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1 INTRODUCAO

Em uma sociedade historicamente dominada por homens, nés, mulheres
pretas e periféricas somos a todo tempo atravessadas pelo racismo e sexismo
vigentes nesse sistema patriarcal que estamos imersas e pelo qual, os homens a todo
tempo utilizam de seu poder para nos silenciar e nos colocar como seres socialmente
inferiores, nos oprimindo sistematicamente em um processo de apagamento das
nossas trajetorias e narrativas. Nesse sentido, Heleieth Saffioti (2015) ao debater
sobre género, raca/etnia e poder, nos evidencia que “(...) o poder € macho, branco e,
de preferéncia, heterossexual” (SAFFIOTI, 2015, p. 33).

Nesse ambito, uma vez que paramos e analisamos as religides derivadas da
tradicdo judaico-cristd, podemos constatar que essa estrutura de poder social
centralizada no masculino € mantida, onde o homem encontra-se presente como uma
figura central, incumbido pelo ser divino para transmitir saberes e ensinamentos
cristaos.

Diante disso, quando tive a oportunidade de ter contato e aproximacédo com o
candomblé, uma religido de matriz africana, pude observar que a constituicdo dessa
religido, rompe com a légica do patriarcalismo e, n6s mulheres negras, mesmo diante
de todos os atravessamentos dos marcadores sociais de classe, raca, género e
religido (CRENSHAW, 2002), e de todas as violéncias que fomos vitimas ao longo da
histéria, seguimos trilhando caminhos de resisténcia ao exercermos um cargo de
maior lideranca dentro do candomblé, sendo grandes mentoras e responsaveis pelos
ensinamentos e preservacao dos saberes ancestrais e culturais.

Partindo da perspectiva do antropologo e professor Vivaldo da Costa Lima
(1976), compreendemos que o candomblé é denominado como “grupos religiosos que
sdo caracterizados por um sistema de crencas em divindades chamadas de santos,
orixas e associadas ao fendbmeno do transe mistico ou possessao” (LIMA, 1976, p.66).

Em consonancia, Nivea Alves dos Santos (2013), nos diz que “o candomblé,
enquanto organizacao social e politica, permite relacbes que sdo estabelecidas
intragrupos e intergrupos’(SANTOS, 2013, p.104). Nesse contexto, podemos
compreender que se trata de uma religido que € imbuida por diversidades,
especificidades e complexidades, alicergada por experiéncias e multiplicidades, tanto

dos seus adeptos como pelas divindades cultuadas, onde as rela¢des sdo construidas



a partir das interagbes, ensinamentos e trocas de conhecimentos, por meio de
processos de sociabilidade entre os individuos e entidades sagradas.

Essa diversidade existente no candomblé da Bahia, advém dos diversos grupos
étnicos que vieram para o Brasil no processo de escravizacao, e que ao chegarem em
solo brasileiro em um processo de resisténcia para preservarem suas tradicoes,
costumes e religides, constituiram o que conhecemos hoje como o candomblé.

Conforme o pesquisador Marlon Passos (2016), o candomblé da Bahia
compde-se pelas mais importantes e grandes nacdes rituais, que se dividem em
congo-angola, o jeje (mahi, savalu, nagé-vodum) e o ketu, tais nacbes possuem
variantes que sado conhecidas como: angola (banto), jeje (fon), jexa ou ijexa (iorubd),
congo-angola (banto), ketu-nag6 (iorubd) e caboclo (afro-brasileiro).

Deste modo, configurando-se em uma instituicdo religiosa, que possui uma
filosofia de vida prépria e que detém mistérios e segredos sagrados, o candomblé ao
longo do tempo vem preservando os ritos, tradigdes, costumes, valores e saberes dos
antepassados africanos, em um processo de resgate da identidade negra brasileira.

Nesse sentido, quando analisamos essa religido, percebemos que as mulheres
negras, ascendem e chegam a exercer o papel de lideres em seus terreiros. Enquanto
sacerdotisas, lideres religiosas, culturais e sociais, que exercem o poder mitico
religioso, essas mulheres representam a forca do candomblé e contribuem para a
difusdo do conhecimento sobre a religiosidade.

Partindo dai, podemos constatar que dentro do candomblé, a ascenséo das
mulheres negras, vai aléem do casamento e da maternidade e ao estarem a frente
dessa religido, vem ocupando o espaco politico e de poder, tendo uma participacao
efetiva e tornando-se referéncias religiosas e politicas em suas comunidades.

Nesse contexto, estudar, debrucar-me sobre essa tematica, ao mesmo tempo
gue é desafiador e cheio de percalcos, torna-se graficamente e trds uma sensacéao de
pertencimento, onde consigo enxergar para além dos limites que nos foram impostos
pelo sistema patriarcal.

Nunca estive ligada a nenhuma religido, embora na infancia frequentava a
igreja catdlica, os lacos nunca foram construidos e crianca mesmo, por algum motivo
deixei de estar presente naquele espaco cristdo. Hoje, permanec¢o ndo tendo vinculos
com quaisquer religides, mas quando me permitir conhecer o candomblé, pude sentir

gue a dimensao do meu ser ligada a espiritualidade expandiu-se, ao estd em um



terreiro de candomblé, no espaco onde acontece o0s rituais e onde as energias dos
seres com intencionalidades fluem, sentir que aquele ambiente € mais do que 0s meus
olhos pudessem enxergar, era tudo aquilo que meu espirito era capaz de sentir.

Durante as visitas no terreiro de candomblé, presenciei momentos de festa e
rituais que estava destinado aos orixas e nessas ocasifes apenas assistia, observava,
ouvia as cantigas, 0 som que ecoava dos batuques dos atabaques, as pessoas na
roda em louvacao as suas divindades. Toda aquela energia, tocou-me de uma forma,
gue as lagrimas escorreram pelos olhos, e a sensacédo de pertencimento me dominou.
Percebi que além de todos os fatores que permitiam aquela conexao, o fato de uma
mulher negra esta no centro da roda, conduzindo e passando os saberes, fez toda a
diferenca e configurou-se como fator preponderante que desencadeou essa vontade
em estudar, identificar e compreender os desafios da mulher negra que ocupa o cargo
de lideranga no candomblé.

Na primeira vez que estive presente em uma casa de candomblé, o universo e
0s orixas contemplou-me com a honra de pisar meus pés no solo fertilizado e sagrado
do Ilé Axé Ominikan, situado no Recbncavo da Bahia na cidade de Candeias/Ba.
Nesse terreiro, tive o prazer de conhecer a lya! Sueli de Oxum, uma lider ancestral,
uma pessoa iluminada, perseverante e detentora de uma fé inabalavel.

Maria Sueli de Santana, nasceu em 15 de marco de 1959 e foi iniciada no
candomblé em 25 de dezembro de 1977, a partir dessa data ganhou seu nome
espiritual Ominikan de Oxum. Seu terreiro, o 11é Axé Ominikan, localizado no bairro do
Santo Anténio em Candeias, tem 22 anos de fundacdo e € um dos terreiros mais
respeitados da cidade. Terreiro este, de nacéo ketu-nag6 (ioruba), mas que pratica
abertamente rituais e ceriménias ligadas a outras nacdes rituais como; congo-angola
(banto) e jeje (fon), em um processo de trocas e misturas litargica, que o pesquisador
Marlon Passos (2016), ira denominar como “transnacao”, um fendmeno ligado a
coexisténcia ritualistica diaria que se da entre as nacdes, onde varios rituais se fundem
ou se interligam.

Maria Sueli de Santana, enquanto made de santo e lider para além da
ancestralidade, vem ao longo da sua existéncia em uma labuta constante, enfrentando
e lutando contra o dominio patriarcal, sexista e racista presente na sociedade. Filha

de mulher negra, mae solo, empregada doméstica e nao alfabetizada, essa

! Palavra de origem ioruba que significa “mae de Santo”.



sacerdotisa de orixa, ndo se deixa abater pelos percal¢cos que aparece e atravessam
seu caminho e, através da fé, sabedoria e resiliéncia adquiridas por meio da
cosmovisao iorubda, em movimentos de resisténcia, vem superando as dificuldades, o
preconceito, a intolerancia religiosa, a discriminagcdo, o racismo e tantas outras
probleméticas sociais.

Em virtude desse encontro ancestral entre mim e a lya Sueli de Oxum, e da
relacdo que solidificamos no decorrer das minhas visitas ao seu terreiro, nasce 0
interesse em querer identificar e compreender os desafios existentes em sua trajetéria
a partir das experiéncias vivenciadas por essa sacerdotisa, entrelacando o0s
marcadores sociais de raca, género, classe e religido, que Ihe atravessam enquanto
mulher negra, periférica e de candomblé, numa leitura interseccional, com base no
conceito de Interseccionalidade de Kimberlé Crenshaw (2002), partindo também da
perspectiva de Carla Akotirene (2018), para entender a intersecc¢do e sobreposicao
das mudltiplas identidades que constitui 0 seu ser.

Assim sendo, este projeto de pesquisa tem como foco principal, discorrer e
analisar os desafios existentes na trajetoria da lya Sueli de Oxum, uma mulher negra
de uma religido de matriz africana, que lidera um terreiro de candomblé em
Candeias/Ba no Recbncavo da Bahia. Em consonancia, temos a intencdo de
entender e identificar oS mecanismos e estratégias de resisténcia que essa matriarca
e lider religiosa, emprega em seu dia a dia para superar e ultrapassar os desafios e
as barreiras impostas por esse sistema patriarcal, sexista e racista que constitui a
sociedade, no qual estamos inseridas.

Ademais, buscaremos identificar seus desafios, enquanto lideranca feminina
dentro e fora do terreiro, destacando a possibilidade de se realizar religiosa, politica e
socialmente, ocupando esse espaco de poder e tradicdo. Enfatizaremos também a
importancia do seu papel para o resgate da identidade feminina e da memoaria das
mulheres negras de terreiro de Candeias e por extensdo do Recdncavo baiano, além
da sua contribuicdo para a difusdo e manutencdo dos conhecimentos religiosos do

candomblé, para a preservacédo da cultura afro-brasileira.



2 TEMA

Lideranca negro-feminina em terreiros de candomblé na cidade de Candeias,

na Bahia.

3 PROBLEMA DE PESQUISA

Em uma perspectiva interseccional, quais os desafios enfrentados pela méae de

santo Sueli de Oxum ao empreender seu sacerdécio na cidade de Candeias ?

4 JUSTIFICATIVA

“Vocé pode substituir mulheres negras como objeto de estudo por mulheres negras
contando sua prépria histéria”. (XAVIER, 2019)

Tendo como proposta trazer uma maior visibilidade acerca do papel social da
mulher negra do candomblé no Recdncavo da Bahia, a relevancia social deste
presente trabalho esta intrinsecamente ancorado na importancia da trajetéria de luta
da lya Sueli de Oxum, que como mulher negra, sacerdotisa de candomblé e lider
religiosa, pertencente a uma comunidade do interior baiano, através da sua fé,
ancestralidade e resisténcia vem ao longo da sua vida, dedicando-se em proveito da
disseminacado e manutencao dos conhecimentos sobre a religiosidade afro-baiana.

Ao desvelar sua trajetoria e destacarmos as suas estratégias de resisténcia
para superar os diversos desafios que enfrentou e enfrenta em seu cotidiano, ao esta
posicionada em avenidas identitarias, evidenciamos e reconhecemos a sua
importancia historica, social e politica para a comunidade, na qual esta inserida. Uma
vez que, por meio de suas variadas atuacfes desde a sacerdotal, a ritualistica, a
comercial, até a politica vem fortalecendo o candomblé e resgatando a identidade e o
poder feminino em um processo de emancipacéo politica e identitaria.

Ademais, convém ressaltar o protagonismo da mulher negra em diaspora na
construcdo da sua propria histéria, a partir das suas subjetividades, representando o

matriarcado e exercendo o poder feminino negro dentro e fora dos terreiros,
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engajando-se de forma sociopolitica no resgate da memoéria das mulheres negras de
terreiro de Candeias, no processo de difusdo da nossa cultura e no fortalecimento da
nossa heranca ancestral, contribuindo para a solidificacdo da memoria coletiva e

individual, que € de extrema importancia para a continuidade de um povo.

5 OBJETIVOS

5.1 OBJETIVO GERAL

Identificar e compreender os desafios existentes na trajetoria da lya Sueli de
Oxum, a partir das suas experiéncias, entrelacando os marcadores sociais de raca,

género, classe e religido, numa leitura interseccional.

5.2 OBJETIVOS ESPECIFICOS

1. Analisar como a lyad Sueli de Oxum, enquanto mulher negra
candomblecista, se sente hoje, ocupando um lugar de poder e sendo
ouvida e respeitada numa religido afro-brasileira;

2. Compreender a construcdo identitaria feminina negra assentadas em
candomblés;

3. ldentificar os aspectos sociais, de género, raciais e religiosos implicados na

luta diaria da mulher negra de candomblé.

6 PROCEDIMENTOS METODOLOGICOS

Para obter os resultados e respostas acerca da problematizacdo apresentada
neste trabalho de pesquisa, utilizaremos o método da pesquisa qualitativa, com
finalidade de identificar e compreender os desafios existentes na trajetéria da lya Sueli
de Oxum, entrelacando os marcadores sociais de género, raca, classe e religido. Uma
vez que, “constitui uma abordagem interpretativa que se preocupa em entender os

significados que as pessoas dao a certos fenbmenos que ocorrem dentro de seus
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contextos sociais”(Snape & Spencer 2003 apud Campos et al. 2021. p. 95),
possibilitando nos aprofundarmos na compreensao de uma determinada realidade
social.

Quanto aos procedimentos, empregaremos a pesquisa bibliografica alicercada
em leituras tedricas e historiograficas que sdo de suma importdncia para a
fundamentacéo e fortalecimento dos argumentos aqui expostos, em um processo de
didlogo e reflexdo com as ideias, conceitos e teorias dos pesquisadores que
elaboraram trabalhos pertinentes ao assunto.

Em virtude do carater essencialmente qualitativo, etnografico e documental,
este projeto se valerd da utilizacdo das técnicas de observacdo participante e
aplicacdo de entrevista ndo estruturada, em um processo de combinacdo com as
fontes escritas e orais, além da analise do documentario sobre a lya Sueli de Oxum,
“‘Ominikan: aguas que regam os sonhos” para entendermos as dindmicas existentes
na sua trajetoria de luta e resisténcia dentro do candomblé.

E importante enfatizarmos que a entrevista, segundo Haguette (2010), "pode
ser definida como um processo de interacao social entre duas pessoas na qual uma
delas, o entrevistador, tem por objetivo a obtencao de informacdes, por parte do outro,
0 entrevistado”. A entrevista ndo estruturada sera realizada em uma experiéncia
presencial com a iyalorixa em seu terreiro.

Durante o processo de observacdo dos fatos, cerimdnias ritualisticas e o
cotidiano da méde de santo empregaremos 0 instrumento diario de campo para
registrar as percepcdes, sentimentos e reflexdes acerca dos acontecimentos que
ocorrem dentro do terreiro. No que tange a combinacdo dos métodos e técnicas de
coleta de dados adotadas, constatamos que esté intrinsecamente atrelado a pesquisa
etnografica, que segundo o antropdlogo Marlon Passos (2016), a partir de leituras
historiogréaficas, aprofundam conhecimentos sobre as religibes de matrizes africanas

e os legados culturais advindos do continente africano e reconstruidos em diaspora.

7 ARCABOUCO TEORICO

Para dialogarmos e alcancarmos um aprofundamento histérico sobre as

mulheres no candomblé, chamo Teresinha Bernardo (2005) para iluminar e fortalecer
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meus argumentos, acerca dos aspectos que levaram a mulher ao mais alto nivel de
hierarquia, dentro do candomblé, detendo o poder religioso.

Podemos constatar através dos estudos de Bernardo (2005) que o poder
feminino no candomblé tem suas origens intrinsecamente ligadas ao cotidiano da
mulher negra ainda na Africa. Onde a presenca das mulheres iorubas nas feiras, com
seus tabuleiros, desenvolvendo atividades voltadas para a comercializacdo de
produtos de subsisténcia, trocas de bens materiais e simbdlicos, possibilitaram a
construcéo de aliangas importantes e a conquista da sua autonomia, apresentando-
se como grandes comerciantes.

Em consonéancia, destaca-se a fundagcdo de duas importantes associagdes
femininas; as sociedades lalodé e Gueledé. O nome lalodé significa "senhora
encarregada dos negocios publicos” (BERNARDO, 2005, p.4), sendo essa associacao
responsavel pela troca de bens materiais, e a sociedade Gueledé era uma associagao
mais proxima da troca de bens simbdlicos (BERNARDO, 2005).

No movimento diaspdrico, desencadeado pelo processo de escraviddo dos
povos africanos trazidos para o Brasil, as mulheres ao chegarem no territorio brasileiro
trouxeram consigo suas herancgas e caracteristicas de comerciantes, e mesmo na
condicao de ganhadeiras-escravas, desempenharam o papel de mediadoras de bens
materiais e simbdlicos, “nas feiras faziam circular também noticias, informacdes,
musicas, oragdes” (BERNARDO, 2005, p.6). A autora continua:

Essas atividades comerciais recriadas no Brasil ainda na época da
escravidao fazem com que surjam as ganhadeiras, escravas ou livres, que
em muitas regides tornam-se as responsaveis pela distribuicao dos principais
géneros alimenticios, chegando a comprar a prépria alforria, numa forma de
liberdade que, por sua vez, beneficiou muito mais as mulheres, que eram
menos necessérias a producéo sobre a qual o sistema escravocrata estava
constituido (BERNARDO, 2005, p.10).

Outro aspecto que contribuiu para que as mulheres afro-brasileiras ocupassem
o cargo de lider nas casas de santo, deve-se a matrifocalidade combinada com a
matrilinearidade. Notamos, que nos terreiros de candomblé a “existéncia da
matrilinearidade é comprovada também pelo jogo de bulzios - peca-chave do
Candomblé - em que as méaes-de-santo tradicionais antes da primeira jogada pede o
nome e o sobrenome da cliente, sé que este ultimo s6 do lado materno” (BERNARDO,
2005, p.16).
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Diante dos fatores que contribuiram para a proeminéncia das mulheres negras
na lideranca do candomblé, destacamos a formacao das primeiras casas de santo no
solo baiano, sendo o terreiro da Casa Branca do Engenho Velho (Ilé Axé lya Nassé
Ok&) um dos mais importantes, fundado na cidade de Salvador/BA. A partir dai, suas
descendentes abriram outros terreiros, que assim como a Casa Branca, ganharam
notoriedade, destacando-se o Terreiro do Gantois (llé lyd Omi Axé Yamassé) e o llé
Axé Opbd Afonja, seguindo a descendéncia matrilinear da tradicdo de liderancas
femininas, detendo o poder religioso, comandando os rituais e desempenhando
atividades voltadas para a realizacdo de cultos a natureza, aos orixas e a
ancestralidade (SANTOS, 2018).

No que tange a proeminéncia ritual das mulheres no candomblé, a mée de
santo Stella de Oxdéssi, uma das mais importantes ialorixas e lideranca religiosa

feminina da Bahia, afirma que:

[...] as pioneiras do Candomblé eram princesas africanas que vieram para a
Bahia em fins do século XVIII, criaram o principio de que as suas casas
religiosas s6 poderiam ser lideradas por mulheres. Uma tradicdo mantida até
hoje nos terreiros mais antigos como: a Casa Branca, o Alaketu, o Gantois, o
Afonja e o Cobre (Mae Stella de Oxdéssi apud MARIANO, 2007, p. 38).

Dessa forma, percebemos que no cerne das religides derivadas do cristianismo
como o catolicismo romano e o protestantismo, as mulheres ao longo da historia
dentro da construcdo da estrutura de hierarquia das igrejas, ndo ocupam lugares de
maior visibilidade (CRUZ, 2013), j4 quando partimos para a esfera das religides afro-
brasileiras, em especifico o candomblé, identificamos que sdo as mulheres negras,
com base no matriarcado que lideram seus terreiros, sendo as responsaveis pela
formacao das primeiras casas de candomblé, e enquanto sacerdotisas desempenham
o papel de lideres religiosas e espirituais.

Nesse sentido, ao seguirmos o percurso etnografico da antropéloga Ruth
Landes (2002), com base em seu livro A Cidade das Mulheres, podemos analisar e
refletir sobre a condicdo feminina e o lugar que as méaes de santo ocupam na
sociedade baiana, enquanto sacerdotisas guardids de uma filosofia religiosa. Ademais,
Landes nos conduz na compreensdo das dindmicas que constitui o matriarcado, a
primazia feminina nos candomblés da Bahia e o poder das mulheres nos terreiros que
buscam construir suas trajetérias independentes.

Sobre o sacerddcio feminino e negro, a autora afirma que:
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No terreiro de candomblé, os segmentos subalternizados da sociedade
podem experimentar a possibilidade de ascensdo social e de
desenvolvimento em uma nova sociabilidade, metamorfoseando seus lugares
de desvantagem social em posicionalidades de prestigio, geralmente ligadas
a hierarquia religiosa. Nesse lugar, as mulheres, inclusive as negras

A

pertencentes a classe social mais pauperizada, ocupam altos cargos,
diferentemente do que se verifica em outras religibes. Corroborando esse
dado, tem-se que, sobretudo nas casas religiosas mais tradicionais brasileiras
a organizacgdo sociorreligiosa nesses espagos se estrutura a partir da légica
matrilinear, sendo a figura mais importante na hierarquia religiosa a mae-de-
santo ou lyalorixa (iyd&=mae). (LANDES, 2002, p.87)

Ao analisarmos a sociedade do século XXI, constatamos que as mulheres tém
uma maior possibilidade de ocupar lugares de destaque e de poder no ambito religioso,
entre outros, do que nos séculos XVIII e XIX. Mas, quando essas mulheres,
essencialmente mulheres negras se encontram nesses ambientes, esse fato gera
repulséo por parte das pessoas e isso acontece porque elas estdo inseridas nessa
sociedade estruturada por valores eurocéntricos, patriarcal, sexista e racista. Logo,
passamos a imaginar como essas mulheres eram tratadas e vistas nos séculos XVIII
e XIX, ao exercerem o papel de lideranca dentro de uma religido de matriz africana.
Bernardo (2005) diz: “o feminino no poder. Esse fato provoca estranhamento em
nossos dias. Imaginem nos séculos XVIII e XIX, quando mulheres negras surgem na
Bahia como sacerdotisas centrais dos templos de uma expressao religiosa
denominada Candomblé”. (BERNARDO, 2005, p.1).

Partindo desse contexto, percebemos que mesmo diante da ocupacao de um
lugar de poder dentro de uma religido afro-brasileira, as mulheres negras, enquanto
minoria social, ainda estédo sobre o jugo colonial advindo de um sistema patriarcal de
dominacé&o politica, ideoldgica e econbmica, que as submetem a um processo de
exclusédo historica na sociedade.

Em conformidade a escritora e filosofa Simone de Beauvoir (1949), afirma

que:

A histéria mostrou-nos que os homens sempre detiveram todos os poderes
concretos; desde os primeiros tempos do patriarcado, julgaram util manter a
mulher em estado de obediéncia; seus cddigos estabeleceram-se contra ela; e
assim foi como ela se constitui concretamente como o Outro. (BEAUVOIR,
1949, p. 207)

Dessa maneira, “no momento em que mulheres comecam a tomar parte na
elaboracdo do mundo, esse mundo é ainda um mundo que pertence aos homens”

(BEAUVOIR, 1949, p. 21), e ainda que exercam e ocupem o0 espac¢o de lideranca
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religiosa, ndo sdo isentas da estigmatizacao, invisibilizacao e silenciamento, uma vez
gue sofrem diversas formas de opressfes, discriminacdo e violéncias correlatas
derivadas do sistema patriarcal, que gera inUmeras desigualdades, marginaliza e
exclue socialmente essas mulheres negras devido a sua cor, classe social, género e
religido.

Todavia, é indubitavel que a participacdo das mulheres € um elemento de
extrema relevancia nos espacos religiosos, essencialmente no candomblé, ao
atenderem o chamado da ancestralidade e experimentarem uma posicdo de
destaque, areligido confere a essas mulheres um status social, que se configura como
uma conquista feminina, pautada no reverenciamento e reconhecimento em vida pela
comunidade, da qual faz parte. Ao exercerem poderes simbdlicos e concretos por
meio de uma dimensao espiritual e material, em movimentos de resisténcia, vem

enfrentando as adversidades existentes em suas trajetorias.

7.1 AIMPORTANCIA DA INTERSECCIONALIDADE

Para compreendermos adequadamente as sobreposi¢coes das formas de
discriminacao e opressoes de género, raca, classe e religido, que atingem de forma
homogénea a mulher negra de candomblé, utilizaremos o conceito da
interseccionalidade, para entrelacar essas categorias, tendo como referéncia a
pesquisadora e ativista norte-americana Kimberlé Crenshaw (2002) e a autora
brasileira Carla Akotirene (2018).

Desse modo, € fundamental frisarmos a importancia da interseccionalidade
para pensarmos e compreendemos as dinamicas dos sistemas discriminatorios que
constantemente se sobrepbem, se entrecruzam e operam juntos, atravessando as
mulheres negras através das mudltiplas opressdes, que as impedem de serem
protagonistas de suas proprias historias.

Segundo Kimberlé Crenshaw (2002), a interseccionalidade busca capturar e
compreender as diversas consequéncias estruturais da interacao e cruzamento entre
0S eixos sociais, tratando da forma pelo qual os sistemas discriminatérios como o
racismo, patriarcalismo, a opressao de classe, entre outros que criam desigualdades
e estruturam as posicoes relativas das mulheres.

Kimberlé Crenshaw é enfatica ao salientar que:
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Assim como é verdadeiro o fato de que todas as mulheres estéo, de algum
modo, sujeitas ao peso da discriminacdo de género, também é verdade que
outros fatores relacionados a suas identidades sociais, tais como classe,
casta, raca, cor, etnia, religido, origem nacional e orientacdo sexual sdo
‘diferencas que fazem a diferenga’ na forma como varios grupos de mulheres
vivenciam a discriminagdo (CRENSHAW, 2002, p. 173).

Dentro desse contexto, constatamos que ao longo da histéria, as mulheres
negras sempre estiveram presentes na base da piramide social, e mesmo
transgredindo essa légica, ocupando um espaco de poder dentro do candomblé,
essas mulheres ainda estao sujeitas ao sexismo, racismo, preconceito e intolerancia
religiosa, além das representacfes estereotipadas, sendo a todo tempo silenciadas e
hipersexualizadas.

Nesse sentido, ao partirmos das perspectivas de Kimberlé Crenshaw (2002) e
Carla Akotirene (2018), entendemos o quanto € importante analisarmos e tratarmos
0os marcadores sociais, que ocasiona em diversas formas de opressdes de forma
interseccional, uma vez que “a interseccionalidade visa dar instrumentalidade tedrico-
metodologica a inseparabilidade estrutural do racismo, capitalismo e
cisheteropatriarcado” (AKOTIRENE, 2018, p. 14).

Nessa linha, a interseccionalidade nos auxilia no processo de compreensao
das experiéncias interseccionais das mulheres negras, diante das diversas formas de
opressdes que estruturam as relacfes e constituem aliangcas em um processo de
interconexdo que se retroalimenta de forma mdailtipla e simultanea.

Com isso em mente, ao observarmos as construcdes sociais, percebemos que
a sociedade no qual estamos inseridos, se constitui de ideologias opressoras,
oriundas de um sistema racista, eurocéntrico, sexista e patriarcal, que vem afetando
as mulheres negras, em virtude de suas identidades multiplas. Em vista disso, nédo
podemos tratar os marcadores sociais isoladamente, uma vez que, operam e

articulam-se em conjunto.

7.2 A INTERSECCIONALIDADE E AS IYALORIXAS NOS TERREIROS

Quando nos debrucamos nos estudos sobre a interseccionalidade, nos
permitimos compreender como os eixos de poder de raca, classe, religido, género,
entre outros se entrecruzam e estruturam as relagées humanas de forma excludente.

Nesse sentido, quando nos propomos em identificar e compreender os desafios
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existentes na trajetéria de uma mulher negra candomblecista, percebemos que as
iyalorixas, mulheres negras lideres, que exercem o poder feminino para ministrar e
manter os segredos, ritos e fundamentos do candomblé, encontram-se em uma
encruzilhada de opressdes e de violéncias correlatas, que discriminam, criam
encargos singulares e colocam em vulnerabilidade suas vivéncias e experiéncias em
suas comunidades-terreiro, 0 que, em certa medida, pode impactar diretamente no
desenvolvimento das atividades, ligadas a conducdo dos cultos a natureza e a
ancestralidade.

Para compreendermos tal dindmica, evocamos a voz de Jaqueline dos Santos

(2018), ao relatar que:

Para além da observancia de tabus que atingem as mulheres de forma
especifica e colocam o corpo feminino em evidéncia, como a menstruagéo, a
existéncia de uma forte diviséo sexual de tarefas executadas nesses espacos
de culto, delimitando fungcBes exclusivamente femininas e outras
exclusivamente masculinas, acaba por refletir a forma diferenciada e desigual
com que homens e mulheres participam da sociedade brasileira e nos permite
discutir no¢cdes de poder e tradicdo, elementos muito caros ao campo da
religido (SANTOS, 2018).

Logo, uma vez que compreendemos o papel da mulher negra na sociedade
brasileira, ocupando um espaco de poder dentro dos terreiros e sendo protagonista
da sua prépria historia, conhecemos 0s processos que constituem suas subjetividades
e criacdo de identidade. Além dos seus desafios e vulnerabilidades, advindos de
reflexos dos determinantes sociais com suas estruturas e hierarquias oriundas de um
sistema patriarcal de base europeia.

Neste ambito, ao discorrermos sobre os desafios de uma mulher negra dentro
do candomblé, pertencente a uma comunidade do interior do Recdncavo da Babhia,
precisamos analisar e compreender as diversas formas de discriminacao que opera e
atravessa cotidianamente a vida dessa mulher negra, em um processo de
sobreposicdes de opressdes de classe, raca, género, religido e até mesmo regido,
sendo estes, eixos estruturantes que atuam como um no, de forma imbricada e
relacional formando e delineando as engrenagens das nossas relacfes sociais na
sociedade.

Dessa maneira, discutir sobre o entrecruzamento de opressdes que atingem as
iyalorixas nos terreiros, nos permite identificar e criar mecanismos de sobrevivéncia e

resisténcia que possibilite essas mulheres permanecerem na geréncia das suas casas
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de santo, liderando e preservando saberes e costumes tradicionais.
7.3 ANCESTRALIDADE, RESISTENCIA E FE

Segundo Eduardo de Oliveira (2012), a ancestralidade € uma filosofia e uma
epistemologia que produzem mundos, sendo uma forma cultural africana produzida e
recriada tanto na Africa como em diaspora pelos africanos e seus descendentes,
através de um regime singular e abrangente “capaz de englobar todas as
experiéncias de africanos e afrodescendentes e, a0 mesmo tempo, singularizar
cada experiéncia com seu sentido especifico, forjado no calor do acontecimento”
(OLIVEIRA, 2012, p.39).

Neste sentido, a filosofia da ancestralidade é salvaguardada dentro dos
terreiros de candomblé e ao repousar nesse terreno, cria didlogos fecundos e criativos
com nossa experiéncia cultural e a nossa multiplicidade de identidade enquanto
povos africanos vivendo em diaspora, uma vez que sendo “fruto do agora, a
ancestralidade ressignifica o tempo do ontem” (OLIVEIRA, 2012, p.40).

Isto posto, constatamos que a ancestralidade, enquanto filosofia, fecunda
dentro dos terreiros em um processo de incluséo e recepcdo da nossa diversidade,
dialogando com as nossas experiéncias e herancas africanas, constituindo nossa
identidade cultural, além de cultivar um elo entre nossos antepassados e com a nossa
memoria ancestral.

Dentro desse contexto, Wanderson Flor do Nascimento (2016), nos faz pensar
os candomblés como um modo de vida, como experiéncias de resisténcia ao recriar
0os modos de vida em diaspora derivadas das nossas raizes africanas. O autor é

enfatico ao dizer que:

[...] os candomblés, de modo generoso, oferecem as pessoas brasileiras um
modo de viver que possibilite a salvaguarda de conhecimentos, valores,
crengas em um contexto histérico que se esfor¢ou por extermina-los quando
da saida compulséria das pessoas negras do velho continente negro. Por isso,
poderiamos pensar os candomblés como uma religido definida como um
modo de vida que se mostra como um continuum criativo entre nosso pais e
alguns lugares do continente africano (FLOR DO NASCIMENTO, 2016,
p.162).

Com base nas perspectivas de Oliveira (2012) e Flor do Nascimento (2016),

fica evidente o entrelacamento da ancestralidade com o modo de vida existente nos
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terreiros de candomblé, um lugar que é permeado de conhecimentos filosoficos,
religiosos e socioexistenciais, alicercado nas herangas ancestrais das tradigoes
africanas na didspora. Assim sendo, vem viabilizando movimentos de resisténcia para
a preservacao da nossa cultura.

Através da forga feminina, as mées de santo, na geréncia dos seus terreiros,
vém contornando os obstaculos, sendo agentes de resisténcia, desenvolvendo
estratégias de defesa pela manutencdo dos saberes e segredos dos cultos aos
ancestrais, baseados em elementos filosoficos ancestrais. Essas mulheres de
candomblé sdo portadoras de memorias, e em movimentos de resisténcia e
sabedoria, dao corpo e voz as suas comunidades-terreiro, transmitem saberes vividos
em uma tradicdo que tem como base a transmissédo de conhecimentos de geracéo a
geracao de forma oral e interpessoal.

Ao exercerem a sua ancestralidade, as mulheres negras afirmam sua
identidade dentro e fora dos terreiros, reconstruindo e ressignificando a sua trajetoria
contra a escravidaoe o racismo, tornando-se guardids do sagrado e dos costumes da
cultura afro-brasileira.

Desse modo, ao seguirmos o0 percurso da trajetéria de resisténcia,
ancestralidade e fé da lya Sueli de Oxum, um exemplo vivo de forca, fé, resiliéncia e
perseveranca, compreendemos as complexidades e desafios que constituem sua
subjetividade e o papel que desempenha em sua comunidade, enquanto uma mulher
negra, pobre, candomblecista e lider religiosa, sendo uma representatividade do
legado tradicional e uma agente de resisténcia, frente a desconstru¢cdo da ordem
hegemonica e eurocéntrica vigente, calcada em valores patriarcais operacionalizados
por uma estrutura da violéncia, preconceito e discriminacao.

Com base na histdria de vida da lya Sueli de Oxum, notamos as desigualdades
sociais e culturais existentes em seu cotidiano, que vindo de origem humilde, desde a
infancia teve que lutar e desenvolver estratégias de sobrevivéncia. Deste modo, ao
narrar sua trajetoria dentro e fora do sacerdocio, Sueli de Oxum nos evidencia as
diversas provacfes e necessidades que passou em seu dia a dia.

No Curta “Ominikan: aguas que regam os sonhos”, de Preto Jhoy(2021), e
durante as conversas que tivemos em seu terreiro, nos conta parte da sua trajetéria,
relatando periodos dificeis da sua vida, onde o cotidiano da sua familia é marcado

pelos vestigios da pobreza e fome, e ao ser atravessada por diversas privacdes, tendo
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seus direitos basicos negados é obrigada a trabalhar desde cedo para ajudar sua mae
gue a criou sozinha em um cenario de extrema vulnerabilidade social.

Acerca dos constantes problemas socioecondmicos e da sua luta contra a
miséria e as diversas adversidades que surgiram ao longo da sua vida, lya Sueli de

Oxum (2021), destaca no trecho abaixo:

Fui doméstica, lavadeira, passei por dificuldades com minha mée, teve vezes
de chegar na hora do almoco e s6 ter um ovo para dividirmos para nés duas,
mas a minha fé em meu orixa, a minha fé em Olorum, a minha persisténcia,
eu nunca perdi e hoje eu estou aqui gragas a Olorum com meu llé aberto, e
hoje eu tenho para dividir e ontem eu pedia. Mas, eu agradeco a Olorum,
agradeco a Oxum, tudo que passei por Oxum, porgue ela hoje me deu e mim
d&, a mim e ao meu povo e aos meus filhos. (lya Sueli de Oxum, 2021).

Partindo do seu relato, constatamos o poder da sua fé e perseveranca na luta
para viver dignamente no seio dessa sociedade colonialista que oprime a sua
existéncia, onde apesar de tantas mazelas e dificuldades, com sua for¢a, coragem e
principalmente sua fé consegue se reerguer e tornar-se referéncia em sua
comunidade.

Nessa direcdo, sobre a condicdo feminina negra, a filosofa e antropéloga

brasileira Lélia Gonzalez (1982), nos evidencia que:

[...] € a mulher negra anbnima, sustentaculo econémico, afetivo e moral de
sua familia, aquela que desempenha o papel mais importante. Exatamente
porque, com sua forgca e corajosa capacidade de luta pela sobrevivéncia,
transmite a suas irmés mais afortunadas, o impeto de ndo nos recusarmos a
luta pelo nosso povo. Mas, sobretudo porque, como na dialética do senhor e
do escravo de Hegel — apesar da pobreza, da soliddo quanto a um
companheiro, da aparente submissédo, é ela a portadora da chama da
libertagdo, justamente porque ndo tem nada a perder. (GONZALEZ, 1982, p.
104).

Seguindo o curso dos argumentos de Gonzalez (1982), podemos pensar e
refletir a partir de um olhar mais critico, a condicdo da mulher negra ao ocupar um
lugar de luta e enfrentamento das injusticas sociais, sendo articuladora no seio familiar
de ac0Oes de resisténcia e libertacdo ao trilhar caminhos concretos pelo fortalecimento
da identidade e dos saberes do seu povo, cuja ancestralidade carrega uma histéria
invisibilizada, por um processo continuo de apagamento da sua memaria.

Mae Sueli de Oxum, enquanto poténcia ativa, matrigestora e matripoténcia
ancestral, torna-se uma entidade cultural, social, politica e historica dentro da sua

comunidade e com sua autonomia, independéncia e capacidade de enxergar a frente
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do seu tempo, vem atuando no campo da valorizacdo da cultura tradicional e pelo
combate a intolerancia religiosa, além de representar o poder das mulheres de
candomblé. Através da sua atuacao social, recebeu diversas honrarias e hoje, é
detentora do titulo de Doutora Honoris Causa pela Faculdade Formacao Brasileira e
Internacional da Capelania e a Ordem dos Capeldes do Brasil (OCB), sendo
reconhecida pelo seu legado politico e cultural dentro e fora do candomblé, além da

sua contribuicdo na preservacao e perpetuacao da cultura e memaria do seu povo.
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