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PAJELANCA DE NEGROS: sincretismo afro-amerindio?”

Mundicarmo Maria Rocha Ferretti* *

RESUMO

Andlise da pajelanga exercida por negros, no século XIX, na canital
maranhense, e do que hoje & conhecido em terreiros de religiao afro-brasiierra
de Sao Luis e de Cururupu como Cura ou pajelanca, procurando detectar-se
até que ponto a primeira poderia ser considerada uma religiao de mainz
africana diferente da encontrada atualmente nos terreiros de Mina mais anticos
da capital (a Casa das Minas-Jeje e a Casa de Nagd) € até que pont
ou pajefanca de Sao Luis e a religido afro-brasileira encuntraca nos sal
de curadores de Cururupu podem sem consideradas uma continuacac do
que foi denominado pajé ou pajelanca no século XiX, em Codo e,
principalmente, em Sao Luis.

Palavras-chave: Pajelanga de Negro. Curandeirismo. Religiao afro-
brasileira-Maranhao.

1 INTRODUCAO

A existéncia de pajés ou de pajelanga entre as populagdes negras e em terreiros afro-
brasileiros no Maranhao é muito antiga e tem sido interpretada como heranga indigenz
perpetuada por negros, como sincretismo afro-amerindio — influéncia indigena na reiigiao afro-
brasileira (FERRETTI,M. 2000) e, mais recentemente, como religiao afro-brasileira de “nacae”
n&o identificada ou indefinida (devido a sincretismo africano) com denominagao indigena
(FERRETTI.M. 2002). No primeiro caso se enquadrariam os rituais de terreiros da capital
conhecidos por Bringuedo de Cura, como os realizados na Casa Fanti-Ashanti, independentes
do Tambor-de-Mina. No segundo caso, estariam os encontrados em terreiros da capital & de
Cururupu, como os togues de tambor observados na casa de Betinho, em Cururupu, onde
entidades caboclas dangam tocando maraca e “trabalham” no saldo ou em outro iocai da
casa extraindo do corpo de clientes (como os pajés indigenas) espinhos, insetos e outras

“provas” do maleficio de que foram vitimas. E no terceiro, a pajelanca de negros do século

XIX, como a de Amélia Roza, negra alforriada intitulada Rainha de Taba (tapa?), presz em
Sao Luis em 1876 e em 1877 com varias pessoas do seu grupo, sobre quem se dispoe de
varios documentos (noticias de jornais, registros policiais, processo-crime).

Embora nos terreiros pesquisados os termos pajés e pajelanca sejam conhecidos

como de origem tupi e em rituais de cura/pajelanca ou de terreiros de curadores pcssam

" Elaborago para apresentacao na X! Jornadas sobre alternalivas religiosas na América Latina, em Sao Paulo, de 16 & 19 de outubro de 2003
Fetoma texto Apresentado na Vill Reunifio de A gos do Norte e pela ABA, em Sao Luis, de 01 a 04 de julho de 2002
* Antropologa, Doutora em Ciencias - Antropologia Social. = . T4
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ocorrer atendimentos a clientes com adogio de técnicas utilizadas por pajés indigenas, na
pajelanca observada em terreiros maranhenses ndo foram registradas musicas cantadas
em lingua indigena e nem nomes de pajés indigenas que teriam repassado os fundamentos
da pajelanga aos negros. No entanto, a pajelanca de negros chegou a ser considerada. em
1876, na capital, uma “nova religido” e era conhecida em Codd como sindnimo de Barba
Soceira, terecd, nagd e budu (denominagdo de religido afro-brasileira). A analise lingtistica
do vocabulario utilizado em terreiros maranhenses, realizada por Yeda Pessoa de Castro
(CASTRO, 2002, p. 207), sugere também uma origem africana para a palavra galaxama cu
glanxama, que designam as faixas usadas pelo pajé no Brinquedo de Cura, e ainda uma
possivel origem africana para as palavras cura (p.133; de kuda, — os que evitam a morte),
cuba (p.142; do banto) e pajé (do fon kpace - exorcisar). Em S&o Luis e em Codo, os pajés
eram freqiientemente chamados cubas, palavra usada no sentido de feiticeiro, que foi tambem
encentrada por Mario de Andrade, em Belém do Para (ANDRADE, 1983, p. 28):

“BOATOS: corre como certo....

- Que no lugar denominado ‘Ferrugem ‘tem uma cuba que se transforma em
‘ferréya’, que significa — porca — na linguagem dos pageés”. (Monitor
Codoense, 27/10/1894)

Sem gquerer subestimar a influéncia indigena na religido afro-brasileira do Maranhéo e
ianorar as diferencas entre o que foi chamado pajé ou pajelanga no século XIX e o que é
denominado atualmente cura e pajé ou pajelanca em terreiros de S&o Luis e de Cururupu,
pretende-se discutir nesse trabalho:

1) até que ponto a pajelanca de negro existente na capital maranhense no Século XIX
poderia ser considerada uma religido de matriz africana diferente da encontrada
nos terreiros de Mina mais antigos, ainda em funcionamento em S&o Luis (a Casa
das Minas-Jeje e a Casa de Nagd).

2) até que ponto a cura ou pajelanca de S3o Luis e a religido afro-brasileira de Cururupu
podem sem consideradas continuadoras do que foi denominado paje cu pajelanca
no século XIX em Codo e, principalmente, em Sao Luis (de que dispomas de mais
informagao).

A falta de atengdo para as diferengas entre pajelanca indigena ou cabocla (rural) da
Amazénia e pajelanca de negros (de terreiros do Maranhdo e Para ou de quilombos
maranhenses) ou a falta de propriedade no uso do termo pajelanca para designar rituais de
‘negros nc Maranh&o e Para foi mais de uma vez objeto de discussao de pesquisadores. No
Fara, Vicente Salles, referindo-se aos diversos usos do termo pajelanga na Amazénia, mostra
anecessidade de se fazer distingdo entre pajelanca urbana (mais sincrética e estruturalmente
préxima da religido afro-brasileira) e pajelanga rural (mais indigena) e afirma que, apesar
dos sincretismos ocorridos entre cultos afro-brasileiros e pajelanca de origem indigena,
elas possuem tragos diferenciados. Adverte ainda que, em alguns casos, o termo pajelanca
foi usado de forma inadequada. E, discutindo a hipotese de que no seculo XIX os negros
adotaram aquela denominagéo para fugir da repressao policial, lembra que tanto os cultos
afros como a pajelanca eram reprimidos (SALLES, 1959, p.48).

No Maranhao, Matthias Assungao, analisando relatorios e noticias publicadas sobre o
quilombo do Limoeiro, comenta:
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A existéncia de ‘casa de Santa’, a veneragdo de Santa Barbar
corresponde ac vodu Scbo na religiao mina do Maranh&o), Sdo Ben
outros santos. alem da referéncia a ‘danga do tambor’, parecem indic
longe de constituir cultos isclados, esses quilombolas praticavam uma i
sincretica comum a toda a populacgao brasileira negra e mestica da |
A qualificagac de ‘pagé’ ndo é necessariamente uma prova de infl
indigena, ja que o termo, de forte cunho pejorativo no linguajar da ¢
época, era usado para guaiguer manifestagdo nao-catolica consi
‘feitigaria’. (ASSUNCAOQ. 1996, p. 457).

Nos documentos do século XIX localizados por pesquisadores do nosso grug
arquivos publicos de S3o Luis, a pajelanca de negros foi encarada primeiro e principalr
no Maranh&o como uma forma proibida de “curar feitica™ (de tirar maleficios). Mas e
10/1876, gquando Amélia Roza foi presa pela 1% vez, a om_qm_;m.:om aparece no discur
jornalistas tanto como “bruxaria” e tanto como uma “nova religido” (igualmente discrimir
0 que sugere que talvez ndo se enquadrasse muito bem na categoria “curandeirismo” (p
ilegal de medicina), pois o curandeirismo, também muito reprimido. j& era na época pre
na capital pela Lei de Postura Municipal, de 25/08/1876. Infelizmente, as descri¢d
pajelanca de negro do Maranhdo no século XIX, de que se dispde, ndo sdo muito ri
ndo nos permitem concluir se ela poderia ser o que mais tarde foi denominado Tamb
Mina, Tereco, Brinquedo de Cura ou Tambor de Curador, hoje praticados por popul:
predominantemente negras de Codé e da regido do Mearim, da capital e de Curu
onde temos realizado pesquisa e assistido a rituais realizados em terreiros de div
denominagdes afro-brasileiras.

A pajelanca ou os diversos tipos de pajelanga de negro foi tratada depois, no Mara
como curandeirismo, atividade proibida também pelo Codigo Penal de 1890 e
posteriores. pela Lef das Contravengdes Penais de 1940 e ainda hoje considerada |
Por essa razao, foi severamente persequida pela Policia e duramente anos combatit
imprensa, obrigando muitos pajés e/ou curadores a exercer suas atividades de forma ¢
e levando varios terreiros a se transferir para o suburbio. Contudo. embera a Constit
republicana assegurasse a liberdade de culto. os terreiros menores ou menos prestig
pelas camadas dominantes eram tambem, freglentemente perseguidos sob a acus
de curandeirismo, tanto no Maranh&o como em outros Estados, como foi mostrad
Yvonne Maagagie (1892). Na capital maranhense. apesar de alguns terreiros da capit

MEIS reconnecidos Como CoONVENICS QU teMpIcs re! Jioscs) terem sict menos persegl
praticamente todos tiveram, no passado. suas portas fechadas por algum periodo ou
importunados de alguma forma pela Policia e. até bem pouco tempo. eram obrigados .
licenca na Policia para fazer suas festas de santo, mesmo as do Divino Espirito Sani
origem ibérica, hoje tdo apoiadas pelos orgaos de cultura no Estado do Maranhao.
A perseguicdo maior aos terreiros de curadores levou os pajés a realizar seus r
em lugares mais afastados dos centros das cidades. como a Lagoa do Pajeleiro, em (
e a transferir suas casas para os suburbios, onde seriam menos importunados. Fz
também em S&o Luis, que, como a Mina era mais aceita, os curadores passaram a intro
em seus rituais, tambores e outros elementos do Tambor-de-Mina, contribuindo p:
surgimento de uma Mina afastada dos medelos mais tradicionais (jeje & nagd) ou “cruz
com a Cura. freqiientemente classificada como “mata” ou de caboclo e denominada *
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na Casa das Minas (jeje). Apesar do sincretismo ocorrido entre pajelanca, mina, terecé e,
mais recentemente, umbanda, .wwﬂm_.m_mzom de terreiro do Maranhao tem identidade propria
e, na capital, é realizada independente da mina (sistema hegemanico).

A analise de documentos do século XIX (Cédigos de Postura de Codo e de Guimaraes,
naticias sobre pajés de Sao Luis e de Cod6, processo-crime de Amélia Roza) e da 12 metade
do século XX, localizados em arquivos pablicos do Estado pela nossa equipe de pesquisa’,
por Sergio Ferretti e outros pesquisadores do GP-Mina/UFMA por ele coordenado, e a
analise linglistica do vocabulario de terreiros maranhenses, realizada por Yeda Castro, leva
5 formulacio da hipdtese que estd sendo atualmente por nos investigada:

a) A pajelanga de negros no Maranhao (pelo menos o que era realizado por negros no
sécuio XIX e era denominado vulgarmente pajé) poderia ser interpretada como um tipo de
religido afro-brasileira diferente da Mina, que se tornou conhecida na capital antes dela;

b) Na pajelanga de negros a palavra pajé poderia ter se originado de lingua africana
falada por negros na Maranh&o e nao mais reconhecida como tal por seus descendentes -
cs pajés ou curadores de terreiros (e ndo de lingua indigena).

Em trabalho apresentado no 10° Congresso Brasileiro de Folclore, realizado em Sao
Luis, foi discutido até que uo:E,m. que foi denominado pajé, cura ou pajelanca entre
populacdes negras do Maranhdo pode ser interpretado como sincretismo afro-amerindio
ou adocao de denominagdo indigena para designar tradigdes culturais africanas vistas com
maior desconfianca pela sociedade dominante (FERRETTI, M. 2002). Nesse trabalho
pretende-se discutir até que ponto a pajelanga de negro do século XIX pode ser interpretada
como uma religido afro-brasileira diferente do Tambor de Mina (jeje e nagd), com matrizes
africanas reconhecidas por suas liderangas e comprovadas pela pesquisa cientifica, talvez
mais antiga e menos presa a uma determinada raiz africana do que ela. Pretende-se também
discutir em que medida aquela pajelanga do século XIX esta sendo continuada pela Cura
encontrada nos terreiros de Sdo Luis e pela religido afro-brasileira de Cururupu, onde os
chefes de terreiros sdo mais conhecidos como curadores do que como pais-de-santo.

O termo sincretismo tem sido usado, desde Nina Rodrigues (do final do seculo XIX e
inicio do século XX), para falar de mudangas ocorridas nas religides africanas
“ransplantadas” para o Brasil, do alto indice de ecletismo constatado na maioria dos terreiros
afro-brasileiros & da falta de definigdo de muitos deles em termos étnicos ou de “nacaoc”™
Hoie. apesar de ainda se falar em “pureza africana” no Brasil, existe uma consciéncia de
que nenhum terreiro, por mais detentor que seja de “fundamentos” africanos & por mais
iradicionalista que seja. pode afirmar que n&o incorporou as crengas e ritos herdados ce
antepassados africanos alguma coisa da cultura de outros grupos africanos, do colonizader
pertugués, das populagdes indigenas nativas e de outros povos com 0s quais teve alguma
forma de contato.

No Maranhdo, embora a Casa das Minas-Jeje se defina como herdeira de determinada
tradicdo africana, continuadora de uma religido trazida do Daomé e seja conhecida como o
terreiro maranhense que apresenta o maior indice de preservagdo de uma determinada
cultura africana (nas divindades, na lingua, nos cantos etc), integra, em seu panteao, voduns
(divindades ou espiritos protetores) de vérios grupos étnicos. E, como mostrou Sergio Ferretti

1 Pesquisa realizada especialmente por Jacira Pavdo da Silva, Herliton Nunes, Francisca Menezes e Marcelino Fanas Filho com bolsa do CNPq ou
FAPEMA.
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(FERRETTI, S.,1995), a Casa das Minas realizou diversas adaptacdes & religiao tr:
pelas suas fundadoras para harmoniza-la com o catolicismo gue, embora tenha
inicialmente imposto aos negros, ha muito, foi por ele adotado livremente e com gr
fervor. Um exemplo dessa integracao ¢ a festa do Espirito Santo realizada na Casan
de Pentecostes como uma obrigagao para Noché Sepazim — vodum da familia re
Daome.

Hoje. quando terreiras em processo de reafricanizacdo eliminam os altares catd
substituem as toalhas bordadas em Richelieu por Panos da Costa africanos, afasta
entidades caboclas e adotam outras medidas para purificar a religido afro-brasileir
elementos estranhos as suas origens africanas, fazem-no na suposicac de que todos
foram introduzidos pelos negros para camuflar a sua verdadeira refigido, proibida no pe
_colonial e tantas vezes objeto de perseguicdo policial. Nunca se leva em conta qu
Brasil, o negro tornou-se catélico sem abandonar sua religiao africana e que, apesard
duplo pertencimento nunca ter sido bem aceito pela Igreja Catdlica Romana. ele
demonstrado ao longo dos séculos, em varias situacdes e em varios lugares (com
irmandades da Boa Morte, em Cachoeira, da Bahia), a sua fé catdlica e a sua devog:
divindades africanas. .

Apesar dos indicadores de “pureza africana” ndo serem absolutos e de alguns
terem sido construidos ao longo do tempo, como foi mostrado por Beatriz Dantas (DAN
1982) e por outros pesquisadores, é dificil fazer comparacdes entre terreiros sem op
categorias de “nacao”, tradicional, puro a sincrético. No caso da comunidade negr
Améiia Roza, tomada aqui como referéncia tratar-se de pajelanga de negro no Mara
no século XIX, & muito dificil inferir se a falta de definicdo do grupo em termos étnicos
referéncias a entidades espirituais africanas no processo-crime examinado, a devoc
Nossa Senhora e a existéncia na casa. onde 0 grupo se reunia, de guadros e imager
santos catdlicos, registrado naquele documento, devem ser encarados ou N&o como [
de saber” ou necessidade de “camuflagem” de sua verdadeira religido.

Devido aos problemas apontados. ao tratar-se aqui de sincretismo, tenta-se def
sentido que se esta querendo conferir ao termo.

2 PAJELANCA DE NEGROSEM SAO LUIS NO SECULO XIX

Comc referido anteriormante, a existéncia de pajés negros no Maranhao & muito ar
Documentes do século XX atestam-ihe & presenca na capital: em cidades litoréaneas, ¢
Guimaraes: do interior, como Codd; e em quilombos formados por escravos fugitivos, ¢
em Limoeiro (ARAUJO. 1892). N4o se sabe se essa pajelanca de negros foi iniciad:
africanos (escravos cu libertos) e crioulos de uma determinada etnia ou “nagao” ner
que ponto poderia ser considerada uma tradi¢do religiosa afro-brasileira diferente
conhecidas depois em Sao Luis como Tambor-de-Mina (jeje, nagd) e, em Codd, ¢
Tereco. Nio se sabe tampém se a pajelanga do século XIX surgiu primeiro em Sé&o Lu
em antigas vilas e cidades do litoral (como Guimaraes e Cururupu) ou do interior do E:
(como Codd), instaladas em locais anteriormente habitados por indios, mas que receb
muitos escravos africanos (FERRETTI, M. 2001; IBGE-. 1959, p. 167, 168, 182). O qu
sabe & que a palavra pajé era usada no Maranhdo, no seculo XIX, para designar os
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“curavam feiticos” e que entre esses pajés existiam negros, inclusive escravos, como pode
ser constatado na andlise de Cddigos de Postura municipais de Codo (1848) e de Guimaraes
(1856) (FERRETTI, M. 2001b, p.35) apresentados a seguir.

Toda e qualquer pessoa que se propuser a curar feitigos, sendo livre pagara
multa de vinte mil reis, e sofrera oito dias de prizéo, e sendo escravo havera
somente lugar a multa que sera paga pelo senhor do dito escravo. (Artigo
22, da Lei 241, de 13/9/1848 - de Postura de Codd).

Os que curdo de feitico (a que o vulgo dé o titulo de pajés) incorrerdo na pena de cinco
mil reis, e na faita de meios ou reincidencia, de 10 a 20 dias de prisdo. (Artigo 31 da Lei
400, de 26/88/1856 - Postura de Guimaraes).

A existéncia, no Maranhao, na segunda metade do século XIX, de pajcs negros &
tambeém atestada na analise de noticias de prisdes de pajés na capital mararhense, como
ade Amélia e de outras pessoas do seu grupo, divulgadas em jornais da capital. do interior

e, as vezes, também nos de outros Estados, transcritas a seguir.

Publicador Maranhense, 14/10/1876. Noticiario: Bruxaria. A policia prendeu
hontem nos baixos de um sobrado do Largo do Paldcio, 15 individuos de cor
dos quais um de sexo masculino, que se occupavam na praiica de feiticos
e outras crendices, com que taes espertaldes abusam da credulidade de
quem lhe da ouvidos.

Como a priséo noticiada pelo Publicador Maranhense ocorreu na data em que se
deu a primeira prisdo de Amélia, apesar da noticia apresentar algumas divergéncias da
apresentada a sequir, da para se perceber que se tratava do mesmo caso.

Pagés - Tendo chegado ao conhecimento do sr. dr. chefe de policia que, ao
largo do Palacio, nos baixos do sobrado n® 23, em dias especiaes reuniam-
se diversas pessoas para consultar as professias de uma mulher-page —
hontem as 2 horas da tarde para ali fez seguir uma escolta de guardas
pedestres e, feito um cerco, prendeu 12 mulheres e um homem que dansavam
semi-nus polvilhado de cinzas.

Dada uma busca foram encontrados: 1 lata de pimenta e alfazema, 3 pequenos
canudos pintados, 1 tigella com aguardente e diversos rozarios de contas
brancas e pretas.

O sr. dr. chefe de policia mandou recolhel-os a cadeia. Seria correcao
merecem estes individuos, principalmente a Page de nome Amelia, que
dizem ser a dona do femplo erguido junto, quasi ao Pago municipal! [...]
(DIARIC DO MARANHAQ, 14/10/1876).

Essa 3ma:.m foi republicada em 11/11/1876, quase um més depois, no jornal Provincia
de S3o Paulo com o titulo: “Uma religido de que néo gosta o govermno. O Didrio do Maranhdo
refere-se: “pages” [...]. Na época de sua primeira prisdo, Amélia ainda era escrava, como
parte das pessoas que estavam dangando em sua casa numa 62 feira, as 14 horas, quando
ocorreu a batida policial, como pode ser deduzido de noticia publicada dois dias depois
pelo mesmo Didrio do Maranh&o:
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Os pagés — achando-se recolhidos a cadeia os pageés e suas consu
foram hoje conduzidos a presencga do sr. Dr. chefe de policia, que se
em sua reparticdo, em frente a qual os aguardava muito povo, afora
desde a cadeia 0s seguiram até que castigados os pages, Redrigo e
com as consultantes, gue sao escravas, foram estas com as demais
ficando retidos ainda aqueiles.

A manifestacao publica foi ¢ melhor castigo e Deus queira que a ligao ap
(DIARIQ DO MARANHAQ, 15/10/18786).

E preciso lembrar que o Publicador Maranhense ndo usou os termos pajé e naje
e que se referiu as atividades do grupo preso no dia anterior como bruxara, ferficana, crer
e abuso da credibilidade de quem lhes dava ouvidos. Em noticia de outra prisdo de
ocorrida em Sao Luis no século XIX (ou da 12 prisdo de Amélia), retransmitida por Jodo A
de Freitas. o grupo envolvido, que parece ser também de pessoas “de cor”, pois o
negro era ainda sindnimo de escravo e a “classe baixa" no Maranh&o era const
principalmente de afro-descendentes, a pajelanca foi também identificada com feitigar

Ha cinco ou seis annos foi descoberta na capital do Maranhac uma soc
suspeita, de negros e pessoas de classe baixa. cujo fim era fazer feiti
Esta denominava-se ‘pagelanca’ e os seus sectarios eram conhecidc
nome commum de 'pages’. N&o sei porque artificio veio a policia a sa
existéncia desses 'pandegos’, que foram todos mudados para a C:
Detencdo, onde poderiam, se quizessem, continuar na pratica de seu

Penetrando a policia na tal casa de feiticeires encontrou uma grande pan
ferro, onde se cosinhava juntamente uma quantidade encrme de objetos,
cabellos, pedacos de sola, ferros velhos, folhas, fructas, etc., com o fim
aplicada esta mistura para a salvac&o dos consocios doentes.

Diziam elles, todo aquelle que provasse de tal composicdo nao sahiriam
casa dos pages, e ficaria sectario da ‘pagelanca’. Em todos os cantos ¢
das sessbes haviam outras feiticarias, que se applicavam a fins diversos
aquelle de quem estes individues conseguiam apoderar-se, era immediate
castigado, em excesso. e, por sobre as fendas, atiravam-ihe uma colher
‘meizinha’, bem quente, de férma que o desgragado ficava estenuado
principal da sociedade era cometter toda a sorte de roubos e infamias.

Mas, si efles sabiam fazer o ‘diabo sahir do couro’ dos doentes. a poli
melhor com eiles; mandou-0s para uma habitagdo mais aprasivel - ¢
de Detencdo. Assim acabou-se esta terrivel ‘instituicao’ dos pages
Luiz (FREITAS.1884, p.47).

A inicrmacao de gue aquelas pajes de Sao Luis eram procuradas para "tirar o |
do couro™ & reiterada sucessivas vezes no processo-crime instaurado contra Améli
final de 1877, um ano apds sua prisdo comentada nas matérias transcritas anteriorm
processo ssse em que ela e vérias pessoas do seu grupo foram responsabilizada
lesBes corporais graves apresentadas por uma escrava que afirmou ter a ela recorric
busca de tratamento. Esses elementos devem ser analisados em outra oportunidade

3 PAJELANCA OBSERVADA EM TERREIROS DE SAO LUIS E DE CURURUI

No Maranhao. os termos pajé e pajelanca designam atualmente tradigdes mé
religiosas diversas e essas podem apresentar diferentes graus de aproximacao c
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Tambor-de-Mina, com o Terecd e com a pajelanga indigena. Identificamos nos terreiros
por nos pesquisados pelo menos dois tipos dessa pajelanga:

1) O gue é encontrado em terreiros de curadores de Cururupu, como no de Betinho,
onde o pajé ou curador atende, durante todo o ano, a clientes, realiza varias
atividades exigidas nos seus tratamentos e organiza, uma vez por ano, um festejo
de santo, incluindo ritual com tambor, onde ele, membros de seu grupo e de outras
irmandades (na qualidade de convidados) reverenciam santos, voduns, entidades
cabocias e entram em transe com suas entidades espirituais; nesse ritual, pelo
menos o pajé costuma receber mais de uma entidade e se ausentar do saldo, para
dar consuitas, logo que entra em transe com o seu mestre de cura®.

O encontrado em Sao Luis em terreiros de mina, como os de Pai Euclides, Mae
Elzita, Dona Santana e outros que t&m sua expressao publica maior no “Brinquedo

2 Cura” (ritual também conhecido como “pena e maracd”), onde ha grande
separacgao entre mina e Cura/pajelanga; nesses terreiros, o “Brinquedo de Cura’
& geralmente apresentado como heranga dos indios. Costuma ser realizado em dia
e, as vezes, em local onde ndo ocorre toque de mina. Tem uma estrutura bem
diferente da observada nos toques de mina e nele o pajé usa varias faixas
amarradas no corpo, conhecidas por glanxama ou galaxama, e costuma dangar
trazendo nas maos um penacho de arara e um maraca.

No primeiro caso, o de Cururupu, o terreiro é geralmente conhecido como de pajé ou
de curador e o “toque” (ritual com tambor) costuma ser acompanhado com tabocas
oercutidas no solo. Naquele contexto, embora se assemelhe a toques de mina de terreiros
mais sincréticos de Sao Luis, o ritual permite a realizagdo concomitante de atividades
terapéuticas, integrando elementos de religido de origem africana (toque de tambor) e de
pajelanca indigena (atendimento a clientes, com uso de técnica indigena). O “tambor de
curador” encontrado em Cururupu, como 0 que tivemos oportunidade de documentar na
casa de Betinho, em dezembro de 1992, apresenta vérios elementos da mina e do terecd,
mas nao deve ser confundido com o “Bringuedo de Cura”realizado em muitos terreiros de
S0 Luis, que temos observado, desde 1982. Segundo informacao de Dona Rosiida, filha
da falecida “Isabel Mineira”, considerada a introdutora da mina em Cururupu, embora hoje
a taboca seja tipica dos terreiros da regido e esteja presente ali em saldes de curadores, foi
introduzida em Cururupu por sua mée ¢ ja era tocada em S&o Luis no extinto terreiro do
Cutim (classificade como mina-cambinda)®.

No segundo caso, no “Brinquedo de Cura’ realizado em varios terreiros de Sao Luis,
os terreiros se definem como mina e a cura ou pajelanga é ali apresentada como uma
obrigagdo contraida por seu pai ou mae-de-santo no passado (como ocorre no de Pai
Euclides e de Mae Elzita). Nesses terreiros, 0 “Brinquedo de Cura’” (ritual publico festivo da
pajelanca) tem uma estrutura bem diferente da encontrada no Tambor de Mina, mas, embora
independa da mina, existem varias intercessdes entre 0s dois sistemas, pois diversas
entidades espirituais ndo-africanas (caboclas e nobres) recebidas na Mina passam na Cura

5

2 Em Cururupu. quando uma pessoa estd em tratamento com um pajé. ele pode programar ou aproveitar a realizagao de um toque de tambor para
que ela seja atendida por uma ou mais de uma entidade espiritual. Nesse caso, o “trabalho” costuma ser realizado no barracdo.

3 Apesar de nos Ultimos anos Pai Euclides ter p do a realizar ap! oes de “tambor de taboca”, esse togue € realizado na Casa Fanti-
Asnantr fora de ritual religioso e apenas com tabocas. Indagado sobre 0 uso dagueles instrumentos em ritual de religido afro-brasileira, pai
Euclides afirmou ter visto uma vez no ferecé de Codo.
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e sdo as vezes muito procuradas ali como bons curadorés, como é o caso da cab
Mariana, filha do Rei da Turquia.

Os toques de tambor realizados em terreiros de pajés de Cururupu, embora pos
ser encarados como um ritual de religido afro-brasileira, costumam afastar- se mais
modelos da mina jeje e da mina nagd do que os realizados em Sao Luis nos terre
denominados “beta” ou de “caboclo” e a apresentar maior sincretismo com a cuitura indig
do que esses ultimos. Fora dos rituais publicos e festivos, os pajés, quando procurados
clientes, realizam seu trabaiho sem tambor e sem a irmandade, com a ajuda de um serv
(ajudante), fazendo uso freqlente de maraca e penacho de arara *.

Em Sao Luis. muitos pais-de-santo, que comegaram a atuar no campo religioso :
brasileiro como pajés e que realizam toques de mina nas festas de santo e encanta
costumam realizar uma a duas vezes por ano um ritual publico denominado Bringuea
Cura, considerado de origem indigena, para dar passagem a suas enfidades de “¢
doce” (da Cura). Alguns deles realizam, também, um toque para entidades feminina
linha de cura ou pajelanca, denominado Baido, 2/ou um togue para entidades espirit
indigenas, denominado Tambor de indio, Bora ou Canjeré. Segundo Pai Euclides, o Car
se originou de ensinamentos repassados pelo terreiro do Egito e, apesar desse terreire
apresentado por ele como fundado por uma africana de Cumassi e mairiz da mina f
ashanti, foi também o introduter do Baido, festa realizada para encantadas da linha de ¢
pajelanca na Casa Fanti-Ashanti e em outros terreiros ja desaparecidos que sairam tam
daquele (como o do Engenho e o de Verdnica, que funcionou no bairrc de Fatima)®.

A cura nos terreiros de mina da capital costuma ser apresentada como uma trad
de origem indigena (amerindia) ha muito absorvida por negros, embora nunca se expl
como se deu essa passagem e nunca se encontre no Bringuedo de Curaou em outror
publico ligaco a ela um cantico, uma reza ou um outro elemento que possa ter sido rece
de pajés indigenas ou caboclos. Afalta desses tragos culturais indigenas chama a ater
principalmente porgue os terreiros de mina dispéem, em seu repertorio, de grande nan
de musicas cantadas em lingua africana ou “enrrolada” (supostamente africana). Por ¢
razao, a cura encontrada em terreiros maranhenses tem sido encarada por nos mais ¢
uma representacao da pajelanca indigena feita por negros do que como uma heranca cul
recebida por sles de pajés indigenas ou caboclos.®.

No Bringuedo de Cura por nds observado em terreiros de mina de S&o Luis, o
que é geralmente o dono do terreiro. costuma dancar sozinho durante a primeira part
durante todo o ritual com um penacno de araré Na Mao e um maraca ra Julrs pol
esse ritual & também conhecido. principaimente no Para. como “pena € m ‘de

4 Em 1962, Betinno cancou em niual por nos ooservago 'razendo nas Maos UMa regua e uma chave de fenda Tue. segunIo Nformacao «
-mineira’ de S&o Luis QU © acompanna ha Multos 2nos. SIMbolizam ¢ 1rabaino do paje. tragando o “relo camnne’ 2 2Drnac para os clid
que estava techado para eles.

5 Apesar do pai-ce-santo Jorge Itaci ter sido preparado naquele terreiro na mesma epoca e pela mesma mae-ce-santo. ciassificava o terr
Egito como nag3-cambinda e o apresentava mais como introdutor de mudangas e bergo de novas tradi¢ées do cue Somo continuador de tre
atncanas (OLIVEIRA. 1989).

6 E preciso esclarecer que essa questao esla longe de ser encerrada e que 0 pesquisador Didier de Laveleye. que reanzcu cesguisa sobre paj

na area de Cururuou-Minnzal, embora fale em cultura meshica, enfatiza pnncipalmente o carater indigena da paelanca aii reaizada. Em st

de doutorado ceferaica em 2002 na Universidade Livre ce Bruxelas (LAVELEYE, 2002). emoora seu principal informante 12nna s1ao um paje

& que toca abata (tambor nago). procura comparar a f de Cururupu prir nte com a ndigena. descrta pos

2 por Florestan FERNANDES (1239). @ com a pajelanga cabocla da Amazonia, descrita por Ecuaroe GALVAQ (1978), Na

FIGUEIREDOQ (1975.1976) e por Heraldo MAUES ( - 1995 ) e outros. dando pouca énfase a grande incidéncia co negro na regiéo. C

menor etengac @ nformacdes fomecidas sobre a fajelanga maranhense por Lais SA (1974), Regina PRADO 11874}, Munaicarmo FEF

(1991; 2000) e ouiros pesquisaderes.
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passagem” a vérias entidades espirituais. A pluralidade de transes ocorrida na cura € um
dos seus principais tragos diferenciais, jd que, na mina da capital, mesmo em terreiros
abertos por ou para entidades caboclas, onde os médiuns entram em transe com muitas
entidades, nunca se recebe mais de duas durante um mesmo ritual: © senhor (dono da
cabeca), ou o guia-chefe, e um caboclo “farrista”, com quem, &s vezes, permanecem em
franse por muitas horas apds o término do ritual.

Os terreiros de S&o Luis, que tém linha de cura, mas se definem como mina, costumam
tambem separar as atividades das duas linhas e, as vezes, até realizar seus rituais em dias
e locais diferentes. Nesses terreiros, quando se realiza uma cura, os tambores da mina
costumam ser substituidos por outros (pandeiros, adufes, tambores de crioula) e as pessoas
da “assisténcia” sdo solicitadas a participar do ritual batendo palma ou matraca, o que
confere ao ritual uma atmosfera muito diferente da encontrada em toques de mina.

Diz-se em Sdo Luis que, antigamente, curadores ou pajes nao se cenfundiam com
“mineiros”. mas como o0s pajés eram mais perseguidos pela policia, muitos se associaram

saldes de curadores eles podem sair por algum tempo do barracc para atender a clientes.
Essa mudanca na pajelanca foi constatada em S&o Luis, em 1943/1944, por Costa Eduardo
(EDUARDO, 1948). Segundo aquele pesquisador, muitos terreiros situados, na época, na
area rural de Sdo Luis, que enfatizavam praticas terapéuticas, haviam sido abertos por
curadores ou pajés e alguns deles tinham funcionado antes em outro local, mas tiveram de
se transferir para dreas mais afastadas do centro devido & acusacdo de curandeirismo e a
perseguicao palicial, o que também aconteceu comalguns terreiros de mina que funcionavam
no centro da cidade.

4 ACONTINUIDADE DA PAJELANGA DE NEGRO DO SECULO XIX EM SAO LUIS

O estagio atual dos estudos sobre a pajelanga de negro no Maranh&c ndo permite
‘azer generalizagdes, por isso prefere-se tratar do assunto analisando trés casos: dois de
Sao Luis - o de Amélia (século XIX) e o de Euclides -, e um de Cururupu - o de Betinho. Em
relacdo a pajelanca de Amélia, fora a denominagdo pajé, que parece ter também uma
etnologia africana, até agora ndo se encontra nada que indique uma infiuéncia indigena
maior do que a que se poderia esperar encontrar na cultura maranhense da época. Engquanto
is50. de acordo com as informacdes fomecidas por jornais da época. essa pratica parece
‘er sido bastante comparavel ao Tambor-de-Mina e ao Terecd (religidc afro-brasileira). A
paielanga de Amélia Roza era uma religido ou uma associagao de negros, secreta, iniciatica,
urbana, com chefia feminina e participagao principalmente de muiheres. que fazia uso de
banho cozido, realizava reunides em dias especiais, rituais com danca de grupo e. como
tudo indica, se recebia o Rei Sebastido. Acreditava-se que nela era possivel adivinhar-se o
futuro, curar feitico e tirar o “diabo do couro” de doentes. Como se pode constatar, todas
essas caracteristicas tém sido atribuidas & religido afro-brasileira. O fato de Amélia dar
uma énfase maior a atividades terapéuticas pode ser interpretado como uma necessidade
de adaptacéo daquela pajelanga a exigéncias da populagao negra (escrava, alforriada e
livre) que, além da confianga depositada em pajés e da crenca no feitico, deveria ter pouco
acesso ao sistema oficial de saude.
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A pajelanca da Casa Fanti-Ashanti é apresentada pelo seu pai-de-santo, Eu
Ferreira, como uma religido de origem indigena, em oposi¢do & Mina, pois nela c
pode atuar sem grupo, apenas com a colaboracdo do servente (embora no Brinque
Cura - ritual publico festivo -, seja estimulada a participagao da assisténcia). No Brinc
de Cura o pajé costuma usar galaxama (ou glanxama), trazer na mao um penacho de
e dancar tocando maracad, “dando passagem” a grande numero de entidades espil
(algumas também recebidas em rituais de Mina e, as vezes, até consideradas ¢
adaptados ou com nomes brasileiros), que durante o ritual permanecem “em
(incorporadas) durante pouco tempo.

Na Cura da Casa Fanti-Ashanti os tambores da Mina ndo sao tocados, como as
ocorre em outros terreiros. s6 se canta em portugués e as toadas de entidades que “nav
nas duas aguas” — na agua salgada. dominio da Mina, e na agua doce, dominio da pajele
costumam ser diferentes das cantadas par: elds ha Mina. Durante o Brinquedo de Cura
costuma fumar cigarros, charutos, tauari (fumo enrolado na folha de planta de mesmo no
ingerir bebidas alcodlicas e chas especialmente preparados para seu uso no ritual’.

Embora se costume afirmar nos terreiros de Sao Luis que, ao contrario do pai-de-
o pajé j& nasce feito, na Cura existe também iniciacdo e o aprendiz de pajé se subn
reclusdo e a resguardo antes de passar pelo ritual publico denominado encruzo, obse
por nés mais de uma vez na Casa Fanti-Ashanti. Nesse ritual um pajé antigo, incorpo
seu mestre espiritual, expele pela boca varias “contas’, portadoras de poderes mz
(vidéncia e outros), que s&o engolidas pelo aprendiz ou introduzidas em seu corpo pelo m

5 CONCLUSAO

Embora alguns pais-de-santo de Sdc Luis apresentem freqlentemente a cu
pajelanca realizada em seus terreiros como heranga indigena, nenhum faz referér
nomes de pajés indigenas ou caboclos envolvidos na transmissao dessa heranca cult
nenhum deles parece conhecer musicas e rezas em lingua indigena. N&o se encc
tambem nos documentos do século XIX analisados nenhuma referéncia & influéncia de
indigenas ou & participacdo de indios ou cabaclos {mesti¢os) na pajelanca de negro:

.essa razao considera-se que a pajelanga de negros do Maranh&o deve ser estud:

partir do negro (e ndo do indio) e sua pesquisa deve apoiar-se: 1) na analise de docum
do século XIX; 2) em etnografia de terreiros e estdrias de vida de curadores ou paj
capital. de Cururupu e de cutras cidades maranhenses onde a popuiacdo negra € an
expressiva: 3) em descricdes e analises qos rtuais de cura realizados em terreiros de
da capital (“Bringuedo de Cura”) e entrevistas com pais-de-santo que comecgaram a
no campo religioso como pajés; 4) na medida do possivel, a realiza¢ao de intercambic
pesquisadores de outras areas como historiadores, etnomusicologos, lingtistas e ou

7 Como Pai E.clides cospe muito duanco atua como pajé no Brnguedo de Cura, loi-nos sugendo por um bidloge, que nos acompanho
dagueles ntua:s. que alguma erva usaca na preparacao daquele cha deve ser muito foxica e, se pajé ndo cuspir bastante, podera ler
de barriga.

8 Alinguista Yeca Castro jd levantou a nipotese das palavras cura e paje. quando utilizadas por populages negras maranhenses, lerem um
africana. A iceia de que a Cura de ferreiros maranhenses deve ser encarada como cultura atro-brasileira e nao como sincretismo afro-a
nos fora tamocem sugerida com a leitura de trabalhos de Luiz Mott sobre rituais realizados por negros em Minas Gerais, de nagao Cou
periedo colonial, denominados Tunda. Como a palavra funda é tambem usada no intenor do Maranhio para nomear rituais religiosos di
como foi reg:strada por Isaura Siiva, por volta de 1978. em relatone de boisa-ane (FUNARTE/UFMA,) intitulado Tereco e Umbanda no M
comegamos 1 indagar se a Cura cbservada em lerreiros da capital e o tambor de curador de Cururupu nao teriam alguma relagao cor
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O estagio da _._Ommm umma:_mm sobre a pajelanga de negros no Maranhao nao nos
permite ainda &fi _.:._m_"ﬁnwn._ seguranga se a pajelanca do século XIX, como a de Amélia
Aoza, pode ser considerada um tipo de religio afro-brasileira em organiza¢do no Maranhdo
e se aguela pajelanga esta sendo continuada nos terreiros da capital que realizam o
Bringuedo de Cura efou nos tambores de curadores de Cururupu e de S&o Luis. Mas os
decumentos do século XIX que fazem referéncias a pajés negros (escravos, livres ou
quilombolas) que tivemos a oportunidade de analisar, apesar de ndo fomnecerem descricdes

eialhadas dos rituais por eles realizados, sugerem que ali se tratava de uma religido de
_amm 0s., mais préxima do que hoje é denominado Terecd em Codd do que do Tambor-de-
a da capital e mais vinculada a praticas terapéuticas do que & religiao encontrada na
Casa das Minas (jeje) e na de Nagd, ja em funcionamento na capital, quando ocorreram as
prisdes da pajé Amélia Roza.

A relacao entre pajelanga de negro e religido afro-brasileira no Maranhao reconhecida
como tal aparece mais claramente em Codd. Relatos sobre os primordios do Terecd e
vanas fontes bibliograficas e orais atestam que o termo pajé (ou “pajeleiro”) foi usado ali
para designar sacerdotes e praticantes de religido afro-brasileira. Segundo Costa Eduardo
{EDUARDQ, 1948), no povoado de Santo Antdnio, entre 1943 e 1944, embora os rituais da
religido afro-brasileira tradicional fossem denominados terecd, nagoé e budu, eram mais
comumente chamados de “Brinquedo de Santa Barbara” ou “paje’. E é bom lembrar que,
na sede do municipio, existiu uma lagoa que ficou conhecida por Lagoa do Pajeleiro, em
virtude de ter sido local de realizagao de muitos rituais afro-brasileiros quando eram proibidos
ou 0s pajés estavam sendo alvo de perseguicdo policial. Segundo relatos de antigos
erecozeiros. como a ja falecida Dona Antoninha, no periodo de maior repressao policial,
muitos objetos rituais foram jogados em suas daguas, pois, quando os negros eram avisados

2a vinda de policiais e tinham pouco tempo para fugir, costumavam jogar na lagoa o que
n&o podiam levar consigo (MACHADOQ, 1999, p.81; FERRETTI, M., 2001, p. 99).

Veoitando a questdo inicial, se a pajelanga de negro do Maranhao deve ser interpretada
coma sincretismo afro-amerindio, isto €, como um encontro da cultural africana com a cultura
ndigena, ou como uma heranga indigena recebida por negros, podemos afirmar que os
dados disponiveis sobre o caso de Amélia Roza (Século XIX) parecem suficientes para
demonstrar que nem tudo o que foi denominado pajé no Maranhdo deve ser visto como
heranca indigena e que o termo pajé, quando utilizado no século XIX por populagces negras
marannenses, pode Ter-se originado de lingua africana falada por negros ali atuantes (ver
indicagbes de Yeda Castro, 2002).

Um exame superficial sugere que a pajelanca de Amélia Rosa esta mais proxima do
Terecé de Cod6, também conhecido por pajé, do que da Mina jeje e nagd de S&o Luis. Um
confronto entre as informagdes obtidas sobre a pajelanca de Amélia Roza, a Cura de terreiros
da capital e o Tambor de curador de Cururupu ndo neos permite ainda concluir se a Curae/
ou o Tambor de curador poderiam ser considerados uma continuacdo ou uma adaptacdo
daquela pajelanca ou se deveria continuar-se investigando a hipétese de que a Cura e o
Tamborde curador poderiam ser uma pajelanca indigena adaptada por populagdes negras
em contato, no passado, com indios da regido.
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“PAJELANCA” OF NEGRO: afro-amerindian syncretism?
ABSTRACT

Analysis of “pajelan¢a” (bless) praticted by the Negros on the 19th centu
the capital of Maranhao and of what nowadays is known in Afro-Brazilian ref
of the Sac Luis and Cururupu as “Cura’” or “pajelanga” (bless), looking for he
the first could be considerad a religion of African matrix different of the fc
actually, in the oldest place of the capital where voodog is practiced (The H
of Minas-Jeje and the Nogd's House) and how far the “Cura” ou “pajelang
Sao Luis and afro-brazilian religion found in the saloons of witch-doctors
Cururupu can be considered a continuation of what was denominated “pa|
“pajelana” on the 19™ century, in Codg, and mainly in S3o0 Luis.

Keywords: Pajelanca (bless) of Negro. Charlatanism. Afro-brazilian reli
Maranhao.
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