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A presente reflexdo nasce de uma pergunta técnica, mas recorrente entre
praticantes e estudiosos da Quimbanda: qual é a diferenca entre um altar devocional
e um assentamento? A resposta, do ponto de vista da feiticaria tradicional brasileira,
é clara e inequivoca: o altar da Quimbanda é sempre o assentamento. Esta
identidade estrutural entre altar e assentamento ndo se funda apenas numa tradi¢cao
devocional afro-diaspdrica, mas remonta a uma das mais antigas expressdes
religiosas da humanidade — o sacrificio. Este optsculo parte dessa constatacdo para
investigar, aluz do pensamento tetirgico de Jamblico (245-325 d.E.C.) e da teoria dos
deuses encosmicos, por que Exu precisa comer? Para tanto, articula elementos do
hermetismo alexandrino, da magia dos grimérios europeus, da teurgias do
platonismo tardio e das praticas ancestrais africanas, especialmente no tocante a
sacralidade do corpo espiritual e sua nutrigdo ritual. A Quimbanda, como expressao
crioula de um saber magico universal, preserva e atualiza essas técnicas por meio
de assentamentos que, sendo os verdadeiros corpos do espirito, exigem alimentacdo
para agir no mundo da geragdo. O altar, portanto, ndo é uma metafora: € uma boca
que come, um corpo que vibra, um portal sacrificial onde o espirito e o feiticeiro se
nutrem mutuamente no pacto do sangue.

No livro DAEMONIUM: A QUIMBANDA NO RENASCER DA MAGIA (Clube de Autores,
2024), afirmo que a Quimbanda ndo inaugura novas técnicas magicas, mas
reintegra, com fidelidade visceral, os procedimentos fundamentais da feitigaria
antiga. Suas operacdes ecoam O0S mesmos mecanismos ritualisticos que
caracterizavam a praxis dos goétes helénicos, dos xamas primordiais e dos teurgos
platonicos — especialmente Jamblico e Proclo (412-485 d.E.C.) — cuja fungdo era a
mediacdo com o mundo invisivel por meio de sacrificios, conjuracdes e pactos com
daimones. Essa filiacdo técnico-espiritual é amplamente reconhecivel tanto nos ritos
ctonicos quanto nas férmulas anabaticas que compdem o nucleo das religides afro-
diasporicas. As culturas crioulas preservaram essas tecnologias magicas em
contextos historicamente adversos, e sua adaptacao ao solo americano deu origem
a sinteses poderosas, como a propria Quimbanda. Jake Stratton-Kent (1956-2023),
em seus estudos sobre o grimoire revival,l e Mircea Eliade (1907-1986), na
fenomenologia das religides arcaicas, foram os autores contemporaneos que mais

1 Grimoire revival é o nome dado ao movimento contempordneo que resgatou, estudou e reatualizou os
grimorios medievais e modernos de magia cerimonial, especialmente aqueles voltados a evocagio de espiritos,
pactos com daimones e praticas de goécia. Surgido no final do Séc. XX e consolidado no inicio do XXI, esse
renascimento nio se confunde com o renascer da magia do din do Séc. XIX, promovido por ordens como a Aurora
Dourada. O grimoire revival valoriza a pratica fiel dos manuais classicos como o GRIMORIUM VERUM e outros,
associados a técnicas de éxtase. Jake Stratton-Kent foi um dos principais expoentes desse movimento,
defendendo que os grimérios preservam técnicas espirituais que remontam a antiguidade greco-romana e que,
quando reenraizadas no culto aos mortos, podem revitalizar o Ocultismo ocidental. No contexto brasileiro, a
Quimbanda se apresenta como um dos sistemas mais completos dessa atualizagdo viva das praticas de goécia e
necromancia tradicionais. Cf. WANGA: O SEGREDO DO D1aB0 (Clube de Autores, 2024).



evidenciaram esse principio de universalidade das técnicas magico-religiosas. O que
a Quimbanda realiza, com singular vigor, é a atualiza¢do dessas técnicas num campo
brasileiro — miscigenado, diabdlico e guerreiro — no qual o feiticeiro torna-se um
agente consciente da tradi¢ao da goécia do Ocidente.

Desde a Antiguidade, as chamadas divindades materiais — i.e. inteligéncias
espirituais encarnadas em suportes fisicos como pedras, estatuas, vasos, fetiches ou
anéis — foram compreendidas, nas mais diversas tradi¢cdes, como entidades
praeter-humanas que exigem alimentacdo para operar eficazmente no reino da
geracdo. Essa concepc¢do é amplamente documentada na obra classica de Fustel de
Coulanges (A CIDADE ANTIGA, 1864), ao examinar o papel do culto doméstico na
religido greco-romana, onde os deuses tutelares ancestrais, lares e manes, eram
mantidos ativos mediante sacrificios e oferendas regulares. Assim como a alma
necessita de um corpo para atuar no plano fisico, o espirito requer um receptaculo
corpéreo e uma dieta compativel com os elementos do mundo sublunar. O
assentamento — na Quimbanda e em outras tradigdes fetichistas — cumpre
precisamente essa fung¢do: é o corpo da divindade e, portanto, sua morada e centro
de vitalizacdo. A l6gica é ontoldgica e operacional: tudo o que participa do reino da
geracdo precisa ser alimentado pelos elementos que o compdem. Dessa forma, os
espiritos que nele atuam, quando corporificados ritualmente, compartilham da
mesma economia sacrificial que sustenta os seres humanos — eles comem aquilo
que noés comemos, porque partilham da mesma substancia e estdo sujeitos as
mesmas leis de manifestacao e poténcia.

0 sacrificio animal constituiu, desde as civilizacdes arcaicas, a técnica par
excellence para a comunica¢do e manutencdo das relacdes entre os humanos e as
inteligéncias espirituais corporificadas — os daimones do reino da geracado. Esses
rituais visavam suprir as necessidades energéticas das entidades atuantes no plano
sublunar, assegurando sua presenca efetiva e harmoniosa no mundo sensivel. A
oferta sacrificial, ao prover nutricdo simbolica e substancial as poténcias ctonicas,
estabelecia um circuito vital de troca entre o visivel e o invisivel, articulando os
elementos dispersos do Cosmos em uma ordem funcional e simbélica. Do ponto de
vista antropoc6smico, quem mais se beneficia desse processo é a alma humana: ao
alimentar os daimones e deuses materiais, ela recebe, em troca, sadde, protecao,
fertilidade, sabedoria ou for¢a — conforme o principio classico da do ut des.? Em sua
esséncia, o sacrificio ritual ndo é uma oferenda arbitraria, mas uma técnica de
harmoniza¢do ontoldgica, cujo objetivo ultimo é garantir que o ser humano,
corporificado no reino da geracao, possa interagir com as forcas invisiveis de forma
segura, eficaz e espiritualmente edificante.

O assentamento, na Quimbanda, constitui uma tecnologia magica de
corporificagao do espirito, funcionando como seu veiculo fisico no plano da geragao.
Trata-se de um corpo receptaculo que, mediante ritos de sacrificio e oferenda, é
vitalizado e ativado como ponto de emanacdo de forga espiritual. Tal como os
daimones encosmicos da teurgia platénica ou os nkisi da cultura religiosa banto,

2 A expressdo latina do ut des (i.e. dou para que dés) sintetiza o principio de reciprocidade que rege as relagées
rituais entre humanos e divindades nas religides da Antiguidade, especialmente na tradi¢do romana. Como
demonstram estudiosos como Walter Burkert (HoMo NEcANS, 1972) e Marcel Mauss (ENSAIO SOBRE A DADIVA,
1925), essa formula ndo descreve apenas uma troca utilitaria, mas uma economia simbolica sagrada, baseada
na manutengio da ordem cdsmica e social. No ambito da teurgia platonica, essa logica é reinterpretada como
sacrificium — uma oferta que visa a integragdo do ser humano as poténcias superiores através da elevacido do
ochéma-pneuma. Em tradi¢des afro-diaspéricas como a Quimbanda, o mesmo principio manifesta-se na nutri¢do
dos espiritos através de sacrificios e oferendas, entendidos como formas de alimentar Exus para, em troca,
receber poténcia, equilibrio e prosperidade.



essas inteligéncias terrestres, uma vez estabelecidas como espiritos tutelares,
tornam-se canais ativos de redistribuicdo das poténcias do Cosmos na vida do
feiticeiro. A energia absorvida pelo assentamento — seja por sangue sacrificial,
alimentos, bebidas ou outros elementos consagrados — é convertida em vitalidade,
protecdo, fertilidade, sabedoria ou forg¢a, manifestando-se em multiplos dominios da
existéncia. O feiticeiro, ao nutrir e cultuar o assentamento, participa de uma
economia sagrada de circulacdo de forgas, por meio da qual a poténcia teldrica dos
espiritos é canalizada de modo continuo e eficaz.

Do ponto de vista técnico e iniciatico, o verdadeiro altar devocional da
Quimbanda é o assentamento — também chamado de fundamento — onde o
espirito Ganga come, ou seja, recebe sua nutricao sacrificial. Mais do que um espaco
simbdlico, essa estrutura funciona como portal ontolégico de atualizacdo da
poténcia espiritual no mundo visivel. Ao abrigar e alimentar uma entidade praeter-
humana, o assentamento se torna um ponto de condensacdo energética e
redistribuicdo magica, no qual o espirito se enraiza no reino da geragao para atuar
de forma eficaz na vida do feiticeiro. Nessa perspectiva, o altar nao é apenas um
simbolo religioso: ele é um corpo espiritual em operacao.

Na tradicdo da magia operativa — seja nos grimoérios europeus, na teurgia
platonica ou nas casas de Macumba afro-brasileiras — s se considera altar magico
aquele que abriga um espfirito efetivamente presente e vitalizado. O altar ndo apenas
concentra a forca oculta, mas também a distribui, funcionando como eixo de
comunicagdo entre planos. Nas antigas casas de Macumba, era comum que o espirito
patrono da casa — geralmente um Exu — fosse assentado sob o congd, oculto sob
uma toalha marcada com seu ponto riscado. Esse ocultamento ritualistico da fonte
de poder expressa o principio da preservacdo do segredo (muntu), e remonta as
praticas de consagracao de chdo herdadas das religides tradicionais africanas. A
Quimbanda preserva e desenvolve essa mesma légica: o fundamento de Exu
permanece oculto ao publico, sendo mediado por imagens consagradas — ou seja,
imagens fundamentadas, dotadas de alma magica. Essas imagens ndo sdo apenas
representacdes simbolicas, mas verdadeiros suportes animados (ensomatomena
eidola) conforme a tradicdo da telestikeé teurgica alexandrina, que ensinava a
divinizagdo de icones por meio de ritos e encantamentos. E essa doutrina que,
transfigurada no sincretismo colonial, originou a cultura do santo do pau oco no
imaginario magico brasileiro.

No contexto da Quimbanda, um altar que ndo come — i.e. que ndo nutre uma
entidade espiritual mediante sacrificio ou oferenda — nao pode ser considerado um
altar no sentido pleno e operativo do termo. Trata-se, nesse caso, apenas de uma
composicdo estética ou devocional, privada de eficacia magica real. Esse tipo de
estrutura, embora possa possuir valor simboélico ou emocional, constitui uma
anomalia frente aos fundamentos da pratica tradicional, sendo equivocadamente
promovida sob o rotulo de Quimbanda de altar — uma tendéncia moderna que
desloca o foco do culto dos fundamentos vivos para ornamentos vazios de poténcia.
Essa estetizacdo desritualizada compromete a prdpria ontologia do culto, pois
rompe com a exigéncia sacrificial e com o vinculo com os espiritos corporificados
que caracterizam a Quimbanda enquanto feiticaria tradicional de fundamento
ctonico.

Essa distincdo entre altares vivos e simulacros decorativos encontra
ressonancia direta na teurgia platonica, sobretudo na estrutura doutrindria legada
por Jamblico, que classificava as almas em trés ordens — ignorantes, despertas e



liberadas —, cada qual necessitando de rituais apropriados a sua natureza
ontoldgica. Jamblico insiste que cada alma deve prestar culto segundo sua prdpria
natureza, e que ndo se deve ultrapassar a medida do oficiante sacrificial 3 Além disso,
os rituais teurgicos devem ser ajustados ndo apenas a natureza da alma, mas
também ao tipo de divindade invocada. Aos deuses materiais (encdésmicos), cujos
corpos estdo entrelagados com os elementos do mundo da geragdo, correspondem
ritos materiais — com sacrificios, substancias, aromas e imagens consagradas. Aos
deuses imateriais (hipercdsmicos), cuja esséncia transcende o Cosmos visivel,
destinam-se ritos puramente noéticos, analogos ao pensamento puro. Assim como
na teurgia antiga, também na Quimbanda o altar verdadeiro é aquele que estabelece
um elo eficaz com o espirito, exigindo substancia vital como meio de manifestacgao.
Sem esse elo, resta apenas uma sombra decorativa da religido, esvaziada de sua
forca ancestral e de sua capacidade de regeneracao.*

As almas ignorantes — i.e. aquelas inteiramente submetidas a natureza e ao
destino, sem consciéncia das realidades superiores — e as almas despertas —
situadas no limiar entre o mundo da geracdo e o divino, mas ainda agrilhoadas a
matéria — sdo precisamente as que mais necessitam dos rituais teurgicos de
natureza material. Como afirma Jamblico, ao se tratar dos deuses terrestres, o culto
deve necessariamente englobar locais [sagrados], estacdes, matéria e os poderes da
matéria, os corpos, suas caracteristicas e qualidades, movimentos e tudo o que segue
estes movimentos, a mudanga das coisas [no reino] da geragdo.> A ascensdo da alma,
nesse sentido, opera segundo a hierarquia hipostatica: ela parte dos deuses
encosmicos — imanentes ao mundo sensivel — e se orienta progressivamente a
contemplacdo dos deuses hipercésmicos, que transcendem a matéria. Essa andbase,
ou subida espiritual, tem como finalidade dltima a deificacao (theosis), que implica
a liberacdao da alma da rotacdo dos elementos e sua reintegracdo a ordem superior
do Uno. Na Quimbanda, no entanto, o processo é especular e catabatico: trata-se da
descida ritual ao plano dos mortos, um mergulho deliberado nos abismos da
ancestralidade. Ainda assim, a exigéncia de purificacao é idéntica, pois s6 aquele que
foi provado pelo fogo da matéria e reconciliado com seus mortos pode atravessar os
portdes do Inferno e integrar a horda de Maioral, o Grande Chefe da Quimbanda.
Como discuto em detalhe no DAEMONIUM: A QUIMBANDA & A NOVA SINTESE DA MAGIA, essa
entrada — a semelhanca da catdbase heroica no Hades — é sempre perigosa,
restrita e iniciatica.

Dessa estrutura se depreende uma verdade essencial: a grande maioria das
almas encarnadas no reino da geracdo é composta por seres ignorantes ou
parcialmente despertos, cuja condicdo exige necessariamente a intervencdo
sacrificial. Imersas na materialidade e desconectadas das realidades superiores,
essas almas demandam ritos de poténcia densa, adaptados aos deuses
corporificados que regem a matéria. E como nos ensina Jamblico:

Frequentemente, é por necessidade corporal que nos envolvemos em alguma relagdo
com os deuses e os bons daimones que zelam pelo corpo. Por exemplo, quando o
purificamos de impurezas antigas, o libertamos de doenca e o preenchemos de satde,
ou ainda quando aliviamos o que é pesado e letargico, proporcionando-lhe leveza e
vigor, ou mesmo quando suprimimos outras caréncias. Neste caso, ndo tratamos o
corpo em um plano meramente intelectivo ou incorpoéreo, pois o corpo nio se relaciona

3 Jamblico. DE MySTERIIS, Livro V, Verso 15. Editora Polar, 2024, pp. 292.
4Jamblico. DE MYSTERIIS, Livro V, Versos 15-20. Editora Polar, 2024, pp. 291-8.
5 Jamblico. DE MYSTERIIS, Livro V, Verso 18. Editora Polar, 2024, pp. 296.



naturalmente com tais abordagens; ao contrario, é pela participacdo em algo que lhe
seja semelhante. De fato, é por meio dos corpos que um corpo é nutrido e purificado. O
procedimento do sacrificio para tais propoésitos serd, portanto, necessariamente
corpoéreo, visando eliminar o que é supérfluo em nés e complementar o que nos falta,
bem como trazer simetria e ordem aos elementos que estao desordenados e confusos.®

A Quimbanda, como feiticaria catabatica enraizada na terra e nos mortos, conserva
essa compreensao antiga: s6 por meio da carne se redime o corpo; e s através do
sangue se reestrutura a alma.

A DINAMICA SACRIFICIAL NA CULTURA BANTO

Na cultura banto, especialmente entre os povos congo e ambundo, o assentamento
de um nkisi ndo é meramente um objeto consagrado, mas o resultado de um
processo ontolégico de corporificacdo de uma forga espiritual ancestral.” Tal como
na Quimbanda, o nkisi é o corpo magico de um espirito que, uma vez instalado, exige
sacrificios, comidas e liba¢gdes regulares para manter sua for¢a (ngolo) ativa.® A
sacralidade do nkisi reside no fato de que ele opera como um mediador entre o
mundo visivel (nseke) e o mundo invisivel (kalunga), reconectando o homem a teia
cosmica.” O assentamento de Exu, na Quimbanda, espelha esse paradigma: ele é
simultaneamente um corpo, um portal e uma consciéncia atuante que, ao receber
oferendas, redistribui poténcia sobre a vida do feiticeiro.

Alégica sacrificial banto é fundamentada na reciprocidade vital (dibunga), que
implica um pacto permanente entre o homem e os ancestrais (bakulu), entre o
individuo e o cla espiritual.19 O sacrificio é visto como uma devoluc¢do de vida as
forcas que sustentam a existéncia. No culto aos nkisi, animais sdo oferecidos nao
como destruicdo, mas como transmutacao: a energia vital do sangue verte para o
espirito, que, em troca, estabiliza os fluxos césmicos no corpo e na comunidade. Esse
modelo encontra correspondéncia direta na Quimbanda, onde o assentamento
alimentado se torna um ponto de forca que redistribui vitalidade, satide e protecdo
- uma estrutura de simetria que organiza o corpo, o destino e o mundo ao redor do
feiticeiro.

Mais do que um ato de fé, o sacrificio para cultura banto é uma tecnologia
espiritual de restauracdao do equilibrio entre os mundos. A pratica da fiotismo
(sistema de manipulacao de forcas por objetos consagrados) mostra que os povos
banto compreendem a matéria como receptaculo e veiculo de forgas espirituais.
Essa compreensao materialista do sagrado é o fundamento do altar que come: o
espirito precisa de um corpo para agir e de nutricao para permanecer ativo. O corpo
espiritual — mweéma — precisa ser animado por nto (palavra ritual), mdnda (for¢a
vital) e lufua (sangue), e o assentamento é o lugar onde essas poténcias se cruzam.
A Quimbanda, ao assentar Exu e alimenta-lo com sangue, bebidas e padés, reproduz

6 Jamblico. DE MySTERIIS, Livro V, Verso 16. Editora Polar, 2024, pp. 293.

7 Wyatt MacGaffey. RELIGION AND SOCIETY IN CENTRAL AFRICA: THE BAKONGO OF LOWER ZAIRE. University of Chicago
Press, 1986, pp. 54.

8 Robert Farris Thompson. FLASH OF THE SPIRIT: AFRICAN AND AFRO-AMERICAN ART AND PHILOSOPHY. Vintage Books,
1984, pp. 98.

9 Fu-Kiau Bunseki. AFRICAN COSMOLOGY OF THE BANTU-KONGO: TYING THE SPIRITUAL KNOT — PRINCIPLES OF LIFE & LIVING.
Athelia Henrietta Press, 2001, pp. 33.

10 John S. Mbiti. AFRICAN RELIGIONS AND PHILOSOPHY. Heinemann, 1969, pp. 30.



essa economia sagrada da materialidade — um saber ancestral africano que
atravessa o Atlantico como técnica viva de realizacdo espiritual.

O PRINCiPIO DO EBQ NA CULTURA YORUBA

Na cosmovisdo yorubd, o vinculo entre sacrificio e realiza¢do espiritual é igualmente
central. A pratica do ebo — a oferenda sacrificial — representa uma tecnologia
sagrada de equilibrio entre o ser humano, os orisa e o destino (ayé). Cada orisa,
assentado nos diversos ilé (casa de ase), é uma manifestacdo viva de uma forga
césmica que atua no mundo por meio de seu corpo consagrado.l! Esse corpo, por
sua vez, exige alimentacdo ritual — seja com animais, comidas especificas, bebidas
ou atos de louvor — para manter sua poténcia ativa. O principio ontolégico que rege
essa pratica é o da reciprocidade energética: ao alimentar o orisd, o ser humano é,
por sua vez, alimentado em seu destino.12 Trata-se do mesmo principio do altar que
come da Quimbanda, que nao opera por metaforas devocionais, mas por trocas reais
de substancia e poténcia.

A estrutura do ebo esta intrinsecamente ligada ao conceito de ori, a cabeca
interior, sede da consciéncia e do destino pessoal. O orf precisa ser alimentado,
fortalecido e apaziguado para que o ser humano possa realizar seu ipin (porg¢do de
destino) de forma plena.l® O sacrificio, nesse contexto, é uma pratica de
reconciliagdo com o préprio caminho espiritual, e os orisa sdo os catalisadores dessa
reconciliacdo. Na Quimbanda, Exu cumpre funcao analoga ao orisa: é ele quem
reabre os caminhos do feiticeiro, redistribui o dse (aqui compreendido como for¢ca
mdgica), e atua como patrono do destino no mundo dos vivos e dos mortos.
Alimentar Exu é, portanto, alimentar o préprio caminho — gesto sacrificial que
restaura a simetria entre alma, corpo e mundo.

No pensamento yortbd, ha ainda a no¢do fundamental de que as forgas
dissonantes do mundo — os ajogun — devem ser aplacadas com ritos sacrificiais
especificos. Eles ndo sdo apenas demodnios, mas agentes do desequilibrio césmico,
que precisam ser redirecionados por via do sangue, do fogo e da palavra ritual.14
Esse aspecto ressoa fortemente com a Quimbanda, onde espiritos considerados
negativos ou dissonantes também sdo aplacados ou redirecionados por padés, ebos
e sacrificios. O sacrificio, nesse sentido, nao é moralizado, mas compreendido como
técnica de pacificacdo e equilibrio, cujo objetivo ndao é agradar um deus
transcendente, mas regular os fluxos do mundo visivel e invisivel.15 A eficacia
magica da Quimbanda encontra, pois, paralelo direto na eficacia teoldgica yoruba:
ambas operam segundo uma economia sacrificial que entende a realidade como
campo de trocas espirituais concretas — comer e ser comido, dar para receber,
sangrar para renascer.

11].D.Y. Peel. RELIGIOUS ENCOUNTER AND THE MAKING OF THE YORUBA. Indiana University Press, 2000.

12 Pierre Verger. ORIXAs: DEUSES [ORUBAS NA AFRICA E N0 Novo MuNpo. Corrupio, 1981, pp. 49.

13 Jacob K Olupona. City oF 201 Gops: ILE-IFE IN TIME, SPACE, AND THE IMAGINATION. University of California Press,
2011, pp. 79.

14 Wande Abimbola. IFA: AN EXPOSITION OF IFA LITERARY CORPUS. Oxford University Press, 1977, pp. 149.

15 William Bascom. SIXTEEN COWRIES: YORUBA DIVINATION FROM AFRICA TO THE NEW WORLD. Indiana University Press,
1980.



A Quimbanda é, antes de tudo, uma ciéncia do sangue e da terra, uma filosofia do
corpo espiritual que encarna em assentamentos vivos, onde os deuses antigos —
renomeados, transfigurados e enegrecidos — ainda comem. O que este ensaio
buscou demonstrar é que o altar, na Quimbanda, ndo é metafora estética, mas
aparato técnico e ontoldgico: um ventre magico que, ao ser alimentado, verte de
volta a forca da geracdo. Como nos santuarios domeésticos de Roma, como nos
terreiros congo do Nzadi, como nos ilé dos orisa de Qyo, também aqui se oferece
carne e palavra, bebida e invocacdo, ndo para agradar, mas para manter vivo. O altar
que ndo come é oco como um simbolo morto — e nao ha poder em simbolos sem
sopro. Alimentar um espirito é convocar sua presenca com densidade, instaurar sua
forca em matéria, fazé-lo operar na tessitura da existéncia encarnada.

Por isso, dizer que o altar da Quimbanda come é reiterar um principio universal
da magia: toda poténcia encarnada precisa ser sustentada. O feiticeiro, ao assentar
Exu e alimenta-lo, ndo apenas firma um laco com o Invisivel, mas se inscreve numa
economia sagrada onde vida se troca por vida, presenca por substancia, siléncio por
sangue. Essa economia ndo conhece abstracgoes: ela pulsa nos nkisi, nos ebo, nos
grimorios, nos corpos. A Quimbanda é, portanto, o lugar onde o sagrado assume
forma viva, onde o Inferno é terra fértil e onde a boca de Exu — como a do mundo
— se abre faminta por justica, ordem e pacto. Aquele que entende o altar como
organismo e o sacrificio como linguagem, compreende enfim que a magia é um
sistema de fome e oferta: e que s6 ha poder onde houve alimento.

Tata Nganga Kamuxinzela
Cova de Cipriano Feiticeiro




