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Wstep

Rozwdj religii afro — brazylijskich wpisuje si¢ w kontekst relacji spo-
tecznych, kulturowych, politycznych i gospodarczych, jakie zaczely poja-
wia¢ sie wraz z przybywaniem z Afryki do Brazylii czarnych niewolnikéw
w okresie od XVI do XIX wieku.

W niniejszym opracowaniu zostang ukazane w zarysie gléwne grupy
religijne w Brazylii, ktore powstaly na bazie tradycyjnych religii afrykan-
skich niewolnikéw: candomblé, macumba i umbanda. Fenomen religii afro
- brazylijskich przedstawiony zostanie w aspekcie terminologicznym, hi-
storycznym oraz etno - religioznawczym.

W polskim pi§miennictwie, w 1988 roku, ukazalo si¢ szersze opracowa-
nie odnoszace si¢ do religii par excellance brazylijskiej - umbanda'. W nie-
ktérych polskich opracowaniach encyklopedycznych istniejg hastowe pre-
zentacje m. in. candomblé, macumby oraz umbandy. Wydaje sie, iz warto
ukaza¢ fenomen tych religii w dynamice ich rozwoju, aby lepiej dostrzec
spektrum religijne wspoétczesnej Brazylii.

1. Poczatki formowania sie religii afro - brazylijskich

Kolonizacja portugalska w Brazylii przyczynita si¢ do powstania w tym
kraju spoteczenstwa wielokulturowego. Owocem tejze kolonizacji jest licz-
ba okoto 3 milionéw 600 tysigcy niewolnikow przewiezionych z Afryki do
Brazylii migdzy XVI a XIX wiekiem?® Niewolnicy pochodzili zasadniczo
z Nigerii, Beninu (dawny Dahomej), Angoli, Konga i Mozambiku.

' W. KowarLak, Umbandyzm. Nowa religia w Brazylii, Warszawa 1988.

> R. BASTIDE, As Religioes Africanas no Brasil, Sao Paulo 1985, s. 52; B. Nowak, Handel
niewolnikami, w: Historia Afryki do poczatku XIX wieku (red. M. Tymowski), Wroctaw
- Warszawa — Krakéw 1996, s. 1216.
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Polityka kolonizacyjna Portugalczykéw wplyneta znaczaco na niszcze-
nie wigzéw plemiennych i rodowych przywozonych z Afryki do Brazylii
niewolnikéw. Owa polityka kolonizatoréw polegata na rozdzielaniu nie-
wolnikéw na okreslone tzw. nacje (w jez. portug. nagées)®. Termin ten od-
nosi si¢ do geograficznej lokalizacji okreslonej grupy etnicznej i jej tradycji
kulturowej. Na przyklad niewolnicy z Nigerii, méwiacy jezykiem Joruba,
pochodzili z nacji nago, ketu, ijejd, egba. Koncepcja podzialu na owe nacje
odegrata jednak bardzo wazng role w procesie zachowania afrykanskich
tozsamosci etnicznych, kulturowych i religijnych.

Przyniesiony z Portugalczykami katolicyzm, az do proklamacji republi-
ki w Brazylii w 1889 roku, cieszyl si¢ przywilejem religii oficjalnej i moc-
no zwiazany byt z wartosciami kultury europejskiej. Religia miejscowych
Indian, jak i czarnych niewolnikéw, traktowana byta przez kolonizatoréow
-z racji przedmiotu kultu zwigzanego z mitologia — jako religia czarowni-
kow. Sytuacja powyzsza stanowila dla kolonizatorow powdd, dla ktérego
probowano religie afrykanskich niewolnikéw skazaé na zaglade®.

Przewozeni z Afryki niewolnicy - w nowo zastanych warunkach zycia
w Brazylii - tracili powoli ,,tkanke” kulturows, ktora stanowita o ich toz-
samo$ci. Rozbiciu ulegaly wiezy rodzinne i szczepowe, tracil swoje uprzy-
wilejowane miejsce kult przodkow. Stare, tradycyjne wartosci przetrwaly
w nowych warunkach jedynie w sposéb szczatkowy.” W nowych warun-
kach tradycyjne kulty afrykanskie, przyniesione do Brazylii, przestaty ist-
nie¢ jako warto$¢ spolecznosci afrykanskiej a zaczety funkcjonowac jako
cze$¢ kultury brazylijskiej. Nowe okolicznosci zycia niewolnikéw przyczy-
nily si¢ takze do utraty wiezéw etnicznych. Kryterium plemienne przestato
juz by¢ gléwnym czynnikiem organizacji zycia spotecznego Afrykanczy-

*  R.Prandi przypomina, ze stowo ,,nagao” w Candomblé wskazuje takze na proces adaptacji
afrykanskich rytuatéw do nowych warunkéw w Brazylii, w: Os Candomblés de Sao Paulo.
A velha magia na metrépole nova, Sdo Paulo 1991, s. 16.

*  R.Nina Rodrigues ukazuje to w nastgpujacy sposob: ,,O medo do feitico como represalia pe-
los maus tratos e castigos que lhe eram infligidos, em primeiro lugar; o temor supersticioso
de praéticas cabalisticas de caracter misterioso e desconhecido; em segundo o receio, alids
bem fundado, de que as praticas e festas religiosas viessem obstar a regularidade do trabal-
ho e justificassem vaidagem; em terceiro, a coibi¢ao prepotente do poder do senhor que
nao admitia no negro outra vontade que nao fosse a sua, taes foram os ferdadeiros motivos
porque, mesmo quando se concedeu licenga aos negros para se divertirem ao som mono-
tono do batuque, os candomblé eram, de continuo, dissolvidos pela violéncia, os santudrios
violados e os fetiches destruidos’w: R.N.Rodrigues, O Animismo Fetichista dos Negros
Bahianos, Rio de Janeiro 1935, s. 18.

*  R.PraNDI dz. cyt,, 5. 56.
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kow. Charakterystyczng cecha nowej spoteczno$ci tworzonej przez czar-
nych niewolnikéw byto indywiduum®. Wraz z zanikiem systemu klanowe-
go kult przodkéw réwniez tracil na znaczeniu a jego miejsce zajmowac za-
czal kult oriszoéw - boéstw bezposrednio zwigzanych z sitami natury oraz
magii. Ostabienie roli kultu zmarltych wynikato z braku oséb, ktére prze-
szty inicjacje w tym kulcie, jak tez i z bezposredniego wptywu katolickich
praktyk religijnych. Ten ostatni czynnik widoczny jest w zyciu religijnym
w Brazylii takze wspoélczes$nie. Uczestnictwo we mszy w siodmy dzien po
$mierci stanowi niejako cze$¢ rytuatéw pogrzebowych niektoérych religii
afro - brazylijskich.

Odbudowanie catej struktury organizacji afrykanskich tradycji religij-
nych w Brazylii bylo z pewnos$cia mato realne. Uproszczeniu ulegty funkcje
hierarchiczne spelniane w tradycyjnych kultach afrykanskich. Osoby, ktére
w Afryce przeszly inicjacj¢ do okreslonego oriszy, w Brazylii musialy spel-
nia¢ kult w odniesieniu do wielu bostw’. Potomkowie niewolnikow afry-
kanskich urodzeni juz w Brazylii nie doswiadczali swoistej luki w prakty-
kach religijnych, gdyz nie znali calego wymiaru kultury swoich przodkoéw.
Nowym pokoleniom afrykanskich potomkoéw elementy religii ich przod-
kow tworzyly pewng calo$¢, lecz afrykanskie rytualy religijne interpreto-
wali oni czgsto juz w inny sposob. Tradycje religijne w nowej, brazylijskiej
rzeczywistoséci powoli przechodzily proces uniezalezniania si¢ od tych, ja-
kie przywiezli ze soba pierwsi afrykanscy niewolnicy. W ten sposéb doko-
nywal sie powoli proces transformacji religii afrykanskich w nowe religie
afro - brazylijskie.

Religie afro — brazylijskie przeszly swoj proces tworzenia sie z odreb-
nymi rytami i innymi nazwami miejsc kultowych majacych swoje korzenie
w roznych tradycjach afrykanskich. Poprzez proces wymieszania grup et-
nicznych oraz przenikanie si¢ kultur powstaly nowe kulty. Przybieraly one
w swej historii odmienne nazwy: candomblé w stanie Bahia, szangé w sta-
nach: Pernambuco i Alagoas, pajelanca w regionie Amazonii, tambor(casa)
de mina w stanie Maranhdo i Para, cabula w stanie Espirito Santo, batuque
w Rio Grande do Sul czy tez macumba w stanie Rio de Janeiro i Sdo Paulo.?

® V.J. BERKENBROCK, A experiéncia dos orixds. Um estudo sobre a experiéncia religiosa no
candomblé, Petrdpolis 1999, s. 112.

7 R.BASTIDE, dz. cyt., 5. 90.

8 V. CARVALHO DA CosTa, Umbanda. Os ‘seres superiores’ e os orixds/santos, Sdo Paulo 1983,
vol.1,s. 91.
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Nowe kulty przybraly wspolng nazwe rodzajowa macumba. Geografie reli-
gii afrykanskich w Brazylii nakreslit miedzy innymi R. Bastide’.

W ogélnym zarysie lokalizacja etniczno - jezykowa ludnosci pocho-
dzenia afrykanskiego w Brazylii przedstawia si¢ nastepujaco: stan Bahia
(Salwador) - grupy: bantu, joruba (nagd), hausa; w stanie Sao Paulo: gru-
py: bantu, jeje - mina oraz joruba; w stanie Pernambuco: grupy - bantu,
nagé i jeje - mina; stan Minas Gerais: grupy bantu oraz jeje -mina. W po-
zostalych stanach Brazylii - w wiekszosci zlokalizowaly sie grupy plemion
bantu'.

Proces tworzenia sie religii afro — brazylijskich dokonywal si¢ zasadni-
czo pod koniec epoki niewolnictwa (ostatnie dekady XIX wieku) i w I po-
towie wieku XX. Niewolnicy, przywozeni z Afryki osadzani byli w wigk-
szosci w $rodowiskach miejskich, a to pozwalalo im na nawigzywanie szer-
szych kontaktéw spotecznych. Ponadto ruchy wolnosciowe, ktére — w pew-
nej mierze — doprowadzily do zniesienia niewolnictwa, sprzyjaly tworzeniu
sie dobrych warunkéw spolecznych dla formowania si¢ zorganizowanych
os$rodkow kultowych religii afrykanskich.

Pierwsze osrodki kultowe candomblé pochodzg z konica XVIII i poczat-
kow XIX wieku''. Pierwsza casa de minas ufundowata zostata w 1796 roku
w Sao Luis w stanie Maranhao. W 1830 roku, trzy afrykanskie kobiety: Iya
Deta, Iya Kala i Iya Nasso, zalozyly pierwszy o$rodek kultowy w Barroqu-
inha (obecnie centrum Salwadoru) w stanie Bahia'2.

Do lat trzydziestych XX wieku religie afro — brazylijskie zaliczano do
kategorii religii etnicznych, religii przechowujacych dziedzictwo kulturowe
afrykanskich niewolnikéw i ich potomkéw?. Jedng z najstarszych zapisa-
nych informacji o ludowych $wietach afrykanskich niewolnikéw w Brazylii
zawiera dokument z 24 czerwca 1706 roku znaleziony w Vila de Iguaragu
w stanie Pernambuco'. Byly to tzw. os congos - tance ze swoja dramatur-

®  R.BASTIDE, dz. cyt., ss. 243 - 306.

Y. PEssoa DE CASTRO, A presenca cultural negro - africana no Brasil: mito e realidade, w:

Centro de Estudos Afro - Orientais, Ensaios/Pesquisas, Julho 10(1981), s. 9.

"' R. BASTIDE, dz. cyt., s. 70.

M. SmitH OMARI, Candomblé: A Socio - Political Examination of African Religion and Art

in Brazil, w: Religion in Africa. Experience and Expression, Porth Smouth-London 1994, s.

137.

3 R.PranDI, Herdeiros do Axé, Sao Paulo 1996,s.11; zob. takze: R. Bastide, dz. cyt., s.181-202;
E. Carneiro, Religides negras. Negros Bantos, Rio de Janeiro 1991, s.125-130.

4 R.I. RIBEIRO, Alma africana no Brasil. Os Iorubas, Sdo Paulo 1996, s. 212.
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gig, intrygami oraz ukazanymi w nich realnie istniejacymi postaciami. Wy-
stepowaly one wéwczas w calym regionie pétnocno — wschodniej Brazylii.
Wspomniane praktyki daly poczatek migdzy innymi tzw. as congadas® czy
o maracatu (lub: a calunga)'®. W stanie Alagoas niewolnicy kultywowali
afrykanskie §wieto ludowe, zwane quilombo'’. Obchodzono je na pamiatke
istniejacego w latach: 1630 — 1695 miasta Quilombo dos Palmares nalezg-
cego do Kapitanii Pernambuco, gdzie obecnie znajduje si¢ miasto Unido
dos Palmares w stanie Alagoas'®.

Kulty afrykanskie, poprzez kontakt z katolicyzmem, wzajemne relacje
spoleczne wsérdd niewolnikéw, kontakt z religiami tubylczymi oraz ze spi-
rytyzmem Alana Kardeca (wlasciwie: Hipolit Leon Denizard Rivail) napo-
tkaly w Brazylii dobre warunki dla uksztaltowania si¢ synkretyzmu afro
- brazylijskiego®. Kult §wietych katolickich, w tym procesie, zaadoptowany
zostal do kultu afrykanskiego panteonu bostw 2.

Gléwna role w procesie tworzenia si¢ religii afro — brazylijskich miat, wy-
wodzacy sie z afrykanskich tradycji religijnych, kult oriszéw i wodunow?..
W Afryce kazde bostwo odgrywa okreslong role w odniesieniu do natu-
ry i poszczegolnej rodziny, natomiast w Brazylii — gdzie rodzina zostala
rozdzielona a czgsto catkiem rozbita — bdstwa te staly sie opiekunami po-
szczegolnych oséb. Stad tez istotng role w praktyce religijnej afrykanskich
niewolnikdw zaczely odgrywac $wieta na czes¢ wspomnianych bdstw.

Nalezy takze zauwazy¢ funkcje, jaka w tamtym czasie odgrywat ka-
tolicyzm w zyciu afrykanskich niewolnikéw. Katolickie praktyki religijne
stanowily, poza pracg i miejscem zamieszkania, jedyny sposob komuni-
kacji w ich éwczesnym $wiecie. Jakakolwiek préba przetrwania z zacho-
waniem dziedzictwa spotecznego i kulturowego czarnych niewolnikéw
mozliwa byta jedynie poprzez akceptacje swiata wartosci czlowieka biate-
go. Oznaczalo to w praktyce, iz bycie Brazylijczykiem réwnoznaczne bylo
z byciem katolikiem. Warto wszakze zauwazy¢, iz niewolnicy, praktykujac

Bailado dramatico em que os figurantes representam a coroagio dum rei do Congo e duma

rainha Ginga da Angola, w:L. da Camara Cascudo, Dicionario do Folclore Brasileiro, Sdo

Paulo 2000, s. 149 - 153.

Grupo carnavalesco pernambucano que segue uma mulher que num bastao leva uma bone-

quinha enfeitada, w: L. da Camara Cascudo, dz. cyt., s. 361 - 362.

7RI RIBEIRO, dz. cyt., s. 212.

8 L.da CAMARA CAscuDO, dz. cyt., s. 559 - 562.

¥ R. Prandi, Herdeiros do Axé, s. 55; takze E.Carneiro, Religioes negras. Negros Bantos,
s. 194-195; 5. 235-239.

2 'W. VALENTE, Sincretismo Religioso Afro - Brasileiro, Sdo Paulo 1976, s. 68-78.
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wiare katolicka, potrafili zachowa¢ wiezy taczace ich z tradycyjnymi kul-
tami afrykanskimi. Wskazujg na to badania przeprowadzone w stanie Sao
Luis do Maranhao, gdzie wystepuje jedno z najwiekszych centréw synkre-
tyzmu afro - katolickiego?. Niewolnicy, ktérzy poprzez tradycyjne prakty-
ki afrykanskich kultéw uczestniczyli w procesie formowania sie religii afro
- brazylijskich, stanowili jednak mniejszo$¢ spoteczenstwa czarnej ludno-
$ci Brazylii. Wigkszo$¢ potomkdéw dawnych niewolnikéw asymilowata si¢
w spoleczenstwo wyznajace wiare katolicka.

Podejmowane proby badan statystycznych, odnoszace sie do 0séb prak-
tykujacych obecnie kulty afro — brazylijskie, niestety nie sg w stanie poda¢
pelnego, rzeczywistego obrazu. Wedtug badan instytutu IBGE z 2000 roku
w calej Brazylii do umbandy i candomblé nalezato 0,33% ludnosci kraju
(okolo 570 tysiecy 0séb)*. Biorac jednak pod uwage fakt, ze okoto 25%
ludnosci praktykuje wiecej niz jedna religie (a wérdd tej grupy 12,5% osoéb
czyni to zawsze), to podane dane nie ukazujg w pelni calego spektrum re-
ligijnosci w Brazylii**.

2. Candomblé25

2.1. OkreSlenie pojecia

Termin candomblé - uzywany w Brazylii na oznaczenie kultow reli-
gijnych afro - brazylijskich najprawdopodobniej wywodzi si¢ od stowa:
»kandombele” lub ,,candombe” oznaczajacego wérdd ludéw bantu muzycz-
ne przedstawienie afrykanskie?. O.G. Cacciatore wyprowadza zrédlostéw

2 Stowo ,wodun” w jezyku Fonéw(z Republiki Beninu) oznacza bostwo bedace odpowied-
nikiem oriszy w nago. Swoje pochodzenie ma od boga Nana Buluku. Zob. O.G.Cacciatore,
Dicionario de cultos afro — brasileiros, Rio de Janeiro 1977, s. 247; takze S. PILASZEWICZ,
Religie i mitologia Czarnej Afryki. Podrecznik encyklopedyczny, Warszawa 2002, s.246.

2 Pisze o tym M.M.R. Ferretti, De segunda a domingo, etnografia de um mercado coberto.
Mina, uma religido de origem africana, Sdo Luis 1985.

»  A. ANTONIAZZI, As Religioes no Brasil Segundo o Censo de 2000, w: Revista de Estudos da
Religido, Ano 3, 2(2003),s. 76.

2 CERIS, Desafios do catolicismo na cidade, Sdo Paulo 2002, s. 290. S. Pitaszewicz ocenia
liczbe wyznawcéw umbandy na okoto 6 mln rozmieszczonych w ponad 100 ty$. osrodkach
kultu, w: S. Pitaszewicz, Religie i mitologia Czarnej Afryki, s. 238.

» W polskim pi$miennictwie nt. candomblé zob. w: Religia. Encyklopedia PWN, t.2, War-
szawa 2001, s. 366;S. Pifaszewicz, Religie Afryki, Warszawa 2000,s. 335-336;S. Pilaszewicz,
Religie i mitologia Czarnej Afryki. Podrecznik encyklopedyczny, Warszawa 2002, s. 65.

2 M. SMITH OMAR], dz. cyt., s. 135; zob. takze w: N. Lopes, Enciclopédia Brasileira da Dids-
pora africana, Sao Paulo 2004, s.161.
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~candombe” od: , ka”(w jez.kimbundo) - zwyczaj, uzycie oraz od: ,ndom-
be”(w jez. kikongo) - czarny, zwyczaj czarnych. Candombe - to rodzaj
dawnego tanca afrykanskich niewolnikéw niemajacy jednak religijnego
znaczenia. Najprawdopodobniej od tej nazwy tanca pochodzi nazwa can-
domblé”.

Candomblé - tym terminem okre$la si¢ miejsce (w jez.portug.: terreiro,
casa de santo), gdzie odbywaja si¢ celebracje liturgiczne afro - brazylijskie;
termin ten stosowany jest takze w odniesieniu do wspdlnoty religijnej pie-
legnujacej okreslony zespot wierzen, mitéw, rytualéow, system wartosci.

Candomblé oznacza réwniez kulty afro — brazylijskie, ktore swoje ko-
rzenie majg w nastepujacych afrykanskich grupach etniczno - jezykowych
oraz tradycjach religijnych: a) candomblé typu ketu (Jorubowie - nagoé),
b) candomblé z Angoli (bantu), ¢) candomblé z Konga (bantu), d) typ jeje
(grupa Fonoéw),e) candomblé typu caboclo (model afro — brazylijski).*®

Candomblé to — wedlug niektérych — swego rodzaju koncepcja zycia
wspolnotowego z wlasnymi instytucjami i prawami, ktére przechowuja
dziedzictwo kulturowe okreslonej grupy etnicznej®.

Candomblé w Brazylii swoje ozywienie przezywa w latach szes¢dzie-
sigtych XX wieku®. Wéowczas, w okresie represji wojskowej, na potudniu
kraju zaczal rozwija¢ si¢ ruch kontrkultury. Przylaczyta si¢ do niego biala
klasa $rednia (intelektualisci, studenci). W poszukiwaniu korzeni kultury
brazylijskiej zaczg¢to powraca¢ do dalekowschodniego mistycyzmu i okul-
tyzmu. Przypomniano takze o kulturze religijnej pielegnowanej w stanie
Bahia. Wkrétce ludowa kultura brazylijska zasymilowata warto$ci z Bahia.
Miedzy innymi przejawilo sie to w poezji i muzyce ludowej, ktére stamtad
zaczely czerpa¢ dla siebie natchnienie. Powoli elementy religijne i kulturo-
we candomblé stawaly si¢ no$nikami kultury brazylijskiej. Zaznaczylo sie
to w bardzo widoczny sposéb w powstawaniu o$rodkéw kultowych can-
domblé w Sao Paulo’'.

¥ 0. G. CACCIATORE, dz. cyt., 5. 78.

# N.Lopgs, dz. cyt,, s. 162; O. G. Cacciatore, dz. cyt., s. 78 - 79.

¥ E ArLALO, Candomblé: uma visio do mundo, Sdo Paulo 1996, s. 21.
30 R. PraNDI, Os Candomblés de Sio Paulo, s. 68-74.

31 Tamze,s. 71-72.
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2.2. Osrodki kultowe

Osrodek kultu (terreiro), w koncepcji afro — brazylijskich religii, to
przestrzen spoleczna, mityczna i symboliczna, gdzie jednocza sie ze soba
ludzie i przyroda. Celem tego spotkania jest potrzeba przezycia rzeczywi-
sto$ci roznej od codziennosci, ktérg tworzy okreslona spotecznosé. Osro-
dek kultowy - to przestrzen, gdzie mit oraz rytuat tworzg czes¢ zycia os6b
uczestniczacych w spotkaniach religijnych.

Wymiar mistyczny osrodka kultowego ukazuje role wcielania sie oriszy
w corki/synow $wietego. W tym aspekcie osrodek kultu bazuje na central-
nej rzeczywistosci, jaka jest asze (sita przyrody, energia ozywiajaca, stanowi
czg$¢ oriszy, ktérego kult zwigzany jest z sitami natury)*. Przestrzen rytu-
alna terreiro kreowana jest przez oddawanie czci duchom - béstwom (ori-
szom) poprzez $piewy i tance.

J. Elbein dos Santos okresla o$rodek kultu w trzech aspektach: a) prze-
strzen spoleczna (publiczna i prywatna), do ktorej zalicza $wiatyni¢ po$wie-
cong okreslonemu oriszy (oriszom), b) przestrzen ,,dziewicza” (drzewa, rze-
ka, strumien wodny), c) tzw. assento — przestrzen zarezerwowana dla kul-
tu 1 miejsca przebywania okreslonego oriszy. Osrodek kultu (terreiro) jest
wiec przestrzenia, gdzie zorganizowana jest spotecznos¢ religijna, miejscem,
w ktorym sa przekazywane i przechowywane religijne elementy materialne
i symboliczne dwoch rzeczywistosci: orun i aiyé (niebo i ziemia). Assento sta-
nowig skaly, czy tez male pomieszczenia na Iace. Elementem sprawczym ca-
tego systemu religijnego w o$rodku kultowym jest asze*.

Wymiar spoleczny o$rodka obejmuje natomiast wszystkich czlonkéw,
ktérzy w wymiarze symbolicznym tworza jedng rodzine. Jest miejscem spo-
tkan, zycia spofecznego i religijnego, to swego rodzaju przestrzen, w kto-
rej ludzie poszukuja swojej autonomii. Czlonkowie okreslonej wspolnoty
jednoczg si¢ nie tylko poprzez praktyki religijne, ale jednoczesnie poprzez
strukture spoteczno - kulturowa odtwarzaja cale dziedzictwo zwigzane ze
swymi afrykanskimi przodkami®.

M. de LOURDES SIQUEIRA, Agd Agd Lonan. Mitos, ritos e organizagao em terreiros de Can-
domblé da Bahia, Belo Horizonte 1998, s.173.

J. Elbein dos Santos tak okreéla ,,asze”: ‘E um poder de realizagdo, transmitido através de
uma combinagio particular, que contém representagdes materiais e simbdélicas do branco,
do vermelho e do preto, do aiyé e do 6run, Os nago e a morte, Petropolis 1997, s. 43.

** J. ELBEIN DOS SANTOS, dz. cyt., 5.35.

* J. ELBEIN DOS SANTOS, dz. cyt., s. 38.
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Muniz Sodré, natomiast, okresla o$rodek kultu w candomblé jako ob-
szar etniczno — kulturowy, w ktérym krzyzuja si¢ przestrzen i czas. W nim
strzezona jest drogocenna zawarto$¢ dziedzictwa: asze (energia witalna)
— zasada wszechs$wiata i etyka przodkow™.

2.3. Bostwa candomblé i ich rola

W osrodkach kultu candomblé w Brazylii na oznaczenie bostw uzywa-
ny jest termin orisza. Oznacza on ogo6lna nazwe bostw Jorubow z Nigerii
oraz Beninu. W Afryce ich liczbe szacuje si¢ w przedziale: 200 — 1700%.
Ogolnie okredla sie je jako béstwa posredniczace miedzy Istota Najwyz-
szg a czlowiekiem®. Etymologia stowa orisza wywodzi sie z jezyka Joru-
béw: ,Ibiti ori ti s¢ (pochodzenie lub Zrédlo); ori - oznacza ‘glowa’; sza
- ‘pan’. Tak wigc orisza oznacza: ‘pan glowy’ (w znaczeniu osoby ludzkiej).
Zrédtem lub pochodzeniem ,,gtowy - istoty ludzkiej” jest Istota Najwyzsza
(olodtimaré — wielki orf). Innym terminem na okreslenie bostw Jorubow
jest ,irunmale” lub: ,,imalé, imole” — oznaczajacy ,istoty nadprzyrodzone
Ziemi™.

Orisze reprezentujg uosobienie sil przyrody oraz zjawisk naturalnych:
narodziny i §mier¢, zdrowie i chorobe, deszcz i rosg, drzewa i rzeki. Bostwa
te przedstawiajg 4 wielkie elementy natury: ogien, wode, ziemie i powietrze,
jak réwniez 3 wymiary przyrody: mineralny, roélinny oraz zwierzecy™.

J. Elbein dos Santos religijny system béstw candomblé klasyfikuje w na-
stepujacy sposob: 1) istoty boskie (orisze), ktére powigzane sa ze stworze-
niem $wiata i jego rozwojem, calym porzadkiem kosmicznym, 2) duchy
zmartych przodkow (egun lub egungun), ktore taczy si¢ z historig istot
ludzkich, odpowiadajg w systemie religijnym za relacje etyczne i moralne
w okreslonej grupie spolecznej. Te dwa rodzaje istot duchowych naleza do
dwu réznych kategorii: orisze powigzane sa z przyrodg, duchy przodkéw
natomiast (egun) z historig okreslonych spotecznoséci*'. Orisze zawsze zla-
czone s3 z codziennym zyciem ludzi wlaczonych w okreslony osrodek kul-
tu (terreiro). Orisze zjawiajg si¢ przy okreslonych okolicznosciach: w ob-

% M. SODRE, O Terreiro e a Cidade. A forma social do negro, Petrépolis 1988.

7 S. PILASZEWICZ, Religie i mitologia Czarnej Afryki, s. 188.

3% P. VERGER, J. Elbein dos Santos, O. G. Cacciatore, L. da Camara Cascudo.

3 J. BENISTE, Orun - Aiyé. O encontro de dois mundos, Rio de Janeiro 1997, s. 83-84.
10 J. BENISTE, dz. cyt., 5. 79.

‘1 J. ELBEIN DOS SANTOS, dz. cyt., s. 102.
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rzedach rytualnych czy tez z okazji pewnych $wiat przezywanych w osrod-
kach kultowych*.

Panteon bostw candomblé w Brazylii, co do zawartosci liczbowej, wy-
daje si¢ do$¢ trudny do ustalenia. Warto przy tym zwrdci¢ uwage na sym-
bolike ilosci tych bostw: irinmalé strony prawej — orisze ( symboliczna
liczba 400) - stanowig podwojong (200) liczbe irinmalé strony lewej (ebo-
ra)*. Mozna to interpretowac jako wielka ilo§¢. Do tej liczby nalezy zawsze
eszu (liczba 1), ktéry wystepuje w obu grupach i spelnia role faczaca caly
system religijny poprzez przekazywanie w nim asze.

2.4. System hierarchii w candomblé

W osrodkach kultowych candomblé caty system spoteczno - religijny
ma swojg ustalong hierarchig. Jest ona ustanawiana na mocy wyroczni tzw.
Ifa (orisza wrdzb, znawcy przysziosci)*. Gtéwnymi odpowiedzialnymi za
os$rodek kultowy (terreiro) jest iyalorisza lub babalorisza (odpowiednio:
matka $wietego — oriszy, ojciec §wietego — oriszy). Kazdy odpowiedzialny
ma zawsze swojego asystenta: tzw. mala matka (w jezyku Joruba: iyakékéreé),
maly ojciec (w jez. Joruba: babakékéré)*. Kierownicy terreiro wybierani sg
zawsze sposrod najstarszych osdb wspolnoty i wywodza si¢ sposrod grupy
matki (lub ojca) §wietego. Wszyscy oni majg obowiazek przejs¢ proces ini-
cjacji do os$rodka kultu jako iyalorisza lub babalorisza, gdyz to oni zawsze
sa fundamentem terreiro.

Funkcje rytualne w o$rodkach kultowych przypadaja réwniez dla: a)
ekédi — matka $wigtego (opiekuje sie osobami inicjowanymi, troszczy sie
o przedmioty sakralne), b) ogan — ojciec $wigtego (koordynuje rytualy), mog-
bds (stuga oriszy szango). Ci ostatni nie przechodza procesu inicjacji*.

Wiréd corek (syndw) $wigtego wystepuje rdwniez zorganizowany sys-
tem hierarchiczny: a) egbdmes (powyzej 7 lat od inicjacji), b) iyawos (okres
do 3 lat we wspdlnocie), c) abid (poczatkujacy we wspolnocie), d) wodunsi

2 M. de LOURDES SIQUEIRA, dz. cyt., s. 43.

# R.C. ABRAHAM, Dictionary of Modern Yorubd, London 1946, s. 172. Jest to inny termin na

okreglenie bostw. Obecnie w Brazylii termin ,ebora” praktycznie nie jest uzywany.

O. G. Cacciatore, dz. cyt., s. 143. Autorka przypomina, ze Ifd - wedlug mitologii - ma 16

oczu. Ma to ogromne znaczenie w procesie tzw. jogo de buzios, ktéry nalezy do zadan ba-

balad - kaptana tegoz oriszy.

* R. Lopy, Espago-Orixd-Sociedade. Arquitetura e liturgia do candomblé, Salvador 1988,
s.127-129.

M. de LOURDES SIQUEIRA, dz. cyt., s. 197.
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(ponad 3 lata we wspoélnocie; zajmujg si¢ opiekg nad osobami starszymi),e)
daga (kobieta, ktdra zajmuje si¢ opieka nad pomieszczeniem dla eszu i za-
wsze uczestniczy w rytuale padé), f) aszogun (me¢zczyzna, ktory troszczy
sie o zwierzeta ofiarne i przygotowuje je do zlozenia w ofierze).

2.5. Elementy kultowe*

Wymiar zycia cztonkéw candomblé - z jej wewnetrzng organizacja:
kaptanstwo, osrodki kultowe, wspélnota — jest bardzo ztozony i nalezy go
nade wszystko rozpatrywac w kategoriach religijnych. Religia ta obfituje
w bogactwo mitéw. Nalezy zauwazy¢, iz - jak wskazuje Orlando O. Espin*®
— w odniesieniu do niej rytual prawie zawsze jest egzystencjalng interpreta-
cja mitu. Kazdy uczestnik celebracji liturgicznej dokonuje osobistej narra-
cji sakralnej, ktora jest przedmiotem jego wiary a zarazem zobowigzaniem.
W tym kontekscie rytual ma znaczenie religijne tylko wtedy, gdy towarzy-
szy mu mit. W innym wypadku rytual przeradza si¢ w magie.

Liturgia jest srodkiem, ktéry w candomblé taczy uczestnikdw celebracji
z jej przedmiotem kultu. Nie ma w niej swoistej dowolnosci, gdyz wymaga
tego wiara w istnienie sil, ktére kieruja przyroda. Elementami sktadowymi
liturgicznych celebracji sa: piesni i modlitwy, skladane ofiary, przystowia
oryginalne z jezyka przodkéw (Joruba). Szczegélnie w kultach typu ketu
pilnie przestrzega si¢ regul jezyka, a chodzi w tym m. in. o ustrzezenie ob-
rzedow od synkretycznych wplywoéw innych religii®.

Rytualy kultowe candomblé wyrazaja cze§¢ skladang jednemu badz
wielu oriszom. Opieraja si¢ one na 4 podstawowych celebracjach: a) bori
— pierwszy akt liturgiczny, ktéry musi spetni¢ osoba, by uczestniczy¢ w zy-
ciu terreiro, b) ofiara - bardzo podniosly moment*’; c) rytuat padé - ry-
tual przygotowujacy do publicznego $wieta, odbywajacy sie zwykle noca.
Stanowi zespot ofiar skladanych na cze$¢ bostwa eszu (szczegdlnie z ma-
ki, alkoholu). Celem tego rytuatu jest uczczenie eszu, by moégl on dotrze¢

¥ W tym opracowaniu korzystano z modelu ,,candomblé-ketu”

% 0. 0.EspIN, A fé do povo. Reflexdes teoldgicas sobre o catolicismo popular, Sao Paulo 2000,
5.276-280.

¥ J. BENISTE, dz. cyt., s. 23.

M. de Lourdes Siqueira podaje przyktad (ttum.moje):’Obaluayé, oto ofiara, ktdra twoja cor-
ka ci sklada; w imie twoje prosze o pokdj, pieniadze do zdobycia domu dla swojej matki,
o prace dla swojej corki, spokdj i pogode ducha dla wszystkich czlonkéw mojej rodziny
i terreiro, M. de LOURDES SIQUEIRA, dz. cyt., s. 138.
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do najwyzszego Boga (olérun) oraz poinformowac o $wigcie, ktére na jego
cze$¢ odbywa si¢ na ziemi. Niekiedy rytual ten nazywany jest despacho
- jako przygotowanie do podrdzy i specjalnej misji’'; d) sziré — stanowi
moment zjednoczenia si¢ wszystkich uczestniczacych w obrzedzie litur-
gicznym. Moga w nim uczestniczy¢ réwniez osoby nienalezace do terre-
iro, a wiec: zaproszeni goscie, wltadze. Wszyscy witani sg uroczyscie przy
akompaniamencie instrumentéw muzycznych zwanych atabaque.

W religijnych rytuatach candomblé bardzo wazng funkcje spetnia
kaptan. Nazywa si¢ go réznie w zaleznoséci od modelu religijnego danej
wspolnoty. Kaplan oriszy okreslany jest mianem aworo®. Obecnos¢ ka-
plana w rytualach jest niezbywalna, niemniej jednak nie sklada on ofiar
ani nie wykonuje celebracji liturgicznych a jedynie udziela pozwolenia na
ich realizacje (rodzaj blogostawienstwa), wskazuje na okres§long forme kul-
tu, opiekuje si¢ osrodkami kultu oraz symbolami poszczegélnych oriszow.
Kazdy z kaptanéw candomblé przypisany jest okreslonemu bdstwu.

3. Macumba

3.1. Etymologia

Termin macumba odnosi si¢ do dawnego afrykanskiego instrumentu
muzycznego, stosowanego na okreslenie ofiary rytualnej ebé>. W odnie-
sieniu do religii macumba oznacza polaczenie kultéow religijnych: afrykan-
skich, katolickich i spirytystycznych (A. Kardeca). Termin ten ma réwniez
szersze znaczenie w odniesieniu do fenomenu spotecznego, stuzac na okre-
$lenie m.in. $wiec stawianych na plazach czy tez skltadanych ofiar.

Termin macumba najprawdopodobniej pochodzi z jezyka ludéw bantu™.
Niektérzy - jak Antenor Nascentes — stowo to wywodza od quimbundo
macumba (liczba mnoga od stowa: dikumba) oznaczajacego kiddke lub za-
mknigcie. Termin ten stosowano do ceremonii liturgicznych na oznaczenie
zamkniecia ciala, ktore urzeczywistnia sie w tych rytuatach. N. Lopes uwa-
za jednak, ze stowo to moze mie¢ inng etymologie, a mianowicie oznacza
rodzaj instrumentu muzycznego (tzw. reco — reco) lub typ tzw. jogo de azar

1 M. de LOURDES SIQUEIRA, dz. cyt., s. 139.

2 ]. BENISTE, dz. cyt., s. 232.

L. da CAMARA CASCUDO, dz. cyt., s. 347. Podobne tlumaczenie podaje O.G. CACCIATORE,
dz. cyt., s. 166.

* N.Lopgs, dz. cyt, s. 405.
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— gra, w ktdrej zwycieza si¢ czesciej przez szczescie niz przez kalkulacje™.
O. G. Cacciatore wywodzi znaczenie stowa macumba od ,,ma” — wszystko
to, co straszy oraz od: ,,kumba” - przestraszajacy dzwiek®. V. Carvalho da
Costa wskazuje na mozliwo$¢ pochodzenia terminu macumba od stowa
»cabula” - oznaczajacego praktyki religijne z XIX wieku w stanie Espirito
Santo polegajace na wywolywaniu duchéw przodkéw. W praktykach tych
stosowano sfownictwo ludéw bantu®.

S. Pifaszewicz termin macumba wywodzi od nazwy drzewa wystepuja-
cego w Mozambiku i na Madagaskarze, pod ktérym odbywaja si¢ czynno-
$ci religijne’.

Wspdlczes$nie termin macumba stosuje si¢ w Brazylii zamiennie na
oznaczenie kultéow religijnych afro - brazylijskich (szczegdlnie umbandy)
praktykowanych w stanach: Rio de Janeiro, Sao Paulo i Espirito Santo®.

3.2. Zarys historyczny

Macumba - to rodzaj stylu zycia, ktéry mozna zaakceptowac badz od-
rzuci¢. Miejscem, gdzie celebruje sie kult w macumbie jest tzw. favela(w
jez.ang. slums). Czlonkowie tej grupy religijnej uwazaja macumbe za naj-
bardziej reprezentatywny kult czarnej ludnos$ci Brazylii®. Warto jednak
zwréci¢ uwage na fakt, iz obecnie termin macumba uwazany jest przez
przywodcow osrodkow umbandystycznych w Brazylii za okreslenie nie-
adekwatne a nawet pejoratywne dla Federacji Umbandystycznej. Stad tez
termin macumba zastepuje si¢ zazwyczaj okresleniem umbanda, cho¢ sto-
wo macumba jest bardzo czesto uzywane w potocznym uzyciu na okresle-
nie magii®. Termin ten uzywany jest takze na oznaczenie kultow religijnych
afro — brazylijskich, w ktérych praktykuje si¢ magie. Stanowi réwniez sy-
nonim czaréw lub ofiar skladanych béstwom na ulicach (skrzyzowaniach)

% Tamze.

¢ 0.G. CACCIATORE, dz. cyt., s. 167. W kultowych osrodkach na pdtnocy Brazylii (np. w sta-
nie Alagoas) termin ,macumba” uzywany jest na oznaczenie potrzeby fizjologicznej czto-
wieka.

7 V. CARVALHO DA COSTA, dz. cyt., s. 92.

8 S. PrrAszewicz, Religie i mitologia Czarnej Afryki, s. 148.

** M. de LOURDES SIQUEIRA, dz. cyt., s. 459.

% G.LapassaDE e M.A. Luz, O Segredo da Macumba, Rio de Janeiro 1972, s. 3-5.

¢ LA. PorDEUS, O imaginario Luso-Afro-Brasileiro na Umbanda Portuguesa, w: http:/www.
ifcs.ufrj.br/jornadas/papers/09st0602.rtf.,z dn. 10.04.2007r.
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czy chodnikach®. Oznacza bardziej zgromadzenie, gdzie praktykowane sg
czary, niz kult religijny®.

Macumba pojawita si¢ w Rio de Janeiro oraz w okolicach tego miasta.
A. Ramos pochodzenie macumby upatruje w kultach cabula® majacych swe
korzenie w plemionach bantu (typu ndgo) z Angoli, Mozambiku lub Kon-
ga — rasy, ktora wowczas stanowita wigkszo$¢ wsrdd niewolnikéw w Rio de
Janeiro®. Na poczatku XX wieku kult plemion bantuskich nie wystepuje
w Rio de Janeiro jeszcze pod nazwg ,macumba”. Brazylijski dziennikarz,
Jodo do Rio (wtasciwe nazwisko: Paulo Barreto), opisujac wspdtczesny so-
bie eklektyzm religijny w tym miescie na przelomie wiekdéw (1904r.), nie
wspomina o istnieniu macumby®. Wskazuje natomiast na licznych czar-
nych przedstawicieli z nizszych warstw spofecznych, ktérzy udzielali porad
religijnych éwczesnej elicie spotecznej. Ci bardzo dobrze wynagradzali za
udzielang pomoc odnoszaca si¢ do choroby, pienigdzy, wladzy czy mitosci.
Natomiast A. Ramos, publikujac w 1934 roku swoja ksigzke ,,O Negro Bra-
sileiro”, spotyka juz termin macumba i uzywa go na oznaczenie kultu ple-
mion bantu praktykowanego w Rio de Janeiro®. Lata: 1904 — 1934 mozna
wiec uwaza¢ za okres rozwoju macumby w Rio de Janeiro.

3.3. Wierzenia

Macumba pod wzgledem sprawowanego kultu byta w owym czasie do§¢
uboga i w swej strukturze zblizona do kultéw plemion bantu w Afryce®.
Jej cztonkowie, praktykujac kult zmarlych przodkoéw, wierzyli w wedrow-
ke dusz, totemizm oraz magie. Duchy zmarlych okreélali terminem zumbi,
czcili bostwa: zambi, zambiapongo, keré - keré, lemba i inne. W tekstach
kultowych piesni mialy odniesienie do miejsc pochodzenia przodkéw na
co wskazujg takie okreslenia, jak: Aruanda wskazujace na Luandg¢ - sto-
lice Angoli. Miejsce to bylo dla czlonkéw macumby mitycznym niebem,

¢ N. Lopgs, dz. cyt., s. 234.

¢ L. da CAMARA CASCUDO, dz. cyt., s. 347.

¢ Rytualy te opisal w 1901 r. D. Nery. Zob. ].B.C. NErY, Um Culto Afro - brasileiro, w: CEF
3(1963), s. 5-18.

% A.Ramos, O Negro Brasileiro, Sdo Paulo 1940, s. 100.

% J. do Rio, As Religides no Rio[1904 r.], Rio de Janeiro 1976.

¢  A.RAMOS, dz. cyt., 5.128. Autor swoje badania rozpoczyna w 1926 r. w stanie Bahia i konczy
je w Rio de Janeiro wzmiankowang publikacja w 1934 r.

% A.Ramos, dz. cyt., s. 113.
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do ktorego pragneli powrdci¢®. A. Ramos w swoich badaniach wskazuje
na pierwsze $lady obecnosci kultu oriszéw w macumbie z Rio de Janeiro.
W tymze miescie praktyki kultowe macumby nazywano giras, podczas kto-
rych wzywano miedzy innymi duchy przodkéw. W osrodku kultu zwanym
»lerreiro do Honorato” istniala statuetka $wietego Jerzego, ktora przedsta-
wiala orisze ogum megé — patrona tegoz osrodka’™. W o$rodkach macumby
czczono wowczas rowniez orisze zwang ,,krolowa Gwinei” (inaczej zwang
»krolowa morza”), ktéra swoje pochodzenie czerpie z kultu calunga”™. War-
to przy tym zwrdci¢ uwage na to, iz termin iemanjd na oznaczenie ,,krélo-
wej morza” nie funkcjonowal jeszcze w terminologii osrodkéw macumby
w Rio de Janeiro”.

Macumba, jako kult, zasymilowala wiele elementdw etniczno - religij-
nych majacych wielorakie zrédlo pochodzenia: niektdre z oriszow, czes¢
struktury kultéw nagd, magicznych praktyk pochodzenia europejskiego,
kult $wietych katolickich oraz praktyki spirytyzmu A. Kardeca. Nie posia-
data jednak doktryny, ktéra pomogtaby te elementy ze soba zintegrowac.

Interesujace jest takze i to, ze w tamtym okresie kaplana o$rodka kultu
macumby (,,pai de terreiro”) okreslano mianem umbanda’. Przewodniczyt
on rytualnym ceremoniom, wywotywat duchy, byl zarazem wroézbita, cza-
rownikiem i znachorem. Do lat sze§¢dziesigtych XX wieku macumba roz-
winela si¢ w tradycyjnej formie kultu oriszéw pielegnujac hierarchicznosé¢
w swych osrodkach. Badania R. Bastide’a ukazujg zorganizowanie macum-
by w linie i falangi (legiony)™.

Osrodek kultu w macumbie ma zazwyczaj wyglad katolickiej kaplicy
z oltarzem. Na nim ustawione sg figurki §wietych katolickich: Matki Bozej,
$wietych - Jerzego, Hieronima, Lazarza i innych. Przedstawiaja one zaréw-
no $wietych katolickich, jak i béstwa afrykanskie: Chrystus - oszala, $w.
Jerzy — ogum, $w. Hieronim - szango, $w. Lazarz - omulu.

Wierzenia w macumbie zawieraja nastepujace rodzaje kultéw: kult ca-
boclos (przodkowie tubylczych Indian), kult pretos velhos (duchy dawnych

% E. CARNEIRO, Os Candomblés da Bahia, Rio de Janeiro 1961, s. 31-37.

70 Tamze, s.123.

7' Etymologia stowa pochodzi z j. bantu (,kalunga”) i oznacza: wielko$¢, niezmierzonos¢:
oznacza Boga, morze lub $mier¢. U niektérych ludéw bantu oznacza lalke przechowywana
w wodzie - symbol sily i Zrédto wladzy politycznej. Zob. N. LopEs, dz. cyt., s. 156.

72 E. CARNEIRO, dz. cyt., s. 128.

73 Tamze, s. 121.

7 R. BASTIDE, dz. cyt., s. 412-414.
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niewolnikéw afrykanskich) i kult duchéw eszu. Waznym elementem kul-
tu w macumbie jest tzw. trans mistyczny, ktory jest fenomenem psychoso-
matycznym urzeczywistniajacym sie poprzez hipnoze lub histerie”. Trans
w kulcie macumby ma swoja symbolike. To wlasnie dzieki niemu wierzacy
majg mozliwo$¢ przeniesienia si¢ — w wymiarze symbolicznym - z kraju
swej niewoli do ziemi przodkéw. Trans mistyczny spetnia wigc role posred-
nika w zerwaniu z catym dziedzictwem niewolnictwa.

Struktura transu zawiera 3 elementy: a) tzw. zerwanie (ruptura) doko-
nujace si¢ poprzez $piew i modlitwy kierowane do bostw. W wyniku tego
procesu osoba inicjowana staje si¢ tzw. jezdzcem bogéw (cavalo dos deu-
ses); b) proces przemiany ze stanu profanum w stan sacrum. Jest to faza,
ktdéra trwa¢ moze niekiedy wiele godzin a nawet dni; ¢) odejscie bostw
i powro6t inicjowanego do stanu profanum. W macumbie dokonuje si¢ to
w publicznej formie, w candomblé za tzw. kulisami — niepublicznie.

Warto réwniez zwrdci¢ uwage na rytual tzw. posiadania lub przejscia
(w jez. portug.: possessao lub passagem). Dokonuje si¢ on w 3 fazach: a)
wejécie w trans, b) taniec terapeutyczny, ¢) tzw. uwolnienie (zakonczenie
rytuatu). Rytual przejscia pelni role uporzadkowania systemu symboli oraz
praktyk religijnych (magicznych) a jednoczesnie tworzy system mitologicz-
ny i teologiczny’®.

Kult oddawany duchom przodkéw indianskich taczyt si¢ z walka o nie-
podlegtos¢, w ktorej tubylczy Indianie s3 symbolem owej niepodleglosci
a zarazem szlachetno$ci charakteru, odwagi i wolnoséci ducha. Kompo-
nentem kultu w macumbie jest takze czes¢ oddawana duchom zmartych
przodkéw, tzw. pretos velhos. W ceremoniach kultowych wzywani sg oni
pod réznymi nazwami, np. pai Joaquim (ojciec Joachim), velho Pedro (sta-
ry Piotr) czy Maria Conga de Angola (Maria Conga z Angoli). Okres walki
o zniesienie niewolnictwa w Brazylii (1850 — 1888) zaowocowal powsta-
niem mitu o starym, czarnym Afrykanczyku, ktéry jest madry, dobry i do-
$wiadczony. Nierozlacznie w wierzeniach macumby wystepuje réwniez
kult duchéw - eszu, uwazanych za duchy zle - demoniczne. Ceremonie
poswigcone tym duchom zawierajg pie$ni na czes¢ tzw. pomba - gira: ko-
biety o siedmiu duchach - eszu, zwanej takze ,kobietag demona™”’.

7 G.LAPASSADE i M.A. Luz, dz. cyt., s. 10 - 11.
76 Tamze, s. 43-44.
77 Tamze, s. 7.
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4. Umbanda’”

4.1. Okreslenie pojecia ,,umbanda”

Ogodlnie przyjmuje si¢, ze termin umbanda pochodzi z jezyka bantu:
»ki-mbanda” i oznacza wielkiego kaptana, ktéry jednocze$nie moze petnié
funkcje uzdrowiciela, wrézbity oraz czarownika’™. Artur Ramos - prowa-
dzac badania wsrdd czarnej ludnosci w stanie Rio de Janeiro - zauwazyl,
iz na oznaczenie praktykowanych kultéw wystepowaly tam trzy terminy:
kimbanda, umbanda i embanda®. Nei Lopes wskazujac na etymologie stowa
»umbanda” odnosi si¢ do podwojnego zrodlostowu: ,,umbundo” oraz ,,kim-
bundo” - oznaczajacego sztuke uzdrawiania, afrykanska medycyne tradycyj-
na. Zwraca przy tym uwage na to, iz w jezyku kikongo czarownik to ,,ndoki”
a ,mbanda” — oznacza sztuke, umiejetnosc leczenia, uzdrawiania®.

Umbande¢ mozna okresli¢ w potréjnym wymiarze: 1. Jako dar, zdol-
no$¢, wiedze, umiejetnosd, sztuke: a) leczenia za posrednictwem medy-
cyny naturalnej badz nadnaturalnej (czary), b) zgadywania za posrednic-
twem duchéw zmarlych, ¢) wplywania tychze duchéw na ludzi i przyrode
dla ludzkiej pomyslnosci badz nieszczesdcia; 2. Site (moc) majaca wplyw na
zdrowie, na wynik wrézb oraz na oddzialywanie duchéw; 3. Jako przed-
mioty (rzeczy niezwykle) majace zdolnos¢ ustanawiania i okreslania relacji
pomiedzy duchami a $wiatem widzialnym (fizycznym).

4.2. Geneza religii

Wisr6d omawianych religii par excellance brazylijska religia jest umban-
da. Zrodzita si¢ ona w Brazylii jako rezultat spotkania tradycji afrykan-
skich, katolickich i spirytystycznych®.

7% W pierwszym opracowaniu o umbandzie w jezyku polskim zastosowano okreslenie

»umbandyzm’, W. Kowalak, Umbandyzm. Nowa religia w Brazylii, Warszawa 1988.W pol-
skim pis$miennictwie religioznawczym na oznaczenie tej religii wspolcze$nie uzywany jest
jednak termin ,,umbanda” Zob. Religia. Encyklopedia PWN, t. 9, Warszawa 2003, s.352;S.
Pitaszewicz, Religie i mitologia Czarnej Afryki. Przeglad encyklopedyczny, Warszawa 2002,
5.238-239; S. Pitaszewicz, Religie Afryki, Warszawa 2000, s. 336.

7 V. CARVALHO DA COSTA, dz. cyt., s. 94; Jr. SANGIRARDI, Deuses da Africa e do Brasil. Can-
domblé & Umbanda, Rio de Janeiro 1988, s. 45.

8 A.RaMOS, dz. cyt., s. 114.

8 N. LopEs, dz. cyt., s. 254 i s. 663.

8 R. OrTIZ, A morte branca do feitigeiro negro, Sao Paulo 1991; M.H.Villas Boas Concone,
Umbanda, uma religido brasileira, Rio de Janeiro 1987.
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Za tworce umbandy uwaza si¢ powszechnie Brazylijczyka — Zélio de
Moraes z Rio de Janeiro. Pochodzit z dwczesnej klasy $redniej i byt synem
wyznawcy spirytyzmu Alana Kardeca. Twierdzil, Ze w roku 1920 objawit
mu si¢ duch jednego z ojcdw jezuitéw i polecit utworzenie nowej religii
pos$wieconej dwom rodzajom brazylijskich duchéw: caboclo i preto velho.
Owczeéni wyznawcy spirytyzmu A. Kardeca wiasnie te dwa typy duchéw
klasyfikowali do grupy duchéw nizszych i gorszych. Zelio de Moraes, w po-
towie lat dwudziestych XX wieku, utworzyl w Niterdi (stan Rio de Janeiro),
pierwszy o$rodek kultowy umbandy. Z. de Moraes - razem z innymi spi-
rytystami — uwazal, iz spirytyzm A. Kardeca jest dla nich nieodpowiedni.
Zaczeli wiec uczeszczaé na spotkania w o$rodkach kultowych macumby
w slumsach Rio de Janeiro. Tam doszli do wniosku, Ze w procesie leczenia
chorob i rozwigzywania réznych probleméw czlowieka afrykanskie prakty-
ki kultowe sg bardziej skuteczne, niz spirytyzm. Niektdre rytuaty macumby
staly si¢ inspiracjg dla nowej religii, niemniej jednak jej tworcy nie wiaczyli
do systemu religijnego m. in. skladania ofiar ze zwierzat oraz duchéw ,,de-
monicznych”®. Umbanda powstawala w trudnym - pod wzgledem poli-
tycznym - okresie rodzacego si¢ w tym kraju nacjonalizmu i rasizmu, kto-
ry swoj kulminacyjny punkt osiagnal w 1937 roku narodzeniem si¢ dykta-
tury i tzw. Estado Novo (Nowe Panstwo)®. W tym czasie zakazano prak-
tykowania kultéw afro - brazylijskich (nazywanych woéwczas takze ,,baixo
espiritismo” — niski spirytyzm). Spowodowato to konieczno$¢ identyfiko-
wania si¢ praktykujacych kulty afrykanskie ze wspdlnotami spirytystycz-
nymi. W 1939 roku powstala pierwsza federacja umbandystyczna o nazwie
»Unido Espirita da Umbanda do Brasil”(U.E.U.B.) - Zwiazek Spirytystycz-
ny Umbandy w Brazylii). Powstanie tej federacji mialo na celu zorganizo-
wanie si¢ umbandy jako religii stalej oraz by uzyska¢ spoteczne dla niej po-
parcie. W roku 1941 federacja umbandystyczna zorganizowala I Konferen-
cje Spirytyzmu Umbandystycznego®. Celem zasadniczym tej konferencji
byta préba okreslenia umbandy jako religii z jej wltasnymi prawami, ktdra
jednoczy wszystkie religie, rasy i narody. W czasie tej konferencji podjeto
probe okreslenia rozdzialu umbandy od religii afro — brazylijskich i wska-

8 D. BRowN, Umbanda: Religion and Politics in Urban Brazil, New York 1994, s. 38-41.

8 Jednym z ideologéw tego okresu byl Gilberto Freyre (1900-1987), ktéry swe myéli zawart
w dziele ,Casa Grande & Senzala”, Sdo Paulo 2007(51.edycja).

% Primeiro Congresso do Espiritismo de Umbanda. Trabalhos apresentados ao 1.Congresso
Brasileiro de Espiritismo de Umbanda, reunidos no Rio de Janeiro, de 19 a 26 de Outubro
de 1941, Rio de Janeiro 1942.
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zania na orientalne korzenie umbandy. Stwierdzono, ze termin umbanda
pochodzi z sanskrytu i oznacza ,,ograniczono$¢ w nieograniczonosci, bo-
ska zasade, $wiatlo$¢ promieniujaca, zrédlo wiecznego zycia, stalg ewolu-
cj¢’®. Potwierdzono jednakze, iz zasady spirytyzmu A. Kardeca stanowia
fundament umbandy. Elementy sktadowe religii: duchy caboclos i pretos
velhos uznano za zmienne. Wydaje sig, ze konferencja wskazala, iz nowa

religia - umbanda - istniala w sposob zorganizowany od bardzo dawna®’.

4.3. Gléwne idee umbandy®®

Jako religia uniwersalna, a wiec skierowana do wszystkich, umbanda
zawsze — budujac swoja tozsamo$¢ — starala si¢ eliminowa¢ elementy dzie-
dziczone z candomblé, szczegdlnie te, ktore odnosily si¢ do sposobow za-
chowan i mentalno$ci wskazujacych na jej plemienne i niewolnicze pocho-
dzenie. W proces zalegalizowania umbandy jako religii oryginalnej wia-
czono zadanie odcigcia jej od korzeni afro — brazylijskich. Twierdzono, ze
umbanda przywedrowala z Afryki do Brazylii za posrednictwem niewol-
nikdéw. W Afryce mial miejsce proces jej degeneracji w strone fetyszyzmu
i w takiej to wlasnie formie umbanda przywedrowata do Brazylii®. Tworcy
umbandy nie negowali afrykanskich korzeni nowej religii, natomiast pod-
kreslali w niej znieksztalcenie oryginalnej tradycji religii afrykanskich.

Klasa $rednia na poczatku lat trzydziestych XX wieku zaczgta kwestiono-
wac warto$ci macumby i opuszczac jej osrodki kultowe. W poréwnaniu z can-
domblé, w opinii czeéci badaczy, bardzo uproszczono w umbandzie proces ini-
cjacji do wspolnoty rezygnujac w nim miedzy innymi ze skladania ofiar z krwi-
%. W umbande¢ wlaczono elementy charytatywne i altruistyczne spirytyzmu
A. Kardeca prébujac tym samym nadac tej religii charakter bardziej zachodni
a przez to wyrdznic ja od pozostatych religii istniejacych w owym czasie w Bra-

8 Tamze, s. 21-22.

8 T. GUDRUN JENSEN, Discursos sobre as religides afro — brasileiras: Da desafricaniza¢do para
a reafricanizagdo,w: Revista de Estudos da Religido 1(2001),s. 9. Autorka przypomina, ze
wigkszo$¢ centréw umbandystycznych istniato “pod przykrywka” centréw spirytystycznych
A. Kardeca. W latach 1929-1944 istnialy 42 oérodki umbandy, natomiast tylko w Sdo Paulo
funkcjonowalo 651 centréw spirytystycznych, a nie byt zarejestrowany zaden o$rodek can-
domblé.

% W niniejszym artykule nie podjeto prezentacji catego systemu religijnego umbandy. Jest on
w polskim pismiennictwie ukazany w opracowaniu: W. Kowalak, Umbandyzm. Nowa reli-
gia w Brazylii, Warszawa 1988.

% T. GUDRUN JENSEN, dz. cyt., s. 9.

% R. Pranpi, Candomblés de Sao Paulo, s. 13.
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zylii. Zgodnie z nauka A. Kardeca w umbandzie praktykowano ide¢ porozu-
miewania si¢ poprzez proces transu mistycznego z duchami zmartych w tym
celu, by praktykowa¢ czyny milosierdzia migdzy $wiatem zywym i zmartych.
Czyny te stanowily jedyna droge do wiecznego pokoju. Umbanda, rozprze-
strzeniajac si¢ od lat czterdziestych XX wieku po calym kraju, utracita ze swej
istoty cz¢$¢ elementow religii afrykanskich. Istotnymi elementami tworzacymi
obecnie umbandg s3: nawigzywanie do etyki chrzescijaniskiej z uwzglednie-
niem cnot teologalnych: wiary, nadziei i milosci; panteon bostw afrykanskich
i amerindianskich, koncepcja zbawienia oparta na magii, praktyka dobroczyn-
nosci wobec drugiej osoby oraz idealizacja prawa stanowionego jako warto$ci
dobra intelektualnego (nawigzanie do racjonalizmu XIX wieku).

W umbandzie zauwaza si¢ wyraznie dwa procesy, ktére wplynely na jej
ewolucje: deafrykanizacje i reafrykanizacje. Uwarunkowane byly one czyn-
nikami spotecznymi, jak tez i politycznymi. Proces nacjonalizacji umbandy
rozpoczal sie w 1964 roku, kiedy to zostala ona oficjalnie zatwierdzona przez
panstwo. Brazylia — dodajmy - przezywac zaczeta w tym czasie okres dyk-
tatury wojskowej (1964 — 1985). Byt to, ze strony wladz panstwowych, swo-
isty zabieg propagandowy majacy na celu wykorzystanie umbandy dla celow
manipulacji ludzmi przeciwko opozycji politycznej, jak réwniez przeciwko
Kosciotowi katolickiemu®.

Proces deafrykanizacji w umbandzie zaznaczyt si¢ w interpretacji ko-
smologii religii afro - brazylijskich oraz marginalizacji panteonu bostw afro
- brazylijskich. Orisze (duchy - posrednicy) w umbandzie zaczely odgry-
wac role podrzedna. To odréznialo te religie od candomblé, gdzie wszyst-
kie celebracje liturgiczne skoncentrowane sg na roli oriszéw. Zwazywszy
na znaczenie hierarchicznos$ci w religiach afro - brazylijskich, duchy ca-
boclos i pretos velhos oraz eszu zostaly wlaczone w proces transformacji
tozsamosci ludnosci pochodzenia afrykanskiego w tworzenie tozsamosci
czysto brazylijskiej”>. Radykalnej zmianie uleglo rozumienie pojecia bo-
stwa afrykanskiego - eszu, ktére w znacjonalizowanej umbandzie stafo si¢
przedstawicielem szatana (demona). Pierwsi cztonkowie umbandy zaczeli
go faczy¢ z afrykanska ludnoscig, ktora walczyta o swoja wolno$¢ w Brazy-
lii. W konsekwencji béstwo to w umbandzie stalo si¢ przedstawicielem zla,
niebezpieczenstwa oraz niesmiertelnosci®.

1 Dodajmy, ze niektérzy duchowni katoliccy w tym okresie wystepowali przeciwko prakty-

kom religijnym afro — brazylijskim.

2 D. BROWN, dz. cyt., s. 37-38.

% R. OrtIZ, A morte branca do feitigeiro negro: Umbanda e sociedade brasileira, Sao Paulo
1991, s. 137-144.
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Poczatek procesu reafrykanizacji upatruja niektoérzy w zakonczeniu rza-
dow autorytarnych w Brazylii (1945r.)°*. Pojawila sie wowczas mozliwos¢
demokratyzacji zycia publicznego a jednocze$nie koniec przesladowania
cztonkéw umbandy. Niektdrzy z umbandystow zaczeli dystansowac si¢ od
identyfikowania si¢ ze spirytyzmem A. Kardeca i jednocze$nie podjeli pré-
by nowego zdefiniowania umbandy jako religii. Pojawila si¢ alternatywa
dla tzw. ,Umbanda Branca” (Umbanda Bialych) poprzez powrét do afry-
kanskiego dziedzictwa religii. Zaczat si¢ proces formowania tzw. ,Umban-
da Africana”(Umbanda Afrykanska). Do powolnej reafrykanizacji umban-
dy (a zarazem innych odmian religii afro — brazylijskich) przyczynita sie
réwniez zmiana postawy Kosciofa katolickiego, ktéry — po Soborze Waty-
kanskim II - rozpoczal dialog z religiami niechrzescijanskimi®.

Zakonczenie

Przedstawiony w niniejszym opracowaniu fenomen religii afro — brazy-
lijskich wydaje si¢ by¢ istotnym zagadnieniem w kontekscie wspdtczesnego
zycia spoleczno - kulturowego w Brazylii. W wymiarze badan religioznaw-
czych, jak i w aspekcie szeroko rozumianej misji Ko$ciota w tym kraju, dy-
namika rozwoju tychze religii jest z pewnoscig swoistym wyzwaniem w po-
zytywnym tego stowa znaczeniu.

Ukazano tu gléwne brazylijskie grupy religijne pochodzenia afrykan-
skiego: candomblé, macumbe i umbande. Oczywiscie w szerszym spek-
trum religijnym Brazylii wystepuja one réwniez pod innymi nazwami.
Zapewne warto by ukaza¢ te modele religijne w osobnym opracowaniu.
Wspolczesnie najbardziej rozwinietg — pod wzgledem ilo$ci osrodkow kul-
towych - jest umbanda. Ciekawym obecnie zjawiskiem jest zachodzacy
proces przenikania si¢ rdznych kultéw w obrebie kilku grup religijnych, co
owocuje powstawaniem nowych form religijnych (np. umbandomblé).

Na uwage zasluguje réwniez - nie ujete w tym artykule z przyczyn
obiektywnych - zagadnienie roli mitologii, koncepcji $wiata i osoby ludz-
kiej w religiach afro — brazylijskich. Osobnym zagadnieniem, takze nie
podjetym tu a istotnym w kontek$cie omawianych religii, jest problem syn-
kretyzmu religijnego zwigzanego z fenomenem religii afro — brazylijskich.

* T. GUDRUN JENSEN, dz. cyt., s. 12.
% Zob. Deklaracja o stosunku Koéciota do religii niechrzeécijanskich (,,Nostra aetate”), w: So-
bér Watykanski II. Konstytucje-Dekrety-Deklaracje, Poznan 1968, s. 334-338.
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PHENOMENON OF THE AFRO - BRAZILIAN
RELIGIONS

SUMMARY

This article presents a phenomenon of the Afro — Brazilian religions which
developed in Brazil within the African slave trade (16 — 19'. century) and at
the beginning of the 20™. century, like: candomblé, macumba and umbanda.
The study of these religions is focused on the historical, terminological and
ethno - religious dimensions.

Nowadays umbanda seems to be the most popular and developed Afro — Bra-
zilian religion in Brazil. The dynamic development of the Afro — Brazilian religions
is one of the challenges for a research and for the Church as well.
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