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O Conselho do Instituto do Patrimonio Historico e Cultural do Brasil, em decisdes muito
celebradas, efetivou o tombamento de trés grandes templos afro-brasileiros. caracterizou
como valores histricos eminentes do nosso pais o 11é Axé lya Nass6 Oka e o Axé Opbd
Afonja, terreiros localizados na capital da Bahia, e a Casa das Minas, de S&o Luis do
Maranhdo. Nessas oportunidades, o egrégio Conselho reconheceu, assim, o valor de
tradicdes que religam o Brasil a povos e culturas africanas de grande importancia para a
nossa histéria, visto como os terreiros baianos acima mencionados sGo monumentos que
representam um legado da civilizagdo iorubana, e a Casa das Minas maranhense da
testemunho do contributo dos povos fon, em particular dos chamados ewe (jeje) para a
formac&o de nosso pais e de sua cultura. Apresenta-se agora a oportunidade de efetivar um
reconhecimento igualmente significativo, que ndo se pode eludir: o TERREIRO DO
BATE-FOLHA vem a ser um um grande simbolo, um monumento que marca, na

memoria nacional, a forte presenca dos bantos, a quem deve o Brasil muito de sua

formacéo.

Seria profundamente injusto ignorar a historica riqueza das culturas bantos, o
impressionante vigor do processo civilizatorio que esses povos deflagraram em trgjetéria
multissecular pelo continente africano (ver a propésito Baumann & Westerman, 1962;
Greenberg, 1955 e 1966; Ehret & Posnansky, 1982; Obenga, 1985; Oliver, 1991; Diamond,
2001:19: 377-401); porém muito mais injusto — imperdodvel mesmo — seria esquecer 0
quanto lhes devemos nos, brasileiros. Sociedades que floresceram em Angola, no Congo,
nas regides circunvizinhas, na area cultural banto, transmitiram ao Brasil uma valiosa
heranca. O suor e 0 sangue de sua gente alimentaram, enrigueceram, formaram este pais,
durante séculos de um duro sacrificio. Os fundamentos da nagdo brasileira derivam, em
grande parte, desta fonte. Eméritos estudiosos tém demonstrado, com abundéancia de provas
— com riquissima documentagcdo — que a Historia do Brasil € inseparével da Histéria de
Angola; antropologos tém confirmado que é decisiva a contribui¢cdo banto, em particular a
angolana e conguesa, para a edificacdo da cultura nacional.



Em um magnifico ensaio — ja um classico da historiografia brasileira, embora de
publicacdo recente — mostra Luis Felipe de Alencastro (2000) que a formagéo do Brasil
deu-se no Atlantico Sul, onde

“Desde o fina do século XVI, surge um espago aterritorial, um arquipélago
luséfono composto dos enclaves da América Portuguesa e das feitorias de Angola.
E dai que emerge o Brasil no século XV1.” (Grifo nosso).

Defato, no Brasil, e em particular na Bahia— ja 0 mostrava Luis Vianna Filho (1946), e a
historiografia contemporanea o tem reiteradamente confirmado —  desde o século XVI até
o final do século XVIII prevaleceu a importacdo de cativos do grupo lingtistico banto:

homens e mulheres oriundos, sobretudo, de Angola e do antigo reino do Congo.

Seria demasiado longo evocar todas as riquezas culturais que nos vieram dessa dolorosa
diaspora. Vamos limitar-nos a breves referéncias. Pessoa de Castro (2000) e outros
linglistas demonstraram 0s imensos aportes das linguas bantos ao portugués falado em
Nosso pais; cabe mesmo dizer que este deve grande parte de suariqueza lexica ainfluéncia
de idiomas tu. Bacelar (2000) lembra que foram bantos “os responsaveis pela introducéo da
capoeira e do samba na Bahia’ (e em todo o Brasil, é preciso reconhecer). A bela arte
marcia brasileira, hoje também praticada na Europa e nos Estados Unidos, com crescente
expansdo e prestigio, assim como a musica e a danga que se tornaram verdadeiros simbolos
nacionais, n0s as devemos, pois a estes antepassados. Sublinha ainda Bacelar (op. cit.),
destacando o caso da Bahia, que bantos foram *“os instituidores da importante Irmandade
do Rosério dos Pretos do Pelourinho, criada no século XVI e que se manteve até os dias de

hoje...”

O destague tem razdo de ser. Da-se que sob a égide desta instituicdo floresceram, na capital
baiana, organizacdes religiosas negras com projetos proprios, forjando um novo estilo
religioso e um modo de ser afro-brasileiro. Basta lembrar que ndo s os angolas e congos

(seus fundadores) se abrigaram a sombra dessa instituicdo, mas, de inicio, também os nagos



ai se acolheram, cultivando as sementes do seu axé, antes de poder fazé-lo sob a protecéo

de uma lrmandade ligada a sua etnia (ver aproposito Silveira, 2000).

Tendo em vista tudo isso, vale a pena sublinhar um fato nunca suficientemente proclamado:
Ao sacrificio e ao trabalho de negros bantos deve-se, em grande medida, a formacéao
da riqueza do nosso pais. N&o apenas a rigueza econdmica, € bom que se diga: nossa
cultura estd profundamente marcada por seu legado. N& se pode minimizar o
sacrificio e o labor de outros africanos neste processo, mas 0s bantos merecem destaque
pelo vasto tempo e pelo nimero ingente que caracterizaram sua presenca na génese desta
nacdo. Na verdade, Angola e Congo desempenharam um papel essencial na configuracéo

histéricado Brasil.

Impossivel ignorar este fato.

E a0 considera-lo, vé-se logo que a auséncia de um monumento da tradi¢cdo angolano-
conguesa nos registros de tombo do patriménio histérico do Brasil j& se faz sentir de modo

pungente.

Outro foco se impde nesta argumentacdo. A antropologia e a historiografia tém
manifestado que a diaspora negra erigiu valiosas criacOes culturais nas Ameéricas, e que,
neste processo, o0 Brasil veio a ser o cend&rio de desenvolvimentos muito ricos. Na vigorosa
floracdo cultural negro-americana, merece destague o notével processo de reconfiguracdo
étnica que constituiu identidades afro-brasileiras assentadas em bases misticas, erigidas a
partir de organizacOes religiosas. a constituicdo das chamadas nac¢des do candomblé, que
preservam criativamente memorias africanas. Pode-se considerar a chamada nacéo angola
(ou congo-angola) dos nossos terreiros ndo apenas um aparelho institucional que sedia um
tesouro de tradic¢fes cuja origem sua denominagdo indica— ou sgja, um campo simbolico
onde se preserva, através de ritos, um acervo de valores e saberes transmitidos por
antepassados africanos — mas também uma original criacdo brasileira, um construto

historico do Brasil.



Precisemos o foco. A etnologia tem demonstrado a fecundidade cultural dos ritos afro-
brasileiros, a que devemos rico acervo de bens dessa ordem, no campo das artes plasticas,
da musica, da danga, dos conhecimentos etnobotanicos e etnoecol 6gicos, da culinéria etc.
Nesse conspecto, nessa poiesis, o relevante papel do candomblé é hoje bem reconhecido.
Ora, como a proépria palavra indica, vem a ser banto, angolano-conguesa, a primeira
implantacdo deste rito em nosso pais: 0 termo candomblé — hoje plenamente incorporado
a0 portugués do Brasil — tem um éimo banto: tem formas cognatas registradas em
kikongo, kimbundo e umbundo (cf. Pessoa de Castro, 2000:196, s.v. candomblé).

Esta primazia histérica vem a ser mais um ponderavel argumento, mais um motivo cogente
para que se consagre um terreiro de candomblé angola como patriménio histérico do

Brasil.

N&o falta, neste caso, um monumento insigne, um conjunto de inegével grandeza, tanto por
sua histéria como pelo acervo dos bens culturais que encerrae 0 TERREIRO DO BATE
FOLHA, hieronimico MANSU BANDU KENKE, é reconhecido pelos estudiosos, e pelo
povo, como um dos mais importantes do nosso pais, matriz de varios outros templos afro-
brasileiros, disseminados ndo apenas na Bahia como também em outros estados (S&o Paul o,
Rio de Janeiro, Parang, Rio Grande do Sul etc.).

Em termos espaciais e de patriménio ambiental, o BATE-FOLHA &, seguramente, o maior
terreiro de Salvador. E também um dos mais antigos templos afro-brasileiros ainda em
funcionamento. Atrai a visitagdo de fiéis de todo o pais, durante a celebracdo de suas
grandes festas publicas em honra dos inquices. Goza de um elevado prestigio no meio do
povo-de-santo, isto €, entre os adeptos do candomblé de todas as denominagdes: dos ritos
ketu, jeje, ijexa, caboclo, das diferentes na¢des do culto. E cabe lembrar que o TERREIRO
DO BATE FOLHA teve sua locacdo reconhecida pelo Ministério da Cultura como um
auténtico Territorio Cultural Afro-Brasileiro, nos termos dos artigos 215 e 216 da
Constituicéo Federal de 1988 e do artigo 1° daLei 7.688, de 22 de agosto de 1988. Atesta-o
documento publicado no Diario Oficial da Unido em 13 de setembro de 2000, cuja copiase

anexaaeste Processo .



Situado na Travessa S&o Jorge, n° 65 E, no Bairro da Mata Escura, Salvador, Bahia, 0
TERREIRO DO BATE FOLHA ocupa, atuamente, uma area de 14,8 hectares, onde se
preserva significativa mancha florestal: encerra um dos mais significativos

remanescentes da mata atlantica na capital baiana.

Constam do presente processo Memoria Descritivo do sitio do BATE FOLHA (inscrito no
Cadastro Imobiliario do Municipio de Salvador sob 0 n° 47.483-1), com plantas de situacéo
e locaizacdo, levantamento planialtimétrico, plantas baixas e indicagdo das principais
edificagfes que 0 mesmo encerra, além de certiddes relativas ao imével. Conforme atestam
0s documentos em anexo, O terreno em questdo se acha sob a égide da Sociedade
Beneficente Santa Barbara, uma sociedade civil sem fins lucrativos que representa a
comunidade de culto do TERREIRO DO BATE FOLHA. Legamente instituida, fundada
em 04 de dezembro de 1920, com sede a Travessa S&o Jorge 65-E, Fazenda Bate-Folha,
Mata Escura do Retiro (CEP 41.219-750), em Salvador, Bahia, a SOCIEDADE
BENEFICENTE SANTA BARBARA (CNPJ 40.593.501/0001-43) foi declarada de
Utilidade Publica pela Lei Municipal n © 4.719/93. E hoje presidida pelo Sr. Jodo Antonio
Ferreira dos Santos. (Constam deste processo cépia dos Estatutos da dita Sociedade e Ata
da Sesséo de Eleicéo e Posse de sua atual Diretoria).

Categorizado como templo religioso, o sitio do BATE FOLHA faz jus a imunidade em
relacdo a impostos municipais, nos termos do Decreto n © 6666 de 08 de setembro de 1982
da PrefeituraMunicipa do Salvador.

O TERREIRO DO BATE FOLHA tem registro na Federagdo Baiana do Culto Afro-
Brasileiro como candomblé da nacdo Angola Muxicongo, inscrito com a matricula 007,
mediante o Processo 165/77. Consta deste registro que o referido templo foi fundado em
1916 por Manoel Bernardino da Paixdo, sacerdote portador da dijina (ou sgja, do
hieronimico iniciatico) Ampumandezu; e que seu atua dirigente, Eduarlindo Crispiniano
de Sousa, dijina Molunduré, recebeu a carteira do Conselho Sacerdotal da FEBACAB

como Tateto Nikisi (Pai-de-Santo, pontifice do candomblé) em 25 de janeiro de 2000.



A etnografia tem registros notaveis sobre 0 TERREIRO DO BATE FOLHA, a comegar
pelos ensaios de Edison Carneiro (1937, 1948), que falou desta grande roca e de seu
fundador, Manoel Bernardino da Paix&do. Carneiro deu testemunho de que o Veneravel Tata
Bernardino (como era mais conhecido este sacerdote) participou do Segundo Congresso
Afro-Brasileiro (Carneiro, 1964; cf. Oliveira, 1987; e Lima, 1987). O pioneiro estudioso do
“candomblé banto” ndo foi justo, porém, com este rito magnifico, e o preconceito que
derivou de sua preferéncia pelo “modelo nagd” (ecoando ponto de vista de Nina Rodrigues)
teve influéncia negativa sobre a etnografia voltada para os cultos afro-brasileiros, que
durante décadas concentrou-se, de modo quase exclusivo, no estudo de candomblés dos
ritos ketu. Novos estudos logo mostrariam, contudo, a grandeza da liturgia angola (Binon-
Cossard, 1970; Serra, 1978). Hoje existe firme consenso entre os estudiosos quanto a
importancia decisiva da contribui¢cdo dos candomblés de tradicdo congo-angola para a
formacgéo da religiosidade afro-brasileira e se reconhece o vigor da sua influéncia positiva
na geracdo de riquezas culturais do Brasil. Em especia, ndo h4d como negar o valor do
contributo da mistica do TERREIRO DO BATE FOLHA para a formag&o de uma cultura
religiosa de fonte negra hoje difundida por todo o nosso pais. O brilho deste templo, a
importanciado MANSO BANDU KENKE e o fastigio da tradicio que nele se preserva s30
atestados por destacados sacerdotes do candomblé nagb, como a Veneravel lalorixa Stella
de Azevedo Santos, do Axé Opbd Afonja, que em oficio constante deste Processo reforga o

pedido de tombamento do célebre santuério da Mata Escura.

De acordo com os dados etnograficos, os documentos disponiveis e os registros da histéria
ora, o Venerdvel MANOEL BERNARDINO DA PAIXAO, Ampumandezu, foi iniciado
por uma Nengua Inquiciane (sacerdotisa suprema do culto dos Inquices, isto é das
divindades celebradas na tradicdo banto): a matriarca da nagdo angola da Bahia, que se
celebrizou com o nome carinhoso de Maria Nenen (Carneiro, 1937; Santana, 1984); no
entanto, também ha relatos, conservados no préprio templo do Bate-Folha, segundo os
guais um africano oriundo do Congo, Manoel Nkosi, foi seu iniciador. Ampumandenzu
implantou o Terreiro MANSU BANDUN KENKE (hieronimico de que a etnografia
registra também a forma Man¢o Bundunquenque; cf. Lima, 1977), celebrando os ritos de

fundacdo em 1916, e o regeu até sua morte, ocorrida no ano de 1946. Foi sucedido pelo



Venerdvel Tata Bandanguame, de nome civil Anténio José da Silva, que assumiu o0 cargo
apos um interregno de trés anos (em 1949) e pontificou no Bate-Folha até seu falecimento,
ocorrido no ano de 1965. Seu substituto, 0 Veneravel Dijinenuanga, Pedro Ferreira,
faleceu precocemente em 1970, sem ter exercido o papel de iniciador; hesse mesmo ano de
1970 foi empossado seu sucessor, 0 Veneravel Nebanji, Jodo José da Silva, mais conhecido
pela sua acunha de Joca; seu substituto € o atual Tata Nkisi Molunduré, o Veneravel

Eduarlindo Crispiniano de Sousa.

O grupo de culto do candomblé compreende iniciandos e iniciados, distribuidos estes na
estrutura institucional de acordo com um padréo hierdrquico bem definido. Os iniciados
progridem na corporag&o mistica de acordo com aseniority, sobremarcada pelo requisito da
celebracdo de ritos especificos sem os quais ndo se verificam as mudancas de status
religioso (mudancas, em principio, verificadas a cada sete anos da iniciacdo; a passagem da
primeira etapa ja define o senior). Distribuem-se os iniciados por duas classes bésicas: as
dos que entram em transe, e a dos sacerdotes que permanecem infensos ao entusiasmo.
Estes tém papéis complementares e formam categorias distintas conforme o género do
sujeito. Ha também uma complexa hierarquia funcional nas grandes Casas de tradicéo
angola. No TERREIRO DO BATE FOLHA, o posto mais elevado (Tata Nkiss, var. Tatade
Inquice) deve sempre ser ocupado por um iniciado do sexo masculino, em principio um
filho-de-santo sujeito ao transe. A regra do género € dominante e sobrepde-se ao segundo
requisito, como presentemente se verifica: o Veneravel Tata Molunduré ascendeu ao cargo
mesmo pertencendo a uma categoria de sacerdotes que ndo sofrem transe, pois iniciou-se na
qualidade de xicarangomo. Por isso mesmo, SO pode exercer o seu pontificado com o apoio
de uma iniciada senior em que se manifesta um inquice (ou sgja, que € suscetivel de transe

e entusiasmo): a Veneravel Guanguassense.

O grupo loca (o conjunto de residentes) de um terreiro ndo coincide de forma necessaria
com sua comunidade de culto: € muito raro que esta fique integramente assentada no
espaco do templo que Ihe corresponde; mas sempre uma fragéo importante do seu clero
reside nesse ambito. Além disso, o terreiro normalmente abriga uma “populacéo flutuante”

de membros da comunidade de culto — nedfitos recolhidos na clausura para iniciacdo, de



que cada grupo singular € chamado de “barco” no socioleto dos candomblés (Cf. Costa
Lima, 1977; Serra, 1978). O TERREIRO DO BATE FOLHA tem abrigado sucessivos
“barcos’ : quatro foram os que o fundador formou, cinco os acolhidos no pontificado de

Bandaguame, trés os de Nebaniji, e (até o momento) trés os do Tata Nkiss Molundureé.

Um terreiro vem a ser um templo e uma forma de assentamento. E conforme ao padréo
desse tipo de assentamento a existéncia de um edificio principal, nuclear, verdadeira matriz
do conjunto, onde se encontram o saldo de festas publicas, a clausura, uma cozinha sagrada
e 0s principais santuarios, entre comodos onde se alojam hierarcas de ata posicdo, mais
uma salarefeitorio onde sdo comungadas as oferendas alimentares (nas grandes festas
publicas), um vestuario onde os iniciados em transe se paramentam, € outros anexos. As
funcbes de templo e residéncia (dos principais hierarcas, da familia extensa do dirigente)
como regra se justapdem nesse edificio nuclear; mas idealmente devem destacar-se dele, de
forma nitida, pelo menos alguns santuarios (edificados) e outras residéncias; deve haver
também monumenta ndo edificados, representados por arbustos e arvores sagradas, fonte,
mancha de vegetacdo — itens considerados hierofanias. As plantas baixas dos monumentos

edificados acompanham este processo, junto com fotografias do conjunto monumental.

A &rea do TERREIRO DO BATE FOLHA acha-se marcada, como se viu, por referéncias
simbdlicas que a tornam ponto de apoio para uma identificagdo étnico-religiosa. A
reiteracdo de liturgias ciclicas em torno aos monumentos do TERREIRO DO BATE
FOLHA assinadam-no como um auténtico templo. Explicita esta sua categorizagao a sua
dedicacdo a uma divindade: o Inquice BAMBURUCEMA, a gque se consagrou o Veneravel

fundador, em sua iniciacéo.

No TERREIRO DO BATE FOLHA, em circunstancias rituais, usa-se um codigo
caracterizavel como uma variedade (linglistica: v. Fishman, 1971) funcional, étnico-
religiosa. Na classificagdo de Mackey (1972), ela corresponde a uma communiy language
de grupo eclesial; seu uso diatipico, enquanto um registro, cinge-lhe o emprego a
desempenhos litdrgicos e ao enunciado de textos formulares. Este codigo identifica-se ai

como “lingua angola’. Tem no quimbundo e quicongo a origem de seu repertdrio basico.



Ja ndo tem emprego linguisticamente criativo (no sentido de Chomsky, 1971); tudo indica
gue outrora o teve, correspondendo a um crioulo que acabou por assumir especializacdo
funcional (cf. Serra, 1991). O angola que se emprega em terreiros do Brasil sofreu o
impacto de diferentes falares africanos que aqui 0 “contaminaram”, e, claro esta, a
influéncia do ambiente lusdfono. Funciona como um codigo religioso e um marcador de
identidade. Seu emprego gera textos litlrgicos que também podem ser considerados

monumentos (Serra, 1991).

Como esclarece a moderna Antropologia Socia, monumentos s&o ingtituidos; e a producéo
simbdlica que os institui abrange ndo so a construcdo de artefatos como também a eleicdo
de objetos (inclusive produtos naturais) convertidos em semiéforos por um investimento
gue lhes consigna a representacéo de realidades ou valores os quais, por um lado, séo
considerados transcendentes aos seus suportes, mas, por outro, neles se consideram
presentes e manifestos. Assim, verifica-se ineludivel a dimensdo simbdlica de monumentos
que, por sua génese, 30 naturais (ver a propdsito Serra, 1991). Arvores e fontes sagradas
tém, pois, 0 estatuto da monumentalidade. N&o se 0 pode negar tampouco a um bosque
sagrado como vem a ser a Mata do BATE FOLHA. O acervo floristico desta Mata se
encontra referenciado em um sistema de conhecimento etnobotanico que o grupo de culto
do MANSU BANDU KENKE entesoura e se constitui em motivador da preservacéo do
dito acervo. A paisagem do TERREIRO DO BATE FOLHA tem, por este motivo — e por
constituir um remanescente da mata atlantica em Salvador — uma monumentalidade

irrecusavel.
Com base nas raz0es alegadas, recomendamos, portanto, enfaticamente, que se faca o

registro do TERREIRO DO BATE FOLHA nos livros de tombo histérico, etnografico e
pai sagistico do Instituto do Patrimdnio Historico e Artistico Nacional.

Salvador, setembro de 2002
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