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Nesse trabalho abordaremos o pertencimento reigigertir da imersao cultural como
facilitadora de uma consciéncia historica e sodias afro-brasileiros, levando em
consideracdo o carater cultural da religido, n&mldea intencdo de reduzi-la a uma
questéo folclorica ou puramente tradicional, porgém sendo foco abordar o sentimento
religioso — a religiosidade. Assim, trataremos wmiduéncia do pertencimento a uma
instituicdo religiosa na afirmacdo da identidadegrag enfatizando tanto o
pertencimento afro-religioso como o0 pertencimenteangélico neopentecostais.
Consideramos a funcao da religido definida por Méeber, que seria providenciar um
sentido a existéncia do sofrimento e algum meia gapera-lo ou transcendé-lo. Para
tanto, falaremos um pouco da historia da formagacathdomblé no Brasil e seu carater
de resisténcia religiosa e cultural, e a sua pekfim¢cao de amparo a uma referéncia
africana deteriorada, mas necesséaria ainda a gfwonda negritude. Em contrapartida,
falaremos também, de forma sucinta, sobre a peiclade das religibes neopentecostais
no Brasil, ressaltando sua popularidade e podeco#ecdo, além de questionar a
presenca macica de negros e afro-brasileiros emagtos que tanto disputa o campo
religioso com as religibes de matriz africana.

1.1- Candomblé: religido de resisténcia.

A histéria do Brasil e do povo brasileiro esta anda pelo estigma da
escraviddo e pela perseguicdo, mesmo apdés a aboligd escravatura, das
manifestacbes de origem afro-brasileira, princigasite a religido. Levando em
consideracdo as perseguicdes sofridas, direta ieetenhente, pelo Candomblé —
primeira religido afro-brasileira institucionalizndde onde se originaram a maioria das
manifestacfes folcloricas mais populares — e afgngdo de representatividade da
populacdo negra, caracterizamo-lo como religidoredesténcia ndo so por ter sido
criado no contexto da escraviddo e da proibicgomges comunitarias de cativos para
qualquer finalidade religiosa, mas por ter sobreaivao sincretismo e ao tempo,
possuindo ainda a forga de retratar a historiailbin@s com sua heranga africana. O
africano se tornou afro-brasileiro ao consagraoworterritorio que habitava, fundando
nao s6 seu mundo particular, mas o mundo que bojgecemos como Brasil.

Durante o trafico negreiro, transladaram para asBruma pluralidade de
culturas na forma de memodria e de experiéncia ithdalizada, consideradas por
Bastide (1986) como fragmentos de culturas desgoswvile institucionalizacdo que Ihes
davam expressdo. A sociedade afro-brasileira s@osstituiu com a criagdo de
estruturas sociais complexas que acomodassem &plasitulturas africanas trazidas
por individuos ou grupos de escravizados. A forma@ uma comunidade religiosa
afro-brasileira foi um dos fatos que demonstrana ¢ construcao cultural a partir do
referencial africano com o intuito de resisténalassstema escravista opressor, mas
principalmente, como forma de suportar o infortidéocondicdo de escravo, sendo a
religido uma alternativa para suportar o cativeiro.



Caracterizado por Verger (1997) o Candomblé é dwa wextraordinaria
resisténcia oposta as forcas de alienacdo e dargrie com que freqientemente se
defrontavam, surpreendendo a todos aqueles quev@entjustificar a cruel instituicdo
do trafico de escravos com o argumento de queiadaates dos negreiros constituiam
0 meio mais seguro e mais desejavel de condugreal as almas dos negros, 0 que
seria mais recomendavel do que os deixar na Afvicde se perderiam num paganismo
degradante ou estariam ameacados pelo perigo dacdujherética as nacdes
estrangeiras, para onde seriam, no minimo, dembrente enviados.

A constituicdo e sobrevivéncia histérica das Cag#s Axé, mais
especificamente, os terreiros de Candomblé no IBtasacismo, da perseguicado a seus
cultos e da intolerancia para com as religides d&rimafricana demonstra 0 quao
importante representa a presenca do sagrado gaistdaca dos negros na diaspora,
configurando-se num forte indicativo de resistéreeigobrevivéncia cultural, onde o
sincretismo e ao mesmo tempo o desafio a imposrgligiosa possibilitou a
reconstrucdo cultural e social do negro, presewwandessignificando seus vinculos
identitarios com a Africa e o Brasil.

1.1.1 - Ressignificando a negritude.

O Brasil € permeado de reminiscéncias africanas,caees, nas manifestacoes
culturais, nos tipos humanos e na sua histériaoe,egse motivo, a religido hoje
conhecida como Candomblé, ou mais popularmente ¢amgcumba”, representa um
oasis vivo dessa africanidade, mesmo tendo o Cdrldamascido em terras brasileiras.
Esse surgimento da religiosidade afro-brasilesaa&manutencdo foram relevantes para
a sobrevivéncia social e psicologica dos africameeus descendentes, j& que como
ressalta Eliade (2001) a manifestacdo do sagrattafantologicamente o mundo, e s6
a partir do exercicio de uma religiosidade que meste elementos essenciais
africanos e criasse outros adaptativos para o xiontgrasileiro € que os cativos
poderiam vivenciar esse espag¢o nédo exclusivameme @rofano, sofrido, mas tendo
um ponto de referéncia sagrado pelo qual pudesssirefundando a si e a seu novo
mundo.

Entendemos que a construcdo e a manutencdo daigd@st do Candomblé para
uma formacédo identitaria dos afro-brasileiros s@osdma importancia, possuindo a
funcdo de saciar “a sede de ser”, definida pordeli@001) como sede ontoldgica, ou
melhor, impedir o0 massacre e morte ontolégica ftacda escraviddo; hoje sendo
aparato de resisténcia cultural, de sobrevivénpirseguicao e a pluralidade religiosa.

Durante a escraviddo acontecia a chamada “morial’s@attersonin Parés,
2006) onde o africano escravizado era “coisifica(@@UEIROZ, 1990), identificado
pelo nome do seu proprietario e pelo nome da ndedignado pelos traficantes, muitas
vezes ndo sendo sua nacéo de origem, mas o pogimahtoi embarcado para o Brasil.
Também era adjetivado pelo seu valor comercial, dggendia de sua idade, sexo,
condicOes fisicas e habilidades. Sua identidadsopksassim, se nao totalmente
suprimida ou substituida, era severamente relatiézpor outra gerada e imposta de
fora (PARES, 2006).

Segundo Parés (2006), a nivel individual, ou novisdm com os parceiros de
cativeiro, alguns tracos da identidade pessoalinaligpodiam ser mantidos, mas no
cotidiano das relagbes com a sociedade mais ampk@ya identidade imposta pela
escravatura se mostrava a forma mais operacionsé @presentar aos outros. Porém,
paralelamente a dindmica de identificacdo exteregicala pela classe dominante, os
africanos e seus descendentes foram criando narasad de solidariedade e de



identidade coletiva, na medida em que as novasrnstancias o permitiam: No
convivio da senzala e dos grupos de trabalho dgalejda partir do reconhecimento de
semelhancas linguisticas e culturais e da ideatfio de lugares de procedéncia
comuns ou proximos, novos grupos mais amplos faganmando uma autoconsciéncia
coletiva. O reconhecimento de semelhancas paraatgums individuos reforcava a
diferenca para com outros como propde Silva (20@B)ntidade e diferenca sao
resultados de atos de criac¢des linglisticas, semdiuto da cultura e dos sistemas que a
compdem. O africano diferenciava-se do negro nasom Brasil, que por sua vez
diferenciava-se do mestico de branco e negro. Atirpalessa diferenciacéo
simplificadamente representada aqui (pois ha owgxesnplos de diferenciacées mais
complexas, como dentre os africanos e suas reggeainias) € que se constitui a
identidade multidimensional, isto €, a identidades e modifica constantemente a
medida que se toma um referencial diferente pdediair.

Da mesma forma que se diferenciavam cativos deasetrdiferentes,
possibilitando entre esses uma coesa formacéo Igtapabém os ritos religiosos se
diferenciavam por préaticas herdadas de determineztfies africanas. A lingua no
Calundu (manifestagéo religiosa de origem africana deu origem ao Candomblé e
posteriormente a Umbanda) e no Candomblé do s&dle@ o principal elemento de
diferenciacdo e expressdo, seguidos da danga, @ntstrumentos musicais. A
demarcacdo de etnia dentro do contexto religiosot&o forte, que mesmo apds
dissolverem-se os lagos com as nacdes africanapatescendentes de africanos, essa
denominacdo de contraste permanece até hoje nas GasAxé. O termo nacao no
Brasil perdeu sua conotacgéo originaria, de reféaéacuma origem africana objetiva,
para se transformar num conceito exclusivamentégeo, passando a apontar padrdes
ideoldgicos e rituais dos terreiros de Candombté, &, designa uma modalidade de rito
ou uma formacéao organizacional definida em badiggo®as.

O Candomblé surgiu de um processo de instituciomgdio das crencas trazidas
da Africa com novas crencas herdadas (dos indijemasriadas no Brasil, e sua
formagcao afrontou a sociedade escravista que, ndenaguas justificativas para a
escravidao, alegava que estava fazendo um ato rikadde ao desterrar o africano da
terra em que praticava cultos pagdos e demoniaatsaibdo-os como catélicos.
Burlando, pois, as expectativas e lei da épocativcce posteriormente, o negro liberto
executava suas crencas e valores o que, mais fard@nplamente assimilado pela
cultura nacional. O Brasil e sua religiosidade s@&sclados com as crencas africanistas
ou afro-brasileiras.

1.1.2 - Pertencimento Religioso.

Segundo Gomes (2005), a identidade para se aonsélidade pressupde uma
interacdo. A idéia que o individuo faz de si mesntermediada pelo reconhecimento
obtido dos outros, em decorréncia de sua acaoanacentecendo de forma isolada,
dependendo das rela¢cdes dialogicas estabelecidassies. A identidade pessoal sO se
afirma quando ha a identificacdo do individuo comrapo ao qual pertence, ja que a
identidade grupal tem poder mobilizador (MUNANGAQOZ). Sendo que esta
identificagdo se da através de elementos comuns seiis membros, o que fortalece o
conceito da diversidade e, assim, o da injusticégaboA identidade negra € construida
no individuo a partir de peculiaridades do seu grugomo: o passado historico
escravista, sua situacdo como membros de um grepgmatizado, racializado e
excluido das posicbes de comando na sociedadecoujstrucdo contou com seu
trabalho gratuito, como membros de um grupo étractal que teve sua humanidade



negada e sua cultura inferiorizada. Assim, uma &oxe construcdo da identidade
individual através da mobilizacao e coesao grupgbélo uso, na época da escravidao,
de metaforas de parentescos. Os africanos que mvin@ mesma embarcagao
(tumbeiros) para o Brasil se identificavam como ungbs, palavra que significa
‘irméos’. No caso de pessoas da mesma etnia, tarmbdaria uso da nomenclatura de
parentesco. Por sua vez, as atividades de casligioso, nas associacoes e rituais,
providenciaram formas institucionais para reforgsse sentimento de comunalismo e
de identificacdo com uma comunidade étnica. As nidades catdlicas, espaco
reservado aos negros escravizados para profesaanewa fé crista, eram locais onde a
construcdo desse parentesco de nacao se inicieufonEmente, com seus reinados e
folias organizadas de acordo com as nacOes afacdrsanbém os batuques, e mais
tarde o Candomblé com a criacdo da chamada “fadelsanto” reforcaram ainda mais
a legitimacao dessa forma cumplice de identificagdo

Na historia do Candomblé, é comprovada a persistéie certos valores e
praticas junto a ressignificacdo ou criacdo deosutalores e praticas. H4, portanto,
alguma coisa que permanece ao lado de outra qumosiica. Por isso, se faz
necessario o reconhecimento de certas continuidagtdadas da Africa, considerando
também que o individuo como transmissor de culegaconverte em agente de
mudanca, e por isso a historia do Candomblé préaisa um esforco de aproximacao
aos sujeitos historicos que foram seus protag@issto €, no Brasil a formacao do
hoje conhecido Candomblé deve-se a determinadosspafricanos que ocuparam
principalmente o nordeste (mais precisamente AlgBarnambuco, Sergipe e Bahia)
somado a condig&o de escravidao.

“O Candomblé assume, entdo, a funcdo de manutededoma
memoaria reveladora de matrizes africanas ou ja efadas como afro-
brasileiras, criadora de modelos adaptativos ou me&mbranquecidos
— nos casos em que a religiosidade brasileira aficparticipa
definitivamente desse sistema.” (LODY, 1987)

1.1.3 - Resisténcia sincrética.

A religido de matriz africana, assim como as demaamifestacdes culturais
afro-brasileiras, sofreu fortes represalias quamtsua execuc¢do, sendo ainda mais
combatida por supostamente ir de encontro a religicial, a religido catolica, e,
consequentemente, atentar contra os valores nesaisiais da burguesia colonial. Por
essa perseguicao, e por certo apego desenvolvide pativos em relacdo aos santos
catélicos apresentados no Novo Mundo, é que oetiagro se tornou conveniente no
sentido de despistar os proprietarios de escradm® @ hatureza das dancas e cantos
gue estavam autorizando. Assim, rezava-se par@dssamatolicos em referéncia as
entidades africanas, e as relacdes entre essesatpientos religiosos nédo se deu por
acaso, uniram-se elementos similares e repres@myatd santo catélico que remetesse
ao orixa: “Pode parecer estranho, a primeira vigia, Xango, deus do trovao, violento
e viril tenha sido comparado a Sao Jerénimo, reptado por um ancido calvo e
inclinado sobre velhos livros, mas que é frequeateéen acompanhado, em suas
imagens, por um ledo docilmente deitado a seusEpésmo o ledo € um dos simbolos
de realeza entre os iorubas, sdo Jerénimo foi c@dpaa Xango, o terceiro soberano
dessa nacgéo.” (VERGER, p. 16, 1997)

O sincretismo ndo foi uma acado estrategicamera@efdda, mas sim um
processo de reconhecimento e familiarizacdo do eyaeapresentado, ja que para
assimilar o novo toma-se por referéncia o conhatimmadquirido anteriormente. Os



santos catélicos ao se aproximarem dos deusesaraddc tornavam-se mais
compreensiveis e familiares ao recém-convertido. $¢asabe, porém, se essa tentativa
contribuiu efetivamente para converter os africanasse ela os encorajou na utilizacao
dos santos para dissimular as suas verdadeiragsasteRercebe-se, por fim, que tal
sincretismo possibilitou um “afrouxamento” das pers¢des oficiais as manifestacdes
religiosas dos afro-brasileiros, que declaravamrgsto seu modo, professando sua
cristandade. (Sobre a perseguicdo dos terreir@&addomblé no Estado de Alagoas no
inicio do século XX, ver. RAFAEL, Ulisses{angd rezado baixo: Um estudo da
perseguicao aos Terreiros de Alagoas em 1®&i@.de Janeiro: UFRJ/IJCS, 2004. Tese
Doutorado em Ciéncias Sociais).

1.1.4 - Resisténcia insistente.

A importancia da cultura negra, no sentido da tteralizacdo do negro no
Brasil, se deu pelo rompimento da divisdo do esgapml e o aumento do alcance
dessa cultura, suavizando os conceitos que osigeiras faziam da cultura e do povo
brasileiro, além de suavizar também as relacbeflitcosas nacionais. E, pois, uma
vitéria das camadas marginalizadas pela cor nacgnquista do direito de participar
dos folguedos carnavalescos de rua, ostentando reuagas e dancas, de visivel
origem africana, revelando certa valorizacdo destess culturais. E ao mesmo tempo,
um movimento de continuidade e afirmacé&o de valotdsirais negros, por ser um
discurso téatico de resisténcia no interior do camdpologico (SOUZA, 2006).

O candomblé, como referencia de resisténcia clltmatou com a ajuda de
uma ameaca real ou imaginada da “feiticaria” sanpdlos senhores de escravos e,
posteriormente pela sociedade geral que n&o cothpae da crencga afro-brasileira. O
medo era o substrato psicoldgico que sustentawitigafia e podia ser sabiamente
manipulado pelos especialistas religiosos.

Porém, a divulgacédo da cultura negra e mestica pais1 sem uma identidade
nacional, possibilitou que tal cultura perdesse miaréncia a um grupo especifico
como produtor, e passasse a ser vista como tipitara nacional. Tal dissolucdo da
cultura negra na cultura nacional demonstra vagQéa desse segmento racial/étnico
para a formacédo brasileira, mas por outro ladopémdissolve sua fonte, tornando
difusa sua origem. Dessa forma, a cultura negrant@ortante para a nossa formacgéo
identitaria enquanto nacao perde seu vinculo deseptatividade com seus produtores
e consequentemente, o que seria um estimulo aitog@si da identidade negra se
perde e torna-se pouco objetiva.

Pensando na religido afro-brasileira como sin@étiesde sua criacdo, e
imaginando que a religido dominante que a influmindoi o catolicismo que esta,
segundo Berger (1985), passando por um processecdérizacdo, supde-se que assim
como o catolicismo esta sendo descentralizado depssgicdo dominante, dividindo
espaco com outras religides, assim também, nasesla®pulares as quais o candomblé
era mais difundido, este também perde sua forcarateadora. Por outro lado,
podemos incluir o Candomblé como minoria cognitfiBERGER, 1997), sendo um
grupo de pessoas cuja visdo de mundo difere sigtifamente da visdo generalizada
em sua sociedade. Mas, possivelmente na praticgjgéiosidade afro-brasileira nédo
possua uma visdo de mundo que difere radicalmewo® ableptos de outras
religiosidades, visto que a religiosidade brasletcompactua com um misticismo
africanista, um fascinio ou medo que legitima ae¢iglade dessa religido. A ndo ser
que se leve em consideracdo que apenas extralmoBoge é que se assume esse



misticismo dentre a maioria, e oficialmente elagéorada ou perseguida por varias
argumentacdes que a combatem: religido primitivas@ntindo pejorativo), demoniaca,
etc. Nesse caso, 0os candomblecistas se incluerl @& Mminoria cognitiva, ocupando
uma posicdo desconfortavel, ndo pela perseguicéatolerancia da maioria, ja que
racismo e intolerancia religiosa sao comportamentistos como politicamente
incorretos pelos brasileiros que os camuflam, nomaieepse conhecimento religioso néo
ser aceito como legitimo pela maioria. Segundo &e(1P97), na melhor das hipbteses,
um ponto de vista de minoria tende a ser defensiwv@ior das hipoteses deixa de ser
plausivel para qualquer um. Assim, é que se igaoraligido de matriz africana no
Brasil, ou a trata como folclore, destituindo-asda plausibilidade.

Pensando na classificacdo descrita anteriormergemaohoria cognitiva, a
religiosidade afro-brasileira que se formou seguRdies (2006), como uma instituicdo
periférica e socialmente marginal, com um discw®aal paralelo e por vezes contra-
hegemaonico, isto €, a partir de uma resisténciairal)] hoje se configura como religiao
de resisténcia. A resisténcia foi a mola propulsteasua criacdo, surgiu como uma
resposta a escravidao e como resisténcia a deszagaaido africano escravizado, hoje
€ a peca chave de sua manutencao e existéncia.

A marginalizacdo dos negros e mesticos de negrddrasil, durante e apds a
escravidao, contribuiu para a formacao e legitimalgiCandomblé como religido, mas,
ao mesmo tempo, essa perseguicdo ndo sé para coessms de cor e tragos negros
gue sao adjetivadas com esteredtipos construidgstiv@mente, mas também com o0s
elementos culturais que remetem a essa negritode, tpr causado uma certa aversao a
tais praticas por esses mesmos negros. Isto @ntentevitar ou diminuir o racismo
sofrido, os negros evitariam qualquer manifestagiitural, comportamental ou coisa
que o valha referente a heranca negra, como umefde camuflar ou amenizar uma
possivel associacdo externa dele com a negritudgorE outro lado, enquanto
marginalizados socialmente, pode ter havido unrgefda identidade racial e cultural
diferenciada promovendo a procura de espacos dabsmade alternativos como o
candomblé.

A diferenca ritualistica, paga, do candomblé e cmaplexidade iniciatica e
processual, junto com o preconceito de raga (tnamsfdo em marca, mais tarde)
provocou a demonizacdo da religido afro, o quergcaf@ sua perseguicado e opressao.
Assim mesmo, o Candomblé sobreviveu até os diaBogle Tal sobrevivéncia que
poderia ser considerado uma vitoria da forca destéewia do povo negro com essa
difusdo do misticismo afro, pode também represantaa massificacdo e consequente
perda do referencial de origem, e sua significapara a formacao identitaria (positiva)
do povo negro, de sua negritude. Dessa forma existevimentos contrarios dentro da
instituicdo do Candomblé que, estratégica e petioaraente, divulga ao mesmo
tempo em que preserva e oculta a tradicdo. O Carldgéntem um espaco nos meios
académicos, conquistando simpatizantes com cempariémcia social, vem aderindo
aos cultos ecuménicos e exigindo participacdo mesites que tratam de religido;
muitos terreiros de axé tornaram-se também empfesaxiadas por orgaos federais,
no intuito de difundir e perpetuar sua tradicag, Bor outro lado, boa parte do culto
candomblecista € marcado pelos “segredos religioBoando s6 uma infima parte da
religiosidade aberta ao publico em geral. Assir@elr muitos babalorixas e yalorixas,
conseguem prevenir sua religido dos “ventos sezaf#es” e da banalizacéo das suas
praticas.

! Secularizac&o é o processo pelo qual setorescitdade e da cultura sdo subtraidos & dominacéo das

instituicBes e simbolos religiosos (BERGER, 1985)



“O candomblé caracteriza-se, entre outras coisas; per uma
religido iniciatica e de possessédo extremamentelizada, onde os ritos
sd0 um acesso privilegiado as demais dimensde® @séruturam como
o tempo, espaco, corporalidade, conduta, hierarquieargos,
nominacao, pantedo, etc. Consequentemente, o Bmrea religido
implica uma ritualizacao correspondente do cotidiados seus adeptos
gue absorvem, particularizam e transformam essaitesd a partir do
modo como o0s ritos séo rotinizados (vividos derteo circunstancia
prépria) por cada grupo ao longo do tempo.” (SILM®95, p.121)

Assim, esse movimento de “mostrar e esconder” adig#io religiosa do
Candomblé implica uma necessidade de se fazeoamiialmente, ao mesmo tempo
em que visa preservar 0 que se caracteriza conuo ggEarte elementar de seu grupo
diferenciado. Pois, 0 que move a busca de umaiddel® negra € o mal estar frente a
propria auto-imagem, causado pelas condi¢cbes dsocislmente, e seu intuito é
compartilhar uma heranca cultural comum, numa cioplde agregadora de forcas
contra o preconceito e o apartheid social simbdlico

1.2 — Negros pentecostais: Uma contramao da ndgfitu

Caracterizamos a afirmacéo identitaria como seme@ negociacado social,
fazendo um recorte relacionado aos adeptos do @drlélacomo sendo um estimulo
sécio/cultural a essa constituicdo da negritudessBdorma, avaliamos o historico das
religidbes pentecostais no Brasil, especialmentecatecidas como neopentecostais, e
constatamos um discurso combativo a outras ingbési religiosas, como a catélica,
mas com maior énfase, criticas diretas as religi@anatriz africana, demonizando seus
deuses, afirmando que seus adeptos cultuam o maalo$, a partir desse pré-suposto,
entender como se dé& a afirmacdo da negritude nurtexto religioso que vai de
encontro a grande parte dos seus elementos coinsstua historia e cultura negra no
Brasil, supostamente dificultando a identificacé® kegros pentecostais com o0s
mesmos.

1.2.1 - O fundamentalismo cristalizando o racisradgneja Pentecostal.

Fundamentalismo € qualquer corrente, movimento ttuda de cunho
conservador e integrista, que enfatiza a obediérgnaosa e integral a um conjunto de
principios basicos (HOUAISS, 1997). Tudo que é &mdntal como norma unica de
um sistema de pensamento pode se levado as ultnasquéncias, transformando-se
num fundamentalismo.

O Fundamentalismo em questédo foi um movimentoddizino século XX por
volta de 1910 através de uma série de folhetasiliadio “Os fundamentos”, escrito por
varios autores britanicos e canadenses. Tais fumtas sdo as verdades cristds basicas
que os evangélicos — tanto histéricos quanto pestais, enfatizam: a autoridade das
Escrituras, a divindade, a encarnagcdo, o nascimangmal, a morte expiatoria, a
ressurreicdo corporal e a volta de Jesus Cristpessoa, o Espirito Santo, pecado,
salvacao e julgamento, adoracdo, missdo mundisrgelismo.

Tais pontos sdo premissas cristds, porém o0 quesdd@ um cristdo de um
fundamentalista é a interpretacdo desses pontoindamentalistas sdo dogméticos e
autoritarios, sédo individuos que se sentem ameacadoum mundo dominado por
poderes malignos em atitude permanente de con8pjrajue pensam em termos
simplistas e de acordo com esquemas invariaveiue, frente a seus problemas,



sentem-se atraidos pelas respostas autoritariasraizantes (GALINDO, 1995). Ser
fundamentalista é viver sob a égide da interpretdgéral da Biblia, € viver na
literalidade.

O pentecostalismo no Brasil é fundamentalista, chasénte. Desde sua
fundacdo, o pentecostalismo estava preocupado cewrarggelizacdo, e ndo com as
questbes sociais de base, tanto que na décadaelé®@Oresceu enormemente por nao
estar voltado para questdes sociais e, como e & ditadura, ndo ser perseguido
por ela. Inclusive, reforcava a idéia de que emdmadura ao investir contra os
comunistas, que é visto de forma preconcebidagié Ror causa do fundamentalismo,
a proposta pentecostal € radical e se aproximasdetiamo que visa a santidade. Ser
santo para o pentecostal é distanciar-se do muadendo o crente viver como se
apartado dessa dimenséao; ser santo € colocar o eorgacrificio, encher-se de culpa e
isolar-se ao méximo das coisas abrindo maos detidiemtos “mundanos” e vestir-se
num padrdo de obediéncia, € ser humilde, abnegabtlediente (sendo obediente o que
cumpre com as ordens das liderangas sem questimeamo que va de encontro aos
preceitos biblicos), cordato, servical, ativo ntezeres da igreja e ser consagrado por
isso, isto é, reconhecido.

Dessa forma, nesse modelo ascético e fundameatahstiitas concepcdes
racistas sdo justificadas a partir da interpretditéml da Biblia, ou até pela falta de
acesso a ela. A idéia de que a punicao de Caintegpanatado seu irméo Abel foi
tornar-se negro é difundida enormemente na IURDejdgUniversal do Reino de
Deus). A partir dessa premissa, os lideres daaigigmam que para o negro se salvar
precisa se afastar ao maximo dessa sua origenagtpie ela € primitiva, pecaminosa e
demoniaca. Por outro lado, o que € difundido é gumentecostalismo ndo possui
divisdes raciais, que sdo democraticos, e que ts@lmSiguais perante Deus”, € a igreja
gue mais divulga a democracia racial, que diz daitarespaco pra 0S negros em sua
instituicdo, mas se assusta quando acusadas dencapor demonizar as religides de
matriz africana. Essa contradicdo entre o que peega que faz denuncia que a
democracia racial que difundem como uma marcaipasila igreja pentecostal néo
passa de um mito. E Se o objetivo do mito da demetrracial € esconder os conflitos
raciais existentes e diminuir sua importancia, rajiggpentecostal cumpre muito bem
com os objetivos dessa ideologia. Nas igrejas pestais, 0os conflitos existentes entre
as racas nas relagdes sociais no Brasil sdo tmtemlo distanciamento a ponto de
caracterizar quem se aventura a refletir sobresorés como ‘subversivo’, ‘desordeiro’,
e 0 pior de tudo, ‘possesso’ ou endemoninhadona\fipensar sobre racismo em um
ambiente onde impera o mito da democracia racialbcalgo divino é uma afronta aos
mais ‘santos’ e ‘consagrados’ (OLIVEIRA, 2004).

Esse discurso racista e segregacionista se pdigaciando o0 que entra em
jogo é a competitividade do pentecostalismo comasutligides. Bourdieu (1987) fala
que para Max Weber o conteido do discurso miticemeelaciona aos interesses
religiosos de quem os produz, difundem e o recelsemdo o sistema de crencas e
praticas religiosas a expressdo mais ou menosfijarala das estratégias dos
diferentes grupos de especialistas em competidaopenopdlio da gestdo dos bens de
salvacao e das diferentes classes interessadaep®rservicos. Assim, 0 que parece
contraditorio — criticar as religibes de matriziegdna com intuito de conquistar seus
adeptos e pessoas de origem africana — nada maes éma estratégia de competicdo e
barganha politica. E Bourdieu diz mais: que a id@iganto para Marx como para
Weber, cumpre uma funcdo de conservacédo da ordeia sontribuindo, nos termos
de sua propria linguagem, para a legitimacdo doepaibs dominantes e para a
domesticacao dos dominados.



A Igreja Universal do Reino de Deus junto com aehsisléia de Deus, sendo a
primeira a representante neopentecostal mais popufgpulosa, angariando grande
parte da populacdo de baixa renda, cristaliza entnessa de seus seguidores o ideal de
branqueamento socio/religioso somado ao mito dabdexuia racial que impede que se
evidencie (e mesmo que esteja evidente é pecadmdan tal evidéncia) o racismo
institucional que se mantém atraveés de sistemdsofitos alimentado pelo principio da
divisdo maniqueista do mundo. Porque por mais gj@rseconhecido que a instituicdo
faz uso da liturgia religiosa afro-brasileira emiseultos, se divulga que tal religido é
inferior, primitiva e representante do mal, o quanfere status naturalizante de
diferencas sociais, fundamentadas na relativa ant@nque a tradicdo marxista confere
a religido, levando a entender o sistema de praduizi ideologia religiosa que
Bourdieu (1987, p. 33) denomina de “alquimia idgala pela qual se opera a
transfiguracdo das relagbes sociais em relacdesrsdhbrais, inscritas na natureza das
coisas e, portanto, justificadas”.

Se a religido pentecostal é a que detém maior mimernegros entre seus
adeptos e a que oficialmente mais combate a religéro-brasileira e,
consequentemente, nossa heranca cultural trazidéormada pelos africanos
escravizados, possivelmente esses mesmos negraschaen os cultos da IURD e da
Assembléia de Deus se escondem, evitam e até esuhaga descendéncia para
adaptar-se aos preceitos religiosos que estdadnseEnt&o, se tudo que vem da Africa
para o Brasil, ou que simplesmente remete a Affieay origem suspeita para o0s
religiosos, os proprios negros sdo alvo dessa saspasto que como fruto dessa
historia e cultura maculada pelo mal de origem (AcA seria o inferno na Terra, e 0s
africanos sofrem por cultuarem o mal) precisanat@gilancia dobrada contra as forcas
malignas, pois além de viver apartado das coisaglamas, precisam se apartar de sua
historia, descendéncia, de si.

Tentamos, pois, esclarecer nesse trabalho o papeligido como formadora e
mantenedora de identidades, ficando a religido-lafasileira como incentivadora da
negritude, e a religido evangélica pentecostal cpossivel alienadora da mesma, por
ressaltar valores negativos referentes a heramjearsd — seja a nivel religioso,
lingUistico, fenotipico e cultural de forma geral.



Referéncias Bibliograficas
BASTIDE, RogerSociologia de La religionMadri: Ediciones Jucar, 1986.
BERGER, Peter LudwigRumor de Anjos — A sociedade moderna e a rededeoter
sobrenatural 22 Ed. Petropolis, RJ: Vozes, 1997.
O dossel sagrado: Elementos para a teoria sociakgia religido.32
Ed. Séo Paulo: Paulus, 1985.
BOURDIEU, PierreA economia das trocas simbélic&io Paulo: Editora Perspectiva,
1987.
CAMPOS, Lenildo SilveiralNa forca do EspiritoPetropolis: Vozes, 1997.
CUCHE, DenysA nocéo de cultura nas ciéncias socidsuru: Edusc, 1999.
ELIADE, Mircea.O sagrado e o profano: A esséncia das religi@ Paulo: Martins
Fontes, 2001.
GALINDO, Florencio. O fenbmeno das seitas fundamentalistastropolis: Vozes,
1995
GOMES, Nilma Lino.Educacio e identidade negra: BRITO, Angela M. B. B. de,
SANTANA, Moisés de M. (orgs)ulé Kulé — Educacao e identidade negkéaceio:
ADUFAL, 2005, p. 8-17.
HOUAISS, Antonio.Dicionario da lingua portuguesdio de Janeiro: Objetiva, 1997
IANNI, Octavio. O colapso do populismo no Bras# ed. Rio de Janeiro: Civilizagao
brasileira, 1975.
LODY, Raul.Candomblé: Religido e resisténcia culturdBo Paulo: Atica,1987.
MAFRA, Clara.Os evangélicoslorge Zahar: Rio de Janeiro, 2001.
MUNANGA, Kabengele.Rediscutindo a mesticagem no Brasil: identidadeiored
versus identidade negrBelo Horizonte: Auténtica, 2004.
OLIVEIRA, Marco Davi de.A religido mais negra do Brasil — Por que maisai®
milhdes de negros séo pentecostaésé® Paulo: Editora Mundo Cristdo, 2004
PARES, Luis NicolauA Formag&o do Candomblé — Histéria e ritual da na¢dje na
Bahia Sao Paulo: Unicamp, 2006.
PIERUCCI, A. Flavio.Religido como solvent®&ovos Estudos — CEBRAP, Sao Paulo,
n. 75, julho de 2006.
QUEIROZ, Suely Robles Reis déscraviddo negra no BrasiP? ed. S&o Paulo: Atica,
1990.
SILVA, Tomaz Tadeu da (org)ldentidade e Diferenca — A perspectiva dos Estudos
Culturais. 22 ed. Vozes: Petrépolis, 2003.
SILVA, V.G. da.Orixas da MetrépolePetrépolis, RJ: Vozes, 1995.
SOUZA, Marina de Melo éfrica e Brasil africanoS&o Paulo: Atica, 2006.
TRAMONTE, Cristiana.O samba pede passagem: As estratégias e a acaata@duc
das escolas de samba de Florianopdhgrianopolis: CDU, 1996.
VERGER, Pierre FatumbOrixas — Deuses lorubas na Africa e no Novo Muiddzd.
Salvador: Corrupio, 1997.




