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Afirmacao De Luz

A Verdade é meu
Escudo de
Protecao. Honro
e permaneco no
meu Caminho
Sagrado, sem me
importar com 0
que pensam a
respeito da
minha Verdade,
que também é
Sagrada. Afasto-
me daqueles que
deixaram de
honrar o
Caminho



Sagrado e me
aproximo
daqueles que se
manifestam na
Terra com
sinceridade,
integridade e
boas intencoes.

Tania Resende



INTRODUCAO

Muito se tem falado nas origens da Umbanda, havendo diversas
correntes de pensamento, cada uma interpretando o assunto da maneira que
mais fala a sua alma. Ndo se pode dizer quem esta certo ou errado, pois
todos, de algum modo, estao corretos.

A Umbanda, seja qual for a denominacdo aplicada — popular,
esotérica, carismatica, omoloko etc. —, é simplesmente a Umbanda, com
ritualisticas diferentes.

A essencia da espiritualidade pode estar travestida de diversas
maneiras; o importante para o Plano Astral é que sejam atingidos os objetivos
de determinada comunidade e, pouco a pouco, de maneira simples e ndo
contundente, sejam descortinados os véus da Senhora da Luz Velada, para
que, por meio do esforco, do amor e da dedicacao, a percepcao do sagrado
possa ser desenvolvida, dentro e fora do individuo, e ele se torne um ser mais
consciente de si mesmo.

Como diz mestre Itaoman: “Ndo existe, para 0 momento atual,
verdade absoluta, pois até mesmo um relogio parado esta certo duas vezes ao
dia”.

Serdo apresentados, ao longo desta obra, alguns conceitos tedricos
fundamentais sobre os Orixas, as Sete Linhas da Umbanda, o sincretismo
religioso, a implantacdo da Umbanda no Brasil, a mediunidade, as origens do
vocabulo “Umbanda” e as entidades espirituais que se manifestam no
terreiro. Além disso, serdao explicadas algumas praticas do cotidiano dos
terreiros, bem como alguns procedimentos dos médiuns umbandistas, tais
como: o comportamento da corrente meditnica, os rituais, a saudacao aos
Orixas e as entidades espirituais, os banhos ritualisticos, as defumacdes e os
descarregos e o uso de velas, tabaco, curiadores, guias, ponteiros, pemba e
toalha ritualistica. Para finalizar, havera uma série de importantes oracoes e



trabalhos que o médium pode realizar em seu dia a dia, com o intuito de obter
protecao para seu lar, seus familiares e amigos. Principalmente para os
iniciantes, é apresentado o Hino da Umbanda, bem como as datas
comemorativas e o juramento do umbandista. Também ndo foram esquecidos
alguns temas polémicos do cotidiano dos terreiros, como: guias amarrados,
briga de orixas, a atuacdo de Exu, a semana santa e o dia de finados.

O mais importante na vida de um médium de Umbanda € a caridade,
o resto € mero adereco. Todos tém a obrigacdo de voltar para o outro lado da
vida melhor do que entraram. Para isso, € necessario extirpar a inveja, o
orgulho e a vaidade, sentimentos que corroem um terreiro. Se seu pai
espiritual é escravo da vaidade e utiliza o terreiro para fins esptrios, fuja dele.
Existem milhares de terreiros e, com certeza, havera algum com o qual vocé
ndo ira se decepcionar. Nunca ataque. Defenda-se, pois no Astral a lei é
inexoravel e ndao ha liminares, habeas corpus e apelacdes. Entdo, pense antes
de fazer o mal. Nunca esconda suas faltas atrds da capa de uma entidade
espiritual.

Deseja-se que este Manual de Médium de Umbanda possa ser util, a
fim de trazer um pouco mais de esclarecimento quanto ao cotidiano da
querida Umbanda.

Sarava!



UMBANDA: A SENHORA DAS MIL FACES

Escrever sobre a Umbanda ndo é tarefa para leigos, reporteres ou
curiosos. Estes, por falta de percepcdo, sensibilidade ou de conhecimento
vém a Umbanda como um emaranhado de praticas oriundas das mais diversas
religiOes. Jamais pararam para se perguntar por que um culto, por eles
mesmos tratado como fetichista, pode atrair milhdes de pessoas. Diriam até
que seria pelo aspecto etnocultural das mais diversas classes socioculturais.
Que mistério ha por tras desses ritos que consideram confusos e destituidos
de bom senso? Por que tantos a atacam? E preciso conhecer seus aspectos
fenoménicos, magisticos, meditnicos, ritualisticos, doutrinarios e filoséficos,
nas suas causas. E preciso também que se tenha vivéncia do dia-a-dia de seus
terreiros e templos. Raros, rarissimos sdao 0s que tém essa experiéncia.
Embora a Umbanda se abra num leque de mil cores, muitos se interessam
apenas pela que tém afinidade, certos de que é a melhor. Outros pretendem
impor um determinado ritual porque é aquele que lhes traz mais beneficios.

Quem quiser, apenas de longe, saber o que a Senhora das Mil Faces
representa para o povo brasileiro, basta ver o que acontece nas praias na
passagem do ano. L.a encontram-se ricos, pobres, brancos, negros, mesticos,
todos juntos acendendo suas velas e ofertando flores a Yemanja, pedindo que
o ano lhes seja propicio. Esta manifestacao colossal é peculiar, é préopria da fé
ou da mistica umbandista. Muitos se aproximam da Umbanda, pois
pressentem sua forca, sua magia, seu poder de transformacdao. A Umbanda
aceita e respeita as necessidades de cada grupo, naquilo que os faz sentirem-
se unidos ao Sagrado. Por isso Ela parece tdo variada em suas manifestacoes,
pois cada unidade-terreiro exprime com fidelidade as necessidades daqueles
que ali acorrem. Para muitos, esta maleabilidade é confundida com uma
mistura desconexa, mas na verdade apenas traduz, em seus aspectos mais
profundos, um motivo: atingir a sintese do conhecimento humano, lembrar a
todos que, como Caboclo, Preto Velho e Crianca, também somos espiritos
eternos e imortais e que cada existéncia nos serve de aprendizado e
aperfeicoamento para vidas futuras, caminhando rumo a nossa realidade. Esta
é a Umbanda de Todos Nos.

As tentativas de codificacdo da Umbanda tem sido infrutiferas, pois



esta religido abarca um grande numero de consciéncias de todos os niveis
sociais, culturais e intelectuais. Enquanto para alguns os cultos mais
tradicionais falam mais alto ao seu grau de consciéncia, outros se encontram
espiritualmente nos ritos esotéricos e iniciaticos umbandistas. A Umbanda é
uma s0, independente do tipo de terreiro ou culto. O Astral Superior atende a
todos que a ela recorrem. Para entender melhor basta lembrarmos das sabias
palavras do Caboclo das Sete Encruzilhadas:

A Umbanda ¢é a
manifestacao do
espirito para a
caridade; da mesma
forma como Maria
ampara nos bracos o
filho querido, também
serdo amparados o0s
que dela se
socorrerem.



RELIGIAO E ESPIRITUALIDADE

Tarsila Costa de Oliveira

Para entender melhor os conceitos e diferenciar religido de
espiritualidade, de forma simples, pode-se dizer que a religido surge como
um meio para alcancar a espiritualidade; ja a espiritualidade é a busca por
compreender o sentido da vida, da transcendéncia, aquilo que de fato se é.

Sempre que se fala em religido, remete-se a etimologia popular, a qual
atribui a origem da palavra latina “religare” a religido, religando o homem a
Deus. Embora, para muitos estudiosos, essa etimologia seja falsa, esse é o
primeiro degrau de consciéncia, quando se comeca a estudar religido. Esse
sincretismo popular traz sentido para muitos que entram nas religides na
busca por espiritualidade.

Entdo, qual seria a etimologia correta de religiao? Do latim “religio”,
significa reveréncia, respeito. A palavra deriva de “relegere”, em que o termo
“re“ significa reiteracdo, ou seja, “de novo”, e esta associado ao verbo
“legere”, “ler”, formando o sentido de “tomar com atencao”. Dessa forma,
pode-se dizer que uma pessoa vive a religido quando cuida rigorosamente de
algo que deve ser cultuado.

Perceba que, para um ser tornar-se mais espiritualizado que outro, ele
ndo precisa ser de uma religido especifica, pois a religido é apenas uma das
inumeras possibilidades existentes na busca pelo sagrado.

A Umbanda esta fundamentada em quatro pilares: religido, ciéncia,
filosofia e arte; sdao esses quatro pilares que conferem equilibrio ao ser para
seguir no caminho da espiritualidade.

¢ Religiao

Pode-se dizer que é a
porta de entrada para o
contato com 0



e Ciencia

¢ Filosofia

universo  espiritual.
Por meio de sua
liturgia, os consulentes
e médiuns passam a
ter contato de forma
mais objetiva com o
mundo espiritual.
Vejam que se diz
mundo espiritual e ndo
espiritualidade, pois a
espiritualidade é algo
que desperta de dentro
para  fora.  Dessa
forma, a liturgia, por

meio de seu
condicionamento,
ajudara nesse
despertar.

Ainda de forma
objetiva, traz 0
conhecimento

necessario para se
viver, na matéria, em
harmonia com o
mundo espiritual.
Busca a realidade e os
aspectos extrafisicos,
ou seja, aquilo que vai
além deste mundo
convencional.

Quando se adentra no



e Arte

aspecto filosofico,
comeca-se a  ter
consciéncia do modo
como se deve viver.
Nao é possivel
adentrar nesse aspecto
sem ter a religido e a
ciencia presentes e
claras. A filosofia
transcende aquilo que
é logico e exato e
passa a tratar 0S
aspectos mais
subjetivos, que variam
de acordo com cada

ser, pois as
necessidades sdo
diferentes para cada
um. Quando se

adentra na doutrina
filosofica, comecam a
ser feitas verdadeiras
transformacGes
internas, as quais
refletem
significativamente na
forma como se age.
Passa-se a respeitar as
pessoas como elas sao,
pois pela compreensao
é possivel entender
que cada ser tem um
grau de consciéncia.

Este pilar integra-se



aos outros trés e,

assim Ccomo a
filosofia, trata também
dos aspectos

subjetivos. A arte
busca despertar o
sentir. Na liturgia
religiosa, por
exemplo, a arte ¢é
expressa por pontos

cantados, Sons
emitidos pelas
entidades, pembas

riscadas etc. Cada
forma é capaz de tocar
e trazer um significado
diferente  para  o0s
inumeros seres.

Lei de Deus
’7 Aspectos Objetivos —‘
REligiﬁ/ Ciéncia 7
| \ .
Amar  —— [ —— Sabedoria
~  Arte Filosofia -
\— Aspectos Subjetivos

Abstraindo-se da religido em si, pode-se perceber que existem
diversos seres que se desenvolvem e cuidam de sua espiritualidade
constantemente, sem estarem ligados a alguma religido. O mundo é amplo e



existem diversos caminhos que podem ser percorridos. Na antroposofia,
pode-se dizer que a arte, por exemplo, é o veiculo mais intenso que liga o
homem a espiritualidade, pois, por meio da arte, o ser humano entra em
contato com sua propria esséncia e, por intermédio de sua sensibilidade, tenta
expressar esse seu sentir. Entdo, pergunta-se: “Quer dizer que se eu ndo tiver
religido, ndo praticar nada, ainda assim eu posso ser espiritualizado?”. Sim,
isso varia para cada ser. Costuma-se dizer que, na maioria das vezes, quanto
mais religioso um ser se diz, mais longe da espiritualidade ele se encontra.

Em linhas gerais, entender a espiritualidade, muitas vezes, torna-se
dificil, pois para a grande maioria é muito dificil abstrair além daquilo que os
olhos podem enxergar.

Se a religido for realmente apenas o meio, a liberdade, o prazer, a
harmonia, a felicidade e a plenitude sdo alcancados; porém, se a religido
estiver em desarmonia, ela pode escravizar, cegar o ser humano e distancia-lo
ainda mais do caminho do mundo espiritual. O que se tem visto, ao longo dos
anos, é que essa desarmonia é o reflexo de dirigentes religiosos
despreparados para seguir o sacerddcio, interferindo diretamente no caminho
espiritual de seus discipulos. Sempre que buscar por mestres, sacerdotes e
lideres espirituais reflita sempre se esta aprendendo e conseguindo evoluir,
pois o verdadeiro mestre liberta, ndo escraviza. A espiritualidade permite
compreender que a vida maior ndo € esta na Terra, mas a grande vida do
outro lado.

Em algum momento da vida, quando a matéria ndo mais satisfizer por
completo, serd iniciada uma busca, a qual, na maioria das vezes, faz-se
inconscientemente, tentando preencher um vazio que nem se sabe por que
existe. Os seres espirituais iniciam sua busca e tentam buscar as repostas para
as perguntas que, desde que o mundo é mundo, sdo feitas: “Quem sou?”, “De
onde vim?”, “Para onde vou?”.

Consegue perceber que ndo é a frequéncia em uma liturgia religiosa
ou outra que gabaritara um individuo a ser mais ou menos espiritualizado?

Diante disso tudo, o que diferencia um ser por querer caminhar mais
rapido que o outro é sua capacidade biopsicossocioldgica, que é movida
basicamente por sua “intencao”. Assim, quanto maior a consciéncia, menos
tempo ele quer perder e procura desenvolver-se intensamente, pois sente que
o tempo na Terra é curto e precisa ser bem aproveitado.

Por isso nao julgue o proximo pela religido que ele optou por seguir,
pois agora consegue compreender que ele ndo é a religido, e sim um ser que



esta buscando o melhor caminho para seguir rumo a sua propria evolucao
espiritual.



OS ORIXAS

O pesquisador S. O. Biobaku diz que o termo “yoruba” aplica-se a um

grupo linguistico que abrange milhdes de pessoas. Além da linguagem
comum, os yoruba estdao unidos por uma mesma cultura e tradicoes de sua
origem comum, na cidade de Ifé.
Pierre Verger cita que nao existe, em todo o territorio yoruba, um pantedo de
orixas bem hierarquizado, tnico e idéntico. As variacoes locais mostram que
determinados orixas, os quais ocupam uma posi¢cdo dominante em algumas
localidades, estdo totalmente ausentes em outras. Em Oy6, Xang6 é o mais
cultuado. Esse mesmo culto ndo existe em Ifé, onde uma divindade local,
Oramfé, ocupa esse lugar com o poder do trovao. O culto de Oxum é bastante
acentuado na regidao de Ijexa, porém ndo existe na regidao de Egba, onde
Yemanja € soberana. A mesma Yemanja ndo € conhecida em Ijexa. A posicdao
de todos esses orixas depende da historia da localidade onde aparecem como
protetores. Xango era, em vida, o terceiro rei de Oyé. Odudua, fundador da
cidade de Ifé, cujos filhos tornaram-se reis de outras cidades yoruba,
conservou um aspecto mais historico e até mesmo mais politico do que
divino.

A posicdo ocupada na organizacdo social pelo orixa pode ser bem
diferente, quando se trata de uma cidade onde se ergue um palacio real, aafin,
ocupado por um rei, aladé, com direito a usar uma coroa, adé, com franjas de
pérolas, ou onde existe um palacio, ilé Oloja, a casa do senhor do mercado de
uma cidade, cujo chefe é um Balé que s6 tem direito a uma coroa mais
modesta, denominada akoro. Nessas duas situacOes, o orixa participa no
refor¢o do poder do rei ou do chefe.

O culto yoruba dos Orixas esta associado a um conceito familiar, ou
seja, a uma familia numerosa, oriunda de um mesmo antepassado, que
engloba os vivos e os mortos. O Orixa seria, a priori, um ancestral com
caracteristicas divinas, o qual, em vida, estabeleceu vinculos que lhe
garantiram uma ascendéncia sobre determinadas forcas da natureza, como o
trovao, o vento, as aguas, ou, ainda, assegurando-lhe a possibilidade de
exercer certas atividades, como a caca e a metalurgia, ou, ainda, adquirindo o



conhecimento das propriedades das plantas e suas aplicagoes. Quanto ao
poder, axé, do ancestral, o Orixa teria, ap0s sua morte, a prerrogativa de
encarnar temporariamente em um de seus descendentes, durante um
fendmeno de possessao por ele provocada.

A transicdo da vida terrena para a condicdo de orixa dessas
divindades, detentoras de um poderoso axé, ocorre em geral em um momento
de paixao, cujas lendas conservaram a lembranca. O Orixa é uma forca pura,
axé imaterial que sé se torna perceptivel aos seres humanos ao incorporar em
um de seus descendentes, escolhido pelo Orixa, e que é denominado elégun,
aquele que possui a prerrogativa de ser “montado” por ele. Esse € o veiculo
que possibilita a volta do orixa para a Terra a fim de saudar e receber as
homenagens de seus descendentes que o evocaram.

O povo yoruba possui uma mitologia complexa, com a divinizacao
dos

elementos e fendmenos naturais. Assim, a concepcao mais religiosa é
a divinizacdo do Firmamento.

Nina Rodrigues!? assim se pronuncia:

Do  consorcio de
Obatala, o Céu, com
Odudua, a terra,
nasceram dois filhos:
Aganju e Yemanja
(Aganju, a terra firme,
e Yemanja, as aguas).
Desposando seu irmao
Aganju, Yemanja deu
a luz Orungan, o ar, as
alturas, o espaco entre
o Céu e a terra.
Orungan concebe
incestuoso amor por
sua mae e,
aproveitando a
auséncia paterna, a
raptou e violou. Aflita,
entregue a violento



desespero, Yemanja
desprende-se dos
bracos do filho e foge
alucinada,
desprezando as
infames propostas de
continuacao as
escondidas  daquele
amor Criminoso.
Orungan a persegue,
mas, prestes a deitar-
lhe a mao, Yemanja
cai morta.
Desmesuradamente
cresce-lhe o corpo e
dos seios monstruosos
nascem dois rios, que
adiante se reunem,
constituindo uma
lagpa. Do  ventre
enorme que se rompe
nasceram:

DADA, deusa ou
Orixa dos vegetais;
XANGO, deus do
trovao;

OGUM, deus do ferro
e da guerra;
OLOKUM, deus do
mar;

OLOCHA, deus dos
lagos;

OYA, deusa do rio
Niger;

OXUM, deusa do rio
Oxum;



OBA, deusa do rio

Oba;

OKO, Orixa da
agricultura;

OXOSSI, deus dos
cacadores;

AJE-XALAGE ou
AJE-XALUNGA,
deus da saude;
XANKPANA ou
XAPANA, deus da
variola;

ORUM, o sol;

OXU, a lua.

Dessa forma, caberia a Orungan, o Edipo africano, por seu
relacionamento incestuoso com Yemanja, a paternidade dos demais orixas e
nao ao seu pai Aganju. Também, Orungan tenta manter e continuar esse
romance, criando, assim, o primeiro triangulo amoroso da historia africana:
deuses com paix0es humanas.

Essas primeiras observacoes tém o intuito de mostrar que ndo existe
um culto generalizado aos Orixas, ndo apenas entre o povo yoruba, mas na
Africa toda; na verdade, trata-se de um culto local com caracteristicas bem
definidas, em funcdo de fatores sociais e familiares.

A historia religiosa da etnia negra no Brasil teve inicio com a perda
dos valores adquiridos em solo africano, em funcdo da impossibilidade de
culto aos Orixas na senzala.

Os negros que vieram para o Brasil pertenciam a civilizagdes diferentes
e eram oriundos das mais diversas regioes do continente africano. No entanto,
suas religides, quaisquer que fossem, estavam ligadas a certas formas
familiares ou de organizacdo de clds, a meios biogeograficos especiais, como
a floresta tropical ou a savana e a estruturas aldeds e comunitarias. O trafico
negreiro violou tudo isso e os escravos foram obrigados a adaptar-se a uma
sociedade fundamentada no patriarcalismo, no latifindio e no regime de
castas étnicas.

Os compradores de escravos, movidos por interesses mesquinhos e
mercantilistas, procuravam comprar aqueles que nao pertenciam a mesma



nacdo, separando, muitas vezes, as maes de seus filhos e marido. Era comum
um fazendeiro comprar um lote de escravos minas, juntamente com congos,
guinés ou angolas. Essa estratégia tinha por objetivo diminuir o risco de
haver uma rebelido ou trama de fugas. Surgiu entdo a primeira dificuldade da
pratica de um culto, em funcdo das varias linguas faladas pelos negros de
uma mesma senzala.

Roger Bastide cita que ndo era possivel aos yoruba nem aos
daomedanos conservar sua religido familiar, nem aos bantos continuar o culto
de seus ancestrais. Entdo, a solidariedade deixou de acontecer no plano
domeéstico para tornar-se uma solidariedade puramente étnica. Contudo, o0s
valores religiosos nao foram tocados por isso, apenas restringiram seu
dominio de aplicacao.

A manutencdao de parte dos valores religiosos negros, durante o
periodo escravagista, ocorreu em razdao da chegada, nos varios lotes de
escravos, de adivinhos, médicos-feiticeiros e sacerdotes. Estes, mais ligados
aos ritos africanos, souberam, ao longo do tempo, unir de maneira adequada
os negros de varias nacoes e linguas diferentes naquilo que tinham em
comum: a crenga nos orixas, inkices ou voduns.

Esse foi, sem duvida, o primeiro sincretismo religioso da etnia negra
no Brasil, pois, como ja escrito, em sua patria e especificamente em
determinadas regides, havia um culto particular a determinado orixa, e essa
especificidade era impossivel de ser revivida em solo brasileiro, pois, na
senzala, era necessario cultuar um grupo de orixas. Esse culto comum, além
de ser o primeiro esboco de sintese, era um elo de resisténcia e solidariedade
entre os cativos.

Na Africa, as divindades eram cultuadas em beneficio de toda a
comunidade, de criadores ou de camponeses; a elas era pedida a fecundidade
dos rebanhos, das mulheres e das colheitas. Como pedir isso no Brasil? Seria
melhor implorar pela esterilidade e a seca, pois boas colheitas implicariam
mais trabalho estafante.

As proprias condi¢des impostas pelo branco levavam a outra face do
sincretismo com o Orixd, a primeira seleco dos deuses. Enquanto, na Africa,
Ogum era o patrono dos ferreiros ou o protetor das ferramentas agricolas de
ferro, aqui essa funcao perdia seu sentido, pois eram desses instrumentos que
0s escravos se utilizavam Sol a sol, no trabalho cruel e desumano, além de ser
o ferro o material usado nas correntes que os mantinham presos. Assim,
Ogum assumiu a fungdo de deus da guerra e da vinganca, que os libertaria.



A sobrevivéncia dos cultos africanos tornou-se possivel no
sincretismo orixa-santo catolico, que inicialmente tinha a intencdo de fazer
desaparecer as tradicOes religiosas africanas. Esse intento foi se frustrando,
com o passar dos anos. A Igreja catolica aceitava a escravidio em
determinadas condi¢es de barganha: tomava-se o corpo do escravo e, em
troca, recebia ele uma alma. Ele seria obrigatoriamente evangelizado, em sua
chegada ao Brasil. Simultaneamente, deveria aprender as rezas latinas,
receber o batismo, assistir as missas e tomar os demais sacramentos.

Quando a Igreja percebeu que seria impossivel eliminar essa profunda
religiosidade, passou a estimular o sincretismo com o catolicismo, pois
muitos dos costumes negros podiam ser adaptados aos catolicos.

Roger Bastidel! diz:

Para poder subsistir
durante todo o periodo
escravagista, os deuses
negros foram
obrigados a
dissimular-se por tras
da figura de um santo
ou de uma virgem
catolica. Esse foi o
ponto de partida do
casamento entre 0
cristianismo e a
religido africana em
que, como acontece
em todas as unioes,
ambas as  partes
deviam igualmente
mudar de  forma

profunda, para
adaptar-se uma a
outra.

A Igreja interferiu diretamente nesse processo. Os senhores da fazenda,
percebendo que o negro apresentava um rendimento maior quando tinha



lazer, passaram a incentivar a organizacao de festas que, obrigatoriamente,
coincidiam com os dias consagrados aos santos padroeiros das familias dos
fazendeiros ou dos santos patronos dos escravos, como Sao Benedito e Santa
Ifigénia, santos negros. Esse sincretismo ocorreu com mais facilidade onde os
santos catolicos apresentavam correspondéncia muito proxima com as
caracteristicas dos orixas, tais como Sao Jorge viril, a Virgem maternal etc.
Muitas vezes, os senhores da fazenda, por acatarem cegamente as
orientacOes da Igreja, ndo percebiam que, diante do humilde altar catolico no
muro da senzala, onde os negros podiam dangar ritualisticamente sem
castigos, cultuavam, na verdade, nos passos de danca, os mitos dos orixas,

voduns ou inkices, e ndo a Virgem ou 0s santos.
Segundo as palavras de Edison Carneiro:%

Entre todos os povos
negros chegados ao
Brasil, talvez com a
simples excecao dos
malés, eram, sem
davida, os portadores
de uma religido mais

elaborada, mais
coerente, mais
estabilizada. A sua
concentracao na

cidade de Salvador,
em grandes numeros,
durante a primeira
metade do século
passado, deu-lhes a

possibilidade de
conservar, quase
intactas, as suas
tradicoes  religiosas.
Dessas tradicoes
decorrem 0S
candomblés,

atualmente ja em



franco processo de

nacionalizacao, de
adaptacdo a sociedade
brasileira, uma

ameaga, por  isso
mesmo, a pureza
africana de culto.

Com o passar do tempo, o culto de nacdo africana sofreu forte
adaptacado, até perder suas caracteristicas para a quase totalidade dos adeptos
do Candomblé.

O termo candomblé significa barracdo e ndo é encontrado na Africa
como culto religioso. Segundo Edison Carneiro, é o lugar em que os negros
da Bahia realizam suas festas publicas anuais das seitas africanas. O autor
cita ainda que, em menor escala, sdao utilizados os nomes terreiro, roca e
aldeia.

O Candomblé tornou-se, entdo, o substituto da aldeia africana e,
nesses locais, os negros de diferentes nacoes e regioes reuniam-se para
cultuar varios Orixas, em um mesmo barracao.

Foram efetuadas engenhosas adaptacOes sincréticas pelos negros
africanos em solo brasileiro, a fim de preservar suas tradicoes.



LENDAS YORUBA SOBRE OS ORIXAS

As diversas lendas sobre os Orixas sao muitas vezes conflitantes, em
funcdo da transmissdo oral de fatos reais, porém acontecidos em tempos
muito distantes, ou fatos permeados de fantasia. Assim, torna-se necessario,
ao analisar esses fatos, lembrar a mitologia greco-romana, com a qual as
lendas estabelecem, algumas vezes, similaridade, pois 0s seres divinos
demonstram atitudes e necessidades humanas.

Sera feita, neste capitulo, uma abordagem sobre as lendas yoruba dos
orixas mais cultuados na Umbanda. Para isso, recorreu-se a Pierre Catumbi
Verger, que viveu durante dezessete anos em sucessivas viagens, desde 1948,
pelos lados ocidentais da Africa, em terras yoruba, onde tornou-se babalawo,
por volta de 1950, quando recebeu de seu mestre Oluwo o nome Fatumbi.

Yemanja
Sobre Yemanja ja foi escrito anteriormente, citando a lenda da

criacdo, relatada por Nina Rodrigues. Verger® cita, em seu livro Orixds:

Yemanja (Yemoja),
cujo nome deriva de
Yéyé omo eja (mae
cujos  filhos  sdo
peixes) é o orixa da
nacao Egba; Yemanja
seria filha de
Olookum, deus (em
Benin) ou deusa (em
Ifé) do mar.

Em uma historia de
Ifé, ela aparece casada
pela primeira vez com
Orunmila, senhor das



adivinhacOes, depois
com Olofin, rei de Ifé,
com o qual teve dez
filhos, cujos nomes
parecem corresponder
a tantos outros orixas.

Segundo Verger, Yemanja no novo mundo subdivide-se em sete:

YemawO, que na
Africa é mulher de
Oxala;

Yamassé, mae de
Xango;

Ewa (Yewa), rio que
na  Africa  corre
paralelo ao rio Oglin e
que frequentemente é
confundido com
Yemanja;

Olossa, a lagoa
africana na  qual
desaguam o0s rios;

Yemanja Ogunté,
casada com Ogum
Alabedé;

Yemanja Assaba, que
manca e fia algodao;

Yemanja Assessu,
muito voluntariosa e
respeitada.

Ogum

Adékoya explica que Ogum é considerado pelos yoruba sob dois



aspectos: como divindade e como herdi civilizador, e estes aspectos estao
integrados na cultura desse povo, bem como em sua visao de mundo.

Ogum possui privilegiado poder de transformacdo, que se manifesta
em seu trabalho com o ferro e o fogo, bem como detém o poder de articular,
em seu pantedo, o sistema de crencas, codigos gestuais, praticas e celebracoes
rituais.

De acordo com Verger, Ogum, como personagem histdrico, teria sido
o filho mais velho de Odudua, o fundador de Ifé. Era um temivel guerreiro
que brigava sem cessar contra os reinos vizinhos. Dessas expedicOes ele
trazia sempre um rico espolio e numerosos escravos. Guerreou contra a
cidade de Ard e a destruiu. Saqueou e devastou muitos outros estados e
apossou-se da cidade de Iré, matando o rei e la instalando seu proprio filho no
trono, regressando glorioso, usando ele mesmo o titulo de Oniiré. Por razdes
ignoradas, Ogum nunca teve direito a usar uma coroa (adé), feita com
pequenas contas de vidro e ornada por franjas de micangas, dissimulando o
rosto, emblema de realeza para os yoruba. Foi-lhe autorizado usar apenas um
simples diadema, chamado akord e isso lhe valeu ser saudado, até hoje, pelos
nomes Ogtin Oniiré e Ogtin Alaakord, inclusive no Novo Mundo, tanto no
Brasil como em Cuba, pelos descendentes dos yoruba trazidos para o
continente americano.

Ogum teria sido o mais enérgico dos filhos de Odudua e foi ele quem
se tornou o regente do reino de Ifé, quando Odudua, ja bastante idoso, ficou
temporariamente cego.

Ogum decidiu, depois de numerosos anos longe de Iré, voltar para
visitar seu filho. Infelizmente, as pessoas da cidade celebravam, no dia de sua
chegada, uma cerimonia em que os participantes ndo podiam falar, sob
nenhum pretexto. Ogum tinha fome e sede; viu varios potes de vinho de
palma, mas ignorava que estivessem vazios. Ninguém o havia saudado ou
respondido as suas perguntas. Ele ndo era reconhecido no local por ter ficado
ausente durante muito tempo. Ogum, cuja paciéncia era pequena, enfureceu-
se com o siléncio geral, considerado por ele ofensivo. Comecou, entdo, a
quebrar, com golpes de sabre, os potes e, logo depois, sem poder se conter,
passou a cortar a cabeca das pessoas mais proximas, até que seu filho
apareceu, oferecendo-lhe suas comidas prediletas, como caes, caramujos,
feijdo regado com azeite de dendé e vinho de palma. Enquanto ele se
alimentava, os habitantes de Iré cantavam louvores e nao faltava a mencao a
Ogtinjajé, derivado da frase Ogun je aja (Ogum come cdo), o que lhe valeu o



nome de Ogunja. Satisfeito e mais calmo, Ogum lamentou seus atos de
violéncia e disse que ja vivera o suficiente. Baixou a ponta de sua espada em
direcdo ao chdo e desapareceu pela terra adentro com um barulho assustador.

Ogum é tnico, mas, em Iré, diz-se que ele é composto de sete partes.
“Ogun méjeje 160de Iré” é uma frase que faz alusdao as sete aldeias hoje
desaparecidas, que existiriam em volta de Iré. O namero sete é, pois,
associado a Ogum e ele é representado, nos lugares que lhe sdao consagrados,
por instrumentos de ferro, em nimero de sete, catorze ou vinte e um,
pendurados em uma haste horizontal, também de ferro: lanca, espada,
enxada, facdo, ponta de flecha e enx0, simbolos de suas atividades.

A vida amorosa de Ogum foi muito agitada. Ele foi o primeiro marido
de Oya4, aquela que se tornaria mais tarde esposa de Xango. Teve, também,
relacbes amorosas com Oxum, antes que ela fosse viver com Oxdssi e com
Xango; com Oba, a terceira mulher de Xango; e Eléfunlosunlori, aquela que
pinta sua cabeca com pés branco e vermelho, a mulher de Orisa Oko. Teve
diversas aventuras galantes durante suas guerras, tornando-se, assim, pai de
diversos orixas, como Ox6ssi Oranian.

A importancia de Ogum vem do fato de ser ele um dos mais antigos
dos deuses yoruba e também em virtude de sua ligacdo com os metais e
aqueles que os utilizam. Sem sua permissao e sua protecao, nenhum dos
trabalhos e nenhuma das atividades tteis e proveitosas seriam possiveis. Ele
€, entdo e sempre, 0 primeiro e abre o caminho para os outros orixas.

Entretanto, certos deuses mais antigos que Ogum, ou originarios de
paises vizinhos aos yoruba, ndo aceitaram de bom grado essa primazia
assumida por ele, o que deu origem a conflitos entre ele, Obaluaié e Nana
Buruku.

Xango

Historicamente, Xango teria sido o terceiro rei de Oyd, filho de
Oraniam e Torosi, filha de Elemjé, rei dos Tapas. A figura do rei guerreiro
confunde-se com a da divindade africana, existindo mesmo quem acredite
que Xango seria a divinizacdao de um grande rei. Xango foi o grande soberano
dos reinos yoruba.

Para noés, ocidentais, ainda choca a ideia de um homem ter varias
esposas. O que poderiamos dizer, entao, de um deus que as tivesse? Todavia,



a sociedade africana aceita esses fatos com a maior naturalidade. Xango,
orixa viril, era esposo de trés iabas: Oya (Inhaca), Oxum e Oba que, por
ciumes, viviam a inferniza-lo. Ele tinha especial predilecdo por Oxum, por
ser ela pouco mais que uma menina. Todavia, Oya, mais temperamental e
feminina, era quem mais exigia do rei, tentando monopolizar suas atengoes.
Dividindo seus cuidados entre a doce e meiga Oxum e a temperamental e
voluptuosa Oya, pouca atencao dedicava a Oba, mulher de agir primeiro e
pensar depois, impetuosa, guerreira, mas também tola e ingénua. Cheia de
ciimes, ela procurou saber, justo de Oya, como fazer para merecer mais
atencao e intimidade de Xango. Este a respeitava e até a louvava como
guerreira, mas esquecia-se dela como mulher, o que muito a magoava. A
esperta Oya disse-lhe entdao que, se quisesse realmente ganhar seu amor, ela
deveria cortar uma de suas proprias orelhas e servi-la junto com a refeicao a
Xango.

Enquanto Oba preparava o encantamento receitado por Oya, esta,
intrigante, avisava Xango de que Oba lhe preparara uma cilada para que
Xango so tivesse olhos para Oba, depois que provasse da comida encantada.
Naturalmente, essa situacdo tornava a permanéncia de Xangd no lar um
verdadeiro inferno. Por outro lado, ele era intempestivo em suas acoes, o que
fazia com que o povo mais o temesse do que estimasse. Aborrecido por essas
desavencas, Xango desapareceu no mato e foi dado como morto. Entretanto,
sua lideranca era inquestionavel e seu povo, depois de procura-lo por toda a
parte, aos gritos e desesperados, solicitava sua presenca. Foi quando ele
apareceu e disse que, como rei e como deus, os governaria do Céu.
Perceberam, entdo, que ele havia partido para o Forum e havia se
transformado em orixa.

O raio fulminante é o castigo de Xango. Entre os yoruba, a morte por
raio é considerada infame. Assim, a casa que é atingida por um raio é
considerada marcada pela célera de Xango e o proprietario deve pagar
pesadas multas aos sacerdotes desse orixa.

Xango € um orixa muito popular no Brasil e também nas Antilhas.
Em algumas regides do Nordeste brasileiro, seu nome designa um conjunto
de cultos denominados xangos.

Conforme afirma Pierre Verger, na Bahia, é comum ouvir que
existem doze xango0s: Oba Afonja, Obalubé, Ogodo, Oba Kosso, Jakuta,
Baru, Aira Intilé, Aira Igbonam, Aira Adjaosi, Dada, Aganju e Oranian.
Trata-se de uma lista um pouco confusa, pois Dada é o irmdo de Xango;



Oranian € seu pai; e Aganju é um de seus sucessores.

Oya (Inhaca)

Um dia, Obatala, pai de Xango, forneceu-lhe um encanto poderoso
capaz de torna-lo vitorioso diante de qualquer inimigo. Xango comeu a maior
parte do encanto e o restante deu a Oya para guarda-lo. Na auséncia de
Xango, Oya comeu parte do que lhe fora confiado. No dia seguinte, ocasido
em que estava reunido o conselho de ministros, Xangd tomou a palavra que
lhe fora concedida e de sua boca saiam jatos de fogo, o que apavorou os
presentes, que, por consequéncia, dispersaram-se logo ap6s. O mesmo
aconteceu a Oya, palestrando com as damas ou mulheres ali reunidas. Xango,
enfurecido, bateu com o pé sobre o solo, que se abriu, dando passagem a ele e
as suas mulheres.

Oya, a quem estava confiada a guarda do encanto, roubara-lhe uma
parte, comendo-a, o que fez Xang0 se desesperar, decidindo infligir um
castigo a esposa.

Ela refugiou-se no palacio de seu irmdo Olokun, acompanhando, as
ocultas, o declinio do sol. Perseguida pelo deus do trovao, Olokun lhe tomou
a defesa e travou intensa luta com o orixa do raio. Nesse passo, em meio a
luta, Oya refugiou-se na casa de sua irma Oloxa e, logo depois, vendo que ali
ndo podia ser protegida contra a ira de Xango, fugiu para a casa do pescador
Huissi.

Depois de relatar o ocorrido, pediu a protecdo e defesa do pescador,
que, por sua vez, expos-lhe que ndo possuia meios para defendé-la contra tao
poderoso orixa.

Oya resolveu, entdo, dar de comer a Huissi o restante do encanto e,
por essa razdao, o pescador transformou-se em orixa e rapidamente saiu ao
encontro do lancador de pedras, com quem travou uma luta sem proporcoes,
levando como arma uma unica arvore que existia no local e que arrancara
pelas raizes.

Xango usou como arma a canoa de Huissi e, quebradas as armas,
terminaram no corpo a corpo. Receoso de ser vencido e ndao podendo vencer
Huissi, porque ja sentia fadiga, Xango bateu o pé no solo, o qual, abrindo-se,



ofereceu-lhe abrigo, recebendo-o. Terminada a luta, Oya retirou-se para
Lacoro, onde o povo ergueu um templo que foi oferecido ao orixa dos ventos
e onde passou a ser cultuada.

Verger cita o seguinte:

Oya Yansan € a
divindade dos ventos,
das tempestades e do
rio Niger que, em
yoruba, chama-se Odo
Oya. Foi a primeira
mulher de Xango e
tinha um
temperamento ardente
e 1mpetuoso. Conta
uma lenda que Xango
enviou-a em missao a
terra dos baribas, a fim
de buscar um
preparado que, uma
vez  ingerido, lhe
permitiria lancar fogo
e chamas pela boca e
pelo  nariz.  Oya,
desobedecendo as
instrucdes do esposo,
experimentou  esses
preparados, tornando-
se também capaz de
cuspir fogo, para
grande desgosto de
Xango, que desejava
guardar so para si esse
terrivel poder.

Antes de se tornar mulher de Xangd, Oya vivera com Ogum. A
aparéncia do deus do ferro e dos ferreiros causou-lhe menos efeito que a



elegancia, o garbo e o brilho do deus do trovao. Ela fugiu com Xango e
Ogum, enfurecido, resolveu enfrentar seu rival; mas este dltimo foi a procura
de Olédumare, o Deus Supremo, para lhe confessar que havia ofendido
Ogum. Oludumare interveio junto ao amante traido e recomendou-lhe que
perdoasse a afronta, mas Ogum nao foi sensivel a esse apelo. Nao se resignou
tdo calmamente assim, lancou-se a perseguicao dos fugitivos e trocou golpes
de varas magicas com a mulher, que foi entdo dividida em nove partes.

Verger conta mais uma lenda relativa ao ritual do culto de Oya
Inhacd, em que se utilizam chifres de bufalo.

Ogum foi cacar na floresta. Colocando-se a espreita, percebeu um
bufalo que vinha em sua direcdo. Preparava-se para mata-lo, quando o
animal, parando subitamente, retirou a propria pele. Uma linda mulher
apareceu diante de seus olhos. Era Oya-Inhaca. Ela escondeu a pele em um
formigueiro e dirigiu-se ao mercado da cidade vizinha. Ogum apossou-se do
despojo, escondendo-o no fundo de um depo6sito de milho, ao lado de sua
casa, indo, em seguida, ao mercado fazer a corte a mulher-bufalo. Ele chegou
a pedi-la em casamento, mas Oya recusou, inicialmente. Entretanto, ela
acabou aceitando, quando, de volta a floresta, ndao mais achou sua pele. Oya
recomendou ao cacador ndo contar a ninguém que, na realidade, ela era um
animal. Viveram bem durante alguns anos. Ela teve nove criancas, o que
provocou o ciume das outras esposas de Ogum. Estas, porém, conseguiram
descobrir o segredo da aparicdo da nova mulher. Logo que o marido se
ausentou, elas comecaram a cantar: “Maa je, mau mu, awo re nbe nind aka”;
“Vocé pode beber e comer (e exibir sua beleza), mas sua pele esta no
deposito (vocé € um animal)”.

Oya compreendeu a alusdao. Encontrando sua pele, vestiu-se e,
voltando a forma de bufalo, matou as mulheres ciumentas. Em seguida,
deixou seus chifres com os filhos, dizendo-lhes: “Em caso de necessidade,
batam um contra o outro e eu virei imediatamente em vosso SOCOITo”.

E por essa razdo que chifres de bifalos sdo sempre colocados nos
locais consagrados a Oya-Inhaca.

Oxossi

Oxossi era irmdao de Ogum e de Exu; todos os trés eram filhos de



Yemanja. Exu era indisciplinado e insolente com sua made, por isso ela o
mandou embora. Os outros dois filhos conduziam-se melhor. Ogum
trabalhava no campo e Ox0ssi cacava na floresta das vizinhancas, de modo
que a casa estava sempre abastecida de produtos agricolas e de caca.
Yemanja, no entanto, andava inquieta e resolveu consultar um babalawo. Este
a aconselhou a proibir que Oxéssi saisse a caca, pois arriscava-se a encontrar
Ossain, aquele que detinha o poder das plantas e que vivia nas profundezas
da floresta. Ox0ssi ficaria exposto a um feitico de Ossain para obriga-lo a
permanecer em sua companhia. Yemanja exigiu entdo que Ox0ssi
renunciasse as suas atividades de cacador. Ele, porém, de personalidade forte
e independente, continuou suas incursoes a floresta. Partia com outros
cacadores e, como sempre faziam, uma vez chegados junto a uma grande
arvore (iroko), separavam-se, prosseguindo isoladamente, voltando a
encontrar-se no fim do dia, no mesmo lugar. Certa tarde, Ox6ssi ndo voltou
para o reencontro, nem respondeu aos apelos dos outros cacadores. Ele havia
encontrado Ossain e este lhe dera para beber uma pocdo em que foram
maceradas certas folhas, como o amunimuye, que significa “apossar-se de
uma pessoa e de sua inteligéncia”, provocando em Oxdssi amnésia. Ele nao
sabia mais quem era, nem onde morava. Ficou entao vivendo na mata com
Ossain, como predissera o babalawo.

Ogum, inquieto com a auséncia do irmdo, partiu a sua procura,
encontrando-o nas profundezas da floresta. Ele o trouxe de volta, mas
Yemanja ndo quis mais receber o filho desobediente. Ogum, revoltado pela
intransigéncia materna, recusou-se a continuar em casa. Oxossi voltou para a
companhia de Ossain; Yemanja, desesperada por ter perdido seus filhos,
transformou-se em um rio, chamado Ogtin (ndo confundir com Ogum, o
orixa).

Oxum

Oxum € a divindade do rio Oxum, que corre na Nigéria, em [jexa e
[jebu. Segundo a lenda, Oxum era a segunda mulher de Xango, tendo vivido
antes com Ogum, Orunmila e Oxdssi.

As mulheres que desejam engravidar dirigem-se a Oxum, pois ela



controla a fecundidade, gracas aos lacos mantidos com Iydmi-Ajé. Sobre esse
assunto Verger cita a seguinte lenda:

Quando todos os
orixas chegaram a
Terra, organizaram
reunioes onde  as
mulheres ndo eram
admitidas. Oxum ficou
aborrecida por ser
posta de lado e ndo
poder participar de
todas as deliberacdes.
Para vingar-se, tornou
as mulheres estéreis e
impediu  que as
atividades

desenvolvidas  pelos
deuses chegassem a
resultados favoraveis.

Desesperados, 0S
orixas dirigiram-se a
Oludumare e

explicaram-lhe que as
coisas iam mal sobre a
Terra, apesar das
decisOes que tomavam
em suas assembleias.
Oludumare perguntou
se Oxum participava
das reunioes e 0s
orixas  responderam
que ndo. Oladumare
explicou-lhes  entdo
que, sem a presenca de
Oxum e de seu poder
sobre a fecundidade,



nenhum de  seus
empreendimentos

poderia dar certo. De
volta a Terra, os orixas
convidaram Oxum
para participar de seus
trabalhos, o que ela
acabou por aceitar
depois de muito lhe
rogarem. Em seguida,
as mulheres tornaram-
se fecundas e todos os
projetos obtiveram
felizes resultados.

Oxum é chamada Iyaléode (Ialodd), titulo conferido a pessoa que
ocupa o lugar mais importante entre todas as mulheres da cidade. Além disso,
ela € a rainha de todos os rios e exerce seu poder sobre a agua doce, sem a
qual a vida na Terra seria impossivel.

Nana Buruque

Segundo Verger, Nana é uma divindade muito antiga e € cultuada em
uma vasta area africana. Também é conhecida pelos seguintes nomes: Nana
Buruku, Nana Bukuu, Nana Brukung ou, ainda, Brukung. Em uma regiao
chamada Ashanti, o termo “nana” é utilizado para as pessoas idosas e
respeitaveis e significa mae.

O autor cita ainda a existéncia de diversas divindades com o nome
inicial Nana ou Nené. Tais divindades recebem o nome Inie e desempenham
o papel de Deus Supremo. Em todos seus templos, ha um assento sagrado
salpicado de vermelho, em forma de Trono Ashanti, reservado a sacerdotisa
de Inie, no qual so ela pode tocar.

Todos os iniciados ligados ao templo tem grandes bengalas salpicadas
de p6 vermelho e, em torno do pescoco, usam trancinhas (cordinhas
trancadas) sustentando uma conta verde e achatada.



Varias sdo as lendas sobre Nana Buruqué. Pierre Verger faz referéncia
a uma pesquisa datada de 1934, redigida por J. C. Guiness, feita na regido do
Adélé, por meio de um informante do Kotokoli.

Na fronteira dos paises Haussa e Zaberima (Djerma), ha um rio
chamado Kwara (Niger), cujo nome foi emprestado a uma cidade situada as
suas margens. Em uma gruta, no fundo do rio, vivia outrora um grande idolo
chamado Brukung e com ele viviam sua mulher, seu filho e um homem
chamado Langa, o qual era criado de Brukung. Viviam todos juntos na gruta.
Na cidade de Kwara havia um homem chamado Kondo, um ser bom, que era
conhecido, mesmo nos locais mais distantes, pelo nome de Kondo Kwara.
Tinha o costume de todos os dias colocar oferendas de galos e pito
(beberagem) e, algumas vezes, um carneiro nas margens do rio em que Langa
ia pega-los e os levava para a gruta debaixo d'agua. Um dia, porém, um grupo
de pescadores haussa saiu da Nigéria para pescar no rio Kwara. Eles
roubaram as oferendas e Kondo ficou tdo contrariado que foi para Gbafolo,
na regido Kotokoli, instalando-se com sua familia em Dkipileu, a seis ou sete
milhas dali. Brukung, por sua vez, foi viver em uma gruta na floresta proxima
de Dkipileu. Kondo soube disso e recomecou a colocar suas oferendas. Langa
reapareceu também, trazendo assentos que fizera na gruta de Kwara. Mais
tarde, Kondo reencontrou Brukung, porém, pouco tempo depois, uma invasao
ashanti obrigou Brukung e os seus a refugiarem-se em Shiari.

Nana Buruqué é conhecida no novo mundo, tanto no Brasil como em
Cuba, como a mde de Obaluaié e é considerada como a mais antiga das
divindades das aguas. Sua atuacao faz-se sentir sobre as aguas dos lagos e da
lama dos pantanos.

Obaluaie

Obaluaié é também conhecido como Omulu. Obaluaié significa Rei
Dono da Terra e Omulu filho do Senhor Obaluaié. Obaluaié é considerado o
deus da variola e das doengas contagiosas.

Obaluaié e Nana Buruqué sao frequentemente confundidos, em certos
locais da Africa. Em algumas lendas, fala-se acerca da disputa de Obaluaié e
Nana Buruqué contra Ogum. Verger considera essa disputa de divindades
como o choque de religides pertencentes a civilizacoes diferentes,



sucessivamente instaladas em um mesmo lugar e datando de periodos
respectivamente anteriores e posteriores a Idade do Ferro. Muitas sao as
lendas sobre Obaluaié. Transcrevemos duas delas narradas por Verger:

A primeira lenda diz o
seguinte: Obaluaié era
originario de Empé
(Tapa) e havia levado
seus guerreiros em
expedicdo aos quatro
cantos da Terra. Uma
ferida feita por suas
flechas tornava as
pessoas cegas, surdas
ou mancas. Obaluaiée
chegou assim ao
territorio Mahi, no
norte do Daomé,
batendo e dizimando
seus inimigos, pondo-
se a massacrar e
destruir tudo o que
encontrava a  sua
frente. Os  mabhis,

porém, tendo
consultado um
babalawd, aprenderam
como acalmar
Obaluaié com

oferendas de pipocas.
Assim, tranquilizado
pelas atencoes
recebidas, = Obaluaié
mandou-os  construir
um palacio onde ele
passaria a morar, nao
mais voltando ao pais



Empe. O Mahi
prosperou e tudo se
acalmou.

A segunda lenda é
originaria de Dassa
Zume e diz o seguinte:
um cacador Molusi
(iniciado de Omulu)
viu passar no mato um
antilope. Tentou mata-
loo mas o animal
levantou uma de suas
patas  dianteiras e
anoiteceu em pleno
dia. Pouco depois, a
claridade voltou e o
cacador viu-se na
presenca de um Aroni,
que  declarou ter
intencdo de dar-lhe um
talisma poderoso para
que ele colocasse sob
um monticulo de terra
que deveria ser
erguido defronte de
sua casa. Deu-lhe
também um apito,
com o qual poderia
chama-lo em caso de
necessidade. Sete dias
depois, uma epidemia
de variola comecou a
assolar a regiao. O
Molusi  voltou a
floresta e soprou o
apito. Aroni apareceu
e disse-lhe que aquilo



era 0 poder de
Obaluaié, que era
preciso construir para
ele um templo e todo
mundo deveria,
doravante, obedecer
ao Molusi. Foi assim
que Obaluaié
(chamado Sapata
pelos fon) instalou-se
em Pingini Vedji.

Oxala

Dentre todos os deuses yoruba, Oxala é o que ocupa o lugar de maior
destaque, recebendo ainda os seguintes nomes: Obatala, o grande orixa,
Orixala, o rei do pano branco etc.

Sdo inumeras as lendas africanas sobre Oxala. A seguir relata-se uma
das mais tradicionais contadas por Verger:

Segundo o autor, Oxala recebeu de Oludumare (o Deus Supremo) a
incumbéncia de criar o mundo, com o poder de sugerir e realizar. O poder
que lhe havia sido confiado ndo o dispensava, no entanto, de passar por certas
provacoes, submeter-se a determinadas regras e respeitar diversas obrigacoes,
COMO 0S outros orixas.

Verger cita uma histéria de Ifa que conta como, em razdao de sua
altivez, ele se recusou a fazer alguns sacrificios e oferendas a Exu, antes de
iniciar sua viagem para criar o mundo.

Oxala seguiu seu caminho apoiado em seu cajado de estanho. Quando
ia ultrapassar a porta do Além, encontrou Exu que lhe deu, como uma de suas
obrigacoes, fiscalizar as comunicagdes entre os dois mundos. A recusa de
Oxala em realizar os sacrificios e oferendas causou grande descontentamento
em Exu, que se vingou, fazendo-o sentir uma sede intensa. Para saciar a sede,
Oxala furou, com seu cajado, a casca do tronco de um dendezeiro. O vinho de
palma escorreu desse tronco e ele bebeu com grande avidez, ficando bébado e



sem saber onde estava, adormecendo em seguida. Apos haver adormecido,
Exu lhe roubou o saco da criacao e dirigiu-se a Oludumare para mostrar-lhe o
estado de Oxala. Oladumare exclamou: “Se ele esta nesse estado, va vocé
Odudua! Va criar o mundo!” Odudua saiu assim do Além e se encontrou
diante de uma extensdo ilimitada de agua. Deixou cair a substancia marrom
contida no saco da criacdo, que era terra. Formou se, entdo, um monticulo
que ultrapassou a superficie das dguas. Ele colocou uma galinha, cujos pés
tinham cinco garras, que comecou a arranhar e a espalhar a terra sobre a
superficie das aguas. Onde ciscava, cobria as aguas e a terra ia se alargando
cada vez mais. Odudua ai se estabeleceu, seguido pelos outros orixas e
tornou-se assim o rei da terra.

Quando Oxala acordou, ndo mais encontrou ao seu lado o saco da
criacdo. Nutrindo grande despeito, voltou-se a Oludumare. Como castigo pela
bebedeira, Oludumare proibiu-o, assim como aos outros de sua familia, os
orixas funfun, de beber vinho de palma e mesmo de usar azeite de dendé.
Confiou-lhe, entretanto, como consolo, a tarefa de modelar no barro o corpo
dos seres humanos, aos quais ele, Oludumaré, insuflaria a vida.

Oxala aceitou essa incumbeéncia, porém ndo levou a sério a proibicao
de beber o vinho de palma e, nos dias em que se excedia no vinho, os homens
saiam de suas maos com varios defeitos fisicos. Alguns eram retirados do
forno antes da hora e suas cores eram muito palidas. Vem dai o fato de os
albinos serem adoradores de Oxala.

Nos cultos de nacdo, Oxala é representado de duas formas: Oxaguian
e Oxalufan. Oxaguian é o Oxala menino, geralmente sincretizado com o
Menino Jesus de Praga. E um orixa funfun jovem e guerreiro, relacionado
com o sustento cotidiano, o qual gosta de mesa farta. Seu sustento é
proveniente do fundo da terra ou da floresta. E o guerreiro da paz. Segundo
algumas lendas, foi rei de Ejigbo e gosta muito de inhame pilado. Seu nome
significa orixa que come inhame pilado. Oxalufan é o oxala velho,
sincretizado com Jesus Cristo. Segundo algumas lendas, foi rei de Ifan. E um
Oxala velho, curvado pelos anos, que anda com dificuldade, como se
estivesse acometido de reumatismo.

Conforme Pai Nené d’Oxumaré e Pai Paulo de Oxala, a familia de
Orixas funfun é muito grande. Podem ser citados alguns deles:

Orisa Olufén Ajigtina;
Koari, "aquele que grita quando acorda";



Orisa Ogiyan Ewtilééjigbo, "Senhor de Ejigbhd";
Orisa Obanijita;

Orisa Akire;

Orisa Eteko Oba Dugbe;
Orisa Alasé ou Oliorogbo;
Orisa Oléjo;

Orisa Arowu;

Orisa Oniki;

Orisa Oninrinja;

Orisa Ajagemo;

Orisa Jayé em Jayé;

Orisa Rowu em Owu;
Orisa Oléba em Iwofin;
Orisako em Oko.

Ibeji

O culto aos gémeos é muito antigo. Na mitologia grega, encontram-se
os herdis gemeos Castor e Pélux. Conta-se que as familias romanas os
invocavam por ocasido de doengas, principalmente em criancas.

Em quase todas as culturas, o nascimento de gémeos sempre era
considerado prenuncio de coisas boas. Em Togo, no Daomé, e na Nigéria
ocidental, a ocorréncia de dois ou trés filhos no mesmo parto era motivo de
grande jubilo e a mae recebia grandes homenagens. Ibeji sao Orixas nagos
que representam os gémeos e simbolizam também a fecundidade.

Camara Cascudo™® diz o seguinte:

Ibeji sdao Orixas jeje-
nagos, representados
nos candomblés pelos
santos catolicos
gemeos Cosme e
Damido. Nao ha
fetiche dos Ibeji, que
em Cuba sdo os



Jimaguas, estes sem
qualquer semelhanca
com as  imagens
catdlicas. Os africanos
catélicos da Costa de
Escravos costumavam
batizar seus filhos
gémeos com 0S nomes
de Cosme e Damido.
O culto dos Ibeji nos

nagos é uma
homenagem a
fecundidade. Nina

Rodrigues identificou
os Ibeji nas formas
bonitas dos dois santos
martires, ligando-os a
religido negra.
Inexplicavel €é o
desaparecimento  dos
idolos 1Ibeji e a
sobreviveéncia crista de
Cosme e Damido. Dos
Ibeji
caracterizadamente
nada se conhece no
Brasil.

Fernando Ortiz diz que os orixas Ibeji sdo as divindades tutelares dos
gémeos, identicos ao deus Hoho das tribos ewe (jejes). Aos Ibeji esta
consagrado um pequeno mono chamado Edon Dudu ou Edun Oriokun e
geralmente um dos meninos gémeos se chama também Edon ou Edun. Os
bruxos cubanos dizem a Fernando Ortiz ser Jimagua a representacao de Dada
e Ogum, irmdos de Xangd, tanto assim que a faixa que os envolve é
vermelha.

Na Africa, em geral, as criancas representam a certeza da
continuidade, por isso, os pais consideram os filhos como a maior riqueza. A



palavra Igbeji significa gémeos e o Orixa Ibeji é o Ginico permanentemente
duplo. Forma-se a partir de duas entidades distintas que coexistem,
respeitando o principio basico da dualidade. Ibeji sdo os opostos que
caminham juntos, ou seja, a dualidade de todo ser humano.

Existe uma confusao corrente em determinados terreiros de Umbanda,
onde se confundem os orixas Ibeji com os erés. O eré nao é uma entidade e
nem um orixd, é um estado intermediario, de transe infantil, pelo qual o
iniciado do candomblé passa na regressao da manifestacao do Orixa para a
personalidade do individuo. O eré € o intermedidrio entre a pessoa e seu
Orixa. E o desabrochar da crianca que cada um traz dentro de si.



SINCRETISMO RELIGIOSO

O inicio do sincretismo religioso no Brasil surgiu com a escravatura
do indio, pelos primeiros colonizadores. Nosso indio, em fungdo de sua
liberdade natural e de seu espirito guerreiro, nao podia aceitar a escravidao.
Ele tinha uma religido, que se fundamentava na crenca do espirito e que
possuia seus rituais. O indio ndao se adaptou ao cativeiro e o colonizador
trouxe da Africa o elemento negro, que oferecia melhores condicdes para a
lavoura.

Formou-se, assim, um ciclo branco-indio-negro, que contribuiu para o
complexo da formagdao brasileira, sobressaindo-se uma constante
religiosidade, em varios aspectos.

Os escravos nada traziam na viagem, sendo necessario, aqui,
improvisar os objetos de culto com os utensilios utilizados nas cozinhas ou
senzalas.

Os negros escravos haviam desenvolvido e sedimentado o
fundamento religioso de divindades, rituais, liturgia e lendas. Dentre eles,
muitos iniciados cuidavam com fidelidade dos conhecimentos recebidos, sob
sigilo, constituindo segredo que nao podia ser revelado.

Os negros apresentavam grau de cultura mais elevado que o indio e,
em alguns casos, eram mais intelectualizados que alguns senhores brancos
que lhe impunham uma religido, por meio de imagens e algumas rezas, as
quais eles ndao entendiam, sem um fundamento, a custa de castigos, privacoes
e sofrimentos.

O negro ndo entendia a religido catdlica e havia ma assimilacao. No
entanto, quanto ao que havia de semelhante na correlacdio com suas
divindades tradicionais, ocorria uma fusao das divindades para que pudessem
praticar seus rituais e cultuar os orixas que lhe eram proprios. Quando eram
questionados pelos brancos, preferiam dizer que estavam homenageando "os
santos", resultando, assim, em uma fusdo de crencas e divindades de varios
aspectos. O colonizador permitiu, desse modo, que cultuassem a religidao a
sua maneira, modificando a tradicdo dos cultos primitivos, porque a
ruidosidade e complexidade do ritual eram para o negro um lenitivo, de
forma a amenizar a saudade da familia ou da terra natal.

O sincretismo com o catolicismo atingiu tal ponto que é comum



cultuar-se uma mesma entidade, de modo indiferente, com nome de santo ou
orixa africano, nao se podendo, muitas vezes, diferenciar onde termina um e
comeca 0 outro.

Existe uma convergéncia de rituais e liturgia, que tende a acentuar-se
com o sentido ecumenista, pela grande disseminacdao da Umbanda no Brasil e
seu grande relacionamento com o altar e as praticas catdlicas. A primeira
religido de carater sincrético no Brasil pés-descobrimento ficou conhecida
como santidade, termo criado pelo padre Manoel da Nobrega, em 1549,
quando observou um pajé em transe pregando a outros indios. Segundo Dias,
os primeiros registros dessa religido datam de 1551, em Sao Vicente, tendo
ganhado forca e se tornado mais expressiva ao final do século XVI, no sul da
Bahia e na area do reconcavo baiano.

Na santidade, os rituais podiam durar varios dias e os adeptos usavam
penas, arco, flechas, colares e mascaras. O ritmo era marcado pelo uso de
maracas. Fumavam tabaco e ingeriam bebidas fermentadas que induziam a
estados alterados da consciéncia, denominados estado de santidade. O
sincretismo era caracterizado pelas rezas com uso de cruzes, tercos e rosarios.
Cultuavam alguns santos catolicos e faziam rituais semelhantes ao batismo e
as procissoes. De alguma forma, esse tipo de culto influenciou o sincretismo
religioso dos escravos africanos no Brasil.

Entre as muitas formas de resisténcia ao cativeiro, observadas desde o
inicio do regime escravagista no Brasil, uma das mais notaveis foi a que
ocorreu por meio da religido. Enquanto o regime procurava desorganizar a
identidade cultural dos africanos, eles contra-atacavam no mesmo nivel, por
meio de um engenhoso e funcional sistema de sincretismo religioso.

Como visto anteriormente, quando um senhor de engenho necessitava
aumentar seu numero de escravos, procurava sempre comprar um negro que
ndo pertencesse a mesma nacao ou, pelo menos, a mesma tribo ou familia dos
escravos que ja possuia. O ideal era que os escravos fossem de grupos mais
heterogéneos possiveis, pois isso diminuia a possibilidade de que eles se
unissem e causassem uma rebelido.

Quando ocorria o aumento de uma familia de negros, os filhos eram
vendidos para senzalas mais distantes e, muitas vezes, 0S casais eram
separados apo6s a geracdo de dois ou mais filhos. Isso fazia com que os lacos
familiares ndo se estreitassem.

Muito cedo, os negros entenderam que sO tinham em comum, com
demais membros da senzala, a cor da pele e o fato de serem escravos.



Sentiram que o branco explorava suas rivalidades naturais e suas linguas
diferentes. Suas liderancas passaram, entdo, a buscar o unico meio de fazer
com que houvesse uma ligacao mais intensa entre eles. Perceberam que, com
excecdo dos negros mandingas, que eram muculmanos, a maioria trazia a
crenga nos orixas.

A crenca em Zambi (Deus) e nos orixas, mais do que uma religido,
era também um meio de garantir a solidariedade de todos. Sabiam que nao
haveria liberdade sem luta e para isso era necessario unirem-se em torno dos
mesmos objetivos.

Quando, a noite, a maioria dos negros e senhores brancos dormiam,
alguns negros procuravam encontrar aqueles capazes de aprender o culto aos
orixas e, muitas vezes, guiados pelos indios amigos que os conduziam aos
diferentes reinos da natureza, os “iniciados” davam suas obrigacdes aos
orixas.

No dia seguinte a iniciacdo, para que nao houvesse suspeita do
ocorrido, o iniciado deveria mostrar-se na igreja. Essa pratica ficou muito
famosa nos candomblés de Salvador, na Bahia, onde o iniciado era obrigado
a assistir a uma missa na Igreja do Senhor do Bonfim, pratica que ainda hoje
é usada.

Nasciam, desse modo, as raizes de um culto que nao seria exatamente
aquele que eles praticavam na terra distante, mas que reunia elementos das
varias nacoes africanas, somados aos habitos cristaos que lhes eram impostos
pelos senhores brancos. Essa primeira ligacao cultural religiosa recebeu o
nome de candomblé, que passou a ser o sucedaneo da aldeia africana ou dos
burgos rurais.

O negro africano, quando cumpria sua obrigacdo, retirava uma pedra
do lugar sagrado, denominada ota. Essa pedra era cultuada como objeto
sagrado pelo resto de seus dias. As imagens de santos catolicos, muito
populares no periodo colonial, eram, em sua maioria, esculpidas em madeira.
Para ndo trair seus deuses de origem, o negro habitualmente escavava a
imagem do santo e introduzia nessa escavacdo o ota correspondente ao orixa.
Dessa forma, ele poderia voltar-se para uma imagem do santo catélico e
reverenciar seu orixa.

O branco acabou por descobrir que o0s negros escavavam as imagens e
o negro justificava o fato dizendo que a imagem oca ndo trincava e que a
pedra na base servia para dar maior estabilidade a peca. O branco, esperto,
passou a utilizar essas imagens para ocultar, em seu interior, fumo, ouro e



pedras preciosas. As imagens eram vedadas com uma massa preparada com
cera de abelhas e serragem e eram enviadas a Europa sem pagar os direitos do
rei, surgindo, dessa forma de contrabando, a expressdao “santo do pau oco”,
como sinonimo de coisa maldosa.

E o negro passou, assim, a homenagear seu orixa diante de uma
imagem de santo catélico, resultando dai o inicio do sincretismo de crencas e
divindades de varios aspectos.

As vezes, o dono da fazenda, o senhor das terras, tinha um santo de
devocao pessoal e obrigava o negro a cultua-lo. Isso justifica o fato de, em
Salvador, Ogum ser sincretizado com Santo Antonio e ndo com Sao Jorge,
assim acontecendo também com outros santos e orixas.

SilvaZ faz o seguinte comentario:

Os santos guerreiros,
como Santo Antonio,
Sdo Sebastido, Sao
Jorge, Sao Miguel e
outros, que de alguma
forma aludiam a
condicao de
conquistadores dos
portugueses em sua
luta contra indios,
invasores e contra as
duras condicOes de
povoamento da terra,
eram muito
solicitados. Sao
Roque, Sao Lazaro,
Sao Braz e Nossa
Senhora das Cabecas —
e outros santos que
curavam doengas da

pele, respiratorias,
hidrocefalia e tantas
outras, facilmente

contraiveis nos



tropicos — também
eram constantemente
invocados nas
promessas e ladainhas.

Em seus sonhos de liberdade, o negro africano via em Ogum, o Orixa
da guerra, a forca de que necessitava para conseguir sua liberdade. Um dia, o
negro empunharia a lanca e a espada de Ogum, mataria os brancos, vingando
amigos e parentes mortos por estes, tomaria uma de suas embarcacoes e
voltaria a sua terra natal. Seria Ogum que os ajudaria na batalha e lhes daria a
forca e a coragem de que tanto necessitavam.

A figura de Sdo Jorge mostra um homem todo coberto com uma
armadura de aco, ferindo, com uma langa, o dragdo, simbolo do mal. O
Ogum que o negro conhecia e que era o Orixa do ferro, era um Orixa
guerreiro. O branco lhe impunha a imagem de Sdo Jorge e o negro cultuava
Ogum, disfarcado na imagem do santo guerreiro.

Impedido de cultuar Yemanja, a mae dos deuses, o negro cultuava
Maria, a mae de Deus, como lhe ensinavam os brancos. Externamente e
diante dos brancos, ele era um cristdo que adorava Maria, mas, em seu
intimo, era Yemanja a quem ele se referia.

O sincretismo processou-se nas diferentes regides do pais, segundo a
crenca ou devocao das figuras mais importantes e representativas das varias
localidades. Dai, para o negro ou mestico, a Yemanja africana passou a se
confundir com Nossa Senhora dos Navegantes, na Bahia; Nossa Senhora da
Gloria, no Rio Grande do Sul; e Nossa Senhora da Conceicdao, no Rio de
Janeiro e no Vale do Paraiba. Em consequéncia do sincretismo com Nossa
Senhora da Conceicao, posteriormente, passou a confundir-se também com
Nossa Senhora da Conceicdao Aparecida.

Os negros consideravam Xango como um rei, um sabio e isso os
levou a homenagea-lo na presenca das imagens de Moisés e Sao Jeronimo,
homens maduros e sabios, transmissores orais e graficos dos ensinamentos
divinos.

O Orixa Inhaca é sincretizado com Santa Barbara, pela transferéncia
do poder do orixa sobre o fogo, referéncia ao raio que teria, de maneira
justiceira, punido Di6scoro, o pai da santa, quando se preparava para
decapita-la com a espada.

Os principios cristdos passaram a admitir a ideia da Maria virgem, dai



dar-lhe, posteriormente, o nome de Nossa Senhora da Conceicdo. Ora, por
uma questdo de logica, os africanos, reduzidos a condicdo de escravos em
terra cristd, s6 poderiam encontrar similitude, para efeito de sincretismo,
entre a mae de Jesus e a doce menina Oxum, um orixa jovem e de rara beleza.

Para esconder o ota consagrado a Ox0ssi, 0 negro africano encontrou
imagem ideal em Sdo Sebastido, pois esse santo apresenta-se seminu,
amarrado a uma arvore (mata) e crivado de flechas. Ox6ssi é o Orixa que
conhece cada animal da mata e os caca com auxilio do arco e da flecha. Esse
fato provocou um rapido sincretismo entre Sao Sebastido e o orixa da mata e
da caca, Ox0ssi.

Assim, sendo considerado o mais velho Orixa feminino do pantedo
africano, Nana Buruqué facilmente encontrou similitude em Sant’Ana. Como
o negro africano era obrigado a aceitar a cultura e a religido impostas pelo
branco, a avo de Jesus poderia ser comparada a velha Nana. Afinal, cabe a ela
a funcao de zelar pelo final de suas vidas.

Ja para Obaluaié coube o sincretismo com Sao Lazaro, pois esse santo
é representado com o corpo cheio de feridas, enquanto o Orixa Obaluaié é o
deus da variola e das doencas. Encontra similitude, também, em Sdao Roque.

Dentre todos os deuses yoruba, Oxala é o que ocupa o lugar de maior
destaque, recebendo ainda os nomes de Obatala e Orixala. Segundo o
candomblé, Oxala é o orixa supremo, o criador do mundo. O negro ouvia
constantemente, nas igrejas, o nome de Jesus e passou a ver em sua imagem a
figura de Oxal4, o criador dos seres humanos.

Varias foram as formas de resisténcia dos negros africanos as forcas
de alienacdo e exterminio que enfrentavam, porém o sincretismo religioso,
além de uma forma de resisténcia, constituiu-se também como um modo
precioso de preservar a cultura religiosa dos negros. Apesar disso, das
quatrocentas divindades cultuadas pelos africanos de entdo, apenas dezesseis
conseguiram “sobreviver” as perseguicbes e ao aniquilamento dos
patrimonios culturais e religiosos africanos.



ORIGENS DA PALAVRA “UMBANDA”

Sempre que € necessario demonstrar 0o pouco conhecimento dos
umbandistas sobre a propria Umbanda, pergunta-se, inicialmente, se o0s
participantes da reunido sao meédiuns e, depois, se todos trabalham pela causa
umbandista. Quando se recebe a resposta afirmativa, pergunta-se: o que é
Umbanda? E, geralmente, a resposta € um ar ou uma aparéncia de duvida ou
inseguranca ou, ainda, uma frase sem muita convic¢do, como, por exemplo:
“Umbanda é paz e amor”. Umbanda é caridade (e as outras religides nao
praticam a caridade?). Umbanda é humildade. Umbanda é saber transmitir
calor humano. Trata-se, entdo, de uma série de frases que podem definir
algumas virtudes umbandistas, mas estdo longe de fornecer ao leigo uma
explicacdo satisfatoria e ldgica do que seja realmente a Umbanda. Por isso, é
importante aqui explicar a origem e o significado da palavra Umbanda.

Segundo Cavalcanti Bandeira,'®! ela é originaria da lingua Kimbundo,
encontrada em muitos dialetos bantos, falados na Angola, no Congo e em
Guiné e ndo é segredo algum, pois, em virtude dos interesses comerciais e do
periodo em que Portugal manteve suas coldnias na Africa, foi devidamente
estudada, existindo varias gramaticas de autores insuspeitos, em que sao
citadas as palavras “Umbanda” e “quimbanda”, nome comum na Africa. As
vezes, € citada como nacdo poderosa; outras vezes, como 0 espirito dessa
mesma nagao.

No livro Império ultramarino portugués, editado em 1941, é citada a
localidade de Mucajé ia Quimbanda, sob jurisdicio da Arquidiocese de
Luanda. Bandeira explica:

Poderemos, assim, no
Brasil, tentar uma
definicdo: a Umbanda
¢ um novo culto
brasileiro do século
XX, provindo do
sincretismo  religioso
de praticas e



fundamentos catélico-
banto-sudaneses,

apresentando algumas
fusdes amerindias e

orientais, com
observancia do
Evangelho segundo o
Espiritismo,

constituido de planos
espirituais evolutivos
pela reencarnacao.

Outra possibilidade confere a origem dessa palavra ao orientalismo
iniciatico, no qual o mantra AUMBHANDA representa um alto significado
esotérico, como foi discutido no Primeiro Congresso Brasileiro do
Espiritismo de Umbanda, realizado em 1941, no Rio de Janeiro. Nesse
congresso, Diamantino Coelho Fernandes, da Tenda Mirim, apresentou uma
tese intitulada “Fundamentos historicos e filoséficos”, que discorreu sobre o

tema. Em um dos trechos da tese encontra-se:

Umbanda ndao é um
conjunto de fetiches,
seitas ou crencas,
originarias de povos
incultos, ou
aparentemente
ignorantes; Umbanda
¢, demonstradamente,
uma das maiores
correntes do
pensamento  humano
existentes na Terra ha
mais de cem séculos,
cuja raiz se perde na
profundidade
insondavel das mais
antigas filosofias.



AUM - BANDHA
(OM — BANDA);
AUM (OM);
BANDHA (BANDA);
OMBANDA
(UMBANDA).

O vocabulo “Umbanda” é oriundo do Sanscrito, a mais antiga e polida
de todas as linguas da Terra, a raiz mestra, por assim dizer, das demais
linguas existentes no mundo.

Sua etimologia provém de AUM-BANDHA (Om-Banda) em
Sanscrito, ou seja, o limite do ilimitado.

Na gramatica de Kimbundo, do professor L. Quintdo, encontra-se:
Umbanda — arte de curar (de kimbanda: curandeiro). Algumas deformacoes
linguisticas atuais no Brasil atribuem ao feiticeiro o titulo de quimbandeiro,
que, na Africa, é denominado Mulogi.

Resumidamente, tem-se: Umbanda — arte de curar, oficio de ocultista,
ciencia médica, magia de curar. Em sua origem, participam valores de trés
culturas principais: a branca europeia (catolicismo e Espiritismo), negra
africana (elemento escravo) e a vermelha amerindia (indios nativos que o
branco tentou escravizar).

Matta e Silva® faz um apanhado sobre a origem da palavra Umbanda:

Em 1894, Heli
Chatelain escreveu um
livro, intitulado Folk
tales of  Angola
(Narrativas do povo
de Angola), onde na
pagina 268 consta a
palavra  “Umbanda”
como forca, expressao
e regra de altos
valores. E notem: até
esse citado ano foi o
unico que conseguiu
descobrir esse termo e



o fez assim: Umbanda
deriva-se de kimbanda
pela aposicao do
prefixo “u”, como u-
ngana vem de ngana.
() Umbanda ¢é a
faculdade, ciéncia,
arte, profissdo, oficio
de: a) curar por meio
de medicina natural
(plantas, raizes, folhas,

frutos) ou da medicina

sobrenatural
(sortilégios,
encantamentos); b)
adivinhando 0

desconhecido, pela
consulta a alma dos
mortos ou aos genios
ou demonios, que sdao
espiritos, nem
humanos nem divinos;
c) induzindo esses
espiritos, humanos ou
nao, a influir sobre os
homens e sobre a
natureza, de maneira
benéfica ou maléfica.
(IT) As forcas, agindo
na cura, adivinhacao e
na influéncia dos
espiritos. (I11)
Finalmente, Umbanda
€ o conjunto de
sortilégios que
estabelecem e
determinam  ligacdo



entre espiritos e o
mundo fisico.

No entanto, ndo se deve esquecer a verdadeira esséncia da palavra,
trazida pelo Caboclo das Sete Encruzilhadas: “A Umbanda é a manifestacao
do espirito para a caridade”.



ASPECTOS DA IMPLANTACAO DA UMBANDA NO
BRASIL

O processo escravagista imposto aos negros e o massacre dos
indigenas no Brasil geraram verdadeiro conflito racial, fator determinante
para que os tribunais do Astral superior resolvessem implantar sobre essa
coletividade em litigio (brancos, negros e indios) um conjunto de leis
reguladoras, a fim de disciplina-la, além de disciplinar os rituais de baixa
estirpe, em sua maioria, impregnados de sentimentos de 6dio e vinganca.

O Astral superior decidiu langar mao de um movimento restaurador
desses conceitos, fazendo a coletividade brasileira retomar o caminho
evolutivo o mais reto e seguro possivel. Assim, houve a implantacao
paulatina do movimento umbandista no Brasil. Gradativamente, as entidades
integrantes da corrente astral de Umbanda foram, por meio de seus médiuns,
criando os alicerces dos fundamentos da religido, cujo objetivo é abarcar o
maior numero possivel de pessoas, em um menor espaco de tempo.

O Caboclo das Sete Encruzilhadas passou a atuar pelo médium Zélio
Fernandino de Moraes, a partir de 1908, ajudado, em seguida, por outro
valoroso enviado de Ogum, o orixa Malet. Juntamente com essas duas
entidades, trabalhava o poderosissimo e sumamente sabio Pai Antonio.

A primeira tenda de Umbanda, fundada pelo Caboclo das Sete
Encruzilhadas e por Zélio de Moraes, recebeu o nome Tenda Espirita de
Umbanda Nossa Senhora da Piedade.

A partir de 16 de novembro de 1908, as sessOes da Tenda Nossa
Senhora da Piedade seguiram as normas estabelecidas, apenas com algumas
praxes doutrinarias do espiritismo, por forca da época e das circunstancias, as
quais foram, depois, sendo adaptadas a realidade da Umbanda.

Na década de 1920, Zélio de Moraes recebeu do Caboclo das Sete
Encruzilhadas a incumbéncia de fundar sete tendas, que seriam uma espécie
de nucleos centrais, a fim de propagar a Umbanda.

Em uma sessdo de desenvolvimento e estudos, o Caboclo das Sete
Encruzilhadas determinou a fundacdao gradativa das sete tendas mestras que
deveriam ser os polos irradiadores da Umbanda no Brasil:



Tenda Nossa Senhora da Conceicao;
Tenda Sao Pedro;

Tenda Nossa Senhora da Guia;
Tenda Santa Barbara;

Tenda Oxala;

Tenda Sao Jorge;

Tenda Sao Jeronimo.

Seguindo o planejamento do Astral superior, houve, na década de
1950, o importante advento do Pai Guiné, preparado pelo Caboclo das Sete
Encruzilhadas. Pai Guiné, sapientissimo e poderoso mago da luz, juntamente
com seu médium W. W. da Matta e Silva, trouxe os conceitos esotéricos e
iniciaticos da Umbanda.

Mais detalhes sobre a historia da Umbanda podem ser encontrados
nas obras de Diamantino Fernandes Trindade.

ORIGENS DO RITUAL UMBANDISTA

Zélio de Moraes explica como teve inicio o primeiro ritual
umbandista: “O rito nasceu naturalmente como consequéncia,
principalmente, da presenca do indio e do negro, ndo tanto pela presenca
fisica, mas sim pela presenca do preto velho incorporado”. No dia da
primeira sessao da Tenda Nossa Senhora da Piedade, em 16 de novembro de
1908, Zélio incorporou pela primeira vez o Pai Antonio. O Caboclo das Sete
Encruzilhadas havia alertado que iria desincorporar para dar passagem a outra
entidade espiritual que desejava se manifestar.

Zélio incorporou o Pai Antonio, espirito de um velho escravo que
parecia ndo se sentir a vontade diante de tanta gente e que, recusando-se a
permanecer na mesa onde ocorrera a manifestacdao, procurava ndo chamar a
atencdo, apresentando-se humilde e curvado, o que conferia ao jovem Zélio
um aspecto quase irreal. Essa entidade parecia tao pouco a vontade que logo
despertou um sentimento de compaixao e de solidariedade entre os presentes.
Perguntado, entdo, por que ndo se sentava a mesa, com 0s demais irmaos
encarnados, respondeu: “Nego num senta, ndao, meu sinhd, nego fica aqui
mesmo. Isso é coisa de sinho branco i nego deve arrespeita...”.

Era a primeira incorporacdao dessa portentosa entidade, porém a



morte, que nao retoca seu escolhido, mudando-o para o bem ou para o mal,
ndo havia afastado dele o medo que ele tantas vezes havia sentido ante a
prepoténcia do senhor branco escravagista e, diante da insisténcia de algumas
pessoas presentes a sessdo, disse: “Num carece preocupd, nao, nego fica no
toco que € lugd di nego...”. Demonstrava, assim, que preferia ocupar um
lugar mais singelo, para ndao constranger nenhum dos presentes.

Perguntado sobre seu nome, disse que era Tonho e que era um preto
escravo que na senzala era chamado de Pai Antonio. Surgiu, assim, essa
forma de chamar os pretos velhos de pai.

Indagado sobre como havia sido sua morte, falou que havia ido a mata
apanhar lenha, sentiu-se mal, sentou-se e nada mais lembrava.

Sensibilizados com tanta humildade, perguntaram-lhe,
respeitosamente: “O senhor tem saudade de alguma coisa que deixou ficar na
terra?”. Ao que ele respondeu, entdo: “Minha cachimba. Nego qué o pito que
deixou no toco... Manda muréque busca”. As pessoas foram apanhadas de
surpresa, pois era a primeira vez que alguma entidade pedia algo material e a
surpresa foi logo substituida pelo desejo de atender ao pedido do espirito.
Mas ninguém tinha um cachimbo para oferecer ao Pai Antonio.

Muitos pensaram no pedido e muitos cachimbos apareceram nas maos
dos frequentadores da tenda, incluindo alguns médiuns que haviam sido
afastados de centros kardecistas porque haviam permitido a incorporacao de
indios, pobres ou pretos como aquele e que, solidarios, buscavam na nova
casa, a Tenda Nossa Senhora da Piedade, a oportunidade que lhes fora
negada em seus centros de origem. O ato de pitar o cachimbo logo seria
repetido, quando os outros médiuns ja mencionados também passaram
livremente a permitir a incorporacao dos caboclos, pretos velhos e demais
entidades consideradas nao evoluidas pelos kardecistas de entdo, que
confundiam cultura com bondade.

Surgiu, entdo, o primeiro ponto de Umbanda, muito cantado nos
terreiros:

Minha cachimba ta no toco.

Manda muréque
busca.

Minha cachimba ta no
toco.

Manda muréque



busca.

No alto da derrubada.
Minha cachimba ficou
1a.

No alto da derrubada.
Minha cachimba ficou
1a.

Assim, foi introduzido na Umbanda o primeiro rito. Outros lhe
seguiram, por exemplo, quando houve a informacdo de que os indios tinham
o habito de fumar e que foram eles que descobriram as propriedades dessa
planta, a qual eles enrolavam na forma de um grande charuto, usado
coletivamente por todos os participantes de seus cultos religiosos, sendo
considerada uma planta sagrada.

O uso do fumo pelas entidades incorporadas tem o efeito purificador,
quando elas atendem algum consulente com problemas espirituais. A fumaca
age como um desagregador de maus fluidos, atingindo o corpo astral dos
espiritos obsessores. Além disso, a fumaca produzida pelos charutos e pelo
fumo dos cachimbos cria um escudo de protecdo para a aura do médium.”
Por extensdo desses habitos incorporados ao terreiro, passou-se a oferecer
doces as criangas espirituais incorporadas.

Com a liberdade trazida pelo Caboclo das Sete Encruzilhadas, os
médiuns considerados inconvenientes pela elitizada mesa kardecista da época
passaram a frequentar a Umbanda, a religido emergente. Uma parcela
consideravel dessas pessoas era de etnia negra. Com isso, a Umbanda passou
a contar com uma boa parte de médiuns dessa etnia, que se sentiam muito a
vontade pela auséncia de preconceitos. Esses médiuns comecaram a
enriquecer o ritual com praticas dos cultos africanos, principalmente do
candomblé, conhecidas por eles.

Foram introduzidos, assim, comidas de santo, atabaques e outros
instrumentos musicais. Esses fatos ocorreram com as tendas nascidas da
Tenda Nossa Senhora da Piedade, pois nesta nunca foram utilizados
instrumentos musicais e palmas.

Outra pratica trazida pelos médiuns de etnia negra foram as oferendas.
LU Os africanos tinham o habito de oferecer a seus Orixas, por exemplo, o
vinho de palma. Na condicdo de escravos, ndao tinham permissao para cultuar
seus orixas e tampouco para fazer tais oferendas.



Alguns escravos, que apresentavam faculdades meditnicas, eram
escolhidos pelo grupo para serem iniciados nos mistérios de sua religiao.
Esses escravos eram retirados, a noite, das senzalas para serem iniciados no
interior da mata. O escravo iniciado deveria fazer uma oferenda a seu Orixa.
Na auséencia do vinho de palma, o escravo era obrigado a tirar algo de valor
do senhor branco (como vinho, aguardente etc.) para ofertar ao Orixa. A
bebida subtraida do senhor branco constituia uma forma de cumplicidade e
garantia de que o escravo ndo trairia seus irmaos, denunciando-os, pois
poderia ser acusado de furto.

Justificam-se, assim, as obrigacoes dadas pelos médiuns a seus orixas,
dadas junto a naturezal¥, geralmente a noite, em funcdo da tradicdo dos
escravos africanos.



CORRELACAO ENTRE OS ORIXAS

O povo de etnia negra aportado no Brasil, ao longo de trés séculos,
era proveniente de varios locais da Africa, como Dahomey,? Uganda,
Nigéria, Angola, Mocambique, Costa da Guiné etc. Segundo as pesquisas de
Nina Rodrigues, médico e etndlogo, os maiores contingentes sairam de trés
grandes areas: Congo, Golfo da Guiné e Sudao Oriental. Dessas areas, dois
grandes grupos prevaleceram no Brasil, em cultura e em quantidade, que,
para um entendimento direto sobre sua vivéncia mistico-religiosa, podem ser
localizados no Brasil e classificados da seguinte maneira.

Sudaneses

Provenientes da zona do Niger, na Africa Ocidental, foram
introduzidos na Bahia, de onde se espalharam pelo Reconcavo. Uma
quantidade menor foi para o Rio de Janeiro, Minas e Maranhao.

Bantos

Haussas — Bahia;
Tapas ou Nifés —
Bahia;

Mandingas ou Mandés
— Bahia;

Fulds ou Filanins ou
Fulanis — Bahia;
Yorubanos ou Nagos —
Bahia;

Aschantis ou Minas —
Maranhdao, Bahia e
Rio de Janeiro;

Eweés ou Jejes ou Fons
— Bahia;



Provenientes do Sul da Africa, foram levados para o Rio de Janeiro e
Pernambuco e, a partir de migracoes menores, estenderam-se a Alagoas, ao
Para, a Minas Gerais e a Sao Paulo.

Congos ou Cambindas
— Rio de Janeiro, Para,
Ceara, Sao Paulo e

Pernambuco;

Angolas ou
Aumbundas — Rio de
Janeiro;

Benguelas, Cassandes,
Mocambiques,
Fernando-P6 — Rio de
Janeiro.

Esses grupos de nacgOes africanas daquela época chegaram falando
diversas linguas, porém duas delas se generalizaram e predominaram no
Brasil: uma delas foi adotada, de modo geral, em toda a Bahia, a Nagd ou
Yoruba, derivada do grupo sudanés; a outra, do grupo banto, foi a Kibundo
ou Conguesa, a que mais se distinguiu do Norte ao Sul do Brasil. Apenas os
bantos guardaram o termo “Umbanda”. Quando chegaram ao Brasil, tal
termo, registrado no idioma Kibundo, significava arte ou oficio de curar,
evocar espiritos etc.

No tocante aos aspectos religiosos, 0os nagos ou yorubanos, por meio
de seus cultos, dominaram os demais, em razdao de sua organizacdao
hierarquica trazida da Africa, em que a Sociedade Secreta Ogboni assumia a
direcao suprema do culto, que era formado por lojas ou confrarias filiais em
todas as cidades ou vilas. Possuiam sinais, passes e senhas proprias e
exerciam grande influéncia na direcao ou no governo dos nagos.

Em relacdo aos nagos, os bantos possuiam cultura e mitologia muito
pobres. Assim, gradativamente, foram assimilando sua lingua, cultura e
mitologia. E comum, ainda hoje, em terreiros de Angola, cultuarem-se orixas
em lugar dos inkices. A seguir, apresenta-se uma tabela com algumas
correlacoOes entre Orixas, Voduns e Inkices.



ORIXAS VODUNS [ INKICES INKICES
DOS DOS DOS DOS
NAGOS  [JEJES ANGOLAS [CONGOS
Olédumare ou [ Mawu Nzambi ou Zambi || Nzambi Mpungo

Olorun

ou Zambiapongo

|Cassumbeca

Aziri Kaia

Oxala ou Olissara ou Lombarengenga ou || Lomba ou Lemba

Obatala Lissa Dilée

Exu ou Elégbarafl Elegba ou Aluvaia Bombongira ou
Legba Pambu Njila

Ogum Gun Rocha Mucumbe || Nkoce Mucumbe

Ox0ssi ‘ Odé ou Ague ‘ Mutalombo Mutacalombo

Obaluaié ou Azoani ou Caviungo ou Kincongo

Omolu ou Sakpata Cajanja

Xapana

Xango Sogbo ou Badé || Zaze ou Kibuco Kambaranguajé
ou Khebioso

Inhaga ou Oya Matamba Nunvurucemavula

ou Kaiango
Yemanja ‘ Dandalunda Panda ou Kaila ou
[




Oxum Aziri Tobossi || Kisimbi ‘ Kiximbi
Ossaim “ Mene Panzu Katendé
Nana Buruke Nana “ Nzumbaranda Karamoxe
Ibeji Hoho “ Wunje ‘ Wunje

AS SETE LINHAS DA UMBANDA

De todos os assuntos discutidos na Umbanda, um dos que mais
provoca controvérsias ¢ o das inumeras linhas ou, mais propriamente,
“pseudolinhas” de Umbanda, que, via de regra, encontram-se nos mais
diferentes terreiros ou federacOes, que procuram “criar” seus proprios
conceitos sobre as sete linhas.

Erroneamente, costuma-se chamar Linha de Umbanda toda e qualquer
manifestacdo espiritual. Determinadas pessoas costumam enquadrar espiritos
que em vida pertenceram a determinadas categorias profissionais como
pertencentes a certa linha de Umbanda. Um exemplo disso é a “linha” de



baianos.

Existem, ainda, os que consideram as mil e uma subdivisoes
existentes em uma mesma linha como sendo também uma linha de Umbanda.
Como exemplos podem ser citadas a linha de Oxo6ssi e as “pseudolinhas”
correspondentes, tais como: linha das Matas, linha de Pena Branca, linha de
Jurema etc.

Sobre o assunto W. W. da Matta e Silva escreveu o seguinte, em
1957: “Reconheco que a Umbanda esta “gravida” ha 53 anos de sete filhas
gémeas. Numa gestacdo aflitiva... Um parto que os ‘doutores do Santé ainda

ndo conseguiram fazer’”.
Leal de Souza classificou as Sete linhas da seguinte maneira:

LINHA DE OXALA
(Nosso  Senhor do
Bonfim);

LINHA DE OGUM
(Sao Jorge);

LINHA DE EUXOCE
(Sdo Sebastiao);
LINHA DE SHANGO
(Sao Jerénimo);
LINHA DE NHAN-

SAN (Santa Barbara);
LINHA DE
AMANJAR  (Nossa
Senhora da
Conceicao);

LINHA DAS ALMAS
ou LINHA DE
SANTO.

Pelos conhecimentos da época, € uma interessante classificacao.
Vejam o que ele escreveu no livro O Espiritismo, a Magia e as Sete Linhas
da Umbanda:

As sete linhas



brancas

A linha branca de
Umbanda e demanda
compreende sete
linhas: a primeira, de
Oxala; a segunda, de
Ogum; a terceira, de
Euxoce; a quarta, de
Xangd; a quinta de
Nhan-San; a sexta, de
Amanjar; a sétima € a
linha de santo,
também chamada
linha das almas.

Essas designacoes
significam, na lingua
de Umbanda: a
primeira, Jesus, em
sua invocacdao de
Nosso  Senhor do
Bonfim; a segunda,
Sao Jorge; a terceira,
Sdo  Sebastido; a
quarta, Sao Jeronimo;
a quinta, Santa
Barbara e a sexta, a
Virgem Maria, em sua
invocacdo de Nossa
Senhora da Conceicao.
A linha de santo é
transversal e mantém a
sua unidade atraveés
das outras.

Cada linha tem o seu
ponto emblematico e a
sua cor simbodlica. A



de Oxala, a cor
branca; a de Ogun, a
encarnada; a de
Euxoce, verde; a de
Xango, roxa; a de
Nhan-San, amarela; a
de Amanjar, azul.
Oxala é a linha dos
trabalhadores
humilimos; tem a
devocdo dos espiritos
de pretos de todas as
regioes, qualquer que
seja a linha de sua
atividade e é nas suas
falanges, com Cosme
e Damiao, que em
geral aparecem as
entidades que se
apresentam como
criangas.

A linha de Ogun, que
se caracteriza pela
energia fluidica de

seus componentes,
caboclos e pretos da
Africa, em sua

maioria, contém em
seus  quadros  as
falanges de demanda.
A linha de Euxoce,
também de notavel
poténcia fluidica, com
entidades
frequentemente
dotadas de brilhante
saber, e, por



exceléncia, a dos
indigenas brasileiros.
A linha de Xango
pratica a caridade sob
um critério de
implacavel justica:
“quem ndo merece,
nao tem; quem faz

paga’.
A linha de Nhan-San
consta de

desencarnados que na
existéncia terreal eram
devotados a Santa
Barbara.

A linha de Amanjar é
constituida dos
trabalhadores do mar,
espiritos das tribos
litoraneas, de marujos,
de pessoas que
perecem afogadas no
oceano.

Retomando as
palavras de Leal de
Souza temos:

Na falange geral de
cada linha figuram
falanges especiais,
como na de Euxoce, a
de Urubatan; e na de
Ogun, a de Tranca
Ruas, que sao
comparaveis as
brigadas dentro das



divisoes de um
exército.

Todas as falanges tém
caracteristicas proprias
para que se
reconhecam o0s seus
trabalhadores quando
incorporados. Nao se
confunde um caboclo
da falange de
Urubatan com outro
da de Arariboia, ou de
qualquer legido.

As  falanges  dos
nossos indigenas, com
os seus agregados,
formam o “povo das
matas”; as dos
marujos e mais os
espiritos da linha de
Amanjar, o “povo do
mar”’; 0S pretos
africanos, o “povo da
costa”; os baianos e
mais negros do Brasil,
0 “povo da Bahia”.

As diversas falanges e
linhas agem  em
harmonia,
combinando os seus
recursos para eficacia
da acado coletiva.

A organizacao de linhas e falanges obedecia a uma necessidade dos
adeptos da Umbanda, que sincretizaram os orixas com os santos catélicos, no
inicio da religido. Nao se deve esquecer que, no final do século XIX e inicio
do século XX, era comum classificar, racionalizar e organizar. Também é



bom ressalvar que, nos cultos de nacao, ndo existem as sete linhas. Linhas e
falanges constituem divisoes que agrupam as entidades em fungdao de suas
afinidades intelectuais e morais, sua origem étnica e, principalmente, segundo
o0 estagio de evolucdo espiritual em que se encontram, no plano espiritual.

O terreiro é um oOrgao adaptador de consciéncias. Assim, quando
perguntam a um filho de fé quais sdo as linhas da Umbanda, a grande maioria
nao sabera responder. O que sabem €é que vdo as sessOes e recebem o
Caboclo, o Preto Velho, a Crianca, o Exu. Essa é a vivéncia popular do
movimento umbandista.

Falam na linha dos Caboclos, dos Pretos Velhos, das Criancas, de
Xangd, de Oxum, na linha do mar, da mata, das pedreiras, na linha dos
baianos, dos marinheiros, dos boiadeiros, dos ciganos, dos esquimos etc.

Nesses terreiros, as entidades do Astral Superior utilizam alimentos
psiquicos, por meio de analogias simples, para que, no futuro, esses filhos de
fé estejam ja fortalecidos em seus conceitos mais puros e sutis. Essas
adaptacOes visam interpenetrar o mental e o coracao de todos, de forma
serena e suave, de modo a nao agredir o grau de consciéncia de cada um.

O quadro a seguir mostra cada uma das sete linhas, no aspecto
tradicional, com as respectivas cores e entidades que se manifestam:

LINHA |COR SINCRETISMO“ ENTIDADES

OXALA Branco Jesus Santos e santas
em geral
YEMANJA || Azul Nossa Senhora dalfEntidades do  mar,
Conceicao Caboclos,

Marinheiros etc.

oGUM Vermelho [Sao Jorge ou Caboclos, guerreiros
Santo Antonio em geral
0XOSSI Verde Sdo Sebastido Caboclos




XANGO || Marrom || Sdo Jerénimo Caboclos
IBEJI Azul ouf|Sao Cosme e Sao Criancgas

rosa Damido
AFRICANOS|| Preto elSdo Lazaroe Pretos Velhos e
(OMULU ou |fbranco Sao Roque Pretas Velhas
OBALUAIE)

Analisando as Sete Linhas da Umbanda, sob a 6tica dos aspectos
esotéricos, tem-se:

ORIXA “ PAR VIBRATORIO“ COR ‘
ORIXALA | ODUDUA Branco ou amarelo-ouro
OGUM I OBA Alaranjado ‘
0XOSSI | OSSAIM Azul ‘
XANG I INHACA (OYA) Verde ‘
YORIMA | NANA BURUQUE Violeta ‘
YORI I OXUM Vermelho ‘
YEMANJA “ OXUMARE “ Amarelo ‘

A Umbanda é um grande cadinho, em que se amalgamam muitas
consciéncias. Com certeza, ha um conceito de sete linhas para cada grupo,



sem que isso afronte seu grau de entendimento.

Por vezes, perguntam se os umbandistas cultuam santos ou Orixas.
Nao se trata de ser aqui dono da verdade, mas a vivéncia permite responder
que cultuam santos e Orixas. Por exemplo: cultuam Sdo Jorge e Ogum,
achando que é a mesma entidade. Projetam mentalmente o Orixa Ogum na
imagem de Sdo Jorge, mas Sao Jorge ndo é Ogum e este nao é Sao Jorge.

Matta e Silva explica que alguns santos catélicos, principalmente
alguns martires do cristianismo, possuem importante funcdo na grande lei da
Umbanda; ndo na qualidade de santo, mas como orixa intermediario (senhor
da luz), que esta situado na funcao de chefia inerente a trés planos: o de chefe
de legido, chefe de falange e chefe de subfalange:

O autor diz ainda:

No entanto, os unicos
que sabemos, por ja
termos comprovado na
identificacao dos
verdadeiros sinais
riscados da Lei de
Pemba (a  grafia
celeste ou dos Orixas),
através  dos  seus
enviados

incorporantes, sao as
entidades que se
chamaram (quando no
mundo da forma
tiveram sua fase de
sofrimento, martirio
ou elevacdo espiritual
e religiosa) Jorge,
Sebastido, Jeronimo,
Miriam ou Maria de
Nazaré, Cosme e
Damido e
principalmente Jesus,
que consideramos



como Orixala (Senhor
da Luz de Deus),
porque reflete
diretamente a vibracao
original de Orixala, o
supremo “Khristos” e
supervisiona essa
linha, bem como as
demais, em sua fase de
acao no planeta Terra.

Com excecdo de Jesus, os demais sdao Orixas nao incorporantes que
dirigem, cada um, uma legido, entre as sete que compdem uma linha. Assim,
a entidade de Jorge é a que projeta sua identificacdo como Ogum de Lei (a
justica executante).

A entidade de Sebastido é a que projeta sua identificacdo como
Caboclo Arranca Toco (em analogia com a arvore em que amarraram esse
martir). Jeronimo se identifica como Xango Kao (Ka6 quer dizer o éter do
Céu, a pedra do Céu e ainda o senhor que julga). Maria de Nazaré (aquela
que teve a graca) se identifica como a Cabocla Yara ou a Méde das Aguas.
Cosme e Damido (os puros, os iluminados pela bondade) se identificam como
os proprios Cosme e Damiao.

Essas identificacbes se processam por intermédio de enviados
denominados orixas intermediarios, com a mesma vibracao e o mesmo nome
de quando sdo incorporantes.

Para maiores detalhes sobre o tema, encaminha-se o prezado leitor
para a obra Umbanda de todos nos, de W. W. da Matta e Silva.



AS ENTIDADES ESPIRITUAS NA UMBANDA

Sob o aspecto das entidades espirituais, a Umbanda sustenta-se em
trés pilares: os pretos velhos, os caboclos e as criancas.

Alguns pretos velhos sdo espiritos de negros que viveram como
escravos no Brasil. Essas entidades caracterizam-se pela humildade, pelo
modo carinhoso com que tratam os consulentes, transmitindo calma e
conforto. Gostam muito de conversar e esclarecer as duvidas dos filhos de fé.
Costumam fazer seus trabalhos magisticos para auxiliar os que necessitam de
uma cura ou de um emprego. Durante as consultas, costumam fumar
cachimbo, utilizando sua fumaca para a limpeza de vibracOes negativas.
Representam a forca, a resignacdo, a sabedoria, o amor e a caridade. Os
pretos velhos cativam pela humildade, pela paciéncia e pelo amor, como de
um avo para com os filhos de Umbanda que encontram nesses espiritos
evoluidos o balsamo necessario para continuarem sua luta diaria.

Os Caboclos manifestam-se nas linhas de Oxossi, Ogum, Xango,
Oxala e Yemanja. Alguns desses espiritos foram indios ou mesticos, quando
encarnados. Essas entidades caracterizam-se pelo altruismo e pela decisao.
Em geral, dominam a arte das ervas, receitando banhos e defumacoes para a
limpeza de seus filhos de fé e de suas casas. Utilizam, quando incorporados,
os charutos, que possuem funcao semelhante a dos cachimbos dos pretos
velhos. Essas entidades gostam de trabalhar junto a natureza, pois ali
encontram as energias e os elementos necessarios para suas curas espirituais e
materiais. Alguns espiritos, embora em suas encarna¢oes tenham vivido em
outros paises, manifestam-se na vibracao dos Caboclos, como, por exemplo,
os indios americanos, os astecas, 0s maias e os incas.

As Criancas sdo espiritos puros que se manifestam na linha de Ibeji,
transmitindo alegria e harmonia aos consulentes. Quando se manifestam,
gostam de ser recebidos com doces, refrigerantes e brinquedos. Manifestam-
se sob a roupagem de um espirito infantil, sdo muito amigas e tém grande
poder espiritual. Sdo conselheiros e curadores, por isso foram associados a
Cosme e Damido, curadores que trabalhavam com a magia dos elementos.
Em suas consultas, modificam e equilibram a vibracdo dos consulentes,
regenerando os pontos de entrada de energia do corpo humano. Trazem
mensagens de incentivo, leveza e muita sabedoria.

Além dessas entidades que constituem a sustentacdo magistica da



Umbanda, manifestam-se, ainda, os Baianos, os Boiadeiros, os Marinheiros,
os Oguns, os Exus e os Ciganos.

Os Baianos sao entidades em evolucdo e prestam um auxilio
importante aos terreiros e aos seus frequentadores. Gradativamente, eles
foram chegando e tomando conta do espaco que lhes foi dado pelo Astral, o
qual aproveitaram de forma digna. Os conselhos dados aos consulentes e
médiuns demonstram uma firmeza de carater de quem soube aproveitar as
licOes recebidas.

Esses espiritos sao bastante decididos e alegres e costumam resolver
com eficiéncia os casos de brigas, problemas entre casais etc. Estdo sempre
prontos para ajudar os consulentes com seus conselhos e sua protecao.
Fumam charutos e cigarros de palha.

André Ricardo de Sousa cita: “A Umbanda segue em sua vocacao
aproveitando elementos culturalmente diversos e adaptando-se a realidades
sociais diferentes. Nesse carater camaleodnico da religido, o culto aos baianos
vem crescendo bastante nos ultimos trinta anos”.

Os Boiadeiros tém um modo de trabalhar peculiar, manejando o laco
e chamando o gado, coisa que eles faziam com grande destreza na Terra.
Representam a forca de vontade, a liberdade e a determinacdo que existe no
homem, além de sua necessidade de conviver com a natureza e os animais,
sempre de maneira simples, mas com forca e fé muito grandes. Trazem a
descontracdo e fazem importantes descarregos, enquanto dancam. Costumam,
com seus lacos, criar verdadeiras espiras, nas quais “lacam” quiumbas que
perturbam a paz dos encarnados. Sdo os vaqueiros, boiadeiros, lacadores,
pedes e mesticos brasileiros e representam a propria esséncia da
miscigenacao do povo brasileiro. Utilizam cigarro de palha e charutos.

Os Marinheiros, que em terra ou no mar sempre se caracterizaram por
gostar de bebidas alcodlicas, manifestam-se cambaleando de forma ondulada,
balanceando, liberando seu poder energético por meio de ondas
eletromagnéticas. Sao também muito alegres e, em alguns terreiros, praticam
curas espirituais. Trabalham em descarregos, consultas, passes, no
desenvolvimento dos médiuns e em outros trabalhos que envolvem
demandas. Geralmente, quando se invocam o0s marinheiros, invocam-se
também as entidades do Povo da Agua. Essas entidades ndo costumam falar e
apenas emitem sons suaves e melodiosos.

Os Oguns ou Caboclos de Ogum sdo espiritos guerreiros que se
manifestam na Linha de Ogum. Atuam na defesa dos filhos de fé, quebrando



demandas e vinculos de trabalhos de magia negra. Sao os espiritos que
ajudam a preservar a lei espiritual.

Os Ciganos sdo entidades que recentemente ganharam forca nos
terreiros de Umbanda. Seus fundamentos sdo simples, ndo possuindo
assentamentos ou ferramentas para centralizacdao da forga espiritual. Sao
valiosas suas contribuicoes para o bem-estar pessoal, social e sentimental,
para a saude e os equilibrios mentais, fisicos e espirituais. Manifestam-se
para resolver os problemas dos consulentes, utilizando-se da magia de
cristais, baralhos, moedas etc. Cultuam a natureza, os astros e os ancestrais. A
protetora do povo cigano € Santa Sara Kali.

Além dessas entidades, manifestam-se também nos terreiros os guias
orientais, que geralmente comandam trabalhos de cura. A falange do oriente
tem como patrono Sdo Jodo Batista e é formada por diversas entidades de
origem oriental. Apesar disso, muitos espiritos dessa falange podem
apresentar-se como Caboclos ou Pretos Velhos. Contudo, nem todos os
espiritos sdo orientais no sentido comum da palavra. Essa falange procurou
abrigar as mais diversas entidades, que, a principio, ndo se encaixavam na
matriz formadora do povo brasileiro. A falange do oriente tornou-se popular
nas décadas de 1950 e 1960, quando as tradicGes budistas e hindus se
firmaram entre o povo brasileiro. Os imigrantes chineses e japoneses,
sobretudo, passaram a frequentar os terreiros de Umbanda e trouxeram seus
ancestrais e costumes magicos.

Como visto anteriormente, os Orixas constituem as chamadas Sete
Linhas da Umbanda. As entidades espirituais agrupam-se em falanges ou
correntes, como, por exemplo, a falange de Ogum Beira Mar, a falange de
Pena Branca, a falange de Pai Benedito etc.

E comum observar que diversos médiuns incorporam entidades com o
mesmo nome. Isso ocorre porque muitas entidades costumam adotar o nome
do chefe da falange. Por exemplo, as varias entidades que se apresentam com
o nome de Caboclo Pena Branca, na realidade, nao tém esse nome e utilizam
o do chefe da falange, que é o Caboclo Pena Branca.

EXU E A KIMBANDA



Exu é

aquele que faz o mal
e 0 bem, sem nenhum
constrangimento.

Este é, sem ddvida, o assunto mais polémico e confuso na Umbanda e
no candomblé, sendo raro encontrar opinioes iguais, pela variacao de
entendimento e de correntes de seguidores dentro dos cultos.

O termo Kimbandal¥ significa a polaridade executora da lei — a
paralela passiva da Umbanda e ndo sindnimo de magia negra, como querem
alguns. Tais ritos praticados com o nome de Kimbanda deveriam, na verdade,
ser chamados de kiumbanda.l!

Matta e Silval® explica que a Kimbanda é composta de legides de
espiritos, na fase de elementares, ou seja, dos espiritos em evolucao, dentro
de certas funcoes karmicas e das condicoes que lhes sdo proprias.

A Kimbanda é comandada pelos exus guardides, espécie de policia de
choque para o baixo Astral, que combatem as legides de seres espirituais
insubmissos (kiumbasi?), que estdo debaixo de seu comando. Esses Exus
guardides executores da lei karmica sdo executores diretos das entidades
superiores, tais como Caboclos, Pretos Velhos e Criangas. Seus comandados
podem atuar em um médium com a finalidade de que ele sé trabalhe com o
dito Exu. Quando isso ocorre, diz-se que ¢ um kimbandeiro, mas ndao no
sentido inferior que lhe atribuem. Por meio de métodos mais densos, esse exu
e seu médium podem praticar o bem. Apenas, nesse caso, por afinidade, tem
a protecao e a cobertura de um exu de verdade, que, embora em planos
inferiores, vai incrementando em seu médium a evolucdao, de modo lento e
gradual.

Exu ndo é algo tao simples de explicar como querem alguns
pesquisadores ligeiros.

Aluizio Fontenelle!!¥ assim explica:

Os Exus exercem, desde os
primordios da criacdo do
mundo, um dominio intenso
sobre os homens e, pela lei da



compensacdo, Deus permitiu
aos descendentes que outros
elementos, cuja denominagdo
€ conhecida como entidades
guias espirituais, Orixas etc.,
lutem tenazmente contra os
elementos do mal, para livrar-
nos das perseguicdes e de
tudo quanto nos retarda o
progresso espiritual.

Oliveira Magno!'? cita que exu é a energia ou forca primitiva; é a
substancia prima; é o subconsciente de Deus; é o grande fluido ou energia
que tudo abrange e envolve.

Entre os africanos yoruba e fon, o principio dindmico da existéncia
cosmica e humana é exu. Liana Trindade?? diz:

Exu é um principio.
Pertence e participa de
todos os dominios da
existéncia cosmica e
humana. Ele
representa e transporta
0 axé que designa, em
Nago, a forcga vital que
assegura a existéncia
dinamica permitindo o
acontecer e o devir.

E o representante deste axé encontrado em todos os elementos que
define a acdo e a estrutura desses elementos. Exu executa o transporte dessa
forca, mantendo a intercomunicacdo entre os diferentes dominios do
Universo. O universo africano é concebido como energia expressa no
conceito de forca vital, que é Unica e varias sdo suas manifestacoes, sendo
transmitidas por intermédio de Exu aos seres e dominios do Universo. Roger
Bastide?!! diz que Exu é a divindade dos caminhos horizontalmente
ordenados no Universo, mensageiro nas relacoes entre os deuses e dos
caminhos verticais, estabelecendo as relacoes entre as diferentes categorias
ordenadas.

Mestre Itaoman!?Z explica que os mitos da criagdo dos yoruba dizem



que, no principio, nada mais existia que Olorum no Aiyé.22! Olorum era uma
massa infinita de ar, terra e agua. Movendo-se lentamente, uma parte dessa
massa formou a lama, da qual se originou um rochedo avermelhado sobre o
qual soprou Olorum, insuflando-lhe o halito da vida. Assim, surgiu a primeira
forma dotada de existéncia individual: Exu Yangi, o simbolo por exceléncia
do elemento procriado. E, por relacionar-se com o infinito, ele é o
mensageiro divino, o Exu Ojisé.

A acdo magistica de Exu tem forte implicacdo na superacdo de
conflitos individuais, sendo a forma encontrada pelos seres humanos para
contornar seus obstaculos. Por meio de categorias de pensamento magico,
Exu explica as contradi¢oes sociais e individuais, racionalizando, no nivel do
imaginario, as irracionalidades das estruturas sociais.

Sdao comuns as oferendas a Exu. Jodo de Freitas’?¥ cita que o
pahande!2! de Exu é algo transcendente, que nao esta ao alcance de qualquer
um. Ele simboliza a concentracdo de bilhdes de moléculas desses fluidos da
natureza, que se transformam em agentes astrais denominados Exus pela
terminologia umbandista. O autor comenta, ainda, que colocar em um
alguidar farofa de milho com azeite de dendé, em volta de um corpo
inanimado de um animal e juntar-lhe charutos, caixas de fésforos e cachaca
nao é nada. Qualquer pessoa pode fazé-lo. Ja pedir licenca, fazer a saudacao e
entregar o pahande, satisfazendo os preceitos ritualisticos, ¢ uma missao que
sO 0 oga de entrega é capaz de cumprir. Enquanto o oga executa sua tarefa, a
curimba vibra com os pontos cantados e os Exus atuam sobre as faculdades
sensoriais dos médiuns.

O pahande de Exu, tal como descrito, que traduz o sentimento de
gratidao das criaturas que foram beneficiadas por sua poderosa vibratéria, é
feiticaria no conceito dos descrentes e é magia negra no conceito dos
ignorantes. E necessario conhecer o objetivo para o qual se concentram
aqueles sentimentos, de todos os matizes, em busca de paz, justica e amor. E
necessario conhecer os sofrimentos humanos em toda a sua extensao para
compreender a finalidade de um pahande de Exu.

Muitas vezes, associa-se equivocadamente Exu ao diabo. Mas quem
sdo os exus?

Roger Bastide!2®! comenta: ouvi os negros da Bahia protestarem contra
o nome do diabo dado as vezes a Exu, porque percebem o que separa a figura
do Exu da do demonio: ‘Nao, Exu nao é o diabo, ele nao é mau’”.

No entanto, as constantes fragmentacdes ocorridas nas geracoes



subsequentes contribuiram para uma interpretacdao errada sobre Exu. Edison
Carneiro diz: “Exu ou Elegara tem sido largamente mal interpretado. Tendo
como reino todas as encruzilhadas, todos os lugares esconsos e perigosos
deste mundo, nao foi dificil encontrar-lhe simile no diabo cristao”.

O autor escreve ainda:

Exu ndo é um Orixa —
€ um criado dos
Orixas e um
intermediario entre os
homens e os orixas, é
exatamente por causa
dessa sua qualidade
que os candomblés
comecam por festeja-
lo. Toda festa comeca
com o despacho de
Exu (pade). Quando
os negros  dizem
despachar Exu,
empregam esse verbo
no sentido de enviar,
mandar. Exu é como o
embaixador dos
mortais. Tem  por
objetivo realizar os
desejos dos homens —
sejam bons ou maus —
e cumpre a sua missao
com uma precisao
matematica, com uma

eficacia e uma
pontualidade  jamais
desmentidas. @)

despacho de Exu é
uma garantia prévia de
que o favor a pedir



sera certamente
obtido.

Assim, sendo Exu o intermediario entre os seres humanos e os orixas,
nao € dificil compreender por que, em todos os trabalhos de magia, a primeira
oferenda lhe é dedicada, pois quem movimenta a magia nada pode fazer ou
realizar sem recorrer a esse agente.

Mas ndo é s6 com o diabo que Exu é sincretizado. As vezes, encontra
sincretismo em Santo Antonio, porque induz a tentacdo, incita maus
pensamentos e perturba as cerimoénias??d. Também é sincretizado com Sao
Bartolomeu, porque, no dia 24 de agosto, dia desse Santo, costuma-se dizer
que todos os demonios estdo soltos.

Um sincretismo pouco usual é encontrado no Rio Grande do Sul,
onde seu simile é Sdo Pedro, pois esse santo é o porteiro do paraiso,
responsavel pelo trafego das almas, assim, é ele quem abre e fecha os
caminhos.

O termo “Exu” pode sofrer variacoes em funcdo da nacao africana
que influenciou determinado candomblé. Assim, tem-se:

Keto: Exu;

Jeje: Elegbard;
Angola: Aluvaig;
Congo: Bombongira.

Cavalcanti Bandeira faz a seguinte abordagem sobre os Exus:

O Candomblé, com
sua base africanista,
considera o Exu como
orixd  desobediente,
capaz de perturbar as
cerimonias, por isso
devendo ser afastado,
nao so6 dos trabalhos,
como da localizacao
dos  “quartos  de



santos”.

O Exu tem entdo a sua
casa trancada a chave
e com cadeado, num
simbolismo dessa
prisdo, a qual fica
proxima a entrada, por
fora do prédio onde se
realizam os rituais e
sem estar Sob o
mesmo teto dos
orixas, razdo ainda por
que lhes sdao ofertados

0S primeiros
sacrificios para evitar
quaisquer
interferéncias ou
perturbacoes nos
trabalhos a
desenvolver.

Surge, assim, um
fundamento por todos
aceito, permitindo
ordenar alguns
conceitos primadrios de
que, aceitando ofertas

e executando
trabalhos, sao dotados
de algum

conhecimento  pelas
suas  manifestacoes,
nao sendo tdo somente
forcas da natureza,
mas nao
necessariamente almas
humanas, num sentido
reencarnacionista, sem



levar em conta, ainda,
a  explicacao do
fundamento africano
em sua irmandade
com outros Orixas.

O Exu é considerado
entao, pelos
africanistas, como um
mensageiro dos orixas,
ou uma forca a ser
mobilizada, sem a
qual ndo se iniciam os
trabalhos, pois lhe
cabe dar a seguranca
nas tarefas, limpar o
ambiente ou abrir os
caminhos, 0 que nao
se consegue sem a sua
permissio. E  um
guardiao, uma
sentinela pela qual se
tem de passar,
cumprimentar e
agradecer.

Nos  terreiros  de
Umbanda, ocorrem
concepcoOes diferentes
havendo, no entanto,
algumas ligacoes com
a cultuacao africanista
que vao se diluindo
com o0 passar do

tempo.

Existem na Umbanda
conceitos que
requerem maiores

esclarecimentos, como



Exu pagao e o Exu
batizado.

E necessario ingressar
num campo de vidas
anteriores, esbocando
etapas da evolucdo em
funcdo do passado,
que marcam as
atuacoes no presente,
num entrosamento
seletivo com a
intencdo dos trabalhos,
com sensibilidade
mais nitida ante as
pessoas que procuram
a ajuda espiritual, indo
numa escala desde a
magia  negra, da
Quimbanda, aos
trabalhos para o bem.
Este tipo de trabalho
exige uma  forca
semimaterial para
poder penetrar nessas
areas poderosas, onde
se localizam poténcias
maléficas,

necessitando, para
combaté-las, de
guardioes que
possuem afinidade
com esses  meios
atraves de suas
vibracoes.

Muitas entidades

trabalham sob a
denominacao de Exu.



Cada um, cada lugar
tem o seu guardido, o
seu Exu, que deve ser
convocado para agir
naquele campo de
vibracOes densas, pois
tudo existe e age
conforme a afinidade
de cada meio em
funcdo da mente dos
participantes, seja para
o bem, seja para o
mal.

Com excecao de

alguns meios
umbandistas, onde
encontrarmos por

vezes para Exu o
fundamento africanista
nitido, na maioria ha
uma funcdo em torno
do conceito de Exu-
alma, dai a
denominacdao de Exu
pagido 28 e batizado
91 S3o situacdes que
0s proprios nomes
definem, pois o Exu
pagdo € tido como o

marginal da
espiritualidade, aquele
sem luz, sem
conhecimento da

evolucdo, trabalhando
na magia do mal e
para o mal, em pleno
reino da quimbanda



sem que,
necessariamente, nao
possa ser despertado
para evoluir de
condicao.

Ja o Exu batizado,
caracteristicamente
definido como alma
humana, sensibilizada
para o bem, trilhando
um  caminho de
evolucao, trabalha,
como se diz, para o
bem, dentro do reino
da quimbanda, por ser
forca que ainda se
ajusta ao meio, nele
podendo intervir,
como um policial que
penetra nos antros de

marginalidade.
Ha, portanto, uma
ligacao muito

acentuada de escalas
de evolucado e situacao
espiritual, pois muitos
revelam

conhecimentos em
demonstrar  poderes
curativos,

distanciando-se do
enquadramento de

agentes do mal, numa
progressao dentro do
terreiro, feita através
da mediunidade dos
seus médiuns, que



também evoluem
paralelamente.

Nao se deve,
entretanto, confundir
Exu com espirito
zombeteiro,

mistificador ou
equivalentes, porque
estes pertencem a
outra  classificacdo,
Ccomo espiritos
legitimos que o sao,
dai a denominacdo
especifica de
quiumbas, definindo
de maneira precisa

esses espiritos
obsessores ou
perturbadores,

passiveis de evolucao
quando doutrinados ou
esclarecidos da
situacao em que se
encontram.

O lado feminino de
Exu manifesta-se
através da Pombagira
(proveniente do termo
Bombojira). A
Pombagira é explicada
como sendo um
espirito inferior, na
maior parte dos casos
estacionarios, com o
mesmo cortejo falico e
de vibracoes densas,
querendo ser



comprada, por ser a
mulher mais
perseverante no seu
conservadorismo, mas
algumas aceitam o
caminho evolutivo,
dependendo do
médium em  que
incorporam.Y

Os exus sdo, entao,
enquadrados sob os
seguintes aspectos:

Orixa desobediente;

Alma ainda ligada a natureza;
Espirito maléfico estacionario;
Espirito a caminho da evolucao.

Vejamos, a seguir, a opinido de Zélio de Moraes sobre Exu, em uma
entrevista com Lilia Ribeiro: 12!

Considera 0
Exu um espirito
trabalhador

como 0s outros?

O trabalho com os
exus requer muito
cuidado. E facil ao
mau médium  dar
manifestacdo ~ como
Exu e ser, na
realidade, um espirito



atrasado, Ccomo
acontece, também, na
incorporagao de
crianca. Considero o
Exu um espirito que
foi despertado das
trevas e, progredindo
na escala evolutiva,
trabalha em beneficio
dos necessitados. O
Caboclo das Sete
Encruzilhadas
ensinava que Exu é,
como na policia, o
soldado. O chefe de
policia ndo prende o
malfeitor; o delegado
também nao prende.
Quem prende €é o
soldado, que executa
as ordens dos chefes.
E o Exu é um espirito
que se prontifica a
fazer o bem, porque
cada passo que da em
beneficio de alguém é
mais uma luz que
adquire.  Atrair o
espirito atrasado que
estiver obsedando e
afastd-lo é um dos
seus trabalhos. E €
assim que vai
evoluindo. Torna-se,
portanto, um auxiliar
do orixa.



Percebe-se, nas palavras de Zélio, que o Exu é um espirito que nao
necessariamente faz o mal. Muitos espiritos atrasados (quiumbas) baixam nos
terreiros, fazendo-se passar pelos verdadeiros Exus.

Exu é o agente cosmico necessario, equilibrador entre as coisas
passivas e ativas, entre as coisas que sao e serdao. De acordo com 0s aspectos
esotéricos da Umbanda, cada orixa tem seu agente cosmico:

ORIXA “ AGENTE COSMICO (EXU)

ORIXAL ‘ EXU SETE ENCRUZILHADAS

OGUM ‘ EXU TRANCA RUAS

EXU MARABO ‘

0XOSSI ‘

XANG ‘ EXU GIRAMUNDO
YORIM ‘ EXU PINGA FOGO
YORI ‘ EXU TIRIRI
YEMANJA “ EXU POMBAGIRA

Cada um destes agentes cosmicos possui seus chefes de legido:

Exu Sete
Encruzilhadas:
Exu Sete Pembas;
Exu Sete Ventanias;
Exu Sete Poeiras;
Exu Sete Chaves;
Exu Sete Capas;



Exu Sete Cruzes.

Exu Tranca Ruas:
Exu Veludo;
Exu Tira Toco;
Exu Porteira;
Exu Limpa Tudo;
Exu Tranca-Gira;
Exu Tira Teima.

Exu Marabo:
Exu Capa Preta;
Exu Lonan;
Exu Bauru;

Exu das Matas;
Exu Campina;
Exu Pemba.

Exu Giramundo:
Exu Meia-Noite;
Exu Quebra Pedra;
Exu Ventania;
Exu Mangueira;
Exu Corcunda;
Exu das Pedreiras.

Exu Pinga Fogo:
Exu do Lodo;
Exu Brasa;

Exu Come Fogo;
Exu Alebg;

Exu Bara;

Exu Caveira.

Exu Tiriri:
Exu Mirim;
Exu Toquinho;



Exu Ganga;

Exu Manguinho;
Exu Lalu;

Exu Veludinho.

Exu Pombagira:
Exu Carangola;
Exu Ma Cangira;
Exu Nangug;
Exu Maré;

Exu Gereré;
Exu do Mar.

Cada um destes quarenta e nove exus tem também seu grupo de sete
guardides, que podem, ou nao, utilizar os mesmos nomes dos chefes de legido
e assim por diante.

Sdo muito importantes as funcdes do Exu Caveira e seu comandado
Exu Tranca Ruas das Almas, que faz a intermediacdao da Kimbanda com a
kiumbanda. Ele tem acesso a essas zonas inferiores e é um ser de grande
poder de irradiacio mentalizadora e de frenacio. E o coordenador das
energias livres, existentes nos cemitérios, matadouros etc. Essas energias
livres, quando bem direcionadas, sao de grande utilidade, inclusive para
pessoas desvitalizadas e evitam que seres de baixo nivelZ as utilizem para
fins deletérios.

O Exu Pombagira tem funcdo importantissima na higienizagao
sensual do Planeta. Dos sete exus, a Senhora Pombagira € a unica mulher, o
que deu aos apressados pensarem que ela é mulher de sete exus.

Em um terreiro de Umbanda bem dirigido moralmente, os exus de lei
executam as ordens de caboclos, pretos velhos e criancas, ou seja, aplicam a
lei, que para muitos pode ser interpretada como um mal, dependendo de sua
condicdo karmica. Exu esta acima do bem e do mal; ndo é bom nem mau, é
justo. Exu é o senhor da magia, o saneador planetario.

Para mais detalhes sobre o tema, remeta-se, leitor, para o livro Vocé
sabe o que é macumba? Vocé sabe o que é Exu? de autoria de Diamantino
Fernandes Trindade.



VIBRATORIAS ESPIRITUAIS DE ACORDO COM
OS CONCEITOS ESOTERICOS DA UMBANDA

Dentro dos conceitos esotéricos da Umbanda, as sete esséncias
espirituais sao expressas por meio de pares vibracionais. A polaridade dos
orixas € dual, mas assim sO se expressam no Universo Astral por meio da
manifestacdo nos chamados eterno masculino e eterno feminino.

ORIXA ‘ PAR VIBRATORIO

ORIXALA ‘ ODUDUA

OGUM ‘ OBA

0XO0SSI “ OSSAIM ‘

XANG ‘ OYA ou INHACA
YORIMA ‘ NANA BURUQUE
YORI ‘ OXUM
YEMANJA ‘ OXUMARE

Cada uma dessas vibragcoes esta associada a determinadas relacoes
vibratorias.



VIBRATORIA DE ORIXALA

Esta vibratoria é a detentora da luz espiritual que ilumina toda a

corrente astral de Umbanda.

Significado: a luz do
Senhor Deus.

Cor vibratoria:
branco ou amarelo-
ouro.

Geometria sagrada:
ponto geométrico.
Numero sagrado: 1.
Signo zodiacal: Ledo.
Astro regente: sol.
Dia propicio:
domingo.

Elemento: fogo.
Pontos cardeais: sul e
sudeste.

Metal: ouro.

Mineral: cristais
brancos.

Horario vibratorio:
das 9 horas as 12

horas.

Esséncia volatil:
sandalo

Flores sagradas:
maracuja e girassol.
Erva sagrada:
oliveira

Erva de Exu: guiné.



Figura 1: Ideograma de Orixala.



VIBRATORIA DE OGUM

Esta vibratoria é manipuladora dos elementos aquosos. Ogum € o

senhor primaz da agua.

Significado: o fogo da
gloria ou da salvacao.
Cor vibratoria:
alaranjado.
Geometria sagrada:
heptagono.

Numero sagrado: 7.
Signos zodiacais:
Aries e Escorpido.
Astro regente: Marte.
Dia propicio: terca-

feira.
Elementos: fogo e
agua.
Pontos cardeais: sul e
oeste.

Metal: ferro.
Minerais: rubi e agua-
marinha.

Horario vibratoério:
das 3 horas as 6 horas.
Esséncias  volateis:
cravo e tuberosa.

Flor sagrada: cravo
vermelho.

Erva sagrada:
jurubeba.



Erva de Exu: espada
de Sao Jorge.

Figura 2: Ideograma de Ogum.



VIBRATORIA DE OXOSSI

Esta vibratoria é manipuladora dos elementos aéreos. Oxodssi € o

senhor primaz do ar.

Significado: o senhor
da forca envolvente.
Cor vibratéria: azul.
Geometria sagrada:

hexagono.
Numero sagrado: 6.
Signos zodiacais:

Touro e Libra.
Astro regente: Venus.
Dia propicio: sexta-

feira.
Elementos: terra e ar.
Pontos cardeais:

norte e leste.

Metal: cobre.
Minerais: lapis-lazuli
e turmalina.

Horario vibratoério:
das 6 horas as 9 horas.
Esséncias  volateis:
violeta e jasmim.

Flor sagrada: palmas.
Erva sagrada: erva-
doce.

Erva de Exu:
sabugueiro.



Figura 3: Ideograma de Oxdssi.



VIBRATORIA DE XANGO

Esta vibratoria tem como atividade espiritual fazer cumprir a lei
karmica. Xango € o senhor primaz do fogo.

Significado: o senhor
dirigente das almas.

Cor vibratoéria:
verde.

Geometria sagrada:
quadrado.

Numero sagrado: 4.
Signos zodiacais:
Peixes e Sagitario.
Astro regente:
Jupiter.

Dia propicio: quinta-
feira.

Elementos: agua e
fogo.

Pontos cardeais:
oeste e sul.

Metal: estanho.
Minerais: ametista e
topazio.

Horario vibratoério:
das 15 horas as 18
horas.

Esséncias  volateis:
mirra e heliotropio.
Flor sagrada: lirio
branco.

Erva sagrada: louro.
Erva de Exu: folhas



de mangueira.

Figura 4: Ideograma de Xango.



VIBRATORIA DE YORIMA

Yorima é o senhor primaz da terra. Sua funcao € orientar as criaturas
humanas nos caminhos da fé e da evolucdo, alcancadas pela humildade e
sabedoria.

Significado: poténcia
do verbo iluminado.

Cor vibratoéria:
violeta.

Geometria sagrada:
pentagono.

Numero sagrado: 5.
Signos zodiacais:
Capricérnio e
Aquario.

Astro regente:
Saturno.

Dia propicio: sabado.
Elementos: terra e ar.
Pontos cardeais:
norte e leste.

Metal: chumbo.
Minerais: hematita e
turquesa.

Horario vibratoério:
das 21 horas a meia-
noite.

Esséncias  volateis:
eucalipto e erva-
cidreira.

Flor sagrada: dalias
escuras.

Erva sagrada:



eucalipto.
Erva de Exu:
vassoura preta.

Figura 5: Ideograma de Yorima.



VIBRATORIA DE YORI

Yori é o senhor do principio espiritual manifesto no principio natural,
ou seja, o principio manifestado na forma.

Significado: a
poténcia em acdo do
verbo.

Cor vibratoria:
vermelho.

Geometria sagrada:
triangulo.

Numero sagrado: 3.
Signos zodiacais:
Gémeos e Virgem.
Astro regente:
Mercurio.

Dia propicio: quarta-
feira.

Elementos: ar e terra.
Pontos cardeais:
leste, nordeste,

noroeste e centro.
Metal: mercurio.
Minerais: esmeralda e
granada.

Horario vibratoério:
das 12 horas as 15
horas.

Essencias  volateis:
alfazema e benjoim.
Flor sagrada:
crisantemo branco.



Erva sagrada:
manjericao.
Erva de Exu: pitanga.

Figura 6: Ideograma de Yori.



VIBRATORIA DE YEMANJA

Yemanja, a senhora da energia mental, é a poténcia geradora das

almas, a transformadora da substancia etérica.

Significado: 0
principio natural.

Cor vibratoria:
amarelo.

Geometria sagrada:
reta.

Numero sagrado: 2.
Signo zodiacal:
Cancer.

Astro regente: lua.
Dia propicio:
segunda-feira.
Elementos: agua.
Pontos cardeais:
oeste e sudoeste.
Metal: prata.
Minerais: agata e
cristais leitosos.
Horario vibratorio:
das 18 as 21 horas.

Esséncia volatil:
verbena.

Flor sagrada: rosas
brancas.

Erva sagrada:
panaceia.

Erva de Exu:

bananeira.



Figura 7: Ideograma de Yemanja.

O horario vibratoério de Exu é da meia-noite as 3 horas.

PONTOS CANTADOS

Os pontos cantados sdao formas de oracdo entoadas nos rituais de
Umbanda, com a finalidade de obter-se harmonia de vibracoes com as
entidades que se manifestam nos terreiros e também com os orixas. Existem,
ainda, os pontos cantados para trabalhos especificos, como pedidos de
protecao, descarregos etc.

Os terreiros possuem um grupo de pessoas que formam a chamada



curimba, a qual entoa os pontos cantados. Muitas dessas curimbas possuem
atabaques, agogo0s e outros instrumentos musicais, que, muito utilizados nas
macumbas cariocas, foram introduzidos nos rituais umbandistas na Tenda
Espirita Sdo Jorge, na década de 1930.

Na Tenda Nossa Senhora da Piedade, os pontos sempre foram
cantados sem a utilizacao desses instrumentos, inclusive sem a utilizacdo das
palmas, batendo-se os pés no assoalho de madeira.

Jodo Severino Ramos, dirigente da Tenda Sao Jorge, fundada por
ordem do Caboclo das Sete Encruzilhadas, escreveu, em 1953, o livro
Umbanda e seus canticos, em que fez um levantamento sobre os pontos mais
cantados na Tenda Nossa Senhora da Piedade e suas afiliadas. A seguir, suas
palavras:

Os pontos cantados da
Umbanda sao
verdadeiras  preces.
Provocam vibragoes
mentais homogeéneas
que se aglutinam e
formam uma corrente
fluidico-magnética
propicia a eficiéncia
maior dos trabalhos
experimentais. Como
hino ou evocacao, os
pontos podem ser de
atracao ou
afastamento; de
alegria ou de luta; de
festa ou de demanda
etc. Sua finalidade é,
porém, sempre, a de
reunir, homogeneizar
pensamentos.

Apresentam-se, aqui, alguns pontos que sdo muito cantados nos
terreiros de Umbanda. Alguns deles sofrem algumas alteraces de terreiro



para terreiro.



Pontos de Ogum

Beira-mar, aué, beira-mar
Beira-mar, quem esta de ronda € militar
Ogum ja jurou bandeira
Na ponta de Humaita
Ogum ja venceu demanda
Vamos todos sarava!

Ogum Yara, Ogum Megé
Olha, Ogum Rompe Mato, aué
Ogum Yara, Ogum Mege
Oi, cangira de Umbanda, aué
Capitao do mato mandou me chamar
Tempo nao tenho, caminhos ha
Olha o militar, quem esta de ronda € militar
Olha, Ogum esta de ronda
Miguel esta chamando
Eu ndo sei onde ¢ ¢ é
Oi, me diz onde é é é
Oi, pombinha de fé é é é
Oi, me diz onde é é é

Que cavaleiro é aquele
Que vem navegando sobre o mar azul?
E Seu Ogum Matinata
Que vem defender
O Cruzeiro do Sul
Eée
Ogum é
Eéa
Ogum meu pai
Fee
Seu cangira
Pisa na Umbanda



Eu tenho sete espadas pra me defender
Eu tenho Ogum na minha companhia
(bis)

Ogum €é meu pai
Ogum é meu guia
Ogum € meu pai

Vivo com Deus e a Virgem Maria

Ogum olha sua bandeira
E branca, é verde, é encarnada
Ogum, nos campos de batalha
Ele venceu a guerra
Sem perder soldados

Seu Ogum beira-mar

O que trouxe do mar?

Seu Ogum beira-mar

O que trouxe do mar?
Quando ele vem
Beirando areia

Traz na mao direita

O rosario de mamae sereia



Pontos de Yemanja

Quem quer me ver sobre a terra?
Quem quer me ver sobre o mar?
Sou a cabocla Jandira
Sou a sereia do mar
Erué rué rué
Erua rua rua
Erueé rué, Jandira

Hoje é dia de Nossa Senhora
De nossa mae Yemanja
Olundag, €, €
Olunda 4, 4, a
Brilham as estrelas do céu
Brilham os peixinhos do mar
Olundag, €, €
Olunda 4, 4, a

Baixou, baixou
A Virgem da Conceigdo
Maria Imaculada

Para tirar a perturbacao
Se tiveres praga de alguém

Desde ja seja perdoado
Levando pro mar adentro
Pras ondas do mar sagrado

Eu vou jogar
Vou jogar flores no mar
Eu vou jogar
Uma promessa eu fiz
Para Deus me ajudar
Vou pedir, vou vencer



Vou vencer, vou pagar
Eu vou jogar

Vou jogar flores no mar
Eu vou jogar

E, & Yemanja

E, & Yemanja
Rainha das ondas, sereias do mar
Rainha das ondas, sereias do mar
Como ¢ lindo o canto de Yemanja

Faz até o pescador chorar
Quem ouvir a mae d'agua cantar
Vai com ela pro fundo do mar

E, & Yemanja

E, & Yemanja
Rainha das ondas, sereias do mar
Rainha das ondas, sereias do mar

Saia do mar
Minha sereia
Saia do mar
Venha brincar na areia
Saia do mar
Sereia bela
Saia do mar
E venha brincar com ela



Pontos de Oxossi

Eu corri terra, eu corri mar
Até que cheguei aqui no meu conga
Ora viva Ox6ssi na mata
Que a folha da mangueira
Ainda nao caiu

A mata estava escura
E um anjo alumiou
No seio da mata virgem
Quando Oxo0ssi chegou
Ele é rei, ele é rei, ele é rei
Ele é rei, na Aruanda ele é rei

Com tanto pau na mata
Eu ndo tenho guia
Caboclo Araraguaia
Vai buscar a guia!

Mas ele é capitdao da Marambaia
Mas ele é capitdao da Marambaia
Mas ele é capitdao da Marambaia
Mas ele é seu Ox0dssi na Arucaia

Caboclo roxo da cor morena
O seu Oxo0ssi € cacador la da Jurema
Ele jurou, e ele jurara
Pelos conselhos que a Jurema veio dar

A mata estava escura
Um anjo alumiou
No meio da mata virgem



Quando o Seu Ox0ssi chegou
Mas ele é o rei
Ele é o rei
Ele é o rei
Mas ele é o rei
Na Aruanda ele é o rei

Atira, atira, eu atirei
Na bamba eu vai atirar
Ele é caboclo, ele é flecheiro
Bumba na calunga
E cacador de feiticeiro
Bumba na calunga
Quando vai firmar seu ponto
Bumba na calunga
Ele vai firmar é 14 na Angola
Bumba na calunga



Pontos de Xango

La do alto da pedreira
A faisca vem rolando
Aguenta essa gira de forca
Que a faisca vem queimando

Eu vi Santa Barbara e Xango6-6
A trovoada roncou la no mar
Olha a mujinga de congo-ée-é-¢é
Olha a mujinga de congo-ah-a-a

Eu vi Santa Barbara e Xango
Sentados em cima da pedra
Olham seus filhos que vao pra guerra
Olham seus filhos que vao pra guerra

Pedra rolou
La na pedreira
Segura a pedra, meu pai
Na cachoeira
Tenho meu corpo fechado
Xango é meu protetor
Firma meu corpo
Meu pai

Pai de cabeca chegou

Por de tras daquela serra
Tem uma linda cachoeira
Por de tras daquela serra
Tem uma linda cachoeira
E onde mora o meu Pai Xango
Que arrebentou sete pedreiras



Pontos de Inhaca (Oya)

Moca bonita
Como brilha a sua espada
Ao cruzar esse imenso céu azul
Cortando as nuvens
E trazendo a vida
Ela é guerreira do exército de Ogum
Inhaca, linda guerreira
Proteja os seus filhos
Com a luz da lua cheia

Eram duas ventarolas
Duas ventarolas
Que ventavam no mar
Uma era Inhaca
Eparrei
A outra era Yemanja
Odo-l1a

Ela é uma moca bonita
Ela é dona do Jacuta
Eparré, eparré, eparré

Minha mae ta no reino
Com a pemba na mao

E eu quero ver

Inhaca, o seu leque é de ouro
Vem do céu, Oxala quem mandou
Para salvar os seus filhos Inhaca
Na hora da agonia e da dor

Inhacd, cadé Oxum?
Oxum esta nas ondas do mar
Ela € dona do conga



Salve Oxum Nana
Oh, minha Santa Barbara!
E hora
Filhos de Umbanda, mamae
Sempre aqui choram

Inhaca tem um leque de penas
Pra abanar em dia de calor
Inhaca tem um leque de penas
Pra abanar em dia de calor
Inhaca mora nas pedreiras
Eu quero ver meu Pai Xango
Inhaca mora nas pedreiras
Eu quero ver meu Pai Xango

Pontos de Nana Buruque

Atraca, atraca
Que ai vem Nana, &, a
Atraca, atraca
Quem ai vem Nana, €, a
E Nana, é Oxum
E quem vem, sarava, &, 4
E Nana, é Oxum, é Mamae Yemanja

Oh, Nana, cadé Oxum?
Oxum ¢ das ondas do mar
Ela é dona do conga
Salve Oxum, Nana!

Nana das aguas paradas
E mée dos orixas,

Nana, afasta essas magoas
Me afaga para eu ndo chorar
Nana que tem amor no peito

Dai um jeito de a tristeza passar,



Nana que tem amor no peito
Dai um jeito de a tristeza passar

Nand, vim aqui pra te ver, vim trazer essas flores para lhe oferecer
Nand, vim aqui pra te ver, vim trazer essas flores para lhe oferecer
Sao flores, Nana, sao flores
Sao flores pra lhe oferecer
Sao flores, Nana, sao flores
Pro vosso filho Obaluaié



Pontos de Oxum

Eu vi Mamae Oxum na cachoeira
Junto com meu Pai Oxala
Colhendo lirios, lirio, &
Colhendo lirios, lirio, a
Colhendo lirios
Para enfeitar nosso conga

Oi, me leva
Pras ondas grandes
Eu quero ver as sereias cantar
Eu quero ver os caboclinhos na areia
Oi, como brincam com Yemanja
Arueé, é, €, eeee
Arué, mamae é dona do mar
Arueé, e, €, eeee
Arué, mamae é dona do mar



Pontos de Oxala

Oxala, meu Pai
Tem pena de nds, tem do
A volta do mundo é grande
Seu poder ainda é maior

Sarava sua banda!
Sarava seu conga!
E Sao Salvador e meu Pai Oxala

E de credo em credo
E de credo em cruz

Cruzai vossos filhos
Em nome de Jesus

Deus salve 0s nossos guias
Pela gloria desse dia
Em vim aqui
Pedir a Oxala
E a estrela-guia
Que aumente a nossa luz
Que noés possamos alcancar
As belas vibracoes deste conga

Estrela do céu
Que guiou nosso pai
Guiai estes filhos
Caminhos que vai
Estrela do céu
Que te disse o Guaia
Povo de Umbanda
Que povo sera?
Povo de Umbanda



Que esta no conga



Pontos de Cosme e Damiao

Sdo Cosme e Sao Damiao
Sua santa ja chegou
Vem la do fundo do mar
Que Santa Barbara mandou
Dois-dois, sereia do mar
Dois-dois, Mamae Yemanja
Dois-dois, sereia do mar
Dois-dois, meu Pai Oxala

A estrela e a lua
Sdo duas irmas
Cosme e Damiao
Também sao irmaos
Estrela! Estrela!
A estrela e a lua
Sdo duas irmas
Cosme e Damiao
Também sao irmaos

Cosme e Damiao,
Damido, cadé Doum?
Doum foi passear la no cavalo de Ogum
Cosme e Damiao,
Damido, cadé Doum?

Doum foi passear la no cavalo de Ogum
Dois-dois, sereia do mar
Dois-dois, Mamae Yemanja
Dois-dois, sereia do mar
Dois-dois, Mamae Yemanja

Cosme e Damiao
A sua casa cheira
Cheira a cravo, cheira a rosa



Cheira a flor de laranjeira
Cosme e Damiao
O que é que eu vou comer?
Peixe da maré,
Com azeite de dendé

Bahia é terra de dois
Terra de dois irmaos
Governador da Bahia
E Cosme e Damido
Bahia é terra de dois
Terra de dois irmaos
Governador da Bahia
E Cosme e Damido

Pontos de Obaluaie

Meu Pai Oxala
E o rei, venha me valer
Meu Pai Oxala
E o rei, venha me valer
O velho Omulu
Atoto Obaluaé
Atoto Obaluaé
Atoto Obaluaié
Atoto Baba
Atotd Obaluaié
AtotO é orixa

Vem chegando um velhinho
Para lhe abencoar
Vem chegando um velhinho
Para lhe abencoar
Velho atoto, Pai Oxala
Velho atoto, Pai Oxala
Oxala é o rei do mundo



Oxala é o meu senhor
Omolu, dono da peste
Obaluaié, atoto
Um passarinho cantava longe
E, de repente, ele voou
Era um velho caminhando na estrada
Era o velho Omolu, atotd



Pontos do Povo do Mar

Hoje é dia de Nossa Senhora
Da nossa Mae Yemanja
Oh, luna he-e-é
Oh, luna ah-a-a-a
Brilham as estrelas no céu
Brincam os peixinhos no mar
Oh, luna he-é-e
Oh, luna ah-a-a-a

Quem quer me ver sobre a terra?
Quem quer me ver sobre o mar?
Sou a Cabocla Jandira
Sou a sereia do mar
Ei-uei-uei
Ei-uei-uei! ah!
Ei-uei-uei
Jandira

Caboclo, caboclo
Das ondas do mar
Quero ver esta demanda
Que caboclo vai ganhar!



Pontos de Pretos Velhos

Pinto piou na calunga
Galo cantou 1a na Angola
Olha congo que vem de Carangola
Trazendo micangas em sua sacola
Olha congo que vem de Carangola
Botando os inimigos de porta pra fora

Pai Joaquim, ¢h! éh...
Pai Joaquim €h! ah!...
Pai Joaquim vem la da Angola
Pai Joaquim € de Angola, Angola

Bate, bate na cumbuca
Repenica no conga
Chega minha povo
E vamos trabalhar

Da licenga, Pai Antonio
Que eu ndo vim lhe visitar
Eu estou muito doente
Vim pra vocé me curar
Se a doenca for feitico
Pula la em seu conga
Se a doenca for de Deus
Pai Antonio vai curar
Coitado de Pai Antonio
Preto velho curador
Foi parar na detencao
Por ndo ter um defensor
Pai Antonio é quimbanda
E curador
E pai de mesa
E curador



E pai de mesa
E curador
Pai Antonio é quimbanda
E curador

L.a vem vovo descendo a serra

Com a sua sacola
Ela traz a pemba
Ela traz a toalha

Ela vem de Angola

Eu quero ver vovo

Eu quero ver vovo

Eu quero ver se filho de Umbanda
Tem querer

Vovo ndo quer
Casca de coco no terreiro
Vovo nao quer
Casca de coco no terreiro
Traz lembranca com saudades
Dos tempos de cativeiro



Ponto das Almas

Eu andava perambulando
Sem ter nada para comer
Fui pedir as santas almas
Para vir me socorrer
Foi as almas que me ajudou
Foi as almas que me ajudou
Meu Divino Espirito Santo
Viva Deus Nosso Senhor!



Pontos de Baianos

Bahia
Oh, Africa!
Venha nos ajudar
Bahia
Oh, Africa!
Venha nos ajudar
Povo baiano, povo africano
Vem ca para nos ajudar

Quem tem baiano
Agora que eu quero ver
Firma seu ponto
Com azeite de dendé
Eu quero ver a baianada de Aruanda
Trabalhando na Umbanda
Pra quimbanda ndo vencer
Eu quero ver a baianada de Aruanda
Trabalhando na Umbanda
Pra quimbanda nao vencer

Na Bahia tem
Ja mandei buscar
Lampido de vidro
Oi, Sa Dona
Para trabalhar... oooo

Oh, meu Senhor do Bonfim
Valei-me Sao Salvador
Vamos salvar nossa gente
Povo da Bahia ja chegou
Oi, na Bahia ninguém pode com baiano
Oi. na Bahia ninguém pode com baiano
Quebra coco, rebenta sapucaia



Quero ver quem pode mais
Quebra coco, rebenta sapucaia
Quero ver quem pode mais



Pontos de Boiadeiros

Me chamam boiadeiro
Boiadeiro eu nao sou nao
Eu sou lacador de gado
Boiadeiro é meu patrao
Getué, getua
Corda de lacar meu boi
Getue, getua
Corda de meu boi lagar

Boiadeiro, prenda seu gado
Nao deixe beber dessa fonte
Eu venho de muito longe
Atravessei sete montes
Quando atravessei o rio
Eu vi meu gado na fonte
Sou lacador, senhor do sertao
No meu cavalo, trago laco na mao

Seu boiadeiro, por aqui choveu
Seu boiadeiro, por aqui choveu
Choveu, relampeou
Foi nessa agua que meu boi nadou
Mas,

Seu boiadeiro, por aqui choveu
Seu boiadeiro, por aqui choveu
Choveu, relampeou
Foi nessa agua que meu boi nadou
Seu boiadeiro, por aqui choveu
Choveu que agua rolou
Foi nessa agua que meu boi nadou
Foi nessa agua que meu boi nadou
Seu boiadeiro, cadé sua boiada?
Sua boiada ficou em Belém



Chapéu de couro ficou 1a também
Chapéu de couro ficou la também



Pontos de Marinheiros

Seu marinheiro
Que vida é a sua?

Tomando cachaca
Caindo na rua
Eu bebo, sim

Eu bebo muito bem

Bebo com meu dinheiro
Nao devo nada a ninguém

O Cirandeiro
Cirandeiro 0
O Cirandeiro
Cirandeiro 0
A pedra do seu anel
Brilha mais que ouro em p6
A pedra do seu anel
Brilha mais que ouro em po

Seu Martim Pescador
Que vida é a sua?
E bebendo cachaca
Caindo na rua
Eu também sei nadar
Eu também sei nadar no mar
Eu também sei nadar
Eu também sei nadar no mar
Eu também sei, também sei, também sei nadar
Eu também sei, também sei, também sei nadar
Na barra vi s6 dois navios
Perguntando se podia entrar
A barra ja esta tomada, seu marujo
Nessa barra aqui quem manda é Oxala



A barra ja esta tomada, seu marujo
Nessa barra aqui quem manda é Oxala



Pontos de Exu

E Exu! Ora pisa no toco, ora piso no galho
Ora pisa no toco, ora pisa no galho
Segura a macumba, mas eu nao caio, oh! Ganga
Eh! Eh! 6
Ele pisa no toco de um galho s6
Eh! Eh! 6
Ele pisa no toco de um galho so

A bananeira que eu plantei a meia-noite
E que deu cacho a beira do terreiro
Eu quero ver esse cabra que é maluco
Que risca ponto contra feiticeiro

Exu! Exu!
Oh! Diz Exu da encruzilhada
Exu! Exu!
Sem Exu nao se faz nada

Na porteira de Belém
Ja bateu um sino s6
Olha 14 meu galo preto
Vai bater no carijo

Exu Tiriri de Umbanda
Mora na encruzilhada
Toma conta e presta conta
Ao romper da madrugada

O sino da igrejinha faz belém blem blom
O sino da igrejinha faz belém blem blom
Deu meia-noite e o galo ja cantou
Exu (nome) que é o dono da gira
Oi, corre gira



Que Ogum mandou



Pontos de Abertura

Eu vou pedir licenca a Deus
Para abrir esta Aruanda
Diz Santo Antonio: “Corre, Umbanda”
Sao Benedito vem correndo
Eu vou abrir minha jurema
Vou abrir meu jurema
Eu vou abrir minha jurema
Vou abrir meu jurema
Com a licenca de Mamade Oxum
E nosso Pai Oxala
Com a licenca de Mamae Oxum
E nosso Pai Oxala
Eu ja abri minha Jurema
Ja abri meu Jurema
Eu ja abri minha Jurema
Ja abri meu Jurema
Com a licenca de Mamade Oxum
E nosso Pai Oxala
Com a licenca de Mamae Oxum
E nosso Pai Oxala



Ponto de encerramento

Eu vou pedir licenca a Deus
Para encerrar esta Aruanda

Diz Santo Antonio: “Corre, Umbanda”
Sdo Benedito vem correndo



Pontos de despedida

Cade a sua pemba?
Cade a sua guia?
Sua terra é muito longe
Seu conga é na Bahia
Cadé a sua pemba?
Cadé a sua guia?
Seu baiano vai embora
Vai daqui para a Bahia

Preto Velho vai embora
Vai subindo para o céu
E Nossa Senhora
Vai cobrindo com véu

Ja foi o sol
Ja vem a lua
Em vim girar
Eu vim girar
Na linha de Umbanda
Em vim girar
Ja vem o sol
Ja vem a lua
Eu vou girar
Eu vou girar
Na encruzilhada
Eu vou girar

E de c6coro, corécd, minhas cambonos
O galo ja cantou, minhas cambonos
Ao romper da aurora, minhas cambonos
Todos os caboclos vao olé, minhas cambonos

A sua mata é longe
Eles vao embora



E vao beirando o rio Azul
Adeus, caboclos
Eles vao embora

E vao beirando o rio Azul



Pontos diversos

Eles sdo trés caboclos
Caboclos do Jacuta
Eles giram noite e dia
Para os filhos de Oxala
Sete mais sete, com mais sete, vinte e um
Saudamos os trés setes, todos trés de um a um
Sete montanhas gira quando a noite vai virar
Seu irmado Sete Lagoas quando o dia clarear
E ao romper da aurora
Até alta madrugada
Gira o Caboclo das Sete Encruzilhadas
Tum, tum, tum, bateu na porta
Tum, tum, tum, vai ver quem ¢
Meu pai era caboclo
Ora, vamos sarava la no conga
Oi! Meu pai era caboclo
Ora vamos sarava no conga!

Bota fogo no mato
Chama, chama que ele vem
E bacuro de Umbanda
Quem tem dendé, quem tem dendé

Abre a porta, oh, gente!
Quem ai vem Jesus
Ele vem cansado
Com o peso da cruz
Vem de porta em porta
Vem de rua em rua
Jesus de minha alma
Sem culpa nenhuma



Corre, Ganga, no congué
Corre, Ganga, no conga
Quem ndo pode com a macumba
Nao carrega patua

A GRAFIA SAGRADA DA UMBANDA

A sagrada grafia de Umbanda é utilizada para identificar os Orixas,
entidades espirituais, para chamar falanges e construir campos de forca
energética.

O valor magistico de um ponto riscado é muito grande na Umbanda.
Para o leigo, o ponto riscado é apenas uma identificacdo de determinada
entidade, ja, para o umbandista, o ponto riscado € um instrumento de trabalho
que estabelece uma relacao direta entre o Plano Astral e o plano fisico.

O instrumento utilizado pela entidade para riscar o ponto é a pemba
(espécie de giz ovalado). O escritor Oscar Ribas explica que o termo
“pemba” é da origem kimbundo.

“Pemba”, termo quimbundo, de kubembula, que significa apartar.
Alusivo a destruicao de maleficio astral, possui largo emprego na Umbanda,
servindo para as caracterizacOes que, obrigatoriamente, se executam nos
lugares concernentes a liturgia, a fim de se abrirem os caminhos, ou seja,
atrair a graca dos espiritos.

Cada entidade tem seu ponto riscado caracteristico, além dos que elas
utilizam para trabalhos com fins especificos. Para os orixas, utilizam-se
pontos de ordem geral, que podem sofrer variacOes de terreiro para terreiro,



de acordo com as necessidades.

Mas, aqui, seriam necessarias muitas paginas para transcrever 0s
milhares de pontos riscados nos rituais de Umbanda, por isso recomendam-se
as seguintes obras para consulta:

Pontos riscados segundo os conceitos tradicionais da Umbanda

3.333 pontos riscados e cantados. Pallas Editora e Distribuidora Ltda.

Pontos riscados segundo os conceitos esotéricos da Umbanda
Matta e Silva, W. W. da Umbanda de Todos Nés. icone Editora.

Mestre Itaoman. Pemba: a grafia sagrada dos Orixds. Editora
Thesaurus.

MANUTENCAO DA MEDIUNIDADE

Algumas pessoas vao a procura de um terreiro de Umbanda para a



cura de seus problemas fisicos ou espirituais. E comum ouvirem a explicacio
de uma entidade incorporada sobre sua mediunidade, mostrando a
necessidade do trabalho espiritual. Entdo, a mente fica cheia de dividas pelo
desconhecido, pois nem sempre os conselhos sdo seguidos. Outros, porém,
amadurecem a ideia e passam a fazer parte da corrente mediunica.

Alguns, envaidecidos, pensam que foram premiados; outros pensam
que é um fardo pesado a ser carregado. Na verdade, ndo é um prémio, nem
um fardo; trata-se de um resgate de dividas passadas que se tem para com 0s
semelhantes; divida essa adquirida em encarnacoes pretéritas. A mediunidade
faz parte de um compromisso assumido, antes da reencarnagdo, o que
podemos ou ndo assumir, depois de encarnados, pois ha o livre-arbitrio.

E melhor resgatar essa divida no presente e ndo adid-la para uma
proxima encarnacdo. Contudo, é claro que as entidades assistentes nao
abandonam os assistidos e ndao os irdo prejudicar se ndo trabalharem
espiritualmente por motivos materiais necessarios. Nessas situacoes, o
melhor é procurar o pai ou mde espiritual do terreiro e expor a situacao,
pedindo licenca para consultar a entidade que comanda os trabalhos para que
ela ofereca orientacao.

Quando o médium inicia sua caminhada espiritual dentro de um
terreiro, deve auxiliar nos afazeres dos trabalhos, camboneando as entidades
incorporadas.

Quando houver giras de desenvolvimento, um médium incorporado
procurara auxiliar o iniciante a dar condicOes para que a entidade que o
acompanha faca a incorporacdo. As vezes, o médium é como uma fruta
madura, pois, ao primeiro toque de vibracdo espiritual, sua entidade ja
consegue incorporar. Outras vezes, 0 médium ainda vai permanecer um bom
tempo na gira de desenvolvimento, pois seu grau de mediunidade ainda esta
“verde” e precisa amadurecer.

Muitas vezes, por falta de conhecimento do pai ou mae espiritual do
terreiro, médiuns que ainda carecem de firmeza sao solicitados a incorporar.
Por falta de confianca, eles vacilam e, no momento em que mais sao
necessarios, falham. Esses médiuns, desiludidos, procuram outras casas, onde
irdo encontrar o mesmo tipo de problema, ja que eles ndo adquiriram ainda a
confianca necessaria em suas entidades e, as vezes, podem permitir que
kiumbas tomem o lugar daquelas.

Quando se é chamado a assumir a mediunidade, nada ha de mais
errado do que se sentir privilegiado. Deve-se, sim, aproveitar a misericordia



do Astral que concede a oportunidade de saldar as dividas.

A manutencdo da mediunidade é uma tarefa simples, porém nem
sempre é efetuada adequadamente. Para tanto, deve-se manter atitudes
mentais dignas, ndo julgando e falando mal de outras pessoas. Deve-se,
ainda, fazer periodicamente os banhos de defesa e desimpregnacdo para
manter aura e corpo astral purificados. Além disso, deve-se evitar a ingestao
de bebidas alcoodlicas e carne, vinte e quatro horas antes dos trabalhos
meditnicos no terreiro. Deve-se, por fim, manter o lar com boas vibracoes,
evitando discussoes e fazendo semanalmente uma defumacdo na casa.

Sempre que possivel, devem energizar-se nos sitios sagrados da
natureza: mata, cachoeira, mar etc. As meditacOes e oracoes sao também
muito importantes para a manutencao da saude astral e fisica.



RITUAL PARA ABERTURA E ENCERRAMENTO
DE UMA GIRA

Quando os médiuns chegam ao terreiro, fazem as saudacoes devidas a
tronqueira e a casa das almas, se houver, procuram o pai ou mae espiritual
para pedir a bencdo e dirigem-se ao vestiario para colocar a roupa ritualistica.
Ao deixar os vestiarios, os filhos de fé devem dirigir-se ao recinto do conga,
colocar as guias ritualisticas e permanecer em siléncio, meditando e
procurando afastar de suas mentes os pensamentos profanos. Nesse momento,
em prece mental, devem pedir aos mentores e aos orixas seu auxilio e suas
luzes, para o melhor desempenho de suas funcdes meditnicas.

Alguns terreiros iniciam suas atividades com a prece de
abertura, mas a maioria procede da seguinte maneira: o pai ou mae espiritual
cantam o ponto de abertura. O mais cantado nos terreiros é:

Vou abrir minha Jurema
Vou abrir meu Jurema
Vou abrir minha Jurema
Vou abrir meu Jurema
Com a licenca de Mamae Oxum
E nosso Pai Oxala
Com a licenca de Mamade Oxum
E nosso Pai Oxala

Outro ponto muito cantado na abertura dos trabalhos é:

Eu abro a nossa gira
Com Deus e Nossa Senhora
Eu abro a nossa gira
Tambor e pemba de Angola
Eu abro a nossa gira
Com Deus e Nossa Senhora
Eu abro a nossa gira



Tambor e pemba de Angola
Abriu, abriu, abriu
Abriu, deixa abrir

Com as forcas da Jurema
Jurema, Jurema

Nos terreiros que seguem os fundamentos esotéricos da Umbanda, é
comum este ponto de abertura, logo apos a prece inicial:



L4 no Cruzeiro das Almas
Ha uma cruz de Guiné
Quem lhe deu esse direito
Foi a Lei de Sao Miguel
Quem lhe deu esse direito
Foi a Lei de Sao Miguel
Me ajude, oh, santas almas!
L4 do Cruzeiro Divino
Quem vos chama é Pai Guiné
Quem ordena é Sao Miguel
Quem vos chama é Pai Guiné
Quem ordena é Sdao Miguel
E guardai meus quatro cantos
Da minha gira de fé
Quem clareia meu conga
E a luz de Oxala
Quem clareia meu conga
E a luz de Oxala

O ponto de abertura deve ser cantado de maneira harmoniosa por
todos os participantes do trabalho, inclusive a assisténcia.

Enquanto se canta o ponto de abertura, o pai ou made espiritual ou sua
made pequena ou pai pequeno, ou dois médiuns designados, vao descerrando a
cortina que mantém oculto o conga dos assistentes. Nem todos os terreiros
possuem a cortina.

A seguir, a curimba e os demais irmaos de branco cantam o ponto de
bater cabeca para que o pai ou mae espiritual faca sua saudacdao ao conga, a
qual consiste no seguinte:

Bate cabeca
Filho de Umbanda
Pede forcas a nosso Pai Oxala
Béncao, papai... Béncdo, mamae
Filho de Umbanda tem coroa de Oxala
Com a mao direita
Pede uma béncao



Bate cabeca e vai saudar seu orixa
Outro ponto muito cantado nos terreiros para o bate-cabeca é:

Cachoeiras da mata virgem
Onde mora meu Pai Xango
Cachoeiras da mata virgem
Onde mora meu Pai Xango
Agua rolou, Nani Buruqué
Pedra rolou, sarava, Pai Xango
Sarava, Pai Xango
Eh! Eh! Eh!
Eh! Eh! A
Se ele é filho de fé
Bate a cabeca la no conga
Eh! Eh! Eh!
Eh! Eh! Ah
|
Se ele é filho de fé
Bate a cabeca la no conga

A seguir, o pai ou mae espiritual coloca-se a direita do conga (de
quem olha para o conga) e inicia-se o mesmo cantico anterior para que todos
os participantes de branco saidem também o conga. Apos a saudacao, o filho
de fé prostra-se diante do pai ou made espiritual que cruza trés vezes suas
costas. Logo apos isso, toca levemente o ombro do filho para avisar que o
cruzamento ja terminou. O filho de fé fica, entdo, de joelhos e toma a béncao
do pai ou mae espiritual.

Apo6s todos os filhos de fé terem pedido a bencdo, o pai ou mae
espiritual prostra-se ante a linha diviséria que separa o espaco destinado ao
publico, voltado para a porta da rua, ou, entdo, para o lugar destinado ao
assentamento de exus e, em prece mental, roga pela seguranca dos trabalhos e
de seus filhos de fé. Em alguns terreiros, é feito o rito propiciatorio, com
instrumentos que representam os quatro elementos da natureza: ar, agua, terra
e fogo.

Nos terreiros que seguem os fundamentos esotéricos da Umbanda nao
é utilizado esse ritual de bate-cabeca. Cada médium, antes de colocar as



guias, bate a cabeca em siléncio e faz a reveréncia ao conga.
Em seguida, inicia-se a defumacdo. Um dos pontos mais cantados
nesse momento é:

Defuma com as ervas da Jurema
Defuma com arruda e guiné
Defuma com as ervas da Jurema
Defuma com arruda e guiné
Com benjoim, alecrim e alfazema
Vamos defumar filhos de fé
Com benjoim, alecrim e alfazema
Vamos defumar filhos de fé

Outro ponto muito cantado nos terreiros para a defumacao é:

Corre, gira, Pai Ogum
Filhos querem se defumar
Umbanda tem fundamento

E preciso preparar
Com benjoim, alecrim e alfazema
Vamos defumar filhos de fé
Com benjoim, alecrim e alfazema
Vamos defumar filhos de fé

Outro ponto muito utilizado nos terreiros que seguem os fundamentos
esotéricos da Umbanda:

Vamos defumar filhos de fé
Da raiz do Pai Guiné
Vamos defumar filhos de fé
Da raiz do Pai Guiné
Defuma eu, babalawo
Defuma eu, babalawo
Defuma eu, babalawo
Defuma eu, babalaw0

O ponto deve ser repetido quantas vezes forem necessarias para que



todos os membros da gira sejam envolvidos pela fumaca, principiando em
defumar o conga, tarefa executado pelo pai ou mae espiritual, que, apds essa
tarefa, defuma os filhos e filhas da corrente meditinica. Em seguida, delega a
seu pai pequeno ou mae pequena, ou a um oga, a tarefa de defumar os
assistentes.

Nos terreiros que seguem os fundamentos esotéricos da Umbanda,
logo ap6s a defumacao, ocorre o rito propiciatério de Exu.

Terminada a defumacdo, o pai ou mae espiritual faz a prece de
abertura.

Em seguida, ele (a) canta os pontos para os Orixas de sua cabeca e
para as entidades que irdo trabalhar. Nada impede que sejam cantados mais
pontos.

Dentro do terreiro, ndo se consideram homens ou mulheres; existem
apenas médiuns, independentemente do género de cada um. Entretanto, para
evitar interpretacOes maldosas, € comum separar o corpo mediunico, de
forma que os homens fiquem a esquerda de quem esta de frente para o conga
e as mulheres, a direita.

Durante a gira de um terreiro, sao praticados varios trabalhos de
caridade, envolvendo as tradicionais consultas com as entidades
incorporadas, os passes, 0s descarregos, as curas etc.

Quando terminam os atendimentos, sdao cantados os pontos de subida
das entidades. Logo apds, o pai ou made espiritual faz uma prece de
encerramento. E de bom tom fazer uma boa defumacao apés a gira.

Além das giras, ocorrem em um terreiro, as festas relativas aos
orixas e as entidades. Sao ainda realizados os sacramentos: batismo de
criancas e de médiuns, casamentos etc.

Anualmente, sao realizados trabalhos na mata e na praia para
que os médiuns possam repor a energia despendida ao longo dos trabalhos.
A Umbanda ndo tem uma codificacdo, como o espiritismo,
porém possui um rito e um ritmo que lhe sdo peculiares e que sofrem
pequenas alteracoes de um terreiro para outro.



PROCEDIMENTO DO CORPO MEDIUNICO NO
TERREIRO

Os médiuns deverao chegar, pelo menos, quinze minutos antes do
horario marcado para o inicio da gira.

Quando os médiuns chegam ao terreiro, fazem as saudacoes devidas a
tronqueira e a casa das almas, se houver. Procuram o pai ou mae espiritual
para pedir a bencdao e dirigem-se ao vestiario para colocar a roupa
ritualistica.

Em seguida, dirigem-se ao conga e fazem sua reveréncia a ele e aos
orixas, pedindo a protecdo para que sua atuacdo medilinica tenha um bom
éxito.

Feita essa reveréncia, o médium devera cumprimentar seus irmdos de
fé e dirigir-se ao seu lugar de costume, onde devera meditar, em siléncio e
pedir a assisténcia dos guias protetores para os trabalhos que serao realizados.

O terreiro € um lugar de meditacdo e trabalhos espirituais, ndao de
comentarios e observacoes. Assim, a meditacdo e firmeza mental de cada
médium evitam que ocorram fatos desagradaveis durante os trabalhos. Nao
dé ouvidos a intrigas e caltinias. Nunca pare seu servico por causa da caldnia.
Se parar, estara dando razao ao caluniador.

Todos os médiuns e iniciantes devem auxiliar os guias que trabalham
no terreiro, porque cambonear é uma forma de aprender e também de
doutrinar o pensamento e a maneira de ser, por isso faz parte da evolugao
espiritual. O cambono participa também da sustentacao energética do
médium incorporado.

E importante procurar dar exemplos de paciéncia e desprendimento,
servindo a todos com bondade e dedicacao.

As duvidas que surgirem no corpo meditnico deverdo ser levadas ao
conhecimento do pai ou made espiritual para melhores explicacoes e
esclarecimentos.

E importante sempre lembrar: o grande perigo do médium homem é a
mulher! O grande perigo do médium mulher é o homem!

Zélio de Moraes



SAUDACOES AOS ORIXAS E AS ENTIDADES

OXALA - Epa, Baba!: Ol4, com admiracdo e espanto ao ancestral dos
ancestrais; vocé faz, obrigado, Pai; grande admiracdo pela honrosa presenca.

OXOSSI — Oké aré!: Autoridade, o rei que fala mais alto; ou salve o rei, que
é aquele que fala mais alto; salve o grande cacador.

OGUM - Patakori!: Cortador de ori ou cabeca; Ogum ié!: salve Ogum.

XANGO - Kao kabecile! ou Kao kabecile oba!: Venham ver, admirar e
saudar o rei; venham ver o rei descer sobre a Terra.

OXUM - Ore ye ye 000!: Salve, menina cuidadosa; salve, maezinha doce.
INHACA - Epa yei Oya: Saudacio aos majestosos ventos de Oya.
YEMANJA - Odoiya! ou Odocyaba: Mae das 4guas.

NANA BURUQUE - Saluba Nana!: Pantaneira (em alusdo aos pantanos de
Nana).

OBALUAIE — Atotd!: Siléncio! Ele est4 aqui!

IBEJI — Oni Ibeijada::Ele é dois!

PRETOS VELHOS - Salve as almas!
CABOCLOS - Oké, caboclo!: Salve o grande caboclo!

BAIANOS — Salve a Bahia! Sarava os baianos!

BOIADEIROS - Chetro marrumbaxetro! Chetua! Significacdao
desconhecida. Figuracao onomatopeica.

MARINHEIROS - Sarava marujada!



EXUS - Laroyé Exu!: Saudacdo amiga a Exu; Mojuba Exu: Meus
respeitos, Exu!

POMBAGIRAS - Laroye Pombagira!: Saudacao amiga a Pombagira.
CRIANCAS - Saudacao igual a do Orixa Ibeji.

CIGANOS — Arriba!

OFERENDAS (EBOS) AOS ORIXAS

A partir de 1913, passou a atuar, por meio da mediunidade de Zélio de
Moraes, uma entidade de Ogum, o espirito de um malaio, que se identificava
como Orixa Malet. Esse espirito portentoso, emissario da luz para as
sombras, atuava mais no terra a terra e trouxe consigo do espaco dois
auxiliares, que haviam sido malaios na ultima encarnacdo. Ele veio para
auxiliar nas curas dos obsedados e no combate a magia negra.

Baixou e permaneceu em missdao junto as sete tendas mestras,
dispondo, dentre os elementos do Caboclo das Sete Encruzilhadas, de todas
as falanges de demanda, de cinco falanges selecionadas do Povo da Costa,
semelhante as tropas de choque dos exércitos da Terra, além de arqueiros de
Oxo6ssi, inclusive nucleos da falange do Caboclo Ubirajara.

Orixa Malet foi a entidade que trouxe do Astral a simbologia dos
pontos riscados da Umbanda como magia e, posteriormente como
identificacdo das entidades que se manifestavam. Além disso, trouxe 0s
ponteiros de aco para firmarem os pontos de magia que eram riscados com a
pemba.

Detentor de conhecimentos das forcas da natureza e responsavel por
introduzir na Umbanda as oferendas (ebds) para os Orixas, ele também
utilizava dessas comidas para desmanchar os trabalhos de magia negra dos
que buscavam ajuda na tenda, além de alguns animais, sempre utilizados



vivos em seus rituais, destruindo as energias maléficas dos que lhes
procuravam.

A magia esta presente em todas as religioes e tradi¢Oes, pois magia é
arte da transformacao, pelo conhecimento e pela vontade, quando se
movimentam energias da natureza para determinada finalidade.

Dentre as obrigacdes, podemos destacar as trés principais:

O primeiro tipo é muito usual na Umbanda e é realizada pelos
consulentes que pedem ajuda espiritual junto aos Caboclos, Pretos Velhos e
outras Entidades que orientam qual obrigacdo a pessoa deve realizar para
alcancar o seu pedido.

O segundo tipo € aquela que realizamos em consequéncia de alguma
demanda que nos foi enviada.

O terceiro tipo é a obrigacdo ao Orixa. As obrigacOes sdo atos
litargicos, ritualisticos ou oferendas, que o filho de fé efetua, com relacao a
determinado Orixa ou Entidade Espiritual, visando conseguir determinado
objetivo.

Na Umbanda, as oferendas (ebds) podem ter as seguintes finalidades:
um pedido antecipado por algo desejado ou um agradecimento por algo ja
conseguido. Nas duas situacoes, as oferendas (ebds) sdao de vital importancia,
pois veiculam a transformacao energética de quem oferece.

Um Orixa ou uma entidade espiritual nao necessita da materialidade
do ebd. Os elementares afins ao Orixa ou a entidade espiritual utilizam a
energia vital da oferenda e devolvem-na de forma potencializada,
fortalecendo o ofertante. Dessa maneira, sempre que uma oferenda é
“arriada”, todos os elementos ali presentes visam repor energias na propria
pessoa, transmutando seus fluidos de acordo com a “vontade” emitida pelo
pensamento firme e pelos pedidos ou agradecimentos dela.

Existem regras importantes que devem ser observadas antes do
preparo das comidas dos Orixas, tais como: manter-se calmo e sereno; tomar
banho de limpeza astral; utilizar materiais de boa qualidade; dirigir o
pensamento, durante o tempo de preparo, ao objetivo desejado, nao
permitindo que pensamentos alheios a oferenda desviem a atencao da mente.
Assim, distragdo, maus pensamentos, aborrecimentos e pressa nao se alinham
com o ato do preparo da comida dos Orixas. O siléencio também é
fundamental.

Todo o desejo deve estar impregnado no processo, desde o preparo da
comida sagrada até seu oferecimento. Além das oferendas para pedidos e



agradecimento, existem diversos ebos especificos, como: limpeza astral,
atracao de dinheiro, equilibrio sentimental etc. Entretanto, nesta obra,
destinada aos umbandistas, serdao focadas as prescricdo de ebds secos (sem
uso de sangue), dentro dos conceitos pertinentes a Umbanda.

Antes de oferecer aos Orixas, sempre se deve ofertar a Exu, rogando
que as oferendas sejam aceitas com €xito e sucesso, pedindo o devido ago
(licenca) ao Senhor dos Caminhos.



EBO PARA OXALA

Oferenda ao grande Orixa, buscando paz, harmonia, satide e prosperidade.
Materiais:

- um prato de louga branca;

- ¥4 quilo de canjica branca;

- mel;

- azeite de oliva;

- algodao;

- 8 velas brancas de cera ou carnatba;
- pemba branca ou efun africano;

- banha de ori.

Procedimento:

Cozinhe a canjica, até ficar molinha.

Quando esfriar, coloque no prato branco, em forma piramidal.

No topo, coloque uma bolinha de banha de ori.

Regue com mel e azeite de oliva.

Polvilhe p6 de efun e cubra completamente com algodao.

Acenda oito velas brancas, em circulo.

Faca esse preceito aos pés do conga ou arreie em um campo florido, em local
alto.



EBO PARA YEMANJA

Para trazer equilibrio, prosperidade e paz.
Materiais:

- uma tigela oval de louca branca;

- 9 folhas de oxibata (vitoria-régia);
- 9 rosas brancas;

- 9 velas amarelas ou azuis-claras;

- 9 moedas correntes, lavadas;

- camaroes secos;

- uma corvina;

- azeite de oliva;

- champanhe branco (opcional).

Procedimento:

Forre a tigela com as folhas de oxibata.

Delicadamente, coloque a corvina e os camardes secos a gosto.

Passe as moedas pelo corpo; faca seus pedidos e coloque-as em volta do
peixe.

Depois, enfeite com as rosas a gosto.

Regue com um pouco de azeite de oliva.

Em volta, acenda as velas em circulo.

Pode-se oferecer champanhe branco.

Faca esse preceito em frente ao conga ou diretamente nas areias do mar.



EBO PARA OXUM - OMOLOKUNE

Para pedir favores de Oxum, como gravidez, fertilidade e prosperidade.
Materiais:

- um prato branco grande fundo;
- 15 quilo de feijao fradinho;

- 100 gramas de camarao seco;

- azeite de dendg;

- azeite doce;

- uma cebola pequena;

- sal;

- 5 ovos cozidos;

- 5 velas amarelas.

Procedimento:

Coloque o feijao fradinho de molho em agua mineral.

Para cozinhar, coloque os graos diretamente em agua fervente.

Depois de cozidos, devem ser escorridos e refogados com cebola ralada,
camarao seco, sal, azeite de dendeé e azeite doce.

Coloque no prato ou na cumbuca redonda branca, enfeitando com camardes
secos inteiros e cinco ovos cozidos inteiros, sem casca.

Entregue na beira de uma cachoeira ou riacho.

Em volta, acenda cinco velas amarelas.



EBO PARA OYA INHACA

Para pedir energia e forca para resolver uma situacgao.
Materiais:

- um balaio de bambu;

- 21 akaras¥! fritos no dendé;

- uma duazia de bananas-ouro;

- uma duzia de bananas-prata;

- uma duzia de bananas-nanicas;
- 21 moedas correntes lavadas;

- 7 rosas vermelhas;

- 9 velas vermelhas.

Procedimento:

Distribua, harmonicamente, no balaio de bambu, os 21 akaras.

Enfeite com os cachos de bananas-nanicas, prata e ouro.

Passe as vinte e uma moedas pelo corpo, deixando-as cair dentro do balaio.
Passe as sete rosas vermelhas pelo corpo, depois, solte as pétalas sobre o
preceito.

Acenda as velas.



EBO PARA NANA BURUQUE

Para pedir paz, serenidade e saude.
Materiais:

- batata-doce;

- panela de barro;

- uma tigela grande de louca branca;
- uma colher de pau;

- mel;

- uma vela branca;

- crisantemos.

Procedimento:

Descasque as batatas, sem uso de faca de metal. Pode ser utilizada faca de
madeira.

Cozinhe a batata-doce, até que vire um puré, em uma panela de barro.
Depois, monte, de forma piramidal, na tigela de louca branca.

Regue com mel.

Enfeite com uma colher de pau, introduzindo sua ponta no puré.

Nao se usam elementos metalicos nas oferendas para Nana.

Ao final, acenda uma vela branca e ofereca diante do conga.

Enfeite com os crisantemos.

Observacdo: a panela deve ser de barro e ndo se pode usar faca de metal, sob
nenhuma hipétese.3!



EBO PARA IBEJI (COSME E DAMIAO)

Materiais:

- 2 pratos brancos grandes;

- 7 doces de bar (abébora, cocada preta, cocada branca etc.);

- 7 frutas doces (exceto citricas);

- 7 bebidas doces: melado, agua com acucar, guarana, Coca-Cola, groselha,
cha-mate adocado e suco de frutas;

- 7 tigelas brancas;

- 7 fitas coloridas (exceto preta e roxa);

- 7 velas cor de rosa e sete velas azuis.

Procedimento:

Enfeite os dois pratos com fitas coloridas.

Em um prato, coloque os doces, harmonicamente.

No outro, distribua com carinho as sete frutas doces.

Arreie em uma praca limpa e florida ou na praia (conforme a intuicao ou
vibracdo da crianca espiritual). Ao redor dos pratos, coloque as bebidas
recomendadas.

Circunde todo o preceito com as velas, alternando as cores.



EBO PARA OBALUAIE

Materiais:

- Um alguidar numero 1;

- ¥ quilo de pipoca amarela;3%
- dendé;

- 1 dazia de bananas-da-terra;
- 10 orogbos;

- 10 moedas lavadas;

- 10 sementes “olho de boi”;
- Morim branco;

- Morim preto;

- 7 velas brancas;

- 7 velas pretas.

Procedimento:

Estoure a pipoca no dendé e coloque no alguidar.

Enfeite com dez orogbos cortados ao meio.

Distribua as sementes de olho-de-boi.

Passe as moedas no corpo, fluindo os pedidos ao Pai Obaluaié.

Circunde com as velas, alternando as cores. Acenda com todo o respeito e
cuidado. Arreie em uma mata, sobre um pano preto e um pano branco.



EBO PARA OXOSSI

Materiais:

- uma abobora moranga;

- 6 espigas de milho cozido;
- melado de cana;

- fatias de coco maduro;

- 6 velas verdes;

- uma vela branca.

Procedimento:

Abra a abobora e limpe-a.

Coloque os graos de milhos cozidos, sem sal, dentro da moranga.

Regue com melado de cana.

Enfeite com fatias de coco, ao seu gosto.

Acenda, em volta, as seis velas verdes e uma vela branca, oferecendo ao Pai
Ox0ssi, pedindo sadde e fartura.

Arreie em uma mata.



EBO PARA XANGO

Materiais:

- uma gamela grande;

- um metro de morim vermelho;
- um metro de morim branco;

- 5 quilo de quiabos;

- acucar cristal;

- agua mineral sem gas;

- 12 moedas correntes lavadas;
- 6 orogbos;

- 12 cravos vermelhos;

- 12 velas vermelhas.

Procedimento:

Tire as pontas dos quiabos e coloque-os dentro da gamela.

Bata, com uma colher de pau, até que fique bem liquido.

Aos poucos, va adicionando acucar cristal e um pouco de agua mineral.

Passe as doze moedas no corpo e coloque dentro do preceito.

Abra seis orogbos ao meio e enfeite-os com os doze pedacos.

Forre o chdao com o pano vermelho e o branco por cima.

Enfeite o pano com os cravos.

A certa distancia, acenda as doze velas vermelhas, rogando protecao,
prosperidade, malei-me (perdao pelos erros admitidos ou ndo) e vitéria sobre
0s Inimigos.

Que a justica de Xango a todos escude!



EBO PARA OGUM

Materiais:

- um inhame grande descascado;
- dendg;

- mel;

- 144 palitos de dente;

- uma cerveja branca;

- 7 velas vermelhas;

- uma vela branca;

- alguidar.

Procedimento:

Cozinhe o inhame.
Corte-0 ao meio.

Espete setenta e sete palitos de dentes em cada parte.
Coloque as duas partes no alguidar, de modo que o inhame fique suspenso,

sem encostar no alguidar.

Regue metade do inhame com mel e a outra metade com dendeé.
Abra uma cerveja branca, sem gelo e regue em circulo o preceito ou coloque

em um Coité.

Circule com as sete velas vermelhas e uma branca, pedindo protecdao a Ogum,
que abra os caminhos e que venca todas as demandas, de ordem material e

espiritual.



EBO PARA EXU

Materiais:

- farinha de mandioca grossa;
- dendé;

- agua;

- mel;

- cachaca de boa qualidade;

- um charuto de boa qualidade;
- uma vela branca;

- 4 alguidares numero 1;

- 1 caixa de fosforos.

Procedimento:

Pegue a farinha de mandioca grossa e misture com dendé. Coloque em um
alguidar.

Pegue a farinha de mandioca grossa e misture com cachaca. Coloque em um
alguidar.

Pegue a farinha de mandioca grossa e misture com agua. Coloque em um
alguidar.

Pegue a farinha de mandioca grossa e misture com mel. Coloque em um
alguidar.

Ao misturar cada elemento, va fluindo o pensamento a Exu, com todo o
respeito, pedindo “ago” (licencga) e protecao.

Va até uma encruzilhada, peca licenca ao senhor daquela encruzilhada e
arreie os quatro alguidares.

No centro dos alguidares, acenda a vela branca, abra a cachaca e circunde o
preceito, derramando a bebida em volta e colocando a garrafa ao lado da vela.
Acenda o charuto e coloque-o sobre a caixa de fosforos, entre a cachaca e a
vela.






BANHOS RITUALISTICOS, DE DESCARGA E
ATRACAO

Muitas entidades, quando ddo consultas no terreiro, recomendam aos
consulentes ervas para banhos e também para defumacdes.

As ervas mais utilizadas sdo: guiné, arruda, alecrim, tabaco, espada-
de-sdo-jorge, espada-de-santa-barbara, boldo (tapete-de-oxala), samambaia
do campo, alfazema, rosas brancas etc. Geralmente, recomenda-se que o
banho tenha um ndmero impar de ervas.

Os banhos de defesa ou descarrego, assim como as defumacoes,
atuam como agentes purificadores.

Para preparar um banho, procede-se da seguinte maneira: ferver agua
em uma panela, apagar o fogo e colocar as ervas em infusdao por quinze
minutos. Filtrar as ervas e o banho esta pronto. Recomenda-se coloca-lo em
recipiente de plastico ou em um coité grande feito de cabaca, pois os
recipientes de vidro ou de louca podem cair e quebrar, provocando acidentes.

Outra maneira de preparar os banhos é macerando, com as maos, as
ervas frescas na agua fria.

Antes dos banhos, é necessario fazer o banho de higiene para que os
poros possam ficar bem abertos, a fim de receber o extrato vegetal.

Em seguida, derrama-se o banho da cabeca para baixo. Pode haver a
recomendacao especifica para que o banho nao passe pela cabeca. Espera-se
o liquido escorrer pelo corpo e, apds alguns minutos, enxuga-se 0 COrpo com
uma toalha seca.

As ervas utilizadas devem ser despachadas em uma mata, para se
degradarem e se reincorporarem a natureza. Ndo sendo possivel, podem ser
descartadas no lixo comum.

Nos banhos de descarrego, é importante colocar um pedaco de carvao
sob cada pé. Esse carvao deve também ser despachado.

a) Banho basico de descarrego ou defesa

Materiais:



- espada-de-sdo-jorge cortada em sete pedacos;
- sete folhas de guiné;
- sete galhos de arruda.

b) Banhos quebra-demanda

Banho 1

Materiais:

- sete folhas de guiné;

- sete folhas de pitanga;
- uma samambaia fina.

Banho 2

Materiais:

- sete folhas de louro;

- uma espada-de-sdao-jorge cortada em sete pedacos;
- sete galhos de arruda.

Banho 3

Materiais:

- sete folhas de mangueira;

- sete folhas de Sdo Gongalinho;
- sete folhas de peregun.

Banho 4

Materiais:

- folhas de quitoco;

- folhas de para-raio;

- folhas de bambu;

- folhas de manjericdo roxo;



- um pedaco de fumo-de-corda.

Banho 5
Materiais:

- waji (anil);
- sal grosso;

Procedimento:
Dissolver trés punhados de sal grosso
e trés pitadas de waji em dois litros
de agua.
Verter pelo corpo todo.
Na sequéncia, tomar banho de manjericdo, alecrim e guiné. Banhar o
corpo todo.

¢) Amaci de Oxala

O amaci de Oxala deve ser feito ap6s o banho quebra-demanda.

Antes de preparar o banho, acender uma vela branca para Oxala.

Usar pétalas de sete rosas brancas e macera-las na agua fria (ndo
filtrar).

Colocar um pano branco virgem sobre a cabeca e jogar o amaci.

Juntar as pétalas e envolvé-las no pano branco.

Levar tudo em uma mata e acender uma vela branca para Oxala.

Um amaci natural é o banho de cachoeira (em uma cachoeira limpa).

d) Outro Amaci de Oxala
Materiais:

- folhas de boldo (tapete de Oxala);
- folhas-da-costa;

- folhas de melissa;

- folhas de oriri;

- folhas de manjericao;



- folhas de alecrim;
- folhas de levante.

Entoar pontos para Oxala e preces, enquanto se lavam e se maceram
todas as ervas descritas.
Sempre utilizar agua fria e limpa; de preferéncia, mineral.

e) Banho de Oxala

Cozinhar canjica, até que a agua fique esbranquicada. Misturar com o
sumo das seguintes ervas: manjericao, tapete-de-oxala (boldo) e alfavaca (que
devem ter sido maceradas ou piladas).

f) Banho de prosperidade e atracao
de boas energias
Macerar ou pilar, em agua de cachoeira, as seguintes folhas frescas:
cana-do-brejo, folha-da-costa, beldroega, folha de algodao, akoko e louro.
Acender uma vela branca e uma vela amarela, fazer seus pedidos e tomar o
banho de corpo todo, com agua fria.

g) Banho para atrair melhores condicoes financeiras
Macerar ou pilar, em dgua de cachoeira, as seguintes folhas frescas:
folha de manjericao, oripepe, colonia, levante e oriri. Deixar descansar por
trés horas, coberto com pano branco virgem.
Enquanto isso, ferver actiicar mascavo, danda da costa (ralado), obi
(ralado), orogbo (ralado) e canela (ralada).
Misturar a agua fervendo com o sumo das ervas, deixar esfriar e verter
no corpo todo. Deixe secar no corpo.
No banho, fluir seus pensamentos a Oxum, pedindo progresso
financeiro. Ao sair do banho, acender uma vela amarela, untada no mel com
noz-moscada ralada.

h) Banho de Obaluaié

Esse banho deve ficar pronto e ser usado quando do retorno de um



funeral, veldrio ou hospital.

Materiais:

- espada-de-sdo-jorge cortada em sete pedacos;
- cip6-cruz;

- manjericao;

- guiné;

- uma pitada de sal grosso.

i) Banho seco

Esse banho é recomendado para aquelas pessoas que se encontram
debaixo de fortes demandas. Deve ser feito antes de comecar a tomar o0s
banhos de ervas.

Estourar pipoca, sem sal ou 0leo, na areia quente.

Passar a pipoca por todo o corpo, inclusive a cabeca.

Recolher toda a pipoca e coloca-la em um pano preto virgem, em
forma de trouxinha. Atencdo, ndo devem ficar vestigios de pipoca nem no
corpo, nem no local.

Levar a uma mata (ndo abrir o pano) e acender uma vela branca para
Obaluaié, pedindo que todo o mal fique retido naquele local.

Logo apés o banho seco e a entrega, deve ser feito um banho de
higiene e, depois, deve-se tomar banho de manjericao, levante e boldo, no
corpo todo.

j) Banho de sal grosso

O banho de sal grosso pode ser feito periodicamente (uma vez por
quinzena, por exemplo), pois, ao ser dissolvido na agua, o sal libera
particulas de carga positiva (cations) e negativa (anions). Essas particulas irao
neutralizar o excesso de carga (positiva ou negativa) presente no corpo.

Colocar algumas pedrinhas de sal grosso em um ou dois litros de agua
morna, em um recipiente plastico.

Logo ap6s o banho de higiene, derrama-lo da cabeca para baixo.

Esperar alguns minutos e ligar novamente o chuveiro para tirar o



excesso de sal retido no corpo.

Esse banho pode ser substituido por um banho de mar, que, além do
sal, possui a energia das ondas.

Pode-se, também, substituir o sal grosso por bicarbonato de sédio,
que, além de neutralizar o excesso de cargas positivas ou negativas,
neutraliza também o excesso de acidez da pele.

1) Banhos especificos para os filhos dos orixas

A seguir é mostrada uma relacdao das ervas para banhos de cada orixa,
utilizados pelos médiuns.

Oxala: pétalas de rosas brancas.

Ibeji: arruda, alecrim-do-campo, rosa branca, eucalipto, jurema,
hortela e guiné.

Oya-Inhaca: angélica, cipo-cruz, carobinha, capim sidrdo, rubi,
espinheira-santa e cordao-de-frade.

Yemanja: angélica, boldo, capim-santo, guiné pipiu, alfazema, picdo-
da-praia e alecrim-do-campo.

Oxum: vassourinha, guiné pipiu, alfazema, jurema, eucalipto, espada-
de-sdo- jorge e manjericao.

Oxossi: cipo-cruz, cipé-caboclo, guiné pipiu, jurema, samambaia do
campo, eucalipto e manjericao.

Ogum: cravos vermelhos, espada-de-sdao-jorge, capim-santo,
alfazema, samambaia do campo, boldo e perfume de Ogum.

Xango: samambaia, boldo, eucalipto, picao-da-praia, barba-de-velho,
guiné e alfazema.

Nana: carobinha, capim-santo, guiné pipiu, picdo-da-praia,
manjericao, alfazema e rosa branca.

Obaluaie: arruda, boldo, guiné, alecrim-do-campo, carobinha,



estigma de milho e capim-santo.

Na duavida de qual é seu orixa, sempre use banho do orixa Oxala, que
é pai de todos os oris (cabecas).

O ideal é sempre macerar ou pilar as ervas em agua limpa e fria, em
silencio e prece. Espacadamente, va entoando calmamente os pontos cantados
do respectivo orixa.

O bagaco das ervas deve ser descartado aos pés de arvores frondosas
ou em matas limpas.

m) Banho poderoso

Misture, no sabdo da costa africano, os seguintes pos: waji (anil),’2”
osun (po6 vermelho) e efun, bem como sumo das ervas alfavaca, oriri e folha-
da-costa.

Faca um banho de higiene. Em seguida, esfregue o corpo com esse
sabao (inclusive a cabeca). Depois, deixe cair a agua do chuveiro para limpar
0 corpo.

n) Banhos especificos em funcao do signo zodiacal

Dentro dos preceitos esotéricos da Umbanda, cada ser humano recebe
as vibracoes de um dos sete orixas, em funcao do signo zodiacal.

Orixala: Leado.

Ogum: Aries e Escorpido.
Oxo6ssi: Touro e Libra.

Xango: Peixes e Sagitario.
Yorima: Capricornio e Aquario.
Yori: Gémeos e Virgem.
Yemanja: Cancer.

Para cada um dos sete Orixas, ha banhos de ervas especificas que
devem ser preparados de acordo com as orientacOes anteriores. Podem ser
escolhidas uma, trés, cinco ou sete ervas para cada banho.



Orixala: maracuja, arruda, levante, guiné, erva-cidreira, hortela,
alecrim, girassol e jasmim.
O dia propicio para esse banho é domingo, das 9 as 12 horas.

Ogum: romd, jurubeba, samambaia do mato, espada-de-sdao-jorge,
lanca-de-sdao-jorge, cinco-folhas, tulipa e rubi.
O dia propicio para esse banho é terca-feira, das 3 as 6 horas.

Oxossi: erva-doce, sabugueiro, gervao, malvaisco, malva-cheirosa,
dracena, folhas da jurema, parreira-do-mato e figo do mato.
O dia propicio para esse banho é sexta-feira, das 6 as 9 horas.

Xango: folhas de limdo, lirio de cachoeira, alecrim-do-mato, erva-
tostdo, fedegoso, manga, parreira, abacate e goiaba.
O dia propicio para esse banho é quinta-feira, das 15 as 18 horas.

Yorima: eucalipto, tamarindo, guiné pipiu, trombeta, alfavaca,
camara, bananeira, sete-sangrias, vassoura-preta e vassoura-branca.
O dia propicio para esse banho é sabado, das 21 horas a meia-noite.

Yori: crisantemo (folhas e flores), manjericdao, folhas de verbena,
maravilha, folhas de morango, amoreira, pitanga, meldo-de-sdo-caetano e
capim-limao.

O dia propicio para esse banho é quarta-feira, das 12 as 15 horas.

Yemanja: pariparoba, rosas brancas, folhas de avenca, panaceia,
folhas e flores de violeta, picdo do mato, arruda fémea, manaca e quitoco.

O dia propicio para esse banho é segunda-feira, das 18 as 21 horas.

Nao sendo possivel fazer os banhos no dia e horario propicios, fazer
em outro dia e horario, conforme a necessidade.

0) Infusao de boldo (para fortalecer a mediunidade)

Macerar, sem agua, uma boa quantidade de folhas de boldo.



Colocar o sumo obtido em cima da cabega.

Envolver a cabeca com um pano branco e deixar por trinta minutos.

Essa infusdo fortalece o chacra coronal.

Para fortalecer a mediunidade, pode também ser utilizado o banho
com agua de coco.

p) Osanyin e as ervas (ewe)

Importante frisar que o orixa das ervas é Osanyin, que nao é cultuado
diretamente na Umbanda. Osanyin € originario de Irao, localizado na Nigéria,
préximo a fronteira com o ex-Daome. E a divindade das plantas medicinais e
litdrgicas. Sua importancia é fundamental, pois nenhuma cerimonia pode ser
feita sem sua presenca. O nome das plantas, sua utilizagdo, bem como a
invocacao que desperta seus poderes sdao 0s elementos mais secretos do ritual
yortiba, no culto aos orixas, na Africa. Por isso, Osanyin é considerado o
grande feiticeiro.

Dessa forma, é muito delicado, cuidadoso e perigoso o trabalho, pois,
da mesma forma que as ervas (ewe) podem curar, podem envenenar. Eis o
poder do Osanyin.

Existem ervas que acalmam (er0) e outras que agitam ou excitam (gun).
Existem ervas consideradas masculinas e outras, femininas. Sao muitos os
mistérios e mirongas dos sacerdotes.

Cuidado com ervas desconhecidas. Cuidado com banhos especificos
para 0s orixas, pois, se prescrever uma erva incompativel com o orixa
daquela pessoa, pode prejudica-la. Prefira a simplicidade eficiente das ervas
usais da Umbanda, prescritas pelos guias espirituais.



DEFUMACOES

A defumacdo é um procedimento ritualistico de purificacdo dos
terreiros e do corpo astral das pessoas. Elas podem também ser utilizadas em
residéncias e locais de trabalho profissional, eliminando as energias negativas
que eventualmente ali existam.

As defumacoes devem ser feitas, preferencialmente, utilizando os
incensorios ou turibulos de barro, contendo brasas de carvao. Para defumar a
casa, deve-se comecar do ultimo comodo até a saida. Antes de iniciar a
defumacao, deve-se riscar no chdo, com pemba branca, uma estrela de cinco
pontas. Em cima do ponto, deve ser acesa uma vela branca, pedindo a
protecao das entidades de Ogum.

As ervas utilizadas devem ser secas.

a) Defumacao
basica

Preparar uma mistura contendo trés partes de erva-doce seca, uma
parte de canela em pau, triturada no pildo e uma parte de cravinho-da-india.
Essa ¢ uma defumacdo que pode ser utilizada em qualquer circunstancia,
exercendo a funcdo de desagregacao e purificacao.

b) Defumacao
polivalente
Preparar a seguinte mistura: cinco partes de alfazema, uma parte de

guiné seca, uma parte de arruda seca, uma parte de incenso (olibano), uma
parte de mirra, uma parte de sandalo em po6 e uma parte de benjoim.

¢) Defumacdo para
harmonia e fartura

Preparar uma mistura, em partes iguais de p6 de café, actcar, louro,



arruda seca, alfazema, manjericao e alecrim seco.

d) Principais ervas e
resinas utilizadas na
defumacao

Estas sdo as ervas mais comuns utilizadas na defumacgao: alecrim,
mirra, benjoim, incenso, alfazema, noz-moscada, anis-estrelado, sandalo,
imburana, erva-doce, canela em pau, cravo-da-india, bagas de zimbro e
arruda seca. A imburana é excelente para serenar o campo mental.

Todos os restos de defumacao que sobram no incensério devem ser
queimados em um alguidar proximo da tronqueira ou despachados em uma
mata. Eles ndo devem ser descarregados em agua corrente, pois € uma pratica
que agride o meio ambiente. Isso ndao acontece quando se despacham os
restos da defumacdo na mata, pois serao naturalmente absorvidos pela terra.

e) Prece para
defumar a casa

Defumo minha casa, meu corpo e meu espirito,
Caminhos e todo lugar onde eu andar.
Com este defumador com que Cristo foi defumado,
Para perfumar meu corpo
E livrar das cargas fluidicas de meus inimigos.
Assim serei livre de todos os perigos.
Em nome da trindade: Jesus, Maria e José.

f) Efeitos do incenso
(Olibano)

O irmdao Edmundo Pellizari pesquisou, em um site oficial dos
tradicionalissimos monges cartusianos (ou cartuxos), as propriedades do



incenso, o qual é muito utilizado nas defumacgdes dos terreiros de Umbanda.

Pesquisas cientificas tém demonstrado que, ao ser queimado o
incenso, ele libera um fenol conhecido como tetraidrocanabinol (THC),
substancia com notavel poder desinfetante, porém também inebriante e
anestésica, capaz, por exemplo, de atenuar dores de dente e de cabeca. O
fenol exalado pela fumaca do incenso atua no cortex cerebral (sede da
consciéncia e da elaboracdo de informacdes) e sobre o sistema
neurovegetativo (que controla a respiracdo, o ritmo cardiaco, as funcoes
digestivas e intestinais). Foi comprovado que o tetraidrocanabinol estimula a
serotonina. Doses basicas, como, por exemplo, as equivalentes as exalacoes
de incenso durante uma cerimonia religiosa, aumentam o nivel de serotonina,
que, por sua vez, atenua os impulsos nervosos e abaixa a frequéncia das
ondas cerebrais, criando um estado psicofisico que facilita a capacidade de
concentracdo. A serotonina é também dotada de acdo anti-hemorragica, sendo
protetora dos capilares. SupOe-se que o incenso, com seu poder inebriante, é
capaz de ajudar na concentracao, despertando a vontade psiquica, levando
paz ao coracao, amenizando as tensOes, predispondo a meditagao e
acendendo nos animos aquele fervor que permite entrar em contato com a
divindade. Também estimula favoravelmente o olfato humano, exaltando o
carater solene de uma celebracdo e, finalmente, desinfeta e purifica os
ambientes.

O olibano é popularmente denominado incenso de igreja ou incenso
do padre.



O USO DA POLVORA

Quando se queima a pélvora, combatem-se as forcas contrarias a

luz pela explosdo, agindo como veiculo de limpeza. Além disso, a

queima de polvora provoca um brusco deslocamento de ar, que atinge o

corpo astral dos obsessores, afastando-os da pessoa atingida pela

demanda.

Na queima de polvora ocorre, ainda, um despreendimento de enxofre,
que, desde tempos imemoriais, é utilizado para afastar as forcas negativas do
mal.

A principais forma de descarrego com poélvora sdao a “bucha” e “roda de
fogo™.

A bucha

Usar uma folha dupla de papel sulfite (duas folhas).

Colocar meio tubo de polvora em cima dessas folhas.

Apertar bem (como se fosse uma grande biriba). Isso é denominado
“bucha”.

Riscar um ponto de descarga no chdao ou em uma tabua quadrada (as
setas viradas para a rua). A Figura 8, a seguir, € um exemplo.

Pode ser proximo da tronqueira.

Em cima do ponto, colocar um alguidar com algodao dentro.

Embeber o algodao com um pouco de alcool.

Com todo o cuidado possivel, colocar fogo no algodao.

Cantar para Exu e colocar a bucha em cima.

Quando a polvora explodir, todos devem soprar bem forte para afastar as
cargas negativas.

As pessoas devem guardar uma distancia segura para nao serem
chamuscadas.

Apo0s o trabalho, deve-se lavar as mados de todos os presentes no trabalho
com amaci, perfume ou agua de cachoeira. Todos os presentes devem, ao
retornar para casa, fazer um banho de ervas, o qual deve estar pronto com
antecedéncia.






Roda de fogo

A tradicional roda de fogo deve ser feita num local de terra.

Ao sair de casa ou do terreiro para realizar o trabalho, todos os
participantes devem acender uma vela para a sua Entidade de guarda.

Antes de iniciar o processo, oferece-se uma ou mais garrafa de
cachaca para os Exus. Acende-se uma, trés ou sete velas brancas ou pretas e
vermelhas e pede-se protecdo para o trabalho que sera realizado. Derrama-se
um pouco de aguardente no local e deixa-se a garrafa aberta. Acendem-se um
ou mais charutos para os Exus.

Coloca-se a pessoa atingida pela demanda no local pré-determinado
para a roda de fogo e ela deve ser cercada por pélvora, em circulo, deixando-
se uma abertura para que os obsessores possam sair. A roda deve ser
suficiente grande para que quando a polvora queime, ndo atinja a pessoa.

Canta-se um ponto para Exu e acende-se a polvora tomando todas as
precaucoes para que ninguém se queime. Logo apos a pessoa deve sair pela
abertura.

Ap6s o trabalho deve-se lavar as mdos de todos os presentes ao
trabalho com amaci, perfume ou agua de cachoeira. Todos os presentes
devem, ao retornar para casa, fazer um banho de ervas que deve estar pronto
com antecedéncia.



DESAGREGACAO DE CARGAS NEGATIVAS EM

RESIDENCIAS
a) Preparar uma
defumacdo basica (vide
capitulo sobre
defumacoes).

Defumar a casa do fundo para frente, utilizando um incensorio ou
turibulo de barro.
Enquanto faz a defumacao, realizar a seguinte oragao:

Defumo minha casa, meu corpo e meu espirito,
Caminhos e todo lugar onde eu andar,

Com este defumador com que Cristo foi defumado,
Para perfumar seu corpo

E livrar das cargas fluidicas de seus inimigos visiveis.
Assim serei livre de todos os perigos,

Em nome da trindade: Jesus, Maria e José.

O que sobrar da defumacdo deve ser queimado em um alguidar ou
despachado na mata.

b) Para evitar mas vibracdes na casa e manter um ambiente sereno,
colocar, atras da porta de entrada ou em um dos cantos da casa, um copo com
agua, contendo sal grosso, trés pedacos de carvao e trés dentes de alho.

Deixar durante sete dias.

No sétimo dia, jogar tudo no pé de uma arvore.

Defumar a casa com a defumacao basica.

¢) Acender uma vela vermelha atras
da porta de entrada.
Colocar um copo com agua e sal



grosso em frente a vela.
Fazer uma oragao para a Corrente dos Caboclos de Oguns, a fim de
auxiliar no trabalho de limpeza.
Passar a espada-de-sdao-jorge em todos os cantos da casa, de forma a
cruzar todos os cantos. Fazer o mesmo do tltimo comodo até a porta da rua.
Pedir, com bastante firmeza, para cortar toda a perturbacdo que estiver
na residencia.
Fazer uma defumacao na casa.
A espada deve ser colocada no pé de
uma arvore (fora de casa).
Fazer uma defumacao na casa.

d) Em uma tabua quadrada de cinquenta centimetros, riscar o seguinte
ponto:

Figura 9



Figura 10

Quando terminar, limpar o ponto com um pano umido e despachar os
restos da vela no lixo.



Escrever com uma pemba o nome da pessos

em todo circulo

@ =vela Branca palito: total 14 velas

Figura 11

Escraver com uma pemba o nome da pessoa
em todo circulo

@ =Vela Branca palito: total 14 velas
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Figura 12

Po0 de sumico



Escrever em um papel branco:

Que o vento te leve
Como folhas secas.
Que a terra enterre
Os atos e 0s passos teus,
Pensados ou tramados
Contra mim e contra Deus.
A Divindade que ha em mim
Poe nesse drama um fim.
Que seus passos te guiem para longe,
Onde possas aprender a viver,
Em amor e alegria.
Que se cumpra em luz e graca.
Assim seja. Assim se faca.

Leia essa oracdo sete vezes na chama de uma vela branca, destinada as santas
almas. Queime o papel em um prato branco, para poder pegar as cinzas.
Misturar em um pote com sete punhados de sal refinado.

Coloque dentro de um saquinho preto.

Usar:

- na foto da pessoa;

- na cachaca com o nome da pessoa (na encruzilhada para os exus);
- no rastro da pessoa;

- no nome enrolado e jogado em agua corrente;

- nas costas da pessoa;

- uma pitada na bebida;

- uma pitada na comida.



O USO RITUALISTICO DAS VELAS

Desde tempos imemoriais, as velas tem sido fonte de luz e simbolo de
conforto para o ser humano. Em funcdo da sua importancia, o uso das velas
acabou cercado de mitos e lendas.

Utilizamos as velas apenas para simbolizar nossa magia por meio de
suas chamas. O fogo é o simbolo do plano mental e da atividade. O ato de
acender a vela para uma Entidade é a forma de ativar seu pedido e leva-lo
para o plano etéreo.

Dai a razdao de usarmos as velas na magia. Esta pratica tem como
objetivo ativar, manter vivo, simbolizar o elo de ligacdo de nossos
pensamentos e desejos com o mundo astral. Na chama de uma vela, todas as
forcas da natureza sdo ativadas. A vela queimando é uma forma de ligacao
com um Ser Superior. As velas tétm a funcdo de agentes focalizadores
mentais e sdo eficientes na concentracao ou mentalizacao.

O uso das velas nos rituais religiosos comecou quando o homem
primitivo percebeu que era possivel iluminar as suas cavernas. Com a sua
moradia iluminada, era possivel agradecer aos céus por uma boa cagada ou
uma colheita farta e até mesmo pedir auxilio, béncdao ou perddao. A chama
brilhando no escuro da caverna significava a propria presenca de Deus.

Simbolicamente, a luz sempre representou o poder do bem para a
humanidade. Nos antigos mistérios da antiguidade classica, simbolizava a
sabedoria e iluminacdo. A chama da vela era associada a alma imortal
brilhando nas trevas do mundo. Destas crencas surgiu a pratica de utilizar as
velas como ritual magico.

O uso das velas comuns, geralmente brancas, nos rituais da Umbanda
é proveniente da heranca que recebemos da Igreja Catdlica, visto que os
altares catélicos sempre foram iluminados por velas, destacando-se as velas
de cera.

Com a popularizacdo das Sete Linhas de Umbanda e as cores
associadas aos Orixas, ocorreu uma rapida procura das velas coloridas. Este
fato surgiu como uma deturpacdo do ritual original da Umbanda, pois na
Tenda Nossa Senhora da Piedade, a primeira Tenda de Umbanda, sempre
foram usadas apenas velas brancas.



Velas utilizadas para o culto aos Orixas e Entidades
Espirituais

Oxala: Vela branca. Utilizada para pedidos de ordem geral.

Inhaca: Vela amarela. Utilizada para fazer pedidos de negocios e problemas
financeiros.

Ibeji: Vela azul ou cor de rosa. Utilizada para fazer pedidos para a saude,
protecao de criancas e harmonizacao.

Yemanja: Vela azul. Utilizada para fazer pedidos para gravidez, harmonia no
lar e protecao dos filhos.

Oxum: Vela azul ou amarela. Utilizada para fazer pedidos para problemas
sentimentais, harmonia no lar e protecao dos filhos.

Oxossi: Vela verde. Utilizada para fazer pedidos para saidde e abertura de
caminhos.

Ogum: Vela vermelha. Utilizada para fazer pedidos para situagdes dificeis,
demandas, protecdo pessoal contra os inimigos.

Xango: Vela marrom. Utilizada para fazer pedidos para justica, negocios
onde haja desonestidade, apaziguar o mau génio das pessoas, tolerancia,
paciéncia etc.

Nana Buruqué: Vela roxa. Utilizada para fazer pedidos para abertura de
caminhos, paciéncia, persisténcia etc.

Obaluaié: Vela branca ou preta e branca. Utilizada para fazer pedidos de
saude.

Pretos-Velhos: Vela branca ou preta e branca. Utilizada para fazer pedidos
de ordem geral, desde que ndo causem prejuizos a outras pessoas.



Baianos: Vela branca ou amarela. Utilizada para fazer pedidos para abertura
de caminhos, negocios dificeis, desentendimentos em geral.

Boiadeiros: Vela branca. Utilizada para descarregos.
Marinheiros: Vela branca ou azul. Utilizada para curas espirituais.

Ciganos: Velas coloridas. Utilizadas para fazer pedidos para bem estar
pessoal e social, sentimental, satide, equilibrios mentais, fisicos e espirituais.

Caboclos: Vela branca. Utilizada para pedidos de saidde e problemas
pessoais.

Criancas: Idem a Ibeji.

Kaé do Orientel8: Vela cor de rosa. Utilizada para fazer pedidos para
doencas, principalmente da cabeca. Esta vela deve ser acesa dentro de um
triangulo equilatero riscado na terra ou riscado no chao, com pemba branca.

Exus e Pombas-Gira: Vela branca ou preta e vermelha. Utilizada para corte
de demandas e abertura dos caminhos materiais.

Almas perturbadas: Vela branca. Deve ser acesa numa igreja, terreiro,
capela ou cruzeiro das almas e nunca em casa.

Quando acendemos uma vela para determinado Orixa ou Entidade
espiritual é necessario fazé-lo com bastante firmeza e confianca, orando e
concentrando-se no pedido que sera feito.



O USO DO TABACO

Muitas religides utilizam a fumaca como depurador das energias. A
defumacdo é sagrada e consagrada pelo mundo inteiro, desde os monges
tibetanos até os padres catélicos.

Rodrigo Queiroz? explica que o tabaco, é considerado uma "Erva de
Poder", usada ha milénios pelos povos indigenas, considerado sagrado com
ampla utilizacdo em seus trabalhos de cura, pajelanca e xamanismo.

O tabaco é o vegetal que veicula os elementos terra e agua. Quando
utilizado nos cachimbos, charutos e defumacao traz os elementos ar e fogo.
Em suma, o fumo é uma defumacao direcionada, que traz além do vegetal, os
quatro elementos basicos (terra, agua, ar e fogo) para trabalhos de magia
pratica.

O sopro por si sO traz efeitos terapéuticos e espirituais muito
valorosos e eficazes nos trabalhos de cura e limpeza, que aliado ao poder das
ervas é potencializado muitas vezes em resultados largamente vistos durante
os rituais de Umbanda.

Assim, o uso do tabaco pelos Caboclos, Pretos-Velhos, Baianos,
Boiadeiros, Exus e outras Entidades possui efeito terapéutico ao mesmo
tempo em que propicia uma verdadeira protecdo para o aura do médium. A
fumaca atua também como desagregador de miasmas®? aderidos ao campo
astral do consulente. Ndao faz sentido, portanto, como apregoam alguns
detratores da Umbanda, interpretar o uso do fumo como um vicio das
Entidades que se manifestam nos terreiros.

Algumas Entidades utilizam uma mistura de salvia, alecrim, folha de
café e outras ervas para determinados trabalhos de cura.



O USO DAS BEBIDAS (CURIADORES)

Os curiadores sao bebidas adequadas para determinados tipos de
trabalho no terreiro de Umbanda.

Rodrigo Queiroz#Y comenta que o alcool como "Bebida de Poder"
atrai forgas e poderes das divindades, também utilizado para curas.

O alcool® é do elemento agua, provindo de um vegetal, que se
sustenta na terra, altamente volatil no ar e considerado o "fogo liquido”, 43! de
facil combustao.

Tanto o tabaco quanto o alcool sdao utilizados para desagregar
energias negativas, queimar larvas e miasmas astrais e no caso do alcool, para
desinfetar e limpar no externo e no interno, ja que pode ser ingerido. Logo, as
Entidades de Umbanda ndo tém vicio e nem apego a estes elementos, nao
bebem além de alguns poucos goles e nem tragam a fumaca que é apenas
manipulada.

Vejamos alguns curiadores utilizados nos terreiros de Umbanda pelas
Entidades manifestadas:

Caboclos: Cerveja clara

Pretos-Velhos: Café, vinho tinto e cachaca
Criancas: Refrigerantes, mel e sucos de frutas
Baianos: Batida de coco e agua de coco
Boiadeiros: Cerveja escura e batida de coco
Marinheiros: Cachaca e rum

Exus: Cachaca, gim e vinho tinto
Pombagiras: Champanhe e vermute tinto

d

E comum a utilizagdo de curiadores nas obrigacoes aos Orixas.
Citamos a seguir algumas das bebidas utilizadas em tais situacoes:

¢ Yemanja: Champanhe branco

e Ogum: Cerveja clara

Xango: Cerveja escura

Inhaca: Champanhe branco

Oxum: Champanhe branco



Oxossi: Cerveja clara

Ibeji: Refrigerante e mel

Oxala: Agua mineral

Nana Buruqué: Champanhe rosé

Obaluaie: Vinho branco doce e mel



O USO DAS GUIAS RITUALISTICAS

As guias sdo colares de contas de porcelana, cristal ou ainda contas
naturais. Simbolizam os Orixas ou as Entidades nas suas cores. Apds um
processo de consagracdo, ficam em ligacdo fluidica com as Entidades

espirituais ou os Orixas. Podem ser entregues as Entidades para cruzamento.
[44]

Eventualmente sao colocados nos congas por alguns dias para receber
uma melhor imantacdo que aumenta o poder energético deles.

A guia é o elemento de ligacdo entre o0 médium e o espirito. Imanta-se
um campo de for¢a nela centralizado, criando uma eficiente protecao contra
eventuais energias negativas.

A guia é usada praticamente em todo tipo de ritual, é um objeto
sagrado. Sdo especificas para cada Orixa ou Entidade. Desviam, neutralizam
ou enfraquecem os fluidos menos apreciaveis.

Por tudo isso, o uso da guia reveste-se de grande importancia para os
umbandistas. Normalmente quando o filho de fé da os seus primeiros passos
dentro dos segredos da Umbanda, quando é batizado ou seja, cumpre a
primeira obrigacdo,®® recebe a primeira guia, que é também a mais
importante.

O filho de fé nunca mais devera separar-se dessa guia. Ela o
acompanhara em todas as etapas de sua vida. Ela é constituida de contas
brancas.

Quase todas as guias dentro da Umbanda relacionam-se com Oxala,
por isso €é que encontramos sempre composicoes de cores que
invariavelmente acrescentam o branco a cor original dos Orixas. Por esse
motivo é comum o filho de fé nao usar as demais guias nas obrigacoes, mas
somente a guia consagrada a Oxala.

Uma guia s6 tem efetivamente valor quando ¢é recebida em
consequéncia de uma obrigacdo, ou quando cruzada por uma Entidade
incorporada. Quando é dada pelo guia, constitui-se em uma protecdo especial
com que a Entidade favorece o filho de fé. Sem isso, ndo passa de um adorno.

Quando as guias sdo recebidas em consequéncia de uma obrigacao,
trazem em si 0 axé correspondente ao ritual. As guias sao feitas dos mais
variados materiais. Muitas sdo feitas com as sementes do capim rosario. Essa
mesma semente é utilizada para fazer tercos. Algumas sao confeccionadas



com dentes de animais, coquinhos, figas etc.

A maioria das guias é confeccionada com cristal, porcelana ou
plastico, sendo que este ultimo ndo é indicado por ndo ser favoravel a
energizacao. Quando possivel devem ser usadas guias de cristais naturais tais
como 0 quartzo, ametista etc. Essas guias apresentam grande durabilidade e
excelente capacidade de imantacao.

O Pai ou Mae Espiritual deve confeccionar a guia de cada filho de fé,
pessoalmente, rezando ou cantando o ponto dos Orixas.

Se uma guia quebrar, procura-se recuperar 0 maximo possivel de
contas e depois monta-la e consagra-la ou cruza-la novamente.

Para cuidar bem das guias, devemos lava-las de vez em quando em
agua pura de mina, cachoeira ou mar.



O USO DOS PONTEIROS

Os antigos magos ja usavam a espada como elemento importante em
seus trabalhos de magia. A ponta do aco é usada para desagregar campos
negativos de forcas. Quando fincado, ele firma a magia, ou seja, firma o
ponto.

Ponteiro é qualquer instrumento pontiagudo, de aco, punhal, espada
ou pequena langa, utilizado em diversos rituais umbandistas. Em fung¢do do
poder que tem o aco de captar as forcas vivas da natureza, inclusive os
fen6menos atmosféricos“®!, o ponteiro representa a atracdo das forcas
espirituais, tal como um imd utilizado como forca criadora de energia
elétrica.

Sendo o ponteiro imantado, capta as forcas necessarias para o
fechamento de um ponto nos trabalhos magisticos.

Quando ele penetra na matéria fisica,*Z aprofunda-se nos planos
etéreo e astral, alterando constantemente a matéria, propiciando um campo
eletromagnético que pode desestruturar larvas astrais. Funciona como se
fosse um fio terra para algumas cargas ou entdo como captador de energias
movimentadas em determinados locais.






O USO DA PEMBA - PO DE PEMBA

O valor magistico de um ponto riscado é muito grande na Umbanda.
O instrumento utilizado para riscar os pontos é a pemba, confeccionada com
calcario e modelada em formato ovoide-alongado. Costuma-se dizer que nao
pode existir um Terreiro de Umbanda sem o testemunho da pemba.

P06 de pemba

O p6 de pemba é utilizado para evitar incorporacoes indesejadas, limpar
o ambiente, criar melhores condicGes de trabalho espiritual.

Para o seu preparo sdo necessarios 0s seguintes ingredientes: pemba
branca, mirra, incenso, benjoim, alfazema, anis estrelado e pichuri.

Preparacao

Colocam-se os ingredientes dentro de um pildao bem limpo. O pichuri
deve ser raspado a parte, pois é oleoso e, se nao for feito assim, ele se
transformara numa massa de dificil manuseio.

Soca-se tudo até transformar todo o material em um po6 fino e branco.
Ha um modo caracteristico para socar o pildo: levanta-se a mao do pildo até
certa altura, dentro da boca e solta-se, com um pouco de forca, fazendo com
que a mao do pildo raspe o lado e atinja o fundo lateralmente.

Enquanto se esta socando o material, a tendéncia é que este suba pelos
lados. Deve-se empurra-lo para baixo, utilizando uma colher de pau. Quando
tudo estiver reduzido a po, peneira-se para que fique o mais fino possivel.
Isso pode ser feito em peneira de seda bem fina.

Para que o p6 de pemba fique bem elaborado, o ideal é que a pessoa
que a prepara nao a toque de forma alguma. Deve-se pega-la com uma colher
de pau para coloca-la na peneira e usar a mesma colher para acondiciona-la
em um recipiente de madeira com tampa, ou em uma quartinha de louca. Se
nao houver nada disso, a pessoa deve utilizar uma cumbuca com tampa ou
cobri-la com uma toalha.

E importante que, no decorrer do ritual de preparo do p6 de pemba, os



filhos de fé da casa acompanhem o Pai ou Mae Espiritual, cantando pontos de
Oxala.

Depois de preparado, o p6 de pemba deve permanecer diante do
conga iluminado por uma vela branca.



O USO DA TOALHA RITUALISTICA

A toalha ritualistica, também conhecida como toalha de pescoco, faz
parte dos materiais ritualisticos do médium de Umbanda. Deve ser
confeccionada com pano branco, geralmente absorvente. Um tecido muito
utilizado na sua confecgao é o algodaozinho. A toalha deve ter de 30 a 40 cm
de largura. Seu comprimento varia de acordo com a altura do médium,
devendo, quando colocada no pescoco, atingir a cintura, dos dois lados.

Destacamos a seguir algumas utilizagdes da toalha ritualistica:

e Para envolver as guias.

e Para bater cabeca no conga.

e Para auxiliar no amparo ao médium, quando da incorporacgao. Assim,
evita-se tocar diretamente o médium, principalmente quando é do sexo
oposto.

e Para envolver a cabeca do médium apds a sua consagracdo em uma
obrigacao.

E necessario tomar certos cuidados com a toalha ritualistica e demais
roupas de trabalho, separando-as das demais roupas na hora da lavagem.



MIRONGAS

Para afastar maus fluidos

Pegue trés dentes de alho, um pouco de sal grosso e coloque num saquinho
branco.

Reze um Credo, uma Salve-Rainha e ofereca para o Arcanjo Miguel.

Peca para livra-lo de todo mal.

Trocar tudo uma vez por semana.

Para afastar uma pessoa indesejada de sua vida

No meio de um lengo branco virgem escrever, em letra de forma, o nome da
pessoa.

Acender uma vela branca e segura-la enquanto faz a seguinte oracao (escrita
em um papel):

Rogo a Sao Cipriano que (nome da pessoa)

Deixe-me em paz, parando de procurar-me a partir de agora

Rogo isto ao poder das Treés Almas Pretas que vigiam Sao Cipriano
Entrego (nome da pessoa) nas maos das Trés Almas Pretas

Que vigiam Sao Cipriano

Para que (nome da pessoa) se esqueca de mim

Em seguida pingar uma gota de cera da vela em cada letra do nome da
pessoa.

Apagar a vela e guardar.

Repetir mais cinco dias.

No ultimo dia, dar um n6 numa das pontas do lenco dizendo:

(nome da pessoa) vocé ndo vai mais me procurar, assim como dou um no
nesta parte, um no serd dado em sua cabeca para que me esqueca.

Repetir nas outras trés pontas do lenco.



Fazer novamente a oracao e colocar o papel, onde ela esta escrita, no meio do
lenco.

Acender a vela e queimar tudo dentro de um alguidar médio de barro,
dizendo:

Tudo isto desaparece na chama desta vela. Assim vocé vai desaparecer da
minha vida e eu da sua vida.

Deixar a vela queimar até o fim, agradecendo a Sao Cipriano e as Trés Almas
Pretas.

O alguidar, contendo o material queimando, e o resto da vela devem ser
despachados em uma mata no dia seguinte.

Para minar as forcas de um inimigo

Ir até o veldrio de uma igreja, levando treze velas brancas.

Quebrar cada vela em trés pedacos de modo que cada pedaco nao se solte do
pavio.

Acender as velas e pedir para as Santas Almas quebrarem as forcas do seu
inimigo e que ele ndo possa mais lhe fazer mal.

Primeiro tenha certeza de que aquela pessoa € realmente seu inimigo.

Para protecao das criancas

Antes das 18 horas, colocar uma colher (de sopa) com acticar em um copo
com agua e dissolver bem.

Escrever o nome da crianca num pequeno pedaco de papel branco.

Em cima do papel acender uma vela branca (fixada em um pires).

Pedir protecao para o anjo da guarda da crianca, dizendo:

Que ela esteja livre e guardada de todo mal, seja de ordem fisica, seja de
ordem astral e que os seus inimigos ndo possam lhe fazer mal.

Para desobsessao

Este trabalho pode ser feito em casa, principalmente quando a pessoa atingida



pelos obsessores ndao pode se deslocar até um terreiro ou centro espirita.
Em um copo virgem, colocar um pedaco de carvao, mel, arruda e agua.
Colocar em baixo da cama da pessoa com obsessdo, na direcao da cabeca.
Deixar por sete dias e despachar em agua corrente.

Repetir até conseguir a desobsessao.

Trés vezes ao dia, fazer a seguinte oracao:

Em nome de Jesus eu repreendo, quebro e desligo (nome da pessoa) de toda e
qualquer maldicdo, feitico, vexame, magia negra, azares, poderes psiquicos,
feiticos de bruxarias que tenham sido colocados sobre (nome da pessoa), por
qualquer pessoa ou por qualquer fonte de ocultismo ou fonte psiquica e
ordeno a todos os espiritos relacionados a (nome da pessoa) que a (0) deixem
agora. Obrigado Senhor por té-la (o) libertado.

Rezar, em seguida, um Pai Nosso e uma Ave Maria.

Para segurar dinheiro

Material necessario

Duas folhas de papel sulfite branco
Um lapis ou caneta

Uma moeda de um real

Um saquinho de veludo vermelho

Procedimento

Coloque a sua mao esquerda, com os dedos bem abertos, em uma das folhas
de papel.

Com o lapis, ou caneta, faca o contorno da mao. Recorte o desenho com uma
tesoura.

Repita a operacdo para a mao direita.

Coloque a moeda em uma das maos desenhadas e a outra mao desenhada em
cima da moeda.

Coloque em um saquinho de veludo vermelho.

Mantenha sempre este patua junto de voce.



Lembre-se que este trabalho nao surtira efeito se vocé tiver o habito de gastar mais do que ganha.

Para abrir caminhos

Material

3 cocadas pretas

1 cumbuca pequena de barro

1 quartinha pequena de barro

1 prato pequeno de barro

8 moedas de 1 real

1 vela branca, 1 vela preta e 1 vela vermelha

1 pedago de pano vermelho cortado na forma de quadrado
mel

1 garrafa de cachaca

Procedimento

Levar o material em uma encruzilhada de terra

Fazer a saudacado e pedir permissao para o Exu dono daquela encruzilhada
Em cima do pano colocar a cumbuca com mel no lado esquerdo. No meio,
colocar as cocadas no prato. No lado direito colocar a quartinha com cachaca.
Em cima, fora do pano, acender as 3 velas formando um triangulo equilatero.
Passar as moedas no corpo e pedir para Exu abrir os seus caminhos.

Colocar as moedas no pano: 2 em cima, 2 em baixo, 2 no lado esquerdo e
duas no lado direito.

Derramar o restante do mel e da cachaca em volta da oferenda.

Fazer a saudacao e agradecer a Exu pelo trabalho.

Po de sumico

Escrever em um papel branco:

Que o vento te leve



Como folhas secas

Que a terra enterre

Os atos e 0s passos teus
Pensados ou tramados

Contra mim e contra Deus

A Divindade que ha em mim
POe nesse drama um fim

Que seus passos te guiem para longe
Onde possas aprender a viver
Em amor e alegria

Que se cumpra em luz e graca
Assim seja, assim se faca.

Leia essa oracdo sete vezes e na chama de uma vela branca destinada as
Santas Almas, queime-o, deixando acabar de queimar em um pires para poder
pegar as cinzas e misturar num pote com sete punhados de sal refinado.
Colocar dentro de um saquinho preto e usando:

Na foto da pessoa

Na cachaca com o nome da pessoa (na encruzilhada para os Exus)
No rastro da pessoa

No nome enrolado e jogado em agua corrente

Nas costas da pessoa

Por na bebida, uma pitada

Por na comida, uma pitada

Trabalho para amansar a lingua de faladores

Material

Uma cumbuca de louca branca

Sete chupetas azuis

Quatro velas brancas

Um prato de papelao prateado (de festa) grande
Balas de coco (de festa)

Uma folha de papel sulfite



Procedimento

Riscar uma estrela de seis pontas no papel sulfite.

Escrever o nome da pessoa que deve ter a lingua amansada em um
pequeno papel e colocar no centro da estrela.

Colocar balas de coco na cumbuca até a boca.

Colocar as chupetas, com a parte flexivel em contato com as balas.
Seis ao redor da cumbuca e uma no centro.

Colocar a cumbuca no centro da estrela.

Acender quatro velas brancas, uma em cada ponto cardeal (utilizar
uma bussola para localizar os pontos cardeais) (Figura 13).

Pedir as criancas espirituais para amansar a lingua da pessoa (falar o
nome) e que ela nao mais fale da vida alheia.

Quando as velas terminarem de queimar, levar os residuos e as balas a
um jardim.

Oferecer um refrigerante e agradecer as criancas pelo trabalho.

Guardar as chupetas para futuros trabalhos.



Figura 13

Trabalho para cura de erupcoes cutaneas

Colocar num alguidar médio, pipocas estouradas no azeite de dendé
(prencher o alguidar).

Colocar no meio das pipocas uma vela roxa.

Colocar a pessoa em frente da tronqueira e o alguidar em frente da
pessoa.

Acender a vela e cantar um ponto para os Exus das Almas (Figura
14).

Pedir para secar todas as erupcoes.

Deixar a pessoa no local durante dez minutos.

No dia seguinte, despachar o alguidar com a pipoca numa mata.
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Figura



O QUE FAZER COM DESPACHO EM SUA PORTA?

Muitas vezes, as pessoas perguntam sobre os "despachos" que
aparecem em suas portas. Sdo dadas, a seguir, algumas orientacoes sobre
como proceder nesses casos.

Em hipdtese alguma se deve tocar diretamente com as mdos no
despacho. Isso evita a absorcdo direta das vibracGes negativas.

Nao jogar urina, nem sal grosso em cima do despacho, pois essa
atitude ira fixar ainda mais o trabalho, ja que o sal é um "elemento terra".

No caso de a pessoa em questdo ser um meédium preparado, peca
licenca ao seu guardido e pegue diretamente com as maos protegidas.

Se a pessoa for leiga, deve chamar um médium preparado. Nao sendo
possivel, deve envolver o material em um pano preto ou em um saco de lixo
preto ou, ainda, em ultimo caso, em jornais.

Nao tocar diretamente com as maos. Use dois pedacos de madeira ou
envolva as maos com pano preto.

Feito isso, leve tudo a uma encruzilhada, o mais rapido possivel.
Depois, lave o local onde estava o trabalho com bastante agua e, se possivel,
com um pouco de amaci. Para finalizar, fagca um banho de defesa.

Na primeira oportunidade, visitar o terreiro e conversar com uma
entidade espiritual acerca do ocorrido.



ORACOES

Prece de Caritas

Deus, nosso Pai, que sois todo poder e bondade,
Dai forca aquele que passa pela provacao;
Dai a luz aquele que procura a verdade;
Ponde no coracao do homem a compaixao e a caridade.
Deus! Dai ao viajor a estrela-guia;

Ao aflito, a consolacdo;

Ao doente, o repouso.

Pai! Dai ao culpado o arrependimento;

Ao espirito, a verdade;

A crianca, o guia;

Ao orfao, o pai.

Senhor! Que Vossa bondade se estenda sobre tudo o que criastes.
Piedade, Senhor, para aqueles que nao Vos conhecem;
Esperanca para aqueles que sofrem.

Que Vossa bondade permita aos espiritos consoladores derramarem por toda
a parte
A paz, a esperanga e a fé.

Deus! Um raio, uma faisca de Vosso amor pode abrasar a terra;
Deixai-nos beber nas fontes dessa bondade fecunda e infinita,
E todas as lagrimas secarao, todas as dores acalmar-se-ao.
Um s6 coracdo, um s6 pensamento subira até Vos,

Como um grito de reconhecimento e de amor.

Como Moisés sobre a montanha, nés Vos esperamos com os bracos abertos.
Oh! Bondade, oh! Beleza, oh! Perfeicao,

E queremos de alguma sorte alcancar a Vossa misericordia.
Deus! Dai-nos a forca de ajudar o progresso,

A fim de subirmos até Vos;

Dai-nos a caridade pura;

Dai-nos a fé e a razao;

Dai-nos a simplicidade que fara de nossas almas o espelho onde se refletira
A Vossa divina imagem.



Oracao de Sao Francisco de Assis

Senhor, fazei de mim um instrumento de Vossa paz.
Onde houver 6dio, permiti que eu semeie 0 amor.
Perdao, onde houver injuria.

Fé, onde existir a duvida.

Esperanca, onde houver desespero.

Luz, onde houver escuridao.

Alegria, onde houver tristeza.

Oh! Divino Mestre, permiti que eu ndao procure tanto ser consolado, quanto
consolar. Ser compreendido, quanto compreender.
Ser amado, quanto amar.

Porque é dando que se recebe.

E perdoando que somos perdoados.

E é morrendo que nascemos para a VIDA ETERNA.



Oracao ao Anjo da Guarda

Antes de fazer a oracdo, acender uma vela branca de sete dias e
colocar um copo com agua na frente da vela.

Ofereco esta luz de sete dias e sete noites em louvor ao meu anjo da guarda,
Assim como o anjo Gabriel guiou a sagrada familia.
Guiai-me, afastando todo o mal que esteja comigo: bruxaria, encantaria,
feiticaria, magia negra e mas influéncias.
Que todo o mal seja levado para o mar sagrado,
Para que eu possa ter saude, paz, fartura, prosperidade.
E que o meu caminho esteja sempre aberto e eu seja feliz.



Oracao Estrela do Céu (para pedir misericordia divina)

A piedosa estrela do Céu, Maria Santissima,
Que em seus peitos nutriu o Senhor,
Extinguiu a mortal peste que havia plantado o primeiro pai do género
humano,

Digne-se agora a mesma estrela impedir os influxos dos astros,
Que, por suas disposicoes malignas, costumam ferir o povo com pestiferas
chagas. Atendei-nos, Senhor, porque o Vosso filho que Vos honra nada Vos
nega.

E Vs, Senhor Jesus Cristo, salvai-nos,

Deferindo as suplicas da Vossa Mae Virgem.

Rogai por nds, Santa Mae de Deus Virgem.

Rogai por nés, Santa Mae de Deus,

Para que sejamos dignos da promessa do Cristo.

Deus de misericordia, Deus de piedade.

Deus de indulgéncia,

Que Vos compadecendo da aflicdao de vosso povo,
Dissestes ao anjo que o feria,

Suspende a Tua Mae pelo amor daquela estrela gloriosa,
Vossa Mae purissima,

De cujo precioso peito recebestes o delicioso licor milagroso
Contra o veneno de nossos delitos,

Concedei-nos os auxilios da Vossa graca
Para que sejamos com certeza livres
E misericordiosamente preservados de toda a peste,

De todo perigo e condenacdo eterna por Vos Jesus Cristo,

Rei de gloria que viveis e reinais por todos os séculos dos séculos.
Amém.



Oracao com arruda contra o quebranto e o mau-olhado

Falar o nome da pessoa.

Deus te gerou.
Deus te criou.
Deus te livre de quem
Com maus olhos te olhou.

Falar o nome da pessoa

Com dois te botaram,
Com trés eu te tiro.
Com os poderes de Deus
E da Virgem Maria.

Eu curo quebranto,
Olhado, olhos maus
E olhos excomungados
E feiticaria.



Oracao com azeite e arruda contra mau-olhado e
quebranto

Para verificar se a pessoa tem mau-olhado, procede-se da seguinte
maneira:

Coloca-se agua em um prato branco.
Reza-se, toca-se o azeite com o dedo
médio e deixa-se que caiam trés gotas
na agua; se O azeite se misturar
completamente na agua, significa que
a pessoa tem mau-olhado; se o azeite,
porém, ndo se misturar, significa que
a pessoa ndao tem mau-olhado. Se a
pessoa tem mau-olhado, faz-se a
seguinte oracao, cruzando-a com trés
galhos de arruda:

Nome da pessoa,

Deus lhe fez,
Deus lhe formou,

E Deus desolhe
Quem mal lhe olhou...
Se for olhado
Ou quebranto
Ou pasmado,

Ele seja atirado
Nas ondas do mar,
Seja jogado,

Que fique tdo salvo
Como na hora
Em que foi batizado,
Com os poderes de Deus



E da Virgem Maria.

Rezar trés ave-marias e jogar os galhos de arruda bem longe da
pessoa, de preferéncia em uma encruzilhada.



Oracao forte
(Rezar antes de dormir e ao levantar)

Com Deus eu me deito.
Com Deus me levanto.
Na graca de Oxala,

Que me cobre com seu divino manto.
E se acobertado por Ele eu for
Nao terei medo, nem pavor.
Seja 14 de quem for
E assim, pela Forca e pelo Poder
Do Mistério do Sangue na Cruz.
Onde padeceu Cristo Jesus.

No ato de sua paixdo e coroacao.
Meu corpo fisico ndo sera ferido,
Nem meu sangue derramado,
Nem meu corpo astral perseguido ou agredido,

Nem meu corpo mental confundido ou contundido.
Assim valei-me, em nome das Santas Almas do Cruzeiro Divino,
O caboclo (nome do caboclo) e o pai (nome do preto velho)
Que me livram de todo o mal
E levantam para mim os véus que encobrem
A ira, a traicdo, a inveja e a demanda
E ddo seu ago para que
Exu Sete Encruzilhadas, Exu Tranca Ruas e Dona Pombagira
Possam me valer em tudo o que eu faco e desfaco
E me livrem de todas as a¢Oes contundentes,

Que seja por chumbo ou por aco.



Oracao Poderosa 1
(Deve ser trazida com a pessoa)

Nome da pessoa.

Deus, adiante e paz na guia,
Encomendou-lhe a Deus e a Virgem Maria.
Deu-lhe a companhia que deu a Virgem Maria
Quando foi de Belém para Jerusalém,

O corpo de Cristo lhe guarde
O sangue de Cristo lhe salve,

O leite da Virgem Maria lhe conforte,

Sao Bartolomeu e os santos apoéstolos lhe acompanhem
E lhe livrem de todo o mal e do perigo,

Com as armas de meu Senhor Jesus Cristo ande armado,
Com a espada de Sao Pedro cingido,

Com o sangue do lado de meu Senhor Jesus Cristo banhado
Para que seu corpo ndo seja preso nem injuriado,
Nem seu sangue derramado.

Os bons lhe enxerguem e os maus nao lhe vejam,
Nem ao pé de ti cheguem.

Deus lhe dé a companhia
Que deu a Virgem Maria
Quando foi de Belém para o Egito.

Deus lhe guarde tdo bem guardado
Como foi Nosso Senhor guardado
No ventre de sua mae Maria Santissima.

E com a capa de Abrado ande coberto.

Amém.



Oracao poderosa 2

Pelas doze badaladas dos sete sinos cosmicos
Valei-me, Senhor Jesus
Pelo poder de Sua Santa Cruz, que é de luz no mundo
[lumina a Terra e livrai-a da guerra.
[lumina minha banda, que eu sou filho (a) de Umbanda.



Oracao da clarividéncia

Esta oracdo deve ser feita pelo pai ou mae espiritual, antes de uma
consulta mediunica, jogo de buzios ou outro oraculo.

Pelas sete chaves que abrem as sete portas dos sete templos
Onde as santas almas se ajoelham em oracao.
Valei-me, Pai (nome do preto velho),
desvelando-me os véus que velam e encobrem o destino.
Dé-me as sete chaves,

Que, ao abrir as sete portas, desvelam os sete véus
Que encobrem o passado, o presente e o futuro.
Assim, pelo poder da luz, da cruz do Senhor Jesus,
Pelo canto dos sete galos,

Permita-me, oh! Pai (nome do preto velho),
Penetrar na vida carnal e astral de (nome da pessoa),
Fazendo-me desvelar o bem e o mal
E tudo o que esteja encoberto,

Seja a ira, a doenca, a demanda, a trai¢ao, a vinganca, a inveja,
A falsidade e a deslealdade.

Sarava, pois, tua luz, tua falange
E a santa permissdo do Senhor Jesus e dos sete orixas.
Ago! Babalawo! Ago!



Oracao para entrar em qualquer lugar

Eu a salvo entrei;
Eu a salvo hei de sair,
Assim como meu Senhor Jesus Cristo foi salvo
Na pia de seu santo batismo.

Debaixo da arca de Noé, eu me fecho,
Com a chave de Sao Pedro, eu me tranco.
Jesus de Nazaré, ao meu credo me encomendo,
Jesus, Maria, José, minha alma Vossa é.
Amém.



Oracao a tronqueira

Exu...Ria,
Firma a ganga, Exu (nome)
E toda a forca de demanda,

Neste dia, nesta hora, neste instante.
Peco meu agd ao Exu Guardido (nome),
Nas tuas forcas divinas la do Cruzeiro,
Feche neste instante o caminho das trevas,
Abrindo-me o caminho da luz.

Nas ordenacdes e forcas da Santa Cruz,
Sarava as forcas de demanda,
Sarava os exus da agua, do fogo, da terra e do ar
E protecdo para a minha banda.
Exu...Ria,

Firma minha banda nas forcas de Umbanda.
Ago.



Oracao para fazer ao levantar

Deus te salve luz do dia,
Luz de Santa Maria, iluminai meu espirito,
Meus guias, para que eu seja guiado em meu caminho,
Em meus negdcios,
E por esta luz sagrada seja todo iluminado
E desviadas todas as trevas que em meu caminho estiveram.

Sarava, luz bendita da Virgem Maria!
Sarava, meus protetores!
Sarava, meus Caboclos de Umbanda!
Amém.



Oracao dos sete caboclos e das sete caboclas

Creio em Deus todo poderoso.
Nao ha quem possa mais do que Deus.

Debaixo da obediéncia das trés pessoas da Santissima Trindade,
Eu peco licenca para comunicar-me com os espiritos dos sete caboclos
E das sete caboclas, curadores e curadoras.

Oh, almas santas benditas dos caboclos e das caboclas,

Vos fostes como eu, e eu serei como voOs.

Oh, almas, entrai pelo meu coracao e dentro,

Guardai meu corpo e minha alma dos maleficios,

Olhos maus, azar e contrariedades que houver contra mim,
Em minha casa e nos meus negocios.

Oh, almas dos sete Caboclos e das sete Caboclas,
empatai tudo o que for de embaraco na minha casa
E nos meus negdcios.

Oh! Almas dos sete Caboclos e das sete Caboclas,
Empatai todos os embaracos em minha vida e em meus negdcios.

Rezar um pai-nosso e uma ave-maria.



Oracao ao Dr. Bezerra de Menezes

Existe uma grande mironga (segredo) entre o Dr. Bezerra de Menezes
e as falanges de cura da Umbanda, sobretudo com o Caboclo Pena Branca.

No6s Te rogamos, Pai de Infinita Bondade e Justica,
As gracas de Jesus Cristo,

Através de Bezerra de Menezes e suas legioes de companheiros.
Que eles nos assistam, Senhor, consolando os aflitos,
Curando aqueles que se tornem merecedores,
Confortando aqueles que tiverem suas provas e expiacoes a passar,
Esclarecendo aos que desejarem conhecer a Verdade
E assistindo a todos quantos apelam ao Teu infinito amor.
Jesus, divino portador da graca e da verdade,

Estende Tuas maos dadivosas em socorro daqueles que Te reconhecem
O despenseiro fiel e prudente;

Faze-o, Divino Modelo, através de Tuas legides consoladoras,
de Teus santos espiritos,

A fim de que a fé se eleve,

A esperanca aumente,

A bondade se expanda
E o amor triunfe sobre todas as coisas.

Dr. Bezerra de Menezes, apostolo do bem e da paz,

Amigo dos humildes e dos enfermos,

Movimenta Tuas falanges amigas em beneficio daqueles que sofrem,
Sejam males fisicos ou espirituais.

Santos espiritos, dignos obreiros do Senhor,

Derramai as gracas e as curas sobre a humanidade sofredora,

A fim de que as criaturas se tornem amigas da paz e do conhecimento,
Da harmonia e do perdao,

Semeando pelo mundo os divinos exemplos de Jesus Cristo.



Oracao para corte de demanda

Pelo fogo que queimou,
Pelo mal que quebrou,
Valei-me as santas almas do Cruzeiro Divino
Que segurou

Pela chaga de Cristo que sangrou,
Pelo poder e pelo mistério do sangue na cruz,
Que do meu caminho este mal livrou
E esta demanda cortou.



Oracao com Obi

Consiga um obi africano, parta-o, ponha um pedacinho na boca,
mastigue e recite:

Obi! Komaku!
Obi! Komarun!
Obi! Komasejo!
Obi! Komasofo!
Aarin dede wa!

A oragao deve ser feita em yoruba. Apresenta-se, a seguir, a traducao
para saber o que se esta pedindo:

Obi! Nada de morte!
Obi! Nada de doengas!
Obi! Nada de brigas!
Obi! Nada de perdas!
Entre nos!



Oracao para abrir os caminhos

Deus saiu, eu sai.
Deus andou, eu andei.
Deus achou, eu achei.

Assim como a Nossa Senhora ndo faltou leite para seu bento filho,
Pois a mim ndo faltara o que eu quero arranjar.

Pelo sangue que Jesus derramou no calvario e pelas lagrimas que Vés
derramastes ao pé da cruz,
Nao ha de faltar o que sair a procurar.

Logo ao término desta oracdo, rezam-se um pai-nosso, Uma ave-maria
e uma salve-rainha.



Oracao contra feiticos (Marcos Bravo)

(Fulano), na luz de Agido,
Manso como um rebanho de bois,
Um animal de sonoras patas,

Ha de vir a mim e,

Entre remorsos,

Pedir-me desculpas pelo que me fez.

O Sol, como a cabeleira de ouro de Hages fcora,
Brilhara para ele no dia em que vier a mim pedir desculpas.
Como o néctar e a ambrosia,

Deve ser a minha presenca para (Fulano).

Se eu sou forte, (fulano) é fraco.

E eu o prendo e embaraco.



Oracao de Marcos Manso para aplacar a furia de
Nossos inimigos

O vento, tu que passas por nés,
Ora cantando doce e suavemente,
Ora suspirando e lamentando-se em uivos,
Leva para longe e aplaca a furia de meus inimigos.
Tu, vento, que sobes pelas montanhas e desces com os vales,
Espargindo teu suave frio pelos caminhos,
Tu podes arrastar para longe as maldades,
As mas palavras de meus inimigos.
E, em tua gloria, em teu poder de limpeza,
Eu serei feliz.



Oracao para a saude das criancas fracas

Senhor, que, com Vossa bondade,
Fazeis vir a chuva na terra
E o Sol para fazer crescer a relva e a vida,
E que um dia dissestes: “Deixai vir a mim as criancinhas”,
Eu a Vs suplico:
Dignai-Vos dar-me a alegria de ver este (a) menino (a) curado (a),
Forte e robusto (a),
Que, pela pia batismal, recebeu o0 nome de (Fulano),
Pois ele (a) é fraco (a) e cheio de doencas.
Pela intercessdo dos santos martires,
Eu vos suplico que ele (a) seja curado (a).
Assim seja.
Amém.



As Sete Lagrimas de Pai Preto

Esta oracao € precedida por uma pequena introducdo explicativa de
W.W. da Matta e Silva:

Nestas pdginas, estdo gravadas as impressoes vividas e sentidas por
mim, diretamente, de um humilde e leal amigo do Astral — o Pai G. a quem
rendo a minha eterna gratiddo, como seu veiculo mediunico desde a
infancia...

Desse “Preto-Velho”, colhi esse lamento e essa licdo, sobre a
natureza das humanas criaturas que “giram” nos Terreiros ou Tendas de
Umbanda.

Isso foi hda muitos anos... Quando a experiéncia ainda ndo tinha
encanecido minha alma nesse mister...

Naturalmente, ele, ao proporcionar-me esse “passeio-astral” e ao
falar assim numa demonstragdo direta, quis que eu visse a coisa como ela
era e é... Pois eu tinha ilusées e bastante ingenuidade ainda.

Assim, quero dedicar essas suas ldgrimas, a meus irmdos de
Umbanda, aparelhos sinceros, para que, meditando nelas e vibrando a doce
paz desses “Pretos-Velhos”, possam haurir forcas e compreensdo e,
sobretudo a indispensdvel experiéncia, para que sejam, realmente, baluartes
das verdades que eles tanto ensinam... Quando, tém a oportunidade...

Foi uma noite estranha aquela noite queda; estranhas vibracées afins
penetravam meu Ser Mental e o faziam ansiado por algo, que pouco a pouco
se fazia definir...

Era um qué desconhecido, mas sentia-o, como se estivesse em
comunhdo com minha alma e externava a sensacao de um silencioso pranto...

Quem do mundo Astral emocionava assim um pobre "eu"? Nao o
soube, até adormecer... E "sonhar"...

Vi meu "duplo" transportar-se, atraido por canticos que falavam de
Aruanda, Estrela Guia e Zamby; eram as vozes da SENHORA DA LUZ-
VELADA, dessa UMBANDA DE TODOS NOS que chamavam seus filhos



de fé...

E fui visitando Cabanas e Tendas, onde multidoes desfilavam... Mas,
surpreso ficava, com aquela "visdo" que em cada urna eu '"via",
invariavelmente, num canto, pitando, um triste Pai-preto, chorava.

De seus "olhos" molhados, esquisitas lagrimas desciam-lhe pelas
faces e ndo sei por que, contei-as... foram sete. Na incontida vontade de
saber, aproximei-me e Interroguei-o: fala Pai-preto, diz a teu filho, por que
externas assim uma tao visivel dor?

E Ele, suave, respondeu: estas vendo essa multiddao que entra e sai?
As lagrimas contadas, distribuidas estao dentro dela...

A primeira eu a dei a esses indiferentes que aqui vém em busca de
distracdo, na curiosidade de ver, bisbilhotar, para sairem ironizando daquilo
que suas mentes ofuscadas ndo podem conceber.

Outra, a esses eternos duvidosos que acreditam, desacreditando, na
expectativa de um "milagre" que os facam "alcancar" aquilo que seus
préprios merecimentos negam.

E mais outra foi para esses que creem, porém, numa crenca cega,
escrava de seus interesses estreitos. S3o os que vivem eternamente tratando
de "casos" nascentes uns apos outro...

E outras mais que distribui aos maus, aqueles que somente procuram
a Umbanda em busca de vinganca, desejam sempre prejudicar um seu
semelhante - eles pensam que nos, os Guias, somos veiculos de suas mazelas,
paixdes e temos obrigacao de fazer o que pedem... pobres almas, que das
brumas ainda nao sairam.

Assim vai lembrando bem, a quinta lagrima foi diretamente aos frios
e calculistas - ndo creem, nem descreem; sabem que existe uma forca e
procuram beneficiar-se dela de qualquer forma. Cuida-se deles, nao
conhecem a palavra gratiddo, negardo amanha até que conheceram uma casa
da Umbanda... Chegam suaves, tém o riso e o elogio a flor dos labios, sdo
faceis, muito faceis; mas se olhares bem seus semblantes, veras escrito em
letras claras: creio na tua Umbanda, nos teus Caboclos e no teu Zamby, mas
somente se vencerem 0 "meu caso", ou me curarem "disso ou daquilo”...

A sexta lagrima eu a dei aos futeis que andam de Tenda em Tenda e
nao acreditam em nada, buscam apenas aconchegos e conchavos; seus olhos
revelam um interesse diferente, sei bem o que eles buscam.

E a sétima, filho, notaste como foi grande e como deslizou pesada?
Foi a ULTIMA LAGRIMA, aquela que "vive” nos "olhos" de todos os



Orixas; fiz doacdao dessa, aos vaidosos, cheios de empafia, para que lavem
suas mascaras e todos possam ve-los como realmente sdo... Cegos, “guias de
cegos", andam exibindo-se com a Banda, tal e qual mariposas em torno da
luz; essa mesma LUZ que eles ndao conseguem VER, porque sé visam a
exteriorizacdao de seus proprios “egos".

Olhai-os bem, vede como suas fisionomias sao turvas e desconfiadas;
observai-os quando falam "doutrinando"; suas vozes sdao ocas, dizem tudo de
"cor e salteado", numa linguagem sem calor, cantando loas aos nossos Guias
e Protetores, em conselhos e conceitos de caridade, essa mesma caridade que
ndo fazem, aferrados ao conforto da matéria e a gula do vil metal. Eles ndo
tém conviccao.

Assim, filho meu, foi para esses todos que viste cair, uma a uma, AS
SETE LAGRIMAS DE PAI-PRETO! Entio, com minha alma em pranto,
tornei a perguntar: ndo tens mais nada a dizer, Pai-Preto? E, daquela "forma
velha", vi um véu caindo e num clardo intenso que ofuscava tanto, ouvi mais
uma vez...

Mando a luz da minha transfiguracao para aqueles que esquecidos
pensam que estdo... ELES FORMAM A MAIOR DESSAS MULTIDOES"...

Sao os humildes, os simples; estdo na Umbanda pela Umbanda, na
confianca pela razdo... SAO OS SEUS FILHOS DE FE.

Sao também os "aparelhos’, trabalhadores, silenciosos, cujas
ferramentas chamam-se DOM e FE e cujos "saldrios" de cada noite... sdo
pagos quase sempre com uma s6 moeda, que traduz o seu valor numa tnica
palavra - a INGRATIDAO...

Mestre Yapacani



HINO DA UMBANDA

O Hino da Umbanda foi escrito pelo musico portugués José Manoel
Alves e musicado por Dalmo da Trindade Reis, maestro tenente do Grande
Conjunto da Policia Militar do Rio de Janeiro.

No Segundo Congresso Nacional de Umbanda, em 1961, no Rio de
Janeiro, a musica foi oficialmente reconhecida como o Hino da Umbanda.
Originalmente, tinha como titulo: “Refletiu a luz divina”, sendo cantada nos
terreiros como um ponto comum.

Refletiu a luz divina
Em todo o seu esplendor.
E do reino de Oxal4 onde ha paz e amor.
Luz que refletiu na terra.
Luz que refletiu no mar.
Luz que veio de Aruanda.
Para tudo iluminar.
Umbanda é paz e amor.

E um mundo cheio de luz.
E a forca que nos da vida.
E a grandeza que nos conduz.
Avante, filhos de fé
Como nossa lei ndo ha,
Levando ao mundo inteiro
A bandeira de Oxala.
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Figura 15: Partitura oficial
do Hino da Umbanda,
escrita pelo maestro Dalmo
da Trindade Reis, em 1984.



DATAS COMEMORATIVAS DA UMBANDA

Publicado em 27 de janeiro de 1980, na Gazeta do Grande ABC, por Ronaldo
Linares:

20/01: Sao Sebastido — Ox0ssi.

23/04: Sao Jorge — Ogum.

13/05: Pretos Velhos.

24/06: Sao Jodo Batista — patrono da falange do oriente.
26/07: Sant'Ana — Nana Buruqué.

15/08: Nossa Senhora da Gléria — Yemanja.
27/09: Sao Cosme e Sao Damido — Ibejis.
30/09: Sao Jeronimo — Xango.

02/11: Dia dos mortos — Obaluaié — Sao Lazaro.
15/11: Dia da Umbanda.

04/12: Santa Barbara — Inhaca.

08/12: Imaculada Conceicao — Oxum.

25/12: Natal de Oxala.



JURAMENTO DO UMBANDISTA

Ronaldo Antonio Linares

Ao abracar a fé UMBANDISTA.
Eu juro solenemente.
Perante “DEUS” e 0os ORIXAS.

Aplicar meus dons de mediunidade somente para o bem da humanidade.
Reconhecer como irmdos de sangue os meus irmdos de crenca.
Praticar com amor a caridade.

Respeitar as leis de "DEUS" e as dos homens,

Lutando sempre pela causa da JUSTICA e da VERDADE.
Nao utilizar nem permitir que sejam utilizados os conhecimentos
Adquiridos em um terreiro,

Para prejudicar quem quer que seja.



A SEMANA SANTA E O DIA DE FINADOS

Quaresma € uma pratica catolica de resguardo dos quarenta dias que
antecedem a Sexta-Feira Santa e a Pascoa.

A principio, a Igreja mantinha-se de Iluto por quarenta dias,
comecando na Quarta-Feira de Cinzas. Os altares e as capelas menores eram
cobertos com panos roxos. Toda a atividade artistica alegre cessava e 0s
terreiros que funcionavam escondidos, temendo represalias por serem
descobertos, cessavam suas atividades.

Apesar disso e considerando que as atividades com os denominados
guias de luz e com os orixas estdo paradas, valem-se disso os que trabalham
nas sombras, 0s espiritos dos malignos, que se aproveitam de estarem
desprevenidos os homens bons para promoverem o mau.

A tradicdo de fechar os templos de Umbanda, quando ndo havia
liberdade de crenca, ndao tem razdo de ser no mundo atual. Muito pelo
contrario, é nessa época que NAO SE DEVE PARAR, é nessa época, em que
a quimbanda maligna trabalha a vontade, que o templo deve estar preparado
para que, com o auxilio das entidades de luz, denuncie qualquer trabalho
negativo que tenha sido feito para atrapalhar seus filhos de fé ou
frequentadores.

Atualmente, interromper os trabalhos do templo na Quaresma é
descabido, é ingenuidade, é desconhecer que os inimigos trabalham nas
trevas e que, se nao ha o preto velho, o caboclo ou qualquer entidade que
possa avisar quanto ao mau feito, estar-se-a desprotegido, descoberto, ou
seja, nas maos dos inimigos.

E preciso, URGENTEMENTE, esclarecer que a Quaresma ndo é
africana, é hebraico-europeia e que ja nao é preciso se esconder de ninguém,
pois a Constituicdo do Brasil assegura a todos o direito a liberdade de crenca.
Assim, os padres ja ndo podem mais queimar pessoas nas fogueiras da
inquisicao.

Por isso, € preciso abrir os templos de Umbanda na Quaresma e
cuidar com amor dos filhos de fé.

Ronaldo Antonio Linares



Se voceé for sensitivo, sentira que existe, na Semana Santa, um estado
de depressdao no ar. Muitos pensam no sofrimento de Jesus, em seu martirio
na cruz e, com isso, a atmosfera que nos envolve fica saturada de vibragoes
negativas, com um ar pesado e € possivel sentir, mesmo sem querer, um
estado de angustia. Nesse periodo, um grande ntimero de espiritos sofredores
tenta absorver a energia mental das pessoas e age sobre todos, porque a forga
do pensamento negativo lhes fornece condicbes de atuar mais
acentuadamente.

Assim, fica claro que o baixo nivel dos pensamentos propicia a
atuacdo de obsessores, 0s quais alimentam-se dessa baixa frequéncia
vibratoria. O umbandista precisa entender que nao é catdlico, por isso, deve
pensar na luz de Jesus e ndo em seu sofrimento.

No dia 02 de novembro, reverencia-se a memoria dos entes queridos
ja desencarnados. Muitos umbandistas mantém a tradicdo de visitar o
cemitério nesse dia. Nao ha nesse ato nada de prejudicial, porém deve-se
considerar que o médium capta muitas vibracoes, inclusive negativas,
presentes nesse local. Recomenda-se a todos que forem visitar o cemitério
(em qualquer época) que previamente preparem um banho de descarrego para
tomarem quando do regresso ao lar.



GUIAS AMARRADOS E BRIGA DE ORIXAS

Este é um tema que se reveste de verdadeira fantasia espiritual.

Com alguma frequéncia, alguns pais e mades espirituais utilizam
pressdo psicologica para manter seus médiuns presos ao terreiro, por varios
motivos, inclusive financeiros. As vezes, por falta de capacidade pessoal ou
espiritual, usam da autossugestdo para influenciar seus médiuns. Também,
por falta de orientacdo adequada, o filho de fé que frequenta determinado
terreiro, por diversos motivos — tais como a distancia de sua residéncia até a
casa espiritual, problemas domésticos ou desavencas com outros médiuns —,
pede seu afastamento. O pai ou made espiritual do terreiro e, as vezes, o “guia
chefe" também avisam que, se o filho de fé se afastar do terreiro, tera muitos
problemas e contratempos. Outras vezes, ameacam o médium de “amarrar”
seus guias e, dessa forma, fazer com que ndo tenha mais condicbes de
trabalhar espiritualmente.

Mas, partindo do principio de que quem nos da a condicdo de trabalhar
espiritualmente, por meio da mediunidade, é o Astral superior, pressupoe-se,
entdo, que o chefe do terreiro em questdo é mais poderoso do que as
entidades espirituais. Sera que isso é possivel?

O que geralmente ocorre ¢ que o médium comeca a frequentar um
terreiro e encontra apoio nesse local, um caminho espiritual a seguir com
tranquilidade e, com toda a certeza, fé no chefe espiritual e em suas
entidades. Quando ouve essas palavras, condiciona-se emocionalmente e
psicologicamente, fechando ao seu redor um circulo, cerceando as entidades e
nao lhes dando condicOes de incorporarem. Se, por acaso, ele diz que sente a
aproximacdo de um caboclo, preto velho etc., a resposta é que quem esta ao
seu lado sao entidades negativas ou, entao, que esta precisando de algum tipo
de trabalho de desobsessao.

Tudo isso é autossugestdo, pois ninguém amarra guia de ninguém.
Entdo, vocé pode perguntar: Por que, em trabalhos de desobsessdao ou quando
uma entidade rebelde se apresenta e tenta-se doutrina-la, geralmente,
costuma-se dizer-lhe que ela irda amarrada para o plano espiritual, onde



encontrara entidades que a encaminhardo a regides em que ela devera ficar
até ser doutrinada, ou, entdo, a hospitais espirituais, onde sera tratada e, dessa
forma, conseguira a compreensdao para seu estado espiritual? Note que essa
entidade sentir-se-a realmente amarrada, porque so assim as entidades de luz
poderdo conduzi-la ao local mais adequado, o que, de outra forma, ndo seria
possivel, porém, observe, trata-se de uma entidade sem esclarecimento,
rebelde, que esta prejudicando alguém, além de ser ignorante e, como tal,
condicionar-se a ser amarrada.

Agora, pense: como imaginar um Caboclo ou um Preto Velho
amarrados? Uma entidade de luz presa, amarrada ao bel-prazer do chefe do
terreiro e, a sua volta, alguns quiumbas zombando da situacdo. E incrivel,
ndo? Por isso pode-se perceber que, se a pessoa esta em paz com sua
consciéncia, se corresponde as orientacoes de seus guias, se pratica a religiao
com honestidade, se age naturalmente, sem abrigar em seu coracdo a inveja, o
ciume, o egoismo e outros sentimentos menos nobres, seus guias jamais o
abandonardo e muito menos serdo amarrados por quem quer que seja.

Nao aceite pressdao psicologica de nenhum “chefete de terreiro”. A
Umbanda quer filhos de fé dedicados, porém livres para pensar e nao
escravos da fé.

Ademais, a briga de Orixds é outra confusdo que gera graves
distorcoes no corpo meditnico de um terreiro de Umbanda.

Nao é incomum que uma pessoa va pela primeira vez a um terreiro e,
seguindo a orientacdo de uma “entidade espiritual”, ja na gira seguinte,
comece a participar dos trabalhos mediunicos. Muitas vezes, a pessoa nao é
médium e, entdo, o “pai de santo” faz de tudo para colocar em sua cabeca
uma “entidade” que, é claro, ndo existe.

Aparecem, entdo, as dificuldades para “incorporar” aquilo que ele ndao
tem. Vem, como consequéncia, a desculpa de que os “orixas” estdao brigando
pela preciosa cabeca do filho de fé. O “pai de santo” determina que sejam
feitas obrigacoes com comidas e matancas, que vao agregar larvas astrais,
provocando problemas de satide e desestruturando a vida da pessoa.

Existe também a incongruente “disputa” entre os “orixas” e dizem
que “Xang0” nao baixa no reino quando “Ogum” esta e vice-versa. Na
verdade, a briga é dos médiuns, que deixam seus egos aflorarem de forma
desordenada e pdem para fora os desafetos com outros membros da corrente
meditnica.

Por tudo isso, fica facil entender que estas confusdes sdo



completamente alheias a verdadeira Umbanda. Nem todos sdao médiuns e
tampouco se pode classificar qualquer terreiro como sendo de Umbanda.

APARELHOS UMBANDISTAS... ALERTA!

W. W. da Matta e Silva

Aparelhos umbandistas, que o forem de fato e em verdade dessa
UMBANDA DE TODOS NOS, companheiros nessa silenciosa batalha de



todas as noites, imperativo de uma missao, legado de nossos proprios karmas,
FILHOS DE ORIXAS, de fé, alma e coracdo, ALERTA!

ALERTA contra essa onda pululante de "mentores", que, jamais
ouvindo as vozes dos verdadeiros guias e protetores, vivem moldando,
diariamente, dentro de suas conveniéncias pessoais, uma "Umbanda a
revelia”, convictos de que podem arvorar-se em dirigentes do meio, nao
obstante serem sabedores da existéncia, em seu seio, de veiculos reais, que
sabem traduzir em verdade as expressoes dessa mesma lei.

ALERTA contra essa proliferacao de "babas" e "babalads", que, por
esquinas e vielas, transformam a Umbanda em cigana corriqueira, enfeitada
de colares de louca e vidro e, ao som de tambores e instrumentos barbaros,
vao predispondo mentes instintivas e excitacoes geradoras de certas
sensacoes, que o fetichismo embala das selvas africanas aos salGes da
metropole.

ALERTA contra essas ridiculas histérias da carochinha, assimiladas e
"digeridas" em inumeros "terreiros" que se dizem de Umbanda, as quais se
pode enfeixar em um simples exemplo, na crenca comum (entre eles), de que
Xango "ndo se da" com Ogum, porque este, em priscas eras, traiu aquele,
raptando sua mulher e, por consequéncia, vé-se os que se dizem "cavalos" de
Xango nao recebé-lo quando "Ogum esta no reino" e vice-versa. Até nos
setores que se consideram mais elevados, essa va supersticdo ainda tem
guarida.

ALERTA contra esse surto de idolatria fetichista, incentivada pelas
incontaveis estatuas de bruxos e bruxas e particularmente de umas que
asseveram serem dos exus tais e tais, de chifres e espetos em forma de
tridentes, que pretendem assemelhar exu a mitologica figura do DIABO, mas
sao TODAS, fruto do tino comercial dos "sabidos", IDEALIZADAS NAS
FABRICAS DO GENERO, ja compondo ou "firmando" congas, cultuadas
entre "comes e bebes", em perfeita analogia com os antigos adoradores do
"bezerro de ouro", que tanto provocou as iras de Moisés.

ALERTA, irmaos sensatos, a fé pela razdao. ALERTA contra essa
infindavel barafunda oriunda da apelidada "linha de santé", quando
identificam, a esmo, santos e santas dentro da Umbanda, ao ponto de cada
tenda criar uma "similitude" propria.

E ndo é so6 isso. Quem se dispuser a dar um "giro na Umbanda" que
certos terreiros apresentam (ndo nessa minoria de tendas mais conhecidas, ja
constituidas em baluartes da religido) ficara simplesmente desolado. Tera



oportunidade de ver individuos fantasiados com cocares de penas de
espanador, tacapes, arcos e flechas externarem maneiras esquisitas, em nome
do guia A ou B, consultando, dando passes e quantas atividades mais, Santo
Deus, que ndo se pode dizer aqui.

Verificara, ainda, o animismo e a autossugestdo suprirem uma
mediunidade inexistente, quando certos gritinhos identificarem elementos do
género feminino, que, em "transe", dizem personificar "oguns, xangos etc.”.

Continuando, vera outros caracterizados de "Kimbanda Kia Kusaka”,
tal a profusdao de amuletos, colares e patuas que ostentam. Todos eles, se
interrogados sobre a Umbanda, largam a mesma cantilena dos outros,
arrematando sempre com a ja famosa frase: "Umbanda tem milonga ou
milonga de Umbanda quem diz é conga”. E, na sequéncia desse arremate,
tomam ares misteriosos, "insondaveis" e fecham com a "chave de mestre”,
dizendo: "Tem milonga, si sinhé... mas conga ndo diz..."

Aparelhos-chefes, presidentes de tendas, por que ficar indiferente
diante desse "estado de coisas?” Por que silenciar, se essa atitude pode dar
margem a que qualifiquem todos os umbandistas como de uma s0
"panelinha"?

Por que passar, dentro de cada um, um suposto atestado de
incapacidade, quando se deixa de defender os legitimos principios da lei de
Umbanda, pela separacdo do "joio do trigo", dentro de um mal interpretado
espirito de tolerancia?

Sim, é necessario ser TOLERANTE com TODAS as formas de
expressao religiosa: RESPEITAM-SE as concepcoes de cada um, em seus
respectivos planos, mas dai a inserir dentro DELES, levado por uma
tolerancia prejudicial, o bom nome da Umbanda que se pratica €
simplesmente tornar real esse "atestado de incapacidade", se nao houver
coragem e idealismo para separar "os alhos dos bugalhos".
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4 Os candomblés da Bahia.
51 orixds.

6] Meleagro.

7 candomblé e Umbanda.
Blo que é Umbanda.

il Umbanda de Todos Nos.
[10]

[11]

12 . . )
[12] Matas, cachoeiras, pedreiras, mar, rios, etc.

[13] Atual Benin.
[14]

[15]

Vide capitulo “O uso do tabaco”.

Obrigacodes aos Orixas.

Comumente grafado como Quimbanda.
O duplo aspecto da Kimbanda.
18! Umbanda do Brasil.

U7 comumente grafado como quiumbas. Sdo espiritos atrasados de todas as classes, muitas delas até
compostas pelos que ainda ndo encarnaram uma s6 vez. Sdo chamados também de rabos de encruza.
Sdo perigosos, quando mistificam os caboclos, pretos velhos, criangas, etc., e mesmo os proprios exus.
Sao os marginais do Astral.

[18]

[19]
[20]

Exu.
A Umbanda esotérica e inicidtica.
Exu! Poder e perigo!

[21] O candomblé da Bahia.
[22]

[23]

[24] Exu na Umbanda.
[25] paga.

Pemba: a grafia sagrada dos orixas.

O mundo espiritual (nota do autor).

1261 As religides africanas no Brasil..
[27]

[28]
[29]

BY Também existem quiumbas femininos.
B Revista Gira de Umbanda, n. 1.

Santo Antonio teria sido perturbado por demonios.
Kiumba (nota do autor).
Exu de lei (nota do autor).

[32]

[33] Omolokum, na Africa, significa, literalmente, filho do mar: Omo (filho), L6 (do), Ogum (mar). E
uma alusdo a fertilidade e ao nascimento.

B4 Akara (bolo de fogo) é feito de massa de feijao fradinho, cebola e sal. E frito no azeite de dendé.
Pode ser servido com pimenta e camardo seco. No Brasil, denomina-se acarajé, que significa akara
(bola de fogo) e njé (comer).

[35]

Quiumbas.

Ogum é o senhor dos metais e da faca, considerado Oulobé! Assim, todas as comidas em sacrificio



deveriam ter o aval de Ogum. Nanad Buruqué, indignada, nunca mais usou metal, pois se julgava tao
importante que nao precisava de Ogum. Por isso ndo se utilizam materiais metalicos no preparo das
comidas de Nana.

BOlEstoure a pipoca no azeite de dendé, para oferecimentos. Quando se tratar de problemas de satide,
estoure a pipoca na areia do mar.
[37]

[38]
[39]

4 z . . . ps ~ s I . .
401 £ yum termo de origem grega que significa exalacdo impura. Podemos também considerar o miasma

como energia que certas pessoas e ambientes costumam emanar.
[41]

[42]
[43]

Usar, preferencialmente, o waji africano.
Sincretizado com Sao Joao Batista.

Bebidas e cigarros na Umbanda!

Bebidas e cigarros na Umbanda!

Quimicamente conhecido como etanol ou alcool etilico.

Aqui também estdo presentes os quatro elementos: agua, fogo, terra e ar.
l44] Energizagao.

1451 Oxala.

[46]
[47]

Um exemplo disso é o para-raios.

Geralmente a madeira.
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O USO RITUALISTICO DAS VELAS

Velas utilizadas para o culto aos Orixas e Entidades Espirituais
O USO DO TABACO

O USO DAS BEBIDAS ( CURIADORES)

O USO DAS GUIAS RITUALISTICAS

O USO DOS PONTEIROS

O USO DA PEMBA — PO DE PEMBA

P6 de pemba

O USO DA TOALHA RITUALISTICA

MIRONGAS

Para afastar maus fluidos

Para afastar uma pessoa indesejada de sua vida

Para minar as forcas de um inimigo

Para protecdo das criancas

Para desobsessao

Para segurar dinheiro

Para abrir caminhos

P6 de sumico

Trabalho para amansar a lingua de faladores
Trabalho para cura de erupcGes cutaneas

O QUE FAZER COM DESPACHO EM SUA PORTA?
ORACOES

Prece de Caritas

Oracdo de Sao Francisco de Assis

Oracdo ao Anjo da Guarda
Oracdo Estrela do Céu (_para pedir misericordia divina )

Oracdo com arruda contra o quebranto e 0 mau - olhado
Oracdo com azeite e arruda contra mau - olhado e quebranto
Oracao forte




Oracdo Poderosa 1

Oracdo poderosa 2
Oracdo da clarividéncia

Oracdo para entrar em qualquer lugar
Oracdo a tronqueira

Oracdo para fazer ao levantar

Oracdo dos sete caboclos e das sete caboclas
Oracdo ao Dr . Bezerra de Menezes

Oracdo para corte de demanda
Oracdo com Obi

Oracao para abrir 0s caminhos
Oracdo contra feiticos ( Marcos Bravo )

Oracdo de Marcos Manso para aplacar a furia de nossos inimigos
Oracdo para a saude das criancas fracas

As Sete Lagrimas de Pai Preto

HINO DA UMBANDA

DATAS COMEMORATIVAS DA UMBANDA

JURAMENTO DO UMBANDISTA

A SEMANA SANTA E O DIA DE FINADOS

GUIAS AMARRADOS E BRIGA DE ORIXAS

APARELHOS UMBANDISTAS ... ALERTA'!
REFERENCIAS BIBLIOGRAFICAS E SITOGRAFICAS
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