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RESUMO

O artigo ¢ resultado de uma pesquisa a¢do que objetiva olhar para os processos educativos que
ocorrem no Templo de Candomblé de culto a Orisa referida como [1¢é dse lyd omin orun,
popularmente chamada de Egb¢ Qsun, liderada pela fyd Olorisa Silvia de Osun, mulher negra, mae
e periférica. O Candomblé de tradicdo Ketu, como ¢ referido aqui na diaspora, descende dos povos
Yorubas, na atual Nigéria. Como processos educativos compreendemos praticas que colaboram na
formacao do sujeito em sociedade que ocorrem pela educacao formal, pela educagao informal e pela
educagdo ndo-formal. Os processos educativos de uma comunidade de culto de matriz afrikana sao
praticas circulares que partem de uma percep¢ao de mundo propria. Essa pesquisa utilizou-se da
metodologia da investigacdo bibliografica, registro em diario de campo, também foi utilizado o
registro documental de uma carta disponibilizada pela Iyd Olorisa Silvia de Osun, com énfase na
observacao direta participante sistematica e observagao direta participante assistematica.
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ABSTRACT

The article is the result of an action research that aims to look at the educational processes that
occur in the Temple of Candomblé of worship of Orisa referred to as [lé dse lya omin orun,
popularly called Egb¢ QOsun, led by fyd Olorisa Silvia de QOsun, a black woman, mother and
peripheral. The Candomblé of Ketu tradition, as it is referred to here in the diaspora, descends from
the Yorubd people, in the present Nigeria. As educational processes we understand practices that
collaborate in the formation of the subject in society that occur through formal education, informal
education and non-formal education. The educational processes of an Afrikan cult community are
circular practices that begin from a perception of the world itself. This research used the
methodology of bibliographic research, field diary registration and the documentary register of a
letter written by Iyd Olorisa Silvia de Qsun, with emphasis on direct systematic participant
observation and unsystematic direct participant observation.
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INTRODUCAO

O presente trabalho apresenta uma discussdo acerca dos processos educativos € 0s
dialogos estabelecidos no primeiro Templo de Candomblé de culto & Orisa localizado na cidade de
Santa Maria, interior do Rio Grande do Sul. Como sdo os processos educativos em um espago de
memoria e preservagdo da cultura afro-brasileira em didlogo entre espagos de educagdo formal e
ndo formal e reflexdes sobre as contribui¢des que espacos ndo formais podem dar na formacao da

educacao formal, pensando nesses processos educativos como processos a caminharem juntos.

O trabalho justifica-se a partir da importancia de compreender que muitas historias
ainda estdo invisibilizadas, que outros pontos de partida nessa estrutura social ainda ndo ocupam o
lugar de protagonismo no que se refere a sua propria histéria. O trabalho tem a inten¢do de destacar
outra possibilidade de perceber e se relacionar com o mundo, outros valores e principios, pensando
particularmente a partir da cultura e identidade negra as questdes pertinentes a educagdo.
Entendendo todas as questdes atuais que vivemos no espago social, percebe-se que ouvir essas
outras vozes pode ser uma estratégia de dar conta do que as vozes normativas nao conseguem

abarcar.

Na pretensao desta investigagdo, coloco-me como intelectual produzindo de forma
organica, enquanto pesquisadore negre, LGBTQIAP+, Candomblecista, sendo sujeito participe do
que ¢ investigado. Sobre a metodologia utilizada nesta investigacdo, destaca-se a pesquisa acao, a
pesquisa bibliografica, pesquisa de campo, que ocorreu principalmente pela observagdo direta
participante sistematica e observagdo direta participante assistematica, com registro em didrio de
campo, também foi utilizado um registro documental de uma carta disponibilizada pela Jyd Olorisa
Silvia de QOsun. Informa-se ainda que foi uma investiga¢do de abordagem qualitativa que discutiu,
partindo do seu proprio lugar, as dindmicas educativas em um espaco de memoria, mitologia e

ritualistica.

Como destaca Silva (2017), que sem propriamente estabelecer uma relacdo de
hierarquia entre oralidade e escrita Mae Stella se utiliza da escrita como uma importante ferramenta
para a preservacao da religiosidade negra no Brasil, e ressalta uma importante fala dela “...porque o
que a gente ndo escreve o tempo leva” (SILVA, 2017). Salientando a importancia de materializar na
escrita 0s nossos registros e percepcdes de mundo, em movimento de criar estratégias de preservar a
cultura afro-brasileira. Entdo isso nos direciona a pergunta: Como se ddo os processos educativos a
partir da comunidade de culto a Orisa, no Templo de Candomblé 11é ase iya omin orun na cidade de

Santa Maria/RS?



As observacgdes e consideracdes aqui destacadas foram aglutinadas ao longo de seis
anos, de presenga constante, de observagdo participante, de imersdo e dedicacdo, evidentemente, o
que considero ¢ o que pude observar até aqui e que daqui em diante como Esi Orisa divindade que
da movimento a tudo que existe, inclusive a esses processos educativos novas interpretacdes podem
reverberar, Estar em contato com o culto, com a cultura de Orisa na diaspora, com uma maneira de
perceber o mundo e de dar sentido a ele, que ¢ diferente do que é hegemodnico é um desafio e tanto.
Destaco por fim que a escrita deste artigo ocorre no contexto pandémico, com todas as dificuldades

advindas desse cenario.

1. EDUCACAO PARA ALEM DO ESPACO FORMAL

Nesta primeira parte apresenta-se a partir do que apontam alguns autores, as defini¢des
de educacgdo, também pensar-se em outras formas de construir educagdo, em outros espacos, de
educacio ndo-formal e educagdo informal. Segundo (BRANDAO, 2007): Nos dois dicionarios

brasileiros mais conhecidos a educagdo aparece definida assim:

"Ag¢ao e efeito de educar, de desenvolver as faculdades fisicas, intelectuais e morais da
crianca e, em geral, do ser humano; disciplinamento, instrugdo, ensino." (Dicionario
Contemporaneo da Lingua Portuguesa, CALDAS AULETE)

Acio exercida pelas geracdes adultas sobre as geragdes jovens para adapta-las a vida social;
trabalho sistematizado, seletivo, orientador, pelo qual nos ajustamos a vida, de acordo com as
necessidades ideais ¢ propdsitos dominantes; ato ou efeito de educar; aperfeigoamento
integral de todas as faculdades humanas, polidez, cortesia.(Pequeno Dicionario Brasileiro de
Lingua Portuguesa, AURELIO BUARQUE DE HOLLANDA) (p. 54-5)

Pensar educagdo também ¢ pensar a cultura, por que a depender da cultura ¢ que
acontece a educacdo e os entendimentos do que ela seria, como ela vai ser organizada, suas
dindmicas, as variagdes entre a teoria, idealizacdo e a pratica. Neste sentido, Branddo (2007)
descreve que em mundos diversos a educagado existe diferente, ou seja, ndo temos a possibilidade de
pensar uma educagdo universal, uma sociedade diversa vai construir diversas possibilidades de
educagdo que vao circular nos mais diversos espagos. O movimento que aqui pretende-se ¢ de um
olhar atento para outros espagos, que também movimentam os processos educativos dos individuos

na sociedade, além do espago escolar ja reconhecido como espaco pertencente a educagao.

Ninguém escapa da educacdo. Em casa, na rua, na igreja ou na escola, de um modo ou de
muitos todos nos envolvemos pedagos da vida com ela: para aprender, para ensinar, para
aprender ¢ ensinar. Para saber, para fazer, para ser ou para conviver, todos os dias
misturamos a vida com a educagdo. Com uma ou com varias: educagio? (BRANDAO, 2007,

p-7)



A educacdo pode circular em diversos espacos sociais, por acontecer de diferentes
formas e ao longo do desenvolvimento do individuo ele vai acessando algumas institui¢des, como a
familia, a comunidade a que ele pertence, espacos coletivos € também a institui¢ao da escola, aqui
em uma dindmica formal de aprendizagem. Cada espago educativo pode proporcionar experiéncias
que vao complementar o que o proximo espago oferece, entdo podemos considerar que seria
importante a promo¢do de didlogo entre esses espacos educativos em um movimento de

continuidade, de entender e ligar os processos de transi¢do de um ciclo a outro.

A educagdo pode existir livre e, entre todos, pode ser uma das maneiras que as pessoas criam
para tornar comum, como saber, como ideia, como crenga, aquilo que é comunitario como
bem, como trabalho ou como vida. Ela pode existir imposta por um sistema centralizado de
poder, que usa o saber e o controle sobre o saber como armas que reforcam a desigualdade
entre os homens, na divisdo dos bens, do trabalho, dos direitos e dos simbolos. (BRANDAO,
2007, p. 10).

A educacdo, como descreve Brandao (2007), ajuda a pensar nesses tipos de homens.
Mais do que isso, ela ajuda a crid-los, através da perpetuagdo dos saberes que os constituem e
legitimam, ou seja, a educacdo participa do processo de producdo de crengas e idéias, de
qualificacdes e especialidades que envolvem as trocas de simbolos, bens e poderes que, em
conjunto, constroem tipos de sociedades. Podemos dizer que esse seria seu principio ¢ Brandao
(2007) pondera que:

A educagdo existe no imaginario das pessoas ¢ na ideologia dos grupos sociais e, ali, sempre
se espera, de dentro, ou sempre se diz. para fora, que a sua missdo ¢ transformar sujeitos e
mundos em alguma coisa melhor, de acordo com as imagens que se tem de uns ¢ outros: "...¢
deles faremos homens". Mas, na pratica, a mesma educagdo que ensina pode deseducar, e
pode correr o risco de fazer o contrario do que pensa que faz, ou do que inventa que pode
fazer: (BRANDAO, 2007, p. 12).

Segundo Brandao (2007) ao passo que a educagdo pode ensinar ela pode produzir um
movimento avesso ao que se idealiza. Adiante do entendimento do que ¢ a educagdo, precisamos
pensar em relagdo aos conceitos, as formas de entender a educagdo, sendo uma educagao formal,

informal ou ndo-formal. Segundo Gohn (2006):

A educagdo formal ¢ aquela desenvolvida nas escolas, com conteidos previamente
demarcados; a informal como aquela que os individuos aprendem durante seu processo de
socializacdo - na familia, bairro, clube, amigos, etc., carregada de valores e cultura propria,
de pertencimento e sentimentos herdados; e a educagdo ndo formal ¢ aquela que se aprende
“no mundo da vida”, via os processos de compartilhamento de experiéncias, principalmente
em espagos e agdes coletivas cotidianas (GOHN, 2006, p. 28)

Neste sentido podemos entender que para Gohn (2006) a educagdo formal tem um espago

especifico para acontecer, que ¢ a instituicao escola, isto ¢, quando se trata de educagdo formal nos



referimos ao espago escolar e a configuracdo de estrutura fisica, administrativa, metodologica e
organizativa que esse espago carrega, o definindo assim como espaco escolar de educacdo formal

que esta submetido a leis, regras e tem vinculo com o Estado.

Assim, territdrio negro sera aqui concebido enquanto espago fisico e simbdlico, configurado
a partir da funcionalidade (habitacdo, trabalho, lazer, religiosidade) e/ou da pratica cultural
(batuque, carnaval, capoeira, outras) exercida por mulheres e homens negros, cuja
significagdo é construida a partir da presenga negra e/ou das atividades desenvolvidas por
esse grupo. (VIEIRA, 2021, p. 38).

A escola ¢ uma instituigdo que promove o direcionamento dos individuos a sociedade.
Ela constr6i o pensamento que determina o que vai ser comum ao passo que essa escola acontece
também a depender do tipo de sociedade que esta inserida. As relagdes entre escola formal,
informal e ndo-formal, relagcdes construtivas ou ndo, se dao a partir de como a sociedade entende
que seja importante que essas dialoguem e caminhem em uma intersecgao.

A educacio informal para Gohn (2006), estd mais proxima do processo de socializagao
do individuo, da interagdo social e cultural. H4 uma troca entre individuos de forma espontanea, que
nao esta ligada a um espacgo fisico Unico, com horarios a cumprir ou com um sujeito identificado
como quem ¢ educador, como seria por exemplo na educagdo formal, na escola e nesse processo de

socializacdo € que ele entra em contato com a educagdo informal.

Ja a educacdo informal tem seus espacos educativos demarcados por referéncias de
nacionalidade, localidade, idade, sexo, religido, etnia etc. A casa onde se mora, a rua, o
bairro, o condominio, o clube que se frequenta, a igreja ou o local de culto a que se vincula
sua crenga religiosa, o local onde se nasceu, etc. (GOHN, 2006, p. 29)

Para Gohn (2006) a educacao ndo-formal se trata da educagdo que ndo acontece no
espaco da instituicdo escolar. Ela ocorre em um sentido mais coletivo, comunitario, menos
hierarquizado e formalizado, como em compara¢do a educagdo que ocorre na escola. Acontece
também num sentido de compreensdao e entendimento da sociedade, se trata de uma pratica

pedagdgica muito bem identificada, com objetivo e direcionamento.

Na educagdo ndo-formal, os espagos educativos localizam-se em territorios que acompanham
as trajetorias de vida dos grupos e individuos, fora das escolas, em locais informais, locais
onde ha processos interativos intencionais (a questdo da intencionalidade ¢ um elemento
importante de diferenciagdo). (GOHN, 2006, p. 29)

Seguindo-se os apontamentos de Gohn (2006) a educa¢do ndo-formal pode estar ligada

a potencializacdo do senso critico, acontecendo em espagos como ONGs, Movimentos Sociais,



associagdes e centros comunitarios, etc. Uma educagdo que pode bem dialogar com a educagao
formal, se alinhadas podem se potencializar em suas existéncias, mas a de ressaltar que dependendo
dos interesses sociais ¢ da forma como se deseja um controle social, por parte de quem governa,
pode ndo ser interessante que esse didlogo entre esses espacos de educagdo ndo-formal e formal

ocorra, principalmente por ser potencializagao de senso critico.

2. O CANDOMBLE EM SANTA MARIA/RS

O candomblé é um resumo de toda Africa mistica.

Roger Bastide

A Afrika é um imenso continente, com inimeras etnias, compostas por muitos grupos
que constroem assim uma diversidade cultural imensuravel. O culto a Orisa na sua terra de origem
ndo tem a configuragdo e o entendimento de uma religido, mas sim se trata de uma pratica cultural,
cotidiana, que tem caracteristicas especificas de cada povo. A Afitka é parideira da humanidade,
evidencia que nossos passos vém de longe e para compreender como acontece o Candomblé no
territorio que hoje chamamos de “Brasil”, precisamos ter o entendimento que existiu uma Afiika
antes do processo de destruicdo promovido pelo colonialismo, que influenciou e direcionou a

cultura e também os cultos que ali existiam e que essas influéncias existem até a atualidade.

O processo de sequestro de pessoas do continente Afrikano que aqui chegam na
condi¢do imposta de escravidao teve mais de 35 mil registros de viagens para a costa brasileira.
Constatou-se que milhdes de Afrikanos desembarcaram na América e em grande parte no Brasil,
esse contexto ¢ determinante em como o culto vai se organizar e se construir, as narrativas € 0s
entendimentos sobre o mundo e também em relagdo aos processos educativos e a educagdo de
forma geral.

Do século XVI até meados do século XIX, milhdes de negros foram trazidos para o Brasil. E
com eles vieram seus Deuses. A base da economia era o sistema escravagista, ¢ 0s escravos
eram trazidos de duas regides africanas: num primeiro momento do oeste do continente
(Angola, Congo e Mogambique) e posteriormente do leste (Nigéria, Daomé e Costa do

Ouro). As principais etnias provenientes dessas regides eram os bantos e os sudaneses,
respectivamente (REIS, 2000, p. 61-2).

O Candomblé¢ se torna portanto uma aglutinacdo de culturas, trazidas por diversos
grupos étnicos, subdivididos entre outros tantos grupos de culturas distintas, que cultuavam
particularmente suas divindades. Se tratando do culto a Orisa, as divindades Irunmoles sdo as que
fizeram parte da criagio do mundo, como o rio, o raio, a pedra, a terra, o fogo e etc e também

Eboras que sdo ancestrais que foram identificados como as préoprias divindades na terra, sendo



pessoas que de alguma forma marcaram seu tempo, cumpriram seu destino e pela sua comunidade
foram tidos como as proprias divindades. Na tentativa de manter seus cultos vivos, acontece uma
aglutinagdo em que se passa a cultuar diversas divindades de forma conjunta, foi uma adaptacao
atravessada pelo colonialismo e por um processo violento de epistemicidio. Da forma que deu, com
0 que se tinha, dentro das possibilidades vidveis ¢ que compartilhando e trocando saberes
especificos de cada lugar esses diversos grupos dao continuidade aos seus cultos, aqui se tratando

especificamente do culto de Awon orisa fora do continente Afrikano.

A Afrika ndo pode ser percebida de forma universal, como uma unidade, como um
bloco hegemonico, por que se trata de um continente gigante e plural, cada povo com seu idioma,
sua maneira de evocar suas divindades, elementos especificos, uma forma de perceber o mundo
unica daquele grupo. Com o passar do tempo a pratica dos cultos passa por interferéncias e as
lacunas no entendimento de diversas praticas acabaram sendo preenchidas com criatividade. Entre
os cultos poderia-se encontrar algumas semelhangas, entdo por identificacdo e assimilacdo se
somatizam cultos de Awon orisa com outros tipos de cultos e se divide em nagdes de Candomblé no
territério brasileiro. Essa somatizacdo de diversas culturas por si s6, também proporciona a
organizacao da populacao negra no Brasil:

Foi a histéria do negro no Brasil que possibilitou o surgimento do Candomblé como religido,

e, portanto, sempre que se pretende compreender o complexo mundo dos Orixas, ¢ preciso
recorrer a ela, analisando a incersdo do negro na sociedade brasileira (REIS, 2000, p. 63).

Podemos compreender o Candomblé, como a primeira organizacdo negra brasileira,
remontada, reorganizada, de acordo com a realidade e necessidade que se tinha na época, mantendo
grandes lagos que atravessam o oceano, porém, do lado de c4a, de certa forma homogeneizando.
Essas diferentes manifestacdes culturais entdo se organizam no que podemos considerar um grande
resumo da cultura Afiikana em territorio brasileiro. Ainda que nas américas a cultura que mais
influenciou foi a cultura dos Yorubas, tiveram outras influéncias importantes no processo de

constru¢do da cultura afro-brasileira.

O Candomblé é culto a ancestralidade Afitkana e para se debrugar a esses estudos ¢
necessario uma atengdo cuidadosa ao entendimento dos contextos que cercam esse debate. Goldman
(2005) demonstra que “aquele que deseja aprender alguma coisa no candomblé, deve tratar de ir
reunindo pacientemente ao longo dos anos os detalhes que recolhe aqui e ali”. Ha coisas que com
tempo passam a significar, tomam sentido e exigem paciéncia de quem decide ir reunindo esses
detalhes e como ainda acrescenta Goldman (2005) “com a esperanga de que, em algum momento,

esse conjunto de saberes adquira uma densidade suficiente para que com ele se possa fazer alguma



coisa”, neste sentido o trabalho ¢ uma tentativa de reunir o que até entdo adquiriu uma certa

densidade.

Na chegada na 11é ase iya omin orun, fui estabeleceu-se uma relagdo com o espaco, de
forma muito respeitosa, cuidadosa e principalmente em didlogo com a ancestralidade deste territorio
quilombo. “Quilombo nao significa escravo fugido. Quilombo quer dizer reunido fraterna e livre,
solidariedade, convivéncia, comunhdo existencial”. (NASCIMENTO apud NASCIMENTO, 2009,
p. 205.). Constréi-se uma relagdo intima e profunda, e a partir dessa relacao € que entdo demanda-se
a necessidade de que alguém de dentro da comunidade usa-se da escrita para evidenciar o que se
produzia ali.

O tempo foi passando e a relacdo se fortificando-se, o laco se consolida quando a
Pombagira, forma a que se refere popularmente ao espirito ancestral guardido da comunidade,
referida como Maria Padilha me langa a incumbéncia de ser a pessoa responsavel por retratar a
histéria desse lugar. Maria Padilha manifestada na Iyd Olorisa Silvia de Osun, nas palavras dela, me
disse para escrever sobre ela, sobre a comunidade e que ela ¢ quem pedia, ainda acrescentou que
meu caminho nesse lugar que chamamos de academia, era esse, perguntei a ela se ela estaria
comigo nesse processo e ela disse que sim, que estava comigo até em outras dimensoes.

Na perspectiva antropologica onde a partir do campo e do processo de observagao dele
¢ que entdo o campo me orienta nos caminhos da pesquisa, sendo um didlogo tedrico entre a
producdo intelectual da antropologia com as teorias produzidas, com o objeto que se dialoga, aqui
pensando o culto de Awon orisa , deixei que meu campo falasse, passei a observar o campo e a mim
mesmo deixando que o didlogo entre nds ocorresse. Fazendo parte de uma comunidade de
Candomblé de forma muito presente e participativa, em um movimento de troca constante, farei
uma tentativa de pontuar a partir da minha observagao de campo as evidéncias do Candomblé em
Santa Maria e seus processos educativos.

Para falar da [lé dse iyd omin orun primeiro terreiro de Candomblé na cidade de Santa
Maria/RS, iniciamos referindo a quem gera e faz nascer essa comunidade, Silvia Leme hoje Jyd
Olorisa Silvia de Osun, nasceu em 03 de novembro de 1977, na cidade de Sdo Paulo, na Zona
Leste, no bairro Itaquera, filha de Nanci Leme e Luiz Gonzaga Leme. Ela ¢ a filha mais velha entre
quatro mulheres, em Sao Paulo trabalhou como baba, também no trabalho doméstico e mais tarde

com producao cultural em eventos culturais.

Iya Olorisa Silvia de Osun recebe a primeira entidade aos 14 anos, seu espirito ancestral
guardia referida como Baiana, na casa de Umbanda em S3ao Paulo, no bairro de Guaianases, depois

aos 18 anos recebe a ancestral guardia referida como Pombagira Maria Padilha. Silvia ¢ mulher



negra ¢ mae de trés filhos, sendo eles Mayara Cristina Leme de Souza nascida em 1997, que foi
iniciada para o culto de Oya em 2015, [yd Mayara de Oya que ja exerce funcio de lideranga para
essa comunidade, Maria Eduarda Leme dos Santos nascida em 2003, que foi iniciada para o culto
de Osumaré em 2021 e Luiz Fernando Leme dos Santos nascido em 2009. jyd Olorisa Silvia de
Osun ha cerca de 20 anos ¢ conjuge de José dos Santos, iniciado para o culto a Sango em fevereiro

de 2006, Baba Olorisa José de Sango, que exerce também fun¢do de lideranca na comunidade.

fyd Olorisa Silvia de QOsun foi iniciada no culto de Osun em maio de 2005, por fyd
Olorisa Maria do Carmo de Osumaré, filha de Babd Olorisa Francisco de Yemoja, que era filho de
Iyd Olorisa Juju de Osun, ou seja, lyd Olorisa Silvia é bisneta de Iyd Juju, portanto descendente da
raiz Muritiba, o antigo Pildo de Prata. E importante compreender que s6 chegamos até aqui devido a
existéncia de geragdes que vieram antes de nds. A ancestralidade precisa ser entendida como um
movimento circular de uma nog¢do de tempo que ndo € ocidental, fazer esse movimento anti horario,
faz parte da nogdo de mundo que se produz dentro de uma comunidade de culto a Orisa. E como

refere Nascimento:
A memoria do negro brasileiro ¢ parte e participe desse esfor¢o de reconstrucdo de um
passado ao qual todos os afro-brasileiros estdo ligados. Ter um passado ¢ ter uma
consequente responsabilidade no destinos e no futuro da nagdo negro-africana, mesmo

preservando nossa condicao de cidaddos genuinos e edificadores deste pais. (2009, p.
198-199).

Em 2006, Iyd Olorisa Silvia de Qsun decide morar no Rio Grande do Sul na cidade de

Santa Maria/RS. No ano de 2007 passa a empreender como cabeleireira afro, no seu saldo que na

época foi um dos primeiros espacos especializados em cabelo afro no municipio de Santa Maria/RS,

chamado de “Negra de Fato”, Silvia se estabiliza e os anos vao se passando e cada vez mais pessoas

acabam a buscando para pedir algum tipo de ajuda em relagdo a espiritualidade. Em um primeiro

momento ela se mantinha reservada ao fato de ser uma pessoa iniciada no Candomblé, no culto a

QOsun ainda era recente sua iniciacdo e ndo tinha uma autonomia para que de fato pudesse ajudar

espiritualmente outras pessoas. Ela passa a atender algumas pessoas em consultas, para orientagdes

e conselhos, trabalhando com a sua entidade da Umbanda, a ancestral guardia Pombagira Maria

Padilha, mas ainda tudo muito restrito. No documentério “Perfil”, realizada pela TV UFBA (2015),
Mae Stella nos conta:

Depois de sete anos a gente torna-se adulto no axé, entdo ja tem direitos, ja tem obrigacdes a

cumprir, responsabilidades dentro do axé. Nessa hora ja uma iniciagdo, ajuda o outro a fazer,

toma cuidado em ensinamentos e tudo mais. Ai eu fui entrando ai. Eu acho que minha mae

de santo descobriu que eu podia fazer essas coisas, entdo ela me chamava pra determinadas

coisas até que me deu esse cargo de Kolaba, onde eu tomava conta das coisas de Xango,
também. Ainda crianga, com dezenove, vinte anos, por ai. Dai fui ficando até que minha mae



faleceu. Ai veio outra mae de santo (Mée Ondina), eu fiquei aqui ajudando, como filha, até
que ela também faleceu ¢ eu fiquei sendo a mée de santo da casa (...)

Em 2013 fyd Olorisa Silvia de QOsun toma o que se refere no Candomblé como
obrigagdo de 7 anos, onde ela passa a estar apta para cuidar espiritualmente de outras pessoas,
seguindo os preceitos do Candomblé, onde vocé precisa se preparar para exercer a fungdo de
sacerdote de culto. Nem sempre a pessoa iniciada no culto vai exercer fun¢do de sacerdote, quem
determina a funcdo exercida ¢ o ordculo, consultado por alguém que domine esse método
divinatorio. fyd Olorisa Silvia de Osun toma sua obrigacdo de 7 anos com o Baba Olorisa Marcelo
de Osoosi, filho do Babd Olorisa Neno de Oya, neto de Babd Olorisa Waldomiro da Costa Pinto de
Sangé, conhecido como Baiano do Axé Parque Fluminense e também inaugura a /16 dse iyd omin

orun, a primeira casa de Candomblé do centro do Estado do Rio Grande do Sul no ano de 2013.

Segundo Henrique Paz da Silva, presidente da Unido Santamariense de Umbanda e
Cultos Afro-brasileiros Cavaleiros de Cristo - USUCAB, em conversa informal sdo no total 566
casas filiadas na Unido, entre casas de Umbanda, Quimbanda e Na¢ao (Batuque) e que o terreiro de
jyd Olorisa Silvia de Osun, referida 11¢ ase lya omin orun nas palavras dele “Silvia é quem detém o
Candomblé”, seria a Unica que propaga o Candomblé. A Iyd Olorisa Silvia de Osun também
desconhece a existéncia de outros templos ou terreiros de culto a Orisa como o seu de Candomblé,
ainda reitera que em sua chegada a cidade, nos didlogos que estabeleceu com demais liderancas,
muitas pessoas nao conheciam o ritual do Candomblé, que teve dificuldades de manter suas praticas
ritualisticas também por ter uma pratica diferente das ja consolidadas na cidade e no estado, este

relato se encontra em carta disponibilizada pela mesma.

A fyd Olorisa Silvia de QOsun conduz a sua comunidade mantendo sua tradi¢ao na
Umbanda e no Candomblé, que trata-se de cultos distintos, cada um com suas peculiaridades e que
de forma respeitosa, cuidadosa e separada se d4 segmento as tradi¢des, preservando os valores,
tracos, indicios e principios de ambas. A funcdo de lideranca de culto seja da Umbanda ou do
Candomblé exige grande dedicacdo, muito preparo, estudo, conhecimento agregado a experiéncia e
que de fato aquele seja o destino daquela pessoa. No Candomblé e na Umbanda ndo se faz nada
sozinho, o que ¢ parte fundamental do processo de aprendizagem da visdo de mundo, da

epistemologia de terreiro e Iyd Olorisa Silvia de Osun preserva esses principios.

Figura 1 - Entrada da 116 ase lya omin orun



Fonte: Acervo pessoal de Micaela Severo da Fonseca Jessof (2021).

Descri¢do da Imagem: A entrada da [1é dse iyd omin orun. Ao lado esquerdo da foto temos uma
comunidade de luta por moradia chamada “Beco da Tela”.

A [1é dse iyd omin orun esta localizada em uma zona periférica da cidade, na Rua Jodo
Brunhauser, n® 112, no bairro Jodo Goulart, popularmente conhecido como Vila Schirmer, zona
leste da cidade, ao lado da comunidade da ocupacdo do “Beco da Tela” comunidade de luta pelo
direito & moradia. A [Ié dse iyd omin orun, se coloca em solidariedade 4 comunidade em seu
entorno, a independer de vinculo com as préticas ritualisticas. A [1é dse iyd omin orun é também um
espaco de solidariedade e ajuda mutua que acaba por muitas vezes assistir uma comunidade que ¢
desassistida pelos orgdos publicos. E um espago que cumpre uma fungio social muito importante na

promogao da justiga social.

O envolvimento com movimentos sociais, ativismo, lutas populares come¢a em Sao
Paulo, muito jovem, Iyd Olorisa Silvia de QOsun ja entendia que era importante se colocar como
sujeito a lutar pelos direitos do povo, por ser mulher, por ser negra, por ser pobre, por ser periférica,
por ser candomblecista, por ser mae, compreende as intersecdes de operagdes que marcam o sujeito
social que era e ¢é. Em Sdo Paulo nos movimentos populares de luta por moradia, de reciclagem,
trabalhando com jovens da comunidade da Vila Etelvina, zona leste e até mesmo no seu trabalho
como produtora cultural com o grupo de Rap “Pretologia”, marcando de forma so6lida sua trajetoria

como sujeito que carrega o anseio pela transformagao social.

Quebrar a eficacia de certos slogans que atravessam nossa acdo contra o racismo, como
aquele da luta unica de todos os trabalhadores, de todo o povo ou de todos os oprimidos, é
um dever do quilombista. Os privilégios raciais do branco em detrimento do negro
constituem uma ideologia que vem desde o mundo antigo. A pregagdo da luta “Gnica” ou



“unida” ndo passa de outra face do desprezo que nos votam, ja que ndo respeitam nossa
identidade nem a especificidade de nosso problema e nosso esforco em
resolvé-1o.(NASCIMENTO apud NASCIMENTO, 2009, p. 210).

A Iyd Olorisa Silvia de Osun hoje é filiada ao Movimento Negro Unificado (MNU),
compoe a Rede Nacional das Religidoes Afro-brasileiras e Saude (RENAFRO), ¢ integrande do
Conselho Municipal de Promog¢ao da Igualdade Racial (COMPIR), representante do segmento de
religides de matriz africana, ¢ também Vice-presidente da Sociedade Beneficente Cultural
Mocidade Independente das Dores (Escola de Samba) e constro1 o Nucleo de Estudos
Afro-brasileiros e Indigenas (NEABI) na Universidade Federal de Santa Maria/RS. Dispde em seu
terreiro de um grupo de estudos para os filhos da comunidade e oferta também algumas oficinas que

ndo sdo fixas, mas que ocorrem periodicamente, como de costura, refor¢o escolar, danca, etc.

Ao refletir sobre as tradigdes afro-brasileiras, aqui em evidéncia o Candomblé de culto a
Orisa no Rio Grande do Sul e em Santa Maria, percebi que as fun¢des sagradas estdo conectadas a
fundamentos sagrados, simbolos e definicdes que fazem parte do jeito de perceber o mundo e se
relacionar com ele. Percebo que ndo ha possibilidade de uma tradugao literal do idioma e da cultura
Yorubd, nem explicagdes a partir das nogdes ocidentais. E preciso compreender os significados de
forma minuciosa e cuidadosa, sempre sob as lentes de que a cultura da significado a tudo, partindo

dos seus proprios valores e principios e € necessario que se olhe para isso constantemente.

r

Tendo em vista que epistemologia ¢ uma forma de construir conhecimento, de
compreensdo ou visao de mundo e que nos primordios a originalidade do culto de Orisa partia de
noc¢des matrilineares, matriarcais e que isso se modifica a partir de uma outra cultura, que tinha

como premissa a no¢ao patriarcal numa ideia também de poder e controle.

Para Diop, a mudanga do matriarcado para o patriarcado em Africa se deve primariamente a
fatores externos. A patrilinearidade na Africa esté associada a chegada do Isla no século X. O
Isli, o Cristianismo e a presenca dos europeus na Africa, simbolizada pela legislagio
colonial, direito sobre as terras, nomeag¢do segundo a familia do pai, monogamia e a
educagdo ocidental das elites sdo fatores externos que levaram ao patriarcado. (FONSECA,
2019, p. 3)

A cultura Afrikana pré-colonial, portanto, se organizava de forma matrilinear, que
significa uma sociedade que reconhece a poténcia de quem se identifica como figura feminina, para
além de caracteristicas fisicas e biologicas, aqui em uma perspectiva bastante fluida. Ter essa
poténcia como forma organizacional, fez do continente Afitkano abundante, diferente da virada
patriarcal que traz impoténcia e escassez, por que parte de outra 16gica organizacional baseada em

valores e principios de consumo demasiado, exploragdo, dominagdo e permissao para que o poder



corrompesse estruturas fortes e alinhadas a uma perspectiva matriarcal da autonomia, abundancia,

da solidariedade e apoio mutuo, do préprio respeito para com a natureza.

As comunidades de culto a ancestralidade, terreiros, templos sdo territorios negros, por
que se trata de nesse espago acontecer um culto descendente Afrikdno, que guarda memorias,
producdes e saberes tradicionais, que mantém o idioma e a cultura praticada. As ancestralidades
cultuadas nesse territorio negro, por tanto sio negras, nio ha outra possibilidade. O culto a Orisa é o
culto & ancestralidade Afiikana. As divindades de origem Yorubana por tanto nio tem possibilidade
de ter tragos que ndo Afrikanos, nem de ser vinculado a qualquer elemento de outras culturas que
ndo sejam Afiikanas. Comunidades que resguardam essas praticas sdo territorios de
aquilombamento, sdo a Unica heranga que restou do massacre da colonizagdo. A partir disso ao
pensar o Candomblé na Cidade de Santa Maria/RS, buscarei pontuar minhas observacgdes para com
os processos educativos, considerando o contexto histérico, social, politico, econdmico e
antropolégico, de um culto atravessado por muitas peculiaridades e como acontecem 0s processos

educativos.

3. PROCESSOS EDUCATIVOS A PARTIR DA ILE ASE YA OMIN ORUN

Pensar os processos educativos que saem da esfera da educagdo escolar, eurocéntrica,
branca e masculina, sio movimentos que tencionam o que ¢ tido como universal € ¢ o movimento
necessario para desconstruir essa ideia universalizada de como se articulam esses processos
educativos, por si sO, pensar educagdo dentro de uma comunidade de culto a Orisa, sendo esse
espaco descrito anteriormente, ja nos coloca em outra perspectiva de enxergar através das
narrativas negras no campo de qualquer area do conhecimento, ndo somente, mas também da

educacao.

Toda religido funciona como uma escola, isto ¢, toda religido tem uma tarefa essencialmente
pedagdgica e visa a transmissdo de determinados conhecimento tidos como verdadeiros. Tal
¢ a funcdo do padre, do pastor, do sacerdote ou do pai de santo. (ALBUQUERQUE, 2011,
p.170-1).
As comunidades de Candomblé tem uma imagem popularmente demonizada, associada
a elementos pejorativos e ruins, assim como outras manifestacdes culturais negras. Intitulados de
forma pejorativa, por quem desconhece o que ¢ alicer¢ado e se constroi nesse espago € a riqueza

cultural que ¢ manifestada ali, muito peculiar e que carrega praticas milenares de povos naturais do

continente Afrikano que chegam na condi¢do de escravidao no Brasil. E importante esse destaque



de como essas comunidades tém sua imagem construida por que € essa construcao que fundamenta
o racismo e também o racismo direcionado as praticas de culto afro-brasileiras.

Os processos educativos que ocorrem dentro de uma comunidade de Candomblé,
partem desse contexto historico, no qual existe uma grande parcela de pessoas que tiveram que
ressignificar sua cultura, se readaptar, se reorganizar de diversas maneiras, em um novo espago, sob
condi¢des cruéis e brutais de viver, impostas pela colonizagdo, que foi o periodo escravocrata para
com a populagdo, seja a que foi sequestrada e trazida a forga para as américas, as que aqui estavam
antes da invasdo, povos originarios desta terra que antes de ser Brasil era Pindorama ou ainda os
que permaneceram do outro lado do oceano e 14 também enfrentam as consequéncias dessa lastima
na histéria mundial.

Os processos educativos e as narrativas de mundo construidas nas comunidades de culto
a ancestralidade sdo circulares, bem como a roda em que dangam os Awon Orisa. O “Xiré” significa
brincar, festa, segundo José Benistes (2011). A roda gira em sentido anti horario remetendo a um
retorno, resgate reencontro com a ancestralidade, mostra-se a circularidade do culto, todos tem para
dar e também para receber, considero a reflexdo de que existe uma hierarquia mas ela nao tem nada
a ver com as nog¢des ocidentais, brancas, etnocéntricas, eurocéntricas, masculinas, monarquicas,
nog¢oes militarizadas ou vistas de forma piramidal, ¢ outra a nog@o de hierarquia, que ¢ circular, a
partir de uma outra percepcdo de mundo que devemos buscar na originalidade do culto, antes
mesmo das influéncias coloniais no territorio de origem.

Essa hierarquia do culto ¢ dinamica, comunitaria, matriarcal, por que o culto a
ancestralidade nao ¢ s6 sobre quem veio antes, mas também sobre quem um dia serd um ancestral
veneravel, sobre quem vem depois, ¢ sobre reciprocidade, troca, movimento e cada um a seu tempo
e dedicagdo cumprira sua fun¢do naquela comunidade, de forma respeitosa, essa € a hierarquia que
esta ligada as concepgdes de mundo dos templos de culto de Awon Orisa, quando ela destoa disso é
por influéncia do processo colonial e da estrutura ocidental que assola, as territorialidades negras
em tentativas de embranquecimento dessas culturas, de ocidentalizagdo de memorias milenares

africanas.

A festa, nas religides afro-brasileiras, ndo sio momentos individuais. S2o momentos da comunidade.
Cada pessoa encontra-se com o sagrado, mas isso ¢ feito em comunidade. Nao ¢ um ato a esmo.
Todos estdo imbuidos do mesmo objetivo: tudo na comunidade aponta para isso...O encontro
individual s6 € possivel por causa da comunidade. A festa ¢ também o rompimento da barreira entre o
individuo e o comunitario. (BERKENBROCK, 2002, p. 213).

Entendendo que os processos educativos, através dos saberes produzidos nas

comunidades de culto a ancestralidade, se dio de forma circular e essas dinamicas propde as



relacdes nesse espago, sendo elas espagos que comportam uma gigantesca biblioteca da oralidade, a
literatura oral, o saber de quem tem mais experiéncia, que passa para quem tem menos experiéncia,
mas que existe também uma troca. Um saber, uma producdo tedrica negra, uma tecnologia negra,
que ¢ milenar e atravessada por um movimento de resisténcia as investidas de uma sociedade que
ainda vive intensamente a colonizac¢ao, que tem um propoésito de desmembragao dessa cultura negra
e tudo que possa ser associado a ela, de suas praticas e producdes teodricas, daquilo que as define, da

sua identidade cultural ser incessantemente importunada.

A oralidade é um dado intrinseco as culturas africanas e, por isso, nenhuma tentativa de entender a
historia desse continente que ndo considere esse aspecto sera bem sucedida. Foi por meio dessa
corrente narrativa que os africanos aqui escravizados conseguiram unir as duas extremidades do
Atlantico, fazendo com que as culturas dos grandes reinos da outra margem fossem preservadas nas
terras de além-mar. Com isso, nasceram taticas de manuten¢ao de uma filosofia negro-africana nas
coldnias, que tem como um dos seus principais pilares as religides de matriz africana que, em sua
performance ritualistica, transitam entre a presentificacdo da ancestralidade e a ancestralizacdo do
tempo presente (SILVA, 2017).

As comunidades de culto a ancestralidade sdo também terra que guarda valores e
principios, tragos e indicios civilizatorios de cultura Afiikana. E espago de saberes negros, de
antepassados que sdo ancestrais € no culto cumprem um papel de direcionamento na busca pelo
bom carater. E terra de lembrangas, em que a estrutura utilizada em seus entendimentos sobre o
processo educativo € construida também pela oralidade, a propria mitologia e ancestralidade. Assim
também se dao os espagos de formagao e educagdo nas Comunidades de culto afro-brasileiro.

Os processos educativos que se manifestam nesse territério acontecem ndo sé com as
criangas e jovens, mas também com adultos, visto ser um processo constante, circular, dinamico,
que esta posto como parte da visao de mundo desse lugar, que parte da premissa que somos eternos
aprendizes, a fyd Olorisa Silvia de Qsun, costuma dizer que “O Candomblé ¢ um buraco sem fundo,
¢ a faculdade que a gente nunca se forma”, e com essa fala ela evidencia que o processo de
aprendizagem ¢é constante ¢ que ndo podemos nos fechar a ele, independente de idade, sempre ha
algo novo para aprender.

Todos em uma comunidade sdo a parte que ensina e a parte que aprende, quem tem mais
pratica, orienta quem tem menos pratica e assim as relagdes e processos de aprendizagem vao se
desenvolvendo. Uma frase que circula, dita pelos mais velhos ¢ “Quem senta para aprender mais
tarde levanta para ensinar”, sdo saberes, conhecimentos, tecnologias e medicinas de aprendizagem
negra ¢ matripotente. A educacdo como coloca Brandao (2007, p. 9-11) esta presente em todos

momentos da vida, e, portanto, ndo se restringe aos espacos escolares. Para ele, existem diversas



formas de educar e consequentemente ha varios lugares para essa pratica além da tradicional

ocidentalizada escola, bem como o professor profissional ndo é o unico que ensina.

Os processos educativos acontecem a todo momento, esse processo € ndo formal e se
fortifica com a participagdo de pessoas negras, as coisas ficam mais evidentes, fortes e poderosas
com a presenca dos seus descendentes, uma pedagogia cultural negra muito rica que coloca as
pessoas negras da atualidade, em contato com sua raiz que sdo seus ancestrais, aquilo que tem
potencial de fortifica-la, talvez por isso existam grandes movimentos para que as pessoas negras
ndo permane¢am nesses espagos. O culto a ancestralidade promove um espaco para além de rito, de
ritualistica, mas também espago de aprendizagem que ocorre de forma distinta para a crianga que se

desenvolve no nucleo dessas comunidades quanto para quem chega ja formado fora desse ntcleo.

Os processos de aprendizagem acontecem dentro da rotina de quem vive essa
experiéncia, tornando assim a comunidade também em um espago de producao teérica, nossos mais
velhos sdo produtores de teoria, repassam mensagens que atravessam tempos imemoriais, milenares
e recados para que possamos cumprir nossos destinos, seguindo orientacdes que contam a
experiéncia das divindades para que possamos aprender com aquelas experiéncias adaptadas a nossa
atual realidade, eu chamaria de "méquina do tempo negra”, onde podemos acessar o passado e
interferir no futuro a partir dessa tecnologia, Seguindo as orientagdes. As comunidades produzem
conhecimento a partir de suas proprias premissas, o saber, o desenvolver e aplicar isso acontece a
todo momento, com grupos maiores ou com grupos menores, mas O espaco em si promove essa

producdo.

O que ¢ produzido em um terreiro € saber negro, falamos de uma cultura que tem suas
proprias perspectivas de mundo e isso também ¢ um elemento que fundamenta os processos
educativos construidos dentro de uma comunidade de preservagdo da tradicdo afro-brasileira. As
relagdes educativas de terreiro estao alicergadas na mitologia, na ritualistica e em uma vivéncia bem
como experiéncia, percebendo como ¢ importante que acontegam também tensdes necessarias aos

projetos de destrui¢@o, aos principios desvirtuados da esséncia Afrikana.

E importante também valorizar a educagdo em espacos ndo formais, a ciéncia
pedagdgica que produz esses lugares e assim pensar uma nova estrutura de pensamento que
contemple a diversidade de conhecimento que existe no mundo, como também o que existe dentro
de uma comunidade Candomblé por exemplo. E em demasia dificil, reconhecer em alguma
instancia, ainda que minimamente num movimento que em hipdtese fosse involuntario, ou imposto,

mas que independente disso nds potencializamos esse equivoco, esse erro de ndo reconhecer outras



formas de construir conhecimento e que reverbera violéncias de diferentes tipos como a psicologica,

moral e fisica.

CONSIDERACOES FINAIS

Os estudos sobre educacio e dialogos estabelecidos com cultos de matriz Afitkana ja
tomam um espago de relevancia dentro das areas das Ciéncias Sociais, aqui mais especificamente se
utilizando da Antropologia e Sociologia, tendo o objetivo de contribuir para compreensdao dos
processos educativos a partir de uma comunidade de culto a Orisa localizada na cidade de Santa
Maria no interior do Rio Grande do Sul, suas perspectivas, direcionamentos € como em termos
praticos ocorre esse outro jeito de fazer e pensar educa¢ao. Também considerando os terreiros como
produtores teoricos e a relagdo com sagrado como elemento estruturante na dinamica educativa de
ase, desconstruindo mitos e estigmas criados em relacdo ao culto de Awon orisa e que partem de
quem desconhece de fato as edificagdes desse territdrio, sejam edificagdes materiais ou mesmo

edificagdes imateriais.

O candomblé nasce da aglutinagdo de culturas Afiikanas e trocas com outras tradi¢des
culturais distintas, promovendo uma coesdo social. O mesmo ¢ espontaneo, popular, coletivo,
dindmico e a sua percepcao e suas praticas sobre educacao também estdo alinhadas a esses valores,
¢ também resisténcia de uma cultura e como desde sempre em sua formacdo foi receptivo, foi
agregador, acolhedor, ndo diferente seria na atualidade, partindo da formac¢ao do Candomblé no
Brasil, entendendo também o contexto dessa formagdo, o periodo escravocrata, a condi¢ao negra no
pais ¢ que compreendemos como ocorrem entdo os processos educativos dentro de uma

epistemologia propria que € a de um espaco de culto a ancestralidade.

Para pensar espagos de formacao e educagdo nas comunidades de culto afro-brasileiras,
¢ necessario entender o que temos até entdo nao foi suficiente, ndo com todos os grupos sociais. Até
mesmo como esse evidenciado, que ¢ espaco de educagdo também, que ¢ contaminado pelos ares
coloniais e se a comunidade ndo tem a compreensao da atuacao do colonialismo ela também vai ter
o pensamento colonial impregnado portanto ¢ necessario um movimento constante no combate a
praticas colonialistas em prol de preservar a tradi¢do. O colonialismo nas comunidades vai aparecer
na tentativa de hegemonizar algo, no processo de embranquecimento, da adesdo de padrdes, na

tentativa de se adaptar com a cultura e os elementos que dominam, até¢ que se torne o que eles



querem que seja, ai entdo € que a cultura morre, se desfaz, ¢ destruida e o pacto com os ancestrais

desfeito.

As formas de saber devem dialogar para que outras visdes do mundo passem a ocupar
espacgos de protagonismo ja que o que estd colocado deu errado, que a gente realmente repense a
educagao de forma ética, coerente, diversa, séria ¢ comprometida. Afinal, temos muitas formas de
produzir conhecimento e de manifestar inteligéncia, como a forma que produz uma comunidade de
culto a ancestralidade, enriquecem, engrandecem a sociedade de forma geral, saberes ancestrais de
terreiro sdo também importantes junto a outros saberes e que ¢ relevante que tenhamos esses

saberes devidamente reconhecidos.

A pandemia da Covid-19 desencadeada oficialmente no Brasil em margo de 2020 ¢ a
maior crise sanitaria do planeta. Este trabalho foi desenvolvido dentro dos limites de tempo e de
sanidade mental que atravessaram esse contexto especifico e importante de destacar. O terreiro
sofreu impactos da pandemia e vem sobrevivendo até o presente momento por meio de agdes de
solidariedade, de apoio mutuo e também propondo isso aos seus que permeiam, o espago de terreiro
¢ um
espaco que cumpre fungdes sociais significantes, atentas e rapidas em relagdo aos problemas

enfrentados por grupos sociais pouco assistidos pelo Estado.

Enquanto pesquisadore negre, LGBTQIAP+, Candomblecista e de periferia, no
processo de escrita do Trabalho de Conclusdao de Curso, percebi a necessidade dos didlogos entre
academia e territorialidades negras, numa tentativa de trocas de saberes, de registro dessas
memorias como histéria da sociedade e que ndo aparecem comumente como destaque
especialmente em razdo de minha condi¢do de pessoa licencianda, para quem a educagdo tem uma
papel importante na transformagao da sociedade de tal forma a viabilizar um contexto mais justo e
equanime. Destaco nesse sentido o potencial desses espagos/territorios nos processos de
aprendizagem, sinalizando também a importancia da alteridade propugnada pela Antropologia, area

das ciéncias sociais com a qual tenho identificagdo.

Também percebi que trabalhos como este onde somos parte da historia tratada sdo em
demasia fundamentais, contar a propria histéria é algo que os sujeitos tidos como universais, que
ndo se racializam, nao destacam seu género, seu ponto de partida, pressupde de que isso ja esta
posto e que € importante que tomemos como pratica uma escrita que sinaliza o ponto de partida.
Evidenciar protagonismos negros, de mulheres, de pobres, de LGBTQIAP+, de lugares periféricos ¢

um paco adiante na busca pela justica social.



Mo jiiba égiingun, mo juba Sangd, mo jiba Esu, mo jiba Ogiin, mo jitba Osun, meus
respeitos e agradecimentos ao ancestral Ventania, a Maria Padilha e Maria Mulambo. Meus
respeitos a todes que vieram antes de mim. Meus respeitos e agradecimentos ao meu pai Daniel
Silvestre da Fonseca Jessof e fyd Olorisa Silvia de Osun. Meus respeitos e agradecimentos a todes
que fazem parte do que € este trabalho, aos meus amigos e familiares, professores e colegas da
graduagdo. As pessoas e a ancestralidade citadas sdo parte em cada letra que forma cada palavra e
cada paragrafo deste trabalho, sdo as energias que movimentaram para que eu pudesse chegar aqui,
meus sinceros e respeitosos agradecimentos a todes que colaboraram na minha trajetoria de vida e

também na minha trajetdria académica.
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