alusiva a lo que se celebra. Hoy los municipios
realizan concursos de quién realiza el mejor alfombrado,
segun la provincia de zona andina en la que uno puede
encontrarse. Ha sido incorporado, incluso, como parte
de las actividades escolares.

Una celebraciéon que recién esta teniendo fuerza en
este siglo, en el departamento de Ica, donde se ubica
una mayor poblacién afrodescendiente, es la festividad
del Hatajo de los negritos. Se celebra en Navidad y re-
presenta la visita de los pastores y de los reyes magos.
Todo se expresa a través de bailes.

Foto Acervo da Autora

El Seior de los Milagros, Lima




Foto Acervo da Autora
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Las celebraciones suponen una serie de actividades que
tienen sentido para quienes las experimentan. Entre las
fiestas reconocidas como expresién del mundo andino,
se encuentra la celebracién del Inti Raymi, en Cusco,
y en el caso de fiestas de expresion afrodescendiente,
la procesion del Seior de los Milagros, la que abarca
todo el mes de octubre y que se denomina la cuares-
ma limeRa por esencia. Estas experiencias crean lazos
fuertes de vecinos, familiares y comunidades.

Tienen en comun el grupo amazédnico, el andino y el
afro la presencia de lideres espirituales denominados
en antropologia como chamanes. Estos son los que ayu-
dan al creyente, a través de diversos rituales, a librarse
de males, realizan la limpia y los bafos de florecimiento
o ubican al culpable de los males que cada uno pa-
dece. A pesar de los siglos, no hay un didlogo con las
creenciasy losrituales que conlleva cada uno de ellos.
Y este es un aspecto a considerar en lo intercultural, si
se pretende dialogar con lo diferente.

Se puede afirmar que se ha ganado en la aceptacion
de lo externo (celebraciones, bailes, etc.) y en lo in-
termedio (valoracidn de las diferentes lenguas), pero
hay aun un camino para construir didlogo cuando
salen a la luz las creencias y valores que estan en lo
mas profundo. (73
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Mestre cantor da folia toca seu tambor

Introducao

A Festa do Gamba acontece na aldeia Pinhel, do povo
Maytapu, no municipio de Aveiro, Estado do Para,
Amazonia. Apresentamos aqui uma etnografia de todo
evento, destacando alguns dos seus principais aspectos.
A aldeia Pinhel, que ja existia como povoacéo antes da
chegada dos missiondrios e colonos no século XVIII, fica
a margem esquerda do rio Tapajos e a 10 horas de via-
gem de barco da cidade de Santarém. A Festa do Gamba
é também chamada de Festa de Sao Benedito, porque
é dedicada ao santo negro, cuja devogao se espalhou
entre os indigenas e a populagdo negra na Amazoénia
desde o periodo colonial. Os festejos acontecem, impre-
terivelmente, entre os dias 26 e 30 de junho, em torno
do dia que é considerado o dia de Sdo Benedito: 29 de
junho. Esta data nao coincide com o dia do santo no
calendario liturgico oficial da Igreja Catdlica, que é dia
5 de outubro. Inclusive, mesmo que seja uma festa em
homenagem a um santo catélico, ela ndo é celebrada
por padres, ndo é um rito oficial da Igreja catélica. E
uma festa indigena, porque faz parte da cosmologia
dos indigenas de Pinhel, que tém total controle sobre
a sua preparacao e realizacdo. Inclusive, a festa ja foi
duramente combatida e proibida pelo clero catdlico. A
aldeia Pinhel abriga cerca de 80 familias. Apenas duas
familias sdo evangélicas.
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Rapaz conduz o
tambor Gamba

Foto Floréncio Almeida Vaz Filho

A Festa do Gamba ou Festa de Sdo Benedito
no baixo rio Tapajos

A maioria dos moradores de Pinhel se identifica como
indigenas do povo Maytapu. No lugar, foi fundada
em 1722 a missao jesuitica Sdo José de Maytapus. O
nome Pinhel foi dado por Mendonca Furtado, irméo do
Marqués de Pombal, ap6s a expulsdo dos missiondarios
em 1757 (VAZ FILHO, 2010). Sdo José ainda hoje é o
padroeiro oficial da aldeia, cuja festa é celebrada dia
19 de margo, com a presenca do sacerdote e conforme
a liturgia catodlica, sem a folia do gamba. A imagem e a
festa dedicada a Sdo Benedito sao, provavelmente, he-
ranca dos tempos jesuiticos, e a devocao se fortaleceu
ainda mais apos a expulsdo dos missionarios, quando,
os leigos passaram a comandar as ladainhas, folias e
todo o ritual festivo aprendido com os padres.

As familias de Pinhel tem a Festa do Gambda como a
sua marca distintiva diante dos vizinhos. A tradicao
cultural é mantida pelas mulheres mais idosas, pelos
folides e pela familia que cumpre o papel de protetora
daimagem do santo, que herdou de seus antepassados.
A cada ano, o grupo organiza a festa, buscando apoio,
combinando a programacdo com os folides e as cantoras
de ladainha e envolvendo outros moradores. E durante

esta festa que os indigenas dancam o gambd, um ritmo
tradicional e parte da sua identidade cultural. Por isso,
se fala também Festa do Gamba.

O termo gambd, que dd nome a festa, ndo tem nada a
ver com o animal gamba, pois se refere ao tambor usa-
do pelos folides, que é feito de tronco de madeira oco
fechado em uma das extremidades com um pedaco de
couro animal retesado. Esses tambores ja eram usados
pelos indigenas no rio Tapajos na época da chegada
dos missionarios no século XVIIl (VAZ FILHO, 2010). O
gamba é o principal instrumento que marca o ritmo da
musica e da danca que tomam o mesmo nome. Com
o tempo, a palavra passou a significar também a festa
toda. Os trés tocadores dos tambores gamba sentam-se
sobre eles e batem o couro com as duas maos. O gru-
po dos folides inclui, ainda, o mestre-cantor, que toca
um tambor pequeno e outros dois instrumentistas. O
mestre-cantor puxa as musicas, cujo refrao é repetido
por todos. Os versos louvam Sao Benedito e a Made de
Deus, ou rememoram fatos engracados ou crencas dos
moradores. Na danca do gamba, os brincantes se apre-
sentam em pares, formando um circulo. O homem faz
coreografias que representam galanteios a sua dama.
A dama também mexe os bracos e quadris, reagindo as
investidas do cavalheiro.



Foto Floréncio Almeida Vaz Filho

Destacam-se ainda, entre os elementos da festa, o mas-
tro, um tronco de madeira que é levantado noinicio da
festa e derrubado no ultimo dia, demarcando o inicio e
o fim da festa, respectivamente; os folies, os musicos
que tocam as folias do gambd durante as ladainhas e
dancas; aimagem de Sdo Benedito, que é colocada em
um nicho na capela enfeitado com flores e folhas natu-
rais; a dan¢a do gambd; a ladainha, reza de invocagao
a Nossa Senhora, Sdo Benedito e aos demais santos; e
a distribuicdo gratuita de tarubd, bebida fermentada
feita de mandioca, com baixo teor alcoélico.

Os preparativos da festa comecam aproximadamente
em abril, com a divisdo de responsabilidades na coor-
denacdo e captacao de recursos para arcar com os
gastos necessarios. Na semana anterior aos principais
dias da festa, ocorre a limpeza da praca, das ruas e da
capela do santo. Nas comunidades vizinhas, é feita
a esmolacdo, o ritual do pedido de donativos para a
festa, conduzido pelos folides. A programacao princi-
pal inicia na noite do dia 26 de junho, com a primeira
ladainha na casa de uma familia. O mesmo acontece
dia 27, na casa de outra familia. Na madrugada do dia
28 de junho acontece a alvorada, quando os folides,
tocando tambores e cantando, passam nas casas das
familias despertando-as e convidando para o ritual do
banho de cheiro, que é feito as margens do rio Tapajds,
quando o sol vem raiando. Trata-se de um preparado
de ervas medicinais e aromaticas que é derramado
pelas mulheres mais velhas na cabeca das pessoas,
para protegé-las durante os dias da festa.

Durante o dia 28, os folides fazem a esmola¢do nas
casas das familias em Pinhel, e, na cozinha da festa, é
ofertado almoco e janta gratuitos para os festeiros, o
que se repete no dia seguinte. Mesmo alguém de fora e
desconhecido, ndo fica sem comer. No fim do dia, acon-
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tece a levanta¢do do mastro, que é um momento forte
da festa, e provoca muita emocao. O mastro é enfeitado
com frutas, biscoitos e bebidas, e tem na parte mais alta
a bandeira com a pintura do santo. A noite, na capela do
santo, rezam mais uma ladainha, e em seguida comeca
a apresentacdo de dancas tradicionais, como quadrilha,
carimbd e gamba. A noite termina com a festa dancante,
animada por uma banda musical que vem das cidades.
Mesmo sendo uma festa tradicional, os indigenas fazem
um esforco para pagar e trazer a banda de musica das
cidades. No dia 29, ha torneio de futebol, ladainha e
mais uma festa comandada pela banda musical de fora.
Durante toda a festa, as pessoas consomem bastante o
taruba e também cervejas industrializadas.

Na manha do dia 30, ultimo dia da festa, acontece a

derrubada do mastro e a varri¢do nas casas dos mo-

radores. A derrubada do mastro significa que a festa

esta acabando. E a partir desse momento que

os moradores passam nas casas, “var-

rendo” simbolicamente a sala, como

para limpar a sujeira deixada pela

A festa. Todos riem e se confraternizam,

sempre bebendo muito taruba, que

* é distribuido farta e gratuitamente

em todas as casas. Quando todos

ja estdo cansados, ainda voltam

para o barracao da festa onde realizam a

danca da vaca braba, que é uma encenacao

onde uma pessoa representa uma vaca que

tenta chifrar um vaqueiro, que de todas as

maneiras procura dela escapar. Quando

finalmente o vaqueiro é “atingido” pela
vaca, todos riem e encerram a festa.
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Mastro da Festa do Gamba - Festa de
Sao Benedito



Conclusao: o significado da Festa do Gamha
para os Maytapu

O que comemoram os indigenas de Pinhel na Festa do
Gamba? A homenagem ao santo negro trazido pelos
missionarios catélicos faz mais de 300 anos, feita ao
modo local, parece celebrar o periodo de maturacao das
rocas e as primeiras colheitas da mandioca, simbolizada
na abundancia dos biscoitos e do tarubag, feitos desta
raiz. A prépria farinha de mandioca esta em todos os
pratos, pois é a base da alimentacao dos indigenas. Ela
é também um dos principais donativos feitos a Sao Be-
nedito. Uma vez que a festa é realizada com as doacdes
rituais dos moradores e vizinhos, e que ha distribuicao
gratuita de comida e bebida, é também a celebracdo da
partilha. As pessoas presenteiam ao santo bois, porcos,
galinhas, farinha de mandioca, frutas, etc. Dons que,
logo em seguida, serdo consumidos por elas mesmas.
Assim, o santo simboliza o espirito comunitario e forta-
lece os lagos que conectam as familias entre si.

Banho de Cheiro

A julgar pela forma como os indigenas se esforcam
em realizar todos os anos a festa, parece que é algo
fundamental para a coesao do grupo. O seu signifi-
cado para a vida das pessoas de Pinhel pode ficar
mais evidente quando vemos o que ocorreu durante
o periodo da recente pandemia de Covid-19, que
no Brasil iniciou em margo de 2020, deixando todos
assustados e temerosos (VAZ FILHO, 2021). De inicio,
os responsaveis anunciaram que nao haveria a festa
no més de junho. Diante do temor e da inseguranca
geral, a decisdo foi aceita. Porém, nos dias tradicio-
nalmente dedicados a festa, os moradores acabaram
se reunindo e realizando os principais ritos. Nao hou-
ve torneio de futebol e nem festa dancante. Tudo foi
feito de maneira bem discreta, s6é com os moradores
de Pinhel. As restricdes impostas pelas autoridades
impediam aglomeracdes.
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Até as vésperas, os moradores pensavam que ndo have-
ria nada de reunido festiva, devido ao grande temor da
infeccdo pelo virus. Mas, eles tinham também o desejo
de fazer alguns ritos para o santo. E na madrugada do
dia 28, foram despertados com os tambores, folias e
fogos de artificio, convidando para o banho de cheiro.
Bastou isso para que a maioria
saisse das casas se dirigindo ao
rio (VAZ FILHO, 2021). Muitos
usavam mascaras. A iniciativa
foi das mulheres mais idosas,
aquelas que preparam o banho
de cheio. Ora, é um banho que
protege contra doencas e coisas
ruins. Faz sentido que tenha sido
os mais velhos(as), os detentores
dos conhecimentos da tradicao,
arealizar o que, no seu entender,
eram os ritos principais da festa.
Juntamente com o mestre cantor
dos folides e alguns jovens, as se-
nhoras providenciaram o mastro
da festa, que foi levantado na
tarde do dia 28 e derrubado dia
30. Durante as noites dos dias 28
e 29 rezaram ladainhas e toma-
ram, juntos, café com biscoito de
massa de mandioca.

Senhoras idosas cantam a ladainha

Na festa de 2020, feita sob o medo da Covid-19,
podemos observar o que, na perspectiva dos
moradores, ndao pode faltar nesse evento. Ha
um conjunto de ritos que devem ser celebrados
sempre: [1] levantacdo e derrubada do mastro; [2]
entoacdo de ladainhas, o momento mais terno e
até transcendental de contato com o sagrado; [3]
distribuicdo do café com biscoito de mandioca e; [4]
oacompanhamento das folias, com seus instrumen-
tos e coral. As velas acesas ao redor da imagem do
santo e a queima de fogos de artificio completam
a lista dos rituais fundamentais da festa em Pinhel.
Porém, o rito dos ritos é a ladainha, que ndo pode
faltar, mesmo que faltem os demais elementos (VAZ
FILHO, 2021). As ladainhas sdo a forma essencial
de aproximacao com o santo e das pessoas entre
si. Para realizar essas ladainhas valeu até a ousadia
de fazer uma pequena aglomeracao, burlando a
exigéncia do “distanciamento social”.
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Fotos Floréncio Almeida Vaz Filho




Folioes Festa do Gamba - Festa de Sao Benedito

Por que justo a ladainha é o coracado da festa? O canto
das senhoras entoando a ladainha tem algo de me-
lancélico e choroso, ou um rogo terno de um devoto
diante da divindade. Juntamente com as folias, no
ritmo dos seus tambores, a ladainha é como um con-
vite ao contato transcendental com o mais sublime,
com o sagrado. Naquele momento, os indigenas se
colocam diante de um divino que estd ali a altura da
sua mao, a sua frente. Sim, porque a imagem do santo
é colocada sobre uma mesa e um festeiro a coloca no
colo, e todos os presentes podem toca-la e até beija-la.
Entao, é durante a ladainha que essas pessoas tocam e
sdo tocados pelo sagrado. Nao a toa, muitos chegam a
chorar de emocao.

O singelo café servido com biscoito de mandioca re-
presenta o baquete comunitdrio do qual ninguém é
excluido. Nas festas em tempos normais ha abundancia
de comidas e bebidas, e todos se fartam a vontade. A
insisténcia na distribuicdo gratuita de café com biscoi-
to na festa de 2020 pode simbolizar que a partilha de
alimentos é algo essencial para a continuidade social
do grupo. A aparente simplicidade do biscoito de
mandioca esconde uma enorme importancia simbolica
do ato de compartilhar os dons, a comida. Em tempos

Levantacao do mastro

Fotos Floréncio Almeida Vaz Filho

normais, a festa é mantida pelos préprios moradores
através da esmolagdo e do pedido de patrocinios aos
conhecidos e as autoridades municipais. Sem essa
ajuda, faltariam os recursos para a festa. Mas, desta-
camos, de forma conclusiva, que essas doagdes feitas
ao santo néo faltam. E assim, a cada ano, a Festa do
Gambd é possivel. A vida social dos Maytapu de Pinhel
se renova. Viva Sdo Benedito! O santo que, anualmente,
fortalece a unido, a cultura e a identidade coletiva a
dos moradores de Pinhel. (]
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La festividad de lemanja, propia de la religion
Umbandista, ha ganado espacio ptiblico en
Montevideo y cada afio es mds numerosa la
concurrencia tanto de creyentes como de visitantes.
La autora rastrea los origenes y desarrollo de este
culto en el pais, desde sus lejanos antecedentes en
la poblacion afrodescendiente hasta su
reconocimiento como actividad relevante por las
autoridades civiles de un pais conocido por su larga
tradicion de laicidad estatal.



aUmbanda, que surgioé en Brasil en pleno proceso

de industrializacién y urbanizacién a principios

del siglo XX, es el resultado del encuentro entre
diversas cosmovisiones: africanas, indigenas y karde-
cistas. Si nos centramos en su origen histérico mas que
en el mitico, podemos observar como esta religion se
consolidé en Uruguay a través de su llegada por las
ciudades fronterizas del norte del pais: Santa Ana do
Livramento - Rivera y Artigas - Quarai.

Ingresaron por una zona de frontera y por tanto bilin-
gue, y alli, mas que una difusion lineal de un sistema
de creencias de un pais a otro, se dio una reformulacion
del mismo, producto de la desterritorializacién y reterri-
torializacion que lo caracterizd. No llegd simplemente
como una estructura ya conformada, sino que, en este
contexto de frontera, adquirié nuevos rasgos. De ahi
que si bien vamos a hablar de fechas precisas, es im-
portante reconocer el rol que jugaron las llamadas «Tias
Marias» en la difusién de un sistema de creencias que
quizas aun no se denominaba propiamente Umbanda,
pero que si rendia culto a la ancestralidad africana e
indigena. Las «Tias Marias» eran mujeres afrodescen-

Foto Ménica Giudicelli (M6nic S6)

dientes, posiblemente abuelas, que cuidaban a muchos
nifos y nifas y que curaban a los enfermos con yuyos
y palabras singulares.

Para 1936, en la ciudad de Artigas, ya se registraban
sesiones espirituales realizadas por las llamadas «Mae
de Santo». En 1942, esta practica se extendié hasta
Montevideo. Ramona Arrieta, conocida como Mae Teta,
fue quien realizé un sin fin de viajes desde Livramento
ala ciudad de Montevideo para preparar hijos dentroy
fuera de su localidad. Los desplazamientos de Mae Teta
respondieron a que ella tenia como misién extender su
conocimiento religioso a los paises limitrofes.

Sin duda, Mae Teta desempend un papel fundamental
en la difusién de la cultura y las tradiciones africanas
e indigenas. Elementos como la comunidad, la soli-
daridad y la conexién con los ancestros empezaron a
ser difundidos mas alla de la comunidad de creyentes.
Asimismo, la fusién de las manifestaciones religiosas
con las practicas festivas tipicas de los conventillos dio
y sigue dando cada vez mas un panorama muy diverso
a nuestro paisaje cultural.



lemanja frente alarambla

En 1994, gracias a la iniciativa de Pai Armando Ayala,
el Estado uruguayo autorizé la instalacion de un mo-
numento dedicado a lemanja en la playa Ramirez de
Montevideo. Esta decision se tomé reconociendo que, a
partir de 1987, la celebracion de lemanja, el 2 de febrero,
habia adquirido una magnitud que trascendia al mero
circulo de fieles creyentes. Dos afos después de haber
instalado tal monumento, los religiosos umbandistas se
reunieron en el Palacio Sudamérica con el propésito de
crear una Federacién de templos, siguiendo el modelo
brasileno. Resultado de estos intereses, fue la creacion
de la Federacion Afro-Umbandista de Uruguay. En un
pais laico como el nuestro, la promocion por parte de
los creyentes de una federacion que nuclease a las dife-
rentes formas de rendir culto a los orixas, respondié al
propdsito de legitimacién y mediacion entre el Estado
y las casas religiosas.

Con cada ano que pasa, la celebracién de lemanja en
Montevideo atrae a una creciente multitud de personas,
con o sin adhesién religiosa, que acuden al encuentro
de la «Virgen del Mar». El evento ha revestido tanta
importancia que ha sido declarado de interés general
por las autoridades civiles y esta dentro de la agenda
turistica de nuestro pais.

Esta tendencia ha provocado que muchos religiosos de
matriz africana realicen el culto en otra playa o cuando
los «espectadores» ya se hayan retirado. Es de notar que,
en los departamentos del interior del pais, especifica-
mente en aquellos donde ingresé la Umbanda, el culto
se realiza en aguas dulces, aunque, segun la mitologia
africana, lemanja es la reina de las aguas ocednicas,
mientras que Oxum, su hermana menor, es la protectora
de las aguas dulces. Esto muestra la capacidad de esta
religién para adaptarse y lograr establecer un didlogo
con los culturales locales.

Foto Ménica Giudicelli (Ménic S6)
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REVISTA

Naturaleza: Patrimonio de los Orixas

Ante el incremento en el uso de elementos dafinos
en la celebracion de la Orixd lemanja, varios religiosos
nucleados en el colectivo R.R.U.M.A.F (Representantes
de las religiones Umbanda y de matriz afro), luego de-
nominado Afroumbandismo Verde, en 2011, firmaron
un convenio con la Intendencia de Montevideo con el
propodsito de realizar jornadas de concientizacién del
cuidado del medio ambiente, lugar en donde habitan
los seres espirituales a los que rinden culto.

La misién del grupo ha sido - y sigue siendo - educar
a través del ejemplo. Pero, jen qué se traduce esto?
Volvamos a la ampliamente reconocida celebracion de
lemanja. En Montevideo, cada 2 de febrero frente a la
playa Ramirez, principalmente, y luego en otras playas,
se conceden ofrendas a esta Orixa. Las ofrendas pueden
ser entendidas como dones simbdlicos que van desde
barcas, flores, alimentos, velas, perfumes, etc. En lo
que respecta al grupo, estos se dan cuenta que existen
ofrendas que danan el ecosistema, tales como vidrios,

espuma plast, pilas, plasticos, vidrios, celofan, flores
artificiales. Por lo tanto, se proponen concientizar a las
personas que asisten a esta festividad sobre el uso de
ofrendas de modo responsable.

Para este grupo religioso, es la Naturaleza quien otorga
el Axé o poder de realizacién, la energia vital para poder
vivir. Consideran que las plantas, el agua, los animales,
todos tienen conciencia, entonces es deber de nosotros
(seres humanos) salvaguardar el bienestar de ellos. Aun
asi,ademas de que la naturaleza merece cuidado per se,
destacan que, al danarla, los seres humanos se hacen
dafno a si mismos.
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A diferencia de otros paises de América Latina, donde se
reconoce una relacién estrecha del Estado con alguna
religion, Uruguay, producto de una secularizacion tem-
prana de la Iglesia Catdlica y el Estado, se presenta al
mundo como una“nacion laica”. Este enfoque hallevado a
reflexiones profundas sobre cémo la neutralidad religiosa
del Estado puede haber influenciado en la percepcion y
tratamiento de las expresiones religiosas en el pais.

Podemos preguntarnos si ese afan de neutralidad
religiosa no nos ha llevado al extremo y ha propicia-
do la negacién u ocultamiento de manifestaciones
religiosas que claramente son parte de nuestra matriz

cultural uruguaya. Por eso, tal vez en la actualidad nos
sorprende gratamente o incluso nos resulta innovador
que una entidad gubernamental como la Intendencia
Municipal de Montevideo, colabore con la organizacion
de una festividad a una Orixa. Las religiones de matriz
africana han convivido desde largo tiempo con otras
religiones, sin embargo, han sido objeto de diferentes
formas de discriminacién: racial, econdmica y religiosa;
desde tacharlas de meras supersticion o charlataneria,
hasta pensar que eran religiones que se dedicaban
a practicas diabdlicas. Estas visiones distorsionadas
minan la riqueza y profundidad de las tradiciones de
matriz africana y desvalorizan el esfuerzo cotidiano que
hacen las personas de fe para contribuir al bienestar
comun. Pero la situacion parece estar cambiando en la
actualidad para beneficio de todos/as. /"'
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presente artigo busca apresentar um

dos rituais mais expressivos, signi-

ficativos e simbdlicos vivenciados
nas Casas de Candomblé do Brasil. Aqui a
narrativa envolve principalmente a vivéncia
e a tradicao particular da nagcao Ketu (uma
das ramificacées do vasto e rico complexo
Jeje-Nag6 formativo das tradi¢des afro-bra-
sileiras praticadas na didspora).

O Olubajé representa uma cerimoénia ritual do Candom-
blé, é uma reveréncia a Omolu e Obaluwaie, um ban-
quete de comidas votivas que é ofertado as divindades
ligadas ao culto da terra e a cura das mazelas do mundo.

Para a compreensao do sentido desse ritual, é
importante entender um pouco mais sobre o home-
nageado pelo banquete, sua importancia e significado
dentro dessas tradigoes.
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Consideracoes sobre o rei e dono do hanguete

Omolu é um orisa que tem sua origem na regidao de
Empe, localizada no territério denominado Tapa no
antigo Daomé. Existem versdes distintas sobre sua ori-
gem, sendo essa a mais presente nas narrativas sobre
essa divindade. No contexto afro-diaspdrico brasileiro
Omolu e Obaliwaiyé sao considerados nomes distintos
para um mesmo orisa. Algumas narrativas atribuem que
0 primeiro seria uma versao dessa energia mais velha
e a outra mais jovem, Essa informacao também possui
distingdes entre as casas de culto no Brasil. O dominio
elementar dessa divindade é a terra e sua regéncia
estd ligada as doencas endémicas, de pele e todos os
mistérios da dualidade entre a vida e a morte.

Estudos sobre essa divindade também convergem so-
bre sua origem de culto. De acordo com Verger (1981,
p. 212) e Barros (1998, p. 88), Omolu remonta tempos
imemoriais, o “culto ultrapassa o territério dos iorubas.
Ele é muito antigo e provavelmente originario de Tapa”.
Um mito recolhido por Barros (1998) informa que:

Os Mahis, habitantes do norte do Dao-
mé, foram, durante algum tempo, mas-
sacrados pelos guerreiros de Obaluaié.
Resolveram, entao, consultar um baba-
lao, e, com ele, aprenderam uma manei-
ra de acalmar Xapana com oferendas de
doburt (pipocas). Em seguida, o orixa
tranquilo e feliz, ordena a construcao de
um paldcio e ndao mais retorna ao pais
Empé (BARROS, 1998, p. 100).

Sempre reverenciado presente ou ndo ma-
nifestado em um de seus neofitos com a
saudacao: Atoto! (Silencio, o rei esta entre
nos, Siléncio em respeito a ele!), mostrando
claramente a relacdao com o mistério que
essa divindade carrega e também o que ela
provoca nos humanos: um convite a reflexao
e a internalizagdo positiva que busca o equi-
librio, saide mental e fisica dos seres. Ele é
considerado um dos orixas mais temidos
e respeitados, devido ao poder que possui
sobre a salde e as doencas.
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Nos terreiros da nacdo Ketu, o Olubajé é um banquete
ofertado ao Orisa Omolu e com a participagdo de ou-
tros orisas que partilham com ele esse grande ritual.
Seu significado ja nos mostra o sentido de que o dono
da terra é o homenageado e reverenciado desse ritual:
sendo Olu (aquele que) Gba (aceita) Je (comer).

Durante essa festa, sao realizadas varias cerimonias, rituais
e oferendas em honra aos orixas, com a finalidade de agra-
decé-los e renovar o axé (energia vital) da comunidade
religiosa. A comida é uma parte importante e simbdlica
do Olubajé, sendo preparados diversos pratos tradicionais,
como acacas, vatapa, acarajé, entre outros. Os graos de do-
burd/pipoca tém uma simbologia especial no culto deste
orixa. Como este é conhecido como o patrono de todas
as doencas de pele, estando associado principalmente
a doencas eruptivas que causam feridas, estas por sua
semelhanca, lhe conferiria uma dupla polaridade, ndo sé
de figura representativa da prépria doenca, mais também
daquela que possui poderes de cura.



A importancia dos itans (mitos sagrados) também faz
parte do sentido da realizagcdo desse belissimo ritual. O
Olubajé também representa a valorizagcao da superacao
das dores, mazelas fisicas e psiquicas, o reconhecimen-
to das diferencas, a potencializacao da prépria vida, a
partir do reconhecimento da fragilidade da mesma. Nas
narrativas, Omolu é presenteado com um banquete, pois
as outras divindades o reconhecem como um Rei capaz
de trazer a cura e a fertilidade para o Aiyé (terra). Negli-
genciar ou ndo reconhecer seu poder trouxe ao mundo
o adoecimento. E as tradicoes reforcam, através das nar-
rativas ancestrais sobre o Olubajé, o poder do Rei. Segue
abaixo uma das mais rememoradas sobre o banquete:

O Orisa Xang6 um dia teria convidado todos
os outros orisas para uma festa. Na festa farta,
todos estavam extremamente felizes. No meio
do festejo se dao conta de que Omolu nao teria
sido convidado para o encontro. Temendo sua
colera, os orisas decidem ir ao seu paldcio, ofer-
tando suas comidas rituais, para se desculpar de
tal indelicadeza desse esquecimento. O grande
rei sO teria aceitado as desculpas na condicédo
de que todos os habitantes da cidade fossem
também convidados para o banquete.

Foto Amanda Neri - Onira Produg¢bes

Sobre uma possivel desconsideracao vivida entre
essas duas divindades, pensemos sobre aspectos
de disputas de territérios, levando em conta a pro-
cedéncia de Xang6 também ser da regiao de Tapa,
e semelhante a Omolu ter se deslocado em terras
lorubas, constituindo o grande reino de Oi6. Seria o
mito uma demarcacao do direito a uma senioridade,
nao representando, ressalto nenhuma inimizade ou
aversao existente entre ambos.

Mesmo com distintas narrativas, o Olubajé possui um
significado de um ebd coletivo (eb6é compreendido
como ritual especifico de purificacao, com funcao de
sacrificio, oferenda e alimento para os humanos) rea-
lizado para manutencdo do axé (energia vital), cura e
equilibrio dos presentes.

Em uma cerimoénia publica, as comidas sao conduzidas
a sala e arrumadas em uma esteira para serem parti-
lhadas. Em algumas tradig¢des, o rito s6 acontece ao
ar livre, lembrando a ligagdo do homenageado com
a terra e sua simbologia de liberdade e andarilho de
cura. E o momento de linda aduréa (reza) em agrade-
cimento ao rei e de evoca-lo, ofertando aos seus pés
o banquete sagrado:

“E é é ajeniniiya A vés punidor

Ajeniniiya punidor te pedimos

Ago ajeniniiya licenca, punidor

Maa ka lo ndo nos leve embora.

Ajeniniiya Ele pode castigar

Aji nsun araayé e levar-nos embora,
O 16 ijeniiya
E wa kd lo mandar-nos embora de
volta correndo para o
mundo

(o outro, o dos mortos).

Sapada araayé pode castigar e levar-nos

Lé ijeniiya e wa kalo  castigar os humanos.

ljeniiya araayé” os da terra

embora, e

e



Em momento de muita emocao, chegamos ao

apice de um caminho percorrido até o banquete Ardaye a je nbo  Povo da terra, vamos comer

que envolve varios ritos internos de preparo dele. e adord-lo,

As mulheres iniciadas da casa sdao escolhidas pela Olubaje a je nbo o senhor aceitou comer.

sua idade inicidtica para sentarem-se em torno

do banquete e servi-lo. As comidas votivas sao A comunhao do banquete tem a energia do rei da terra

colocadas em folhas de ewé lara (folhas de ma- que aceitou comer e divide seu axé com os presentes,
e mona, ou carinhosamente chamadas de pratos dancando enquanto os alimentos sao partilhados. Sua

do velho), erva também devotada a esse orisa e danca tem a funcao de fortalecer e purificar os corpos

que remete a importancia das folhas na liturgia e mentes dos presentes.

do Candomblé. Partilham-se de, no minimo, sete

a vinte e uma comidas sagradas com cada parti- Obaluwdiyé é, em esséncia, a humildade, a reveréncia,

cipante da festa. O coro dos presentes entoa que entao, é com os pés descalgos, coragdes abertos e com

o rei aceitou o que foi ofertado: as maos que se come a sagrada folha.
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E um pedido de cura coletiva. A magia e mis-
tério de Omolu transmuta energia a todos
indistintamente, dancando pacientemente
até que o ultimo dos presentes tenha comido
com ele.

Quando todos partilharam da energia sagra-
da, o banquete é suspenso. O doboru (pipo-
cas) sdo lancadas em todos os presentes. E
momento em que os outros orisas chegam
para festa, entrando em transe os iniciados
para compor a corte que ira festejar com o Rei.

O Olubajé é umritual familiar, a presenca dos
outros orisas da familia Iji ou Unji é sempre
aguardada. Nana (a mae mitica de Omolu),
Oxumaré, Iroko, Ossain e Yewa (irmaos do
homenageado), orisas também ligados ao
culto da terra e Yemonja com quem Omolu
possui uma relacao de adogdo e adoracao.

Os orisas presentes levam até a casa de Omolu
(quarto em que o mesmo é cultuado, espaco
sagrado desse orisa) as panelas sagradas com
as sobras que existirem do banquete, assim
como todas as folhas que o serviram em um
cesto. A comunidade estd protegida pelo
grande rei.

Os orisas se vestem com suas roupas rituais
e retornam com o grande rei para a consa-
gracgdo e festejo. Omolu entdo revive através
de suas dancas toda a sua saga, peregri-
nacao, sua representacao e dominio sobre
as dualidades (vida/morte, saude/doenca,
dia/noite). Os demais orisas presentes tam-
bém reverenciam o Rei da terra rememoran-
do suas histdrias e habilidades através das
dancas sagradas.

ATerra (Onilé) esta satisfeita, Omolu partilhou
as suas forcas e s6 de forma coletiva e iguali-
taria ele se faz satisfeito. Baba Igbonon (pai da
quentura), um dos titulos de Omolu, fortalece W rZrerencias

assim a todos, nos ensina que ele € o sol que BARROS, J. F. P.de. O banquete do rei... Olubajé: uma introdu-
aquece todos os seres, e que mantem vivo o ~ 1. " cdoamusicasacra afro-brasileira. Rio de Janeiro: UERJ, 1998.
brilho e calor em cada um de nés. Idf_i‘ ' VERGER, P. Orixas. Salvador: Corrupio, 1981.
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EM TEMPOS DE FESTAS, RITUAIS E COMEMORAGOES

Os trabalhos incluidos na coletanea versam sobre festas, ri-
tuais e comemoracdes ocorridas em diferentes épocas no Bra-
sil — no Maranhao, Piaui, Paraiba; um sobre ritual na Africa do
Sul; e um aborda questdes tedrico-analiticas e interpretativas.
A maioria deles é baseada em pesquisa documental de seus
autores, e um deles na memoéria oral de pessoas entrevistadas.
As festas, rituais e comemoracdes religiosas e profanas sao
apresentadas pelos autores da coletanea como importantes
espacos de sociabilidade entre a elite e as pessoas comuns,
de reconhecimento publico de segmentos sociais excluidos,
de demonstracdo de resisténcias, e de enfrentamentos de
proibicdes e preconceitos.

Autores: Anténio Evaldo Almeida Barros e Maria da Gléria
Guimardes Correia « ISBN-10: 854443181X « ISBN-13: 978-
8544431818 - Curitiba, Editora CRV, 2020, 208 p.

A FESTA DA JAGUATIRICA. UMA PARTITURA CRITICO-
INTERPRETATIVA

Este livro inaugura a colecao Brasil plural. E uma das primeiras
descri¢des integrais de um ritual musical amerindio. Feita no
seu proprio pulso, ela evidencia que o cerne desses rituais,
na Amazénia, esta na articulagdo de pequenas unidades (can-
¢oes, pecas instrumentais, vinhetas) em longas sequéncias e
sequéncias de sequéncias, resultando em performances as
vezes de mais de dez dias. A musica neles opera como pivo
entre as artes verbais (poesia, mito) e corporais (especialmente
adanca). A publicacdo deste livro contribui fortemente para a
atual reconfiguragcdo do conhecimento sobre os povos amazo6-
nicos, apontando para a ideia de uma grande complexidade
de suas culturas.

Autor: Rafael José De Menezes Bastos « ISBN-10: 8532806384
« ISBN-13:978-8532806383 « Santa Catarina, Editora UFSC,
2019, 525 p.

UMBANDAS: UMA HISTORIA DO BRASIL

O historiador Luiz Antonio Simas elabora aqui um estudo
inédito, original, que se propde a contar a histéria do pais a
luz das umbandas de téo brasileira que é, a umbanda se torna
plural. Por isso, ja no titulo deste livro a palavra ndo vem no
singular. A diversidade do pais, segundo o autor, se manifesta
nas varias umbandas existentes, que se multiplicaram em his-
térias como a de sua avo, alagoana criada em Pernambuco e
que se mudou para o Rio de Janeiro carregando consigo suas
crencas e ritos. Em uma abordagem ora politica, ora poética,
e o tempo todo documental, Luiz Antonio Simas elabora com
rigor historico e verve literaria as disputas que se estabelecem
no campo simbdlico em que se constitui a umbanda como
religido. Ao mapear esse caminho, ele nos conta a histéria do
Brasil em belas crénicas, que ndo so6 resultam numa agradavel
leitura como também num documento extraordinério para os
estudos sobre as religiosidades nao brancas no pais.

Autor: Luis Antonio Simas « ISBN-10: 6558020440 « ISBN-13: 978-
6558020448 « Rio de Janeiro, Civilizagdo Brasileira, 2021, 192 p.

SANTOS DE CASA: FE, CRENGCAS E FESTAS DE CADA DIA

No panorama histérico e cultural apresentado neste livro, inte-
ressa ao historiador Luiz Antonio Simas — que tem se dedicado
em uma série de livros a inventariar as culturas e tradi¢des bra-
sileiras, ou seja, as brasilidades - entender ndo apenas como a
igreja santificou as mulheres e os homens ao longo do tempo,
mas, sobretudo, como o povo humanizou os santos nas inven-
¢Oes cotidianas da vida praticada na dimensao do encantamento
do mundo. Assim, entram em cena festas, quermesses, crendi-
ces, benditos, ladainhas, cheiros, sabores, procissdes, novenas,
simpatias, ventos, fogueiras, encruzilhadas, presépios e outras
expressoes da paixao e da fé do povo brasileiro. Trata-se de
uma declaragdo de amor - embasada em pesquisas, memorias
e afetos — ao cristianismo do assombro e do universo fantdstico
do povo festeiro do Brasil. A edi¢do é impressa em cores e far-
tamente ilustrada com imagens de mais de 20 santas e santos
feitas pela artista Aline Bispo.

Autor: Luis Anténio Simas « ISBN-10: 586719992 « ISBN-13: 978-
6586719994 « Rio de Janeiro, Bazar do Tempo, 2022, 216 p.



A FESTA DA MOCA NOVA.RITUAL DE INICIA(;i\O
FEMININA DOS INDIOS TICUNA

Este livro tem como foco o principal ritual tradicional do
mais populoso grupo indigena do Brasil, a Festa da Moca
Nova dos indios Ticuna. Muitas comunidades do povo Ticu-
na mantém vivamente sua tradicdo de festejar a saida das
mocas da reclusdo. Esse ritual de iniciacdo feminina encerra
um processo de resguardo que se inicia com a primeira
menstruacdo da menina. Durante os trés dias de festa, a
musica deve ser ininterrupta. As mocgas escutardo muitos
conselhos cantados dos mais velhos, can¢des sobre seus
clas, trompetes soando e cantando. Além dos convidados,
que beberdo e dancardo, a Festa esté repleta de mascarados,
“encantados” (bline) e “bichos” (ngo’o). Resultado de uma
tese de doutorado em Antropologia (USP), o leitor encon-
trara nessas pdginas diversas conexdes entre a mitologia,
organizacgdo social e parentesco, cosmologia, corpo, sangue,
musica e processo ritual para os Ticuna.

Autor: Edson Tosta Matarezio Filho « ISBN: 9788577323807 «
Sdo Paulo, Editora: FFLCH Humanitas, 2019, 462 p.

SABEDORIA IORUBA

“Sabedoria lorubd” destaca saberes e valores culturais do povo
iorubd, que ficou conhecido no Brasil sob a denominacao
“nagd” e se constituiu em um dos mais expressivos segmen-
tos na construcao da identidade nacional. A obra possibilita
uma imersdo no universo mitico-religioso ioruba ao tratar
com profundidade de cada um dos pilares da sua religido
tradicional, quais sejam: o culto aos ancestrais, o culto aos
orixas e as praticas de magia e medicina curativas. Trata-se
de obra inédita, fruto de sete anos dedicados a pesquisa e

vivéncias dentro do culto.

Autora: Cldudia Cobelo « ISBN-10: 6500080025 « ISBN-13: 978-
6500080025 - Brasilia, Editora Senhora dos Ventos, 2021.

ESPIRITUALIDADE INDIGENA E CULTO A JUREMA NO RIO
GRANDE DO NORTE

O presente livro é uma sintese dos primeiros sete anos de
pesquisas realizadas pelo autor no litoral do Rio Grande do
Norte. Entre 2005 e 2012, Rdémulo Angélico visitou casas
de Mestras Juremeiras, centros, terreiros e comunidades
indigenas - realizando entrevistas, fotografias e filmagens;
participou de incontdveis sessées de Umbanda, Catimbo-
-Jurema, Toré e Pajelanca, tornando-se amigo de Mestres
e Mestras, principalmente no municipio de Canguaretama
(litoral sul do Rio Grande do Norte). Buscando complementar
e ampliar o que observava e vivenciava em campo, analisou
textos antropoldgicos e historiogréaficos classicos, literatura
esotérica e pesquisas académicas sobre os cultos “afro-
-brasileiros”. E este, por tanto, um trabalho simples, porém,

essencial aos pesquisadores e pesquisadoras das areas de
Historia, Antropologia e Ensino Religioso, que pretendem
melhor compreender a espiritualidade indigena, a histéria e
as principais caracteristicas dos cultos a Jurema. Neste livro
vocé ird encontrar informagdes sobre a existéncia de indios
no Rio Grande do Norte contemporaneo; magia, feiticaria e
cultos afro-amerindios; caracteristicas dos cultos a Jurema;
uma historiografia do Catimbdé-Jurema, do periodo inicial
da colonizacgéo brasileira aos dias atuais.

Autor: Rémulo Angélico « E-book « Brasil, Edi¢do do Autor,
2021, 87 p.

DEVELANDO LA TRADICION. PROCESOS RITUALES EN LAS
COMUNIDADES INDIGENAS DE MEXICO. VOL. 11l

Esta etnografia de los rituales posee una de las mayores
virtudes: la posibilidad de observar in situ aspectos que
no siempre estan al alcance de la mirada del antropélogo.
Independientemente del enfoque utilizado para su analisis,
la sola descripcion etnografica abre la posibilidad de ser exa-
minada por otros estudiosos con otra interpretacién, ya que
los elementos que acompanan la accién ritual no mantienen
un unico significado, seguin se demuestra en los 3 volumenes
que integran estos ensayos y que constituyen una verdadera
develacién de la tradicion.

Autor: Lourdes Baez Cubero, Bardomiano Herndndez et ali.
« E-book « ISBN: 9786074847550 « México, Editora Instituto
Nacional de Antropologia e Historia, 2022, 658 p.

ELRITOY LA HISTORIA. LA CONFIGURACION DE LA
MEMORIA EN EL MUNDO ANDINO

El libro redine una serie de trabajos de Antoinette Molinié,
que en su conjunto ofrecen un panorama amplio y articu-
lado de cdmo los andinos recuerdan su pasado y forjan su
memoria histéricay cultural, y por ende su misma identidad,
a través de celebraciones y fiestas. Mediante un refinado
analisis antropoldgico de rituales clave del Estado inca y
de un acervo de precisos y novedosos datos etnogréficos
recogidos durante afios de trabajo de campo en la region
del Cuzcoy el altiplano boliviano, la autora evidencia cuan
cargados de «historicidad» pueden estar determinados ritos
andinos del pasado y del presente, asi como las conexiones
profundas entre los unos y los otros. Ademas, siguiendo
los pasos de grandes antropdlogos del pasado como José
Maria Arguedas y Julian Pitt-Rivers, Molinié coteja sus ob-
servaciones sobre rituales en los Andes con la informacién
levantada en sus investigaciones etnogréficas en Espafia. Lo
que le permite establecer fecundas comparaciones entre la
tradicion ibérica y la andina.

Autora: Antoinette Molinié « ISBN: 9786123177690 « Pert, Fondo
Editorial de la Pontificia Universidad Catélica de Pert, 2022, 460 p.
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PRACTICAS Y LENGUAJE RITUAL DE MUJERES YATIRIS AY

Tres mujeres yatiris (palabra que significa el que sabe) ayma-
ras, migrantes y provenientes de distintas regiones rurales,
cuentan su historia en estas paginas. Los estudios de mujeres
en el campo religioso dan cuenta del rol femenino desde
tiempos prehispanicos. Durante la colonia, las mujeres ya-
tiris eran consideradas brujas. Actualmente, en la ritualidad
andina, su participacién es reconocida como una forma de
expresion cultural.

Autora: Nava Cerball « ISBN: 9789942094933 « Ecuador, Editora
Abya Yala, 2017, 418 p.

DANO ESPIRITUAL: A QUESTAO INDIGENA E O DANO
ESPIRITUAL NAS ACOES AMBIENTAIS DA CORTE
INTERAMERICANA DE DIREITOS HUMANOS

O presente trabalho aborda o conceito da protecéo interna-
cional do meio ambiente e desenvolvimento sustentdvel com
énfase na questdo indigena. A pesquisa teve como discussdo
o dano espiritual sobre a questao indigena, bem como anélise
de alguns argumentos em ag¢des ambientais da Corte IDH.
A pesquisa trabalhou com a reafirmacdo no campo juridico
ambiental sobre mais protecao as crengas indigenas por meio
de leis e protecao judicial, demonstrou a importancia do povo
indigena no processo de licencas e licitagdes da exploracao de
terras ao redor das tribos indigenas. Foi formatado o problema
da pesquisa na afirmacao do dano espiritual como argumento
juridico na Corte IDH.

Autor: Aquila Raimundo Pinheiro Lima « ISBN: 9786525268750
« Sdo Paulo, Editora Dialética, 2023, 122 p.

EL RETORNO DE LOS ANCESTROS: PRACTICAS
CHAMANICAS, INICIACION Y COSMOLOGIA O'DAM.

{Por qué la accién ritual y el chamanismo son tan impor-
tantes para los pueblos amerindios? ;Qué hay detras de las
dispendiosas celebraciones dedicadas a sus deidades? Desde
la experiencia del pueblo o'dam (tepehuano) del norte de
México, la vida se plantea como una deuda con los dioses
que la concedieron. Para mantenerla, los seres humanos les
retribuyen a través de un elaborado ceremonial, observando
arduas abstinencias como el ayuno y la accién ritual de los
chamanes, sus intermediarios privilegiados. Este libro explica
el proceso de iniciacién chamdnica y describe el caracter de
los distintos ancestros con los que los humanos entablan re-
lacién y negociacion: los dioses de la caza y la agricultura; los
dioses cristianos de origen europeo; los espiritus del bosque
causantes de las enfermedades. El retorno de los ancestros
constituye un detallado recuento etnogréfico que explora
una teoria o’dam sobre el mundo, los dioses y la humanidad.

Autor: Antonio Reyes Valdez « ISBN: 9789878918092 « Buenos
Aires, SB Editorial, 2022, 288 p.

SANTERIA: LA GUIA DEFINITIVA DE LOS HECHIZOS,
RITUALES, ORISHAS Y PRACTICAS DE LUCUMI, JUNTO
CON LA HISTORIA DE COMO VIVIERON LOS YORUBAS EN
AMERICA

Hace cientos de afos, los yorubas de Nigeria y Africa
Occidental fueron Illevados a América como esclavos. Por
suerte, consiguieron preservar su herencia y sus espiritus
ancestrales disfrazando a sus deidades de santos catdlicos.
En secreto, rindieron culto. El resultado es la religion de
la nueva era conocida como santeria, una mezcla de ca-
tolicismo y creencias tradicionales africanas. La santeria
ofrece informacion valiosa y perspicaz sobre los origenes,
las creencias y las practicas de la religion sincrética lucu-
mi. Este libro le ensefara los extraordinarios secretos del
pueblo yoruba.

Autora: Mari Silva « ISBN-13: 979-8538828494 « Publicacion
independiente, 2021, 130 p.

HISTORIA DE LA RELIGION MAPUCHE

Con un estilo amable y preciso, facil de seguir, y sin embargo
con toda la rigurosidad del historiador, Boris Briones nos
ofrece una vision completa y exhaustiva de los principales
elementos de la religion mapuche. Este libro nos permitira
lograr una mejor comprensiéon y entendimiento de la mis-
ma. Este trabajo llega en momentos oportunos, cuando lo
mapuche se integra en nuestra sociedad a pasos agigan-
tados, gracias a una nueva sensibilidad hacia los pueblos
originarios que se ha desarrollado lenta pero tenazmente
en las ultimas décadas.

Autor: Boris Briones Soto « ISBN 978-956-9964-15-2 « Chile,
Editorial Confin Sur, 2021, 208 p.
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POR UN SER QUERIDO

René, el tio de Carola, regresa a casa para pasar el tiempo de
vida que le queda junto a su familia. Carola, que crecié junto
a él, compungida al ver a su tio, trata de evitar el desenlace y
busca un milagro para salvarlo: se introduce a la fiesta de los
chunchos promesantes para evitar que él muera.

Direccién: Helga Isabel Delgadillo Peria « Género: Documental
» Pais: Bolivia « Duracién: 10 min. « Afio: 2022

JAGUAR, VOZ DE UN TERRITORIO

Es un recorrido por las montafas, selvas y llanuras donde el
jaguar ha tenido una relacion directa con el ser humano dando
origen a un viaje milenario de cantos, mitosy tradiciones cul-
turales que narran la historia de la relacién hombre-jaguary la
importancia de preservar esta especie que hoy se encuentra
gravemente amenazada.

Direccién: Simén Gonzdlez Vélez « Colombia, 2020, 72 min.

SEKBUY

Aurora, una nifa indigena de 10 afos, investiga sobre el
sentido de los calendarios sagrados, la manera cémo estos
rigen la vida comunitaria en armonia y equilibrio con la Madre
Tierra. Explorando su cultura con orgullo y alegria, Aurora
junto a seres cosmogonicos y sabios descubre su identidad,
independencia y responsabilidad como integrante de una
comunidad ancestral.

Direccidn: Frank William Cayapur Delgado « Género:
Animacién - Colombia, 2021, 07 min.

GAL, MONTANA DE FUEGO

Inti, el dios sol, baja un dia a la tierra para crear a Gal, una
criatura de fuego, hermosa y majestuosa; sin embargo, la
personalidad aventurera y traviesa de Gal terminard ponien-
do en riesgo a los humanos, ocasionando el despertar de la
Pachamama y obligando a Inti a contener la energia de Gal.

Direccion: Jairo Tarapuez Jaramillo « Género: Ficcion «
Colombia, 2021, 12 min.

CONEXION HUACHUMA

Nachi observa la hermosa naturaleza de su querida tierra
andina. En su mochila el curandero lleva a San Pedro y una
planta milagrosa conocida como Huachuma. Nachi cree que
esta puede conectar nuestro pasado, presente y futuro, pero
a veces hay interferencia. Llena de dudas y preguntas, ella
quiere utilizar la Huachuma para comunicarse con sus padres
fallecidos.

Direccion: Karoline Pelikan « Género: Documental « Peru, 2021,
20 min.

EX PAJE

No filme um poderoso pajé passa a questionar sua fé depois
do primeiro contato com brancos que julgam sua religidao
como demoniaca. No entanto, a missdo evangelizadora co-
mandada por pastor intolerante é posta em xeque quando
a morte passa a rondar a aldeia, e a sensibilidade do indio
em relacao aos espiritos da floresta mostra-se indispensavel.

Direg¢do: Luiz Bolognesi « Género: Suspense « Brasil, 2018, 1 h,
21 min.

CHUVA E CANTORIA NA ALDEIA DOS MORTOS

Ihjac é um jovem do povo Krahd, aldeia indigena localizada em
Pedra Branca, no interior do Brasil. Depois de ser surpreendido
pela visita do espirito de seu falecido pai, ele se sente na obri-
gacdo de organizar uma festa de fim de luto, comemoracao
tradicional da comunidade.

Dire¢do: Jodo Salaviza e Renée Nader Messora « Género:
Drama - Brasil, 2019, 1 h, 54 min

CENTELHA

Delirio da fome de um homem que incorpora, no decorrer de
um ritual ancestral, os deménios de um pais doente. Casa e
homem tornam-se testemunhos vivos da histéria. Santuario
ou quartel general, as transformagdes afetam tudo ao redor
e provocam a furia do céu.

Dire¢do: Renato Vallone « Brasil, Drama, 2021, 26 min.
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JAMARY

Ane passa as tardes brincando nos arredores da floresta com
seus primos, até se deparar com o Anhanga, um espirito in-
digena que rodeia a sua comunidade. Mas ao adentrar mais
profundamente na floresta, Ane se depara com uma verda-
deira assombracéo.

Dire¢do: Begé Muniz « Brasil, 2021, 15 min. « Fic¢do

IBEJI IBEJI

A descoberta da existéncia da morte desperta em Omar e
Tau a percepcao de que a infancia ndo é mais como antes. A
iminente partida da avo, em casa, revela aos Ibeji a heranca
desta consciéncia como sentido ancestral da vida.

Direcdo: Victor Rodrigues « Brasil, 2021, 20 min. « Fic¢do
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ASOCIACION DE ANTROPOLOGOS IBEROAMERICANOS

EN RED (AIBR) / REVISTA DE ANTROPOLOGIA
IBEROAMERICANA
https://www.researchgate.net/publication/355585613_
Arte_religioso-cubano_de_matriz_africana_Una_con-
cepcion_estetica_descolonial_Estudio_de_caso_las_
ngangas_en_la_casa_templo_de_Palomonte_de_Ma-
rio_Jose_Diaz

Articulo de Suleidis Sanabria Acosta: Arte religioso-cubano
de matriz africana. Una concepcidn estética descolonial. Es-
tudio de caso: las ngangas en la casa templo de Palomonte
de Mario José Diaz.

CASA DE XAMANISMO CENTRO DA TERRA

@casadexamanismo.centrodaterra
Espaco Holistico Pedagogico Artistico com ceriménias xama-
nicas para consagragao da Ayahuasca e Medicinas Sagradas
e Cursos em formato de residéncias.

INSTITUTO DE DEFESA DOS DIREITOS DAS RELIGIOES
AFRO-BRASILEIRAS - IDAFRO

https://idafro.org.br/

Sua missédo é a defesa da liberdade de consciéncia e crenca,
a luta pela superagdo da intolerancia religiosa e a promocéo
da tolerancia e da cultura de paz, incluindo a concretizacdo
dos direitos das religides afro-brasileiras.

KWANISSA - REVISTA DE ESTUDOS AFRICANOS E AFRO-
BRASILEIROS
https://periodicoseletronicos.ufma.br/index.php/kwanis-
sa/article/view/17403/9451

Artigo intitulado: Movimentos indigenas na senda das
crengas do Bem Viver e a terra sem males, de Ademario
Ribeiro, publicado em 2021. O artigo aborda as dimen-
sdes do bem viver, desde seu sentido religioso, passando
pelo poético, pelo mitico e chegando a sua relacdo com
o desenvolvimento.

REVISTA DA UNIVERSIDADE ESTADUAL DE LONDRINA
(UEL)
https://ojs.uel.br/revistas/uel/index.php/informacao/
article/view/35621/pdf

Artigo intitulado: Sacrificio ritual nas religides afro-brasileiras:
reflexdes sobre patrimonializacdo, meméria e anarquivamen-
to, de Clovis Carvalho Britto e Kellen Muniz de Lima, publicado
em 2019.

REVISTA SCIELO

https://www.scielo.org.mx/scielo.php?script=sci_arttex-
t&pid=S0185-16592008000400005

Articulo de México intitulado: Sintaxis y semdantica en los
rituales indigenas contemporaneos, de Saul Millan. En este
trabajo se intenta demostrar que los rituales indigenas se
organizan mediante una sintaxis y una semdntica que suelen
estar presentes en distintos tipos de ceremonias, tanto del
ciclo festivo como del ciclo vital.

REVISTA DIGITAL UNIVERSITARIA VOL. 9, NO. 7 - MEXICO

https://www.revista.unam.mx/vol.9/num7/art49/art49.pdf
Articulo intitulado: Rituales y género entre las mujeres mayas
de Campeche, de Eulalia Hernandez Garcia.
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