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Introduccién

En el tomo pasado, Defendiendo Nuestras Tradiciones, dejamos claro que somos
conscientes que las relaciones entre los miembros de la Tradicion Nigeriana y la Tradicion
Afrocubana no han sido siempre faciles. Es momento en que, distinguiendo con claridad las
similitudes entre nuestras tradiciones, detengamos a grupos religiosos proselitistas
dedicados a sembrar la discordia y aprendamos a colaborar con el afan de que las préacticas
de nuestras respectivas tradiciones, sea seria y dentro de un ambiente lleno de cordialidad y
respeto, tal como lo exige Ifa.

Este libro es una invitacion a conocer las ensefianzas del If4 Afrocubano a través, no solo
de su Corpus, sino desde el mismo Corpus Nigeriano y de esta forma se pueda observar que
sus bases y estructura son solidas y no inventadas, pero a su vez, es también una propuesta
de libertad, para que los que con corazon sincero, buscan la "VERDAD COMPLETA Y
NO A MEDIAS". Nuestro afan es detener a estos proselitistas, que en todo caso, lo que
hacen es un dafio terrible a ambas tradiciones. De ninguna forma este libro va dirigido a
criticar a la Tradicion Nigeriana, tampoco a la Afrocubana, ni tampoco creemos que Somos
duefios de una verdad absoluta, solo damos los HECHOS y que estos sean analizados por
cada conciencia.

Claro que no nos estamos referiendo a los tradicionalistas nigerianos y Olorishas
afrocubanos serios y respetuosos, el tradicionalista y Olorisha que realmente conoce o va
conociendo su propia tradicion, sin tener que ir a ver la otra para criticarla y denigrarla para
de esta forma esconder su desconocimiento o perseguir oscuros intereses. A medida que el
Tradicionalista Nigeriano serio y estudioso vaya conociendo la tradicion Afrocubana, ird
encontrando las similitudes que un Neo tradicionalista nunca podra ver, por la misma
razén que nadie que vaya a la playa a bafiarse, podra hablar jamas de la vegetacion que
tiene el mar en sus profundidades. Para estos Babalawos de Tradicion Nigeriana, que no se
han dejado engafiar por comerciantes con trajes de académicos, un saludo y abrazo
fraternal. A nuestros Olorishas Serios les decimos: Bendicion Iworo.

Creemos que el respeto al derecho ajeno es la paz (Benito Juarez) y por ello, nos dimos a la
tarea de publicar estos dos volimenes, que van dirigidos a darle a conocer, a los que no
saben, el gran valor de nuestra tradicion y que los seguidores de la tradicion afrocubana,
conozcan la solidez de nuestra estructura religiosa. También podemos decir que estos libros
tienen el valor agregado de educar a quienes nos critican y de esta forma dejen de hacer el
ridiculo como lo vienen haciendo hasta ahora.

También creemos sinceramente que esto ayudard a que existan menos agresiones entre
nuestras diferentes tradiciones, pues las tradiciones no se pelean; se pelean son los hombres
y cuando los hombres conocen mas sobre los demaés, entonces comienzan a comprenderse y
por lo tanto, dejan de lado guerras y conflictos que siempre son el fruto de la ignorancia y
el desconocimiento. Por ello, este libro ha sido editado de forma que no revela secretos de
Ifa y por tanto es un libro para todo publico.
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Denigrar otras tradiciones, solo por tratar de engrandecer la propia, es solo un acto de
cobardia, dejando de lado que viola todos los valores morales y sociales. Estos ataques sin
sentido, deben terminar. Con este deseo, hemos unido esfuerzos y muchos afios de
investigaciones los autores de este libro y para ello ademas hemos invitado a esta causa, a
uno de los Sacerdotes de If4 con mas conocimiento fuera de Cuba: Hablamos del Awo Ni
Orunmila Eduardo Conde Ifabilawd, cuyos aportes y perspectivas han sido de mucho valor
en la creacion de este segundo tomo, hecho que jamé&s terminaremos de agradecerle
profundamente, ya que aceptd gustoso aun cuando le avisamos un poco tarde.

Deseamos hacer saber a nuestros lectores, que este libro, al igual que el primero, ha sido

editado de forma adecuada y que es lectura para TODO PUBLICO y de ninguna forma
EXCLUSIVA para Babalawos.

Leonel Gamez Osheniwé y Aguila de 1fa
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Las Cargas de Ifa Afrocubano ;Orishas Reloaded?

Este es un tema que por mucho tiempo ha sido terreno fértil para la siembra de polémicas,
por parte de los Neo tradicionalistas. Muchos son los Orishas que entregan los Babalawos
a las personas para que estas las adoren tales como los guerreros (Echu, Oggun, Ochosi y
Ozun), al mismo Orunmila en Ikofa o Awofakan, Oduduwa, Olokun, Orisha Oko, Ode, etc.
Este tema es bastante criticado y muchos Olorishas de tradicion afrocubana, que se hacen
llamar “Antibabalawos”, consideran esto hasta una herejia, cosa que esta alejada de la
realidad, pero esto no les impide calumniar. Los Babalawos pueden entregar deidades por
el procedimiento de Ifa y eso es un hecho que estd demostrado, tanto en Cuba, como en
Nigeria. Por ejemplo, Orunmila es un Orisha que entregan los Babalawos y que no se
entrega por procedimientos de Ocha, ya que tiene su propia liturgia. Ningan Olorisha de los
conocidos como “Antibabalawos”, se ha detenido por lo menos a pensar en ello y por muy
atrevidos que puedan ser, jamas se les ha ocurrido entregar Orunmila, a pesar de ser un
Orisha también. No se conoce ningun procedimiento para entregar Orunmila por Ocha.

Aprovechando estas polémicas, muchas veces los Neo tradicionalistas atacan las deidades
montadas y cargadas por Ifa de la vertiente afrocubana, alegando que estan mal o dandole
“armas” a los “Antibabalawos” para que ataquen, diciéndoles que no se hacen de tal 0 mas
cual forma en Nigeria o simplemente dicen que no existen tales deidades con carga mistica.
Todo esto es aprovechado tanto por los “Antibabalawos”, como por los Neo
Tradicionalistas, para llamarlas inventos, usurpacion, bolas de cemento y toda una serie de
epitetos, que no muestran el debido respeto a atributos que son netamente de Ifa4 y hasta
llegan a decir que muchas veces estos se sustentan en Odus “manipulados” o
“adicionados” a conveniencia.

Bueno, mucho han dicho los Neo tradicionalistas y sus complices “Antibabalawos”, sobre
el Ifa afrocubano. Hasta llegaron a decir que la palabra Pataki, “no existia en toda Nigeria”
y en todo se ha visto que mienten, por lo que pasaremos una vez mas a demostrar a los
Olorishas de tradicion Afrocubana y a los Neo tradicionalistas que los apoyan, diciendo
que las “Deidades Cargadas” por Ifa son un invento o que simplemente no existen, que
estan equivocados, lo cual demostraremos con HECHOS y no calumnias.

Bien, lo primero que tendriamos que sentarnos a dilucidar de este asunto, es ver en Nigeria
cudl podria ser la tradicién verdadera y cual la falsa, por lo gie debemos preguntar ¢Desde
cual de todas las tradiciones nigerianas? En Nigeria existen muchos linajes ¢Cual de ellos
ponemos como el “Correcto” para juzgar a los otros? En Nigeria en un “linaje” entregan
los Orisha de una forma y a solo unos metros, en otro “linaje”, lo entregan de otra. Algunos
cargan Ori con un ingrediente, en otros con otros ingredientes y en otros simplemente no
Ileva ninguna carga ¢ Cual tomamos como bueno o correcto para comparar con las RAMAS
afrocubanas y sus cargas? ¢En Nigeria fue Oloddumare quien dejo la forma de cargar las
divinidades? Si esto es asi, ¢Por qué no les dejo la misma forma de cargar las deidades a
todos los linajes? ¢Por qué difieren tanto en Nigeria si la fuente es la misma? Si en Nigeria
todos los linajes cargan las divinidades con ingredientes diferentes de acuerdo a su
“Linaje” (Por qué los africanos llegados a Cuba, tenian que regirse por uno solo de los
“Linajes” que actualmente existen en Nigeria? ¢(No comprenden que a la Isla no solo
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llegaron diferentes “Linajes”, sino también diferentes ETNIAS? Si Oloddumare “les dej¢”
a cada “Linaje” nigeriano, las diferentes formas en que ellos realizan sus consagraciones y
sus cargas ¢Por queé creen que en Cuba, con una fauna y una flora diferente, no podia tener
cambios? ;No son llamadas “TRADICION” todas estas diferencias entre los Linajes?

Por ejemplo, EI Orun (Oro Lewé) que se entrega en Cuba, quizé tiene una forma diferente
de cargarse, pero esa forma fue legada por Yorubas que llegaron como esclavos a la Isla y
que aun conociendo la forma de cargarse y sus ingredientes, no vieron otra solucion a sus
problemas y sustituyeron fauna y flora de estas cargas. Asi pasa con Ozain, asi sucedié con
la religion Bantd y quiza se le hicieron agregados liturgicos y fisicos, pero ¢Quién dice que
esos agregados son incorrectos, mas cuando tenemos diferentes Linajes que se mezclaron
en la Isla?

Los ajustes que se tuvieron que hacer en Cuba, fueron ajustes nacidos de la necesidad, ya
que a su llegada a la Isla, los esclavos pudieron observar que no habian muchos de los
elementos y plantas que se empleaban en su tierra para “cargar” o montar alguna divinidad.
Sin embargo, la fauna y la flora de Nigeria no fue la Unica creada por Oloddumare, la fauna
y flora de Cuba, la de Venezuela, Puerto Rico, México, Panamd, China, etc., también
fueron creadas por Oloddumare. Oloddumare sabia que la religion llegaria a nuestras tierras
de la forma que llegd y por supuesto, también sabia que alli se iban a utilizar como cargas,
una serie de secretos que El también habia creado. Si subestimamos eso, estamos
subestimando a Oloddumare y estamos dando por hecho que Oloddumare no cred esta parte
del mundo ¢Entonces el Oloddumare Cubano, no es el mismo que el Nigeriano? ¢Estamos
hablando de dos Oloddumares?

Pero v, ya que decir que las cargas misticas no existen en el If4 Nigeriano es mentira. En
Cuba se adecuaron a lo que se tenia, pero ciertos materiales béasicos se siguieron
conservando, tales como el Erd, Obi, Kola, Osun, Aira y otros mas, que muy
probablemente fueron considerados insustituibles y fueron traidos a la Isla, ya fuese de
contrabando o por viajes de ida y vuelta por negros emancipados.

Huesos Humanos en las Cargas ¢Quién Sirve la Cena?

Sobre las afirmaciones de los Neo tradicionalistas, que niegan el uso de huesos humanos
en la tradicion yoruba, podemos darle dos opciones: Son unos completos IGNORANTES
de la tradicion que dicen practicar o simplemente son unos MENTIROSOS. Es
comprensible que quieran darle una imagen “mas noble” y/o “menos salvaje” a la religion
Yoruba Tradicional, pero negar el uso de huesos humanos en diferentes cargas y que para
tratar de sostener sus debiles argumentos, se valen de “Babalawos de Bolsillo” ($)
disfrazados de académicos, que mienten deliberadamente y cambian de opinién comercial
con respecto a diferentes Tabues, incluyendo la consagracion de mujeres en Ifa, es
simplemente una idiotez. Bueno, la verdad es que esta puede ser una tercera opcion y
probablemente la mas acertada: Los Neo tradicionalistas, son unos idiotas, pero ademas
con instintos suicidas.
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Esta religion, quien la adore, debe adorarla como es y no andar cambiando reglas de
acuerdo a intereses personales (y mucho menos comerciales) o tratar de maquillarla para
que sea politicamente aceptable al mundo. Simplemente no se puede tolerar que traten de
esconder algo como el empleo de huesos humanos y para colmo, griten su ignorancia (o
idiotez) a los cuatro vientos, criticando al Ifa Afrocubano por su uso.

En Nigeria el empleo de huesos humanos es tan normal como el uso de hierbas y decir lo
contrario es simplemente una farsa. Si observamos el Corpus Tradicional Nigeriano de If3,
dentro de los eewos (Tabues) de cada signo, podremos leer que los mismos prohiben el
empleo de huesos de cojos, en otros casos los de albinos, en otros casos los de enanos, etc.
Entonces tendriamos que preguntar: ¢Por qué estos Odu de Ifa Tradicional prohiben el
empleo de huesos de personas con defectos fisicos especificos, si supuestamente ellos no
emplean huesos? Los huesos humanos no solo son usados en cargas en Nigeria, Sino
también son empleados en muchos Akose (medicina), que inclusive la persona los debe
tomar o comer (¢Una forma de canibalismo?). Solo bastaria echar un vistazo a como se
confecciona un Erufo, para darnos cuenta que es muy similar en ciertos procedimientos
(aun cuando varie la CARGA), al Ozain que se utiliza en Cuba. Esconder la verdad,
también es mentir. Para que no se trate nuevamente de esconder la verdad, presentamos
algunos Tabues de Odus del Ifa Tradicional Nigeriano, donde estos huesos humanos no
solo se usan, inclusive SE TIENEN QUE COMER. Veamos un ejemplo del Odu Oddi
Fun de Tradicion Nigeriana:

La persona que sea iniciada en Ifa y nazca del Odu Oddi Ofun, sea hombre
0 mujer no puede usar el arbol ni las hojas de Igi Akoko (planta que se usa
para los rituales de Jefe), ni su corteza ni su raiz, para hacer medicina. No
puede usar Igi agbon (Palma de Coco), no puede comer coco, hi puede
usar nada que sea del arbol de coco para hacer medicina, ni para usar. No
puede usar Imi Osumare o Imi Ojo (Azufre), tampoco lo debe emplear como
medicina. No _puede usar Eqgun_aro (huesos de personas cojas), ni
ninguna parte del cuerpo de personas gque hayan sido cojas. No las
puede emplear para trabajos ni para medicinas. No puede usar huesos
de Arara (enanos), ni ninguna parte del cuerpo de personas que en vida
hayan sido enanos, tampoco puede usarlos para medicina.

De todos estos eewos se van a tomar 3 0 4 para preguntarle a Ifa cuales
son los que su creador (Eleda ré) escoge como eewo (Tabu).

Colecciones de Ifa Osheniwo

Podemos seguir leyendo tabues sobre el uso de huesos humanos con defectos fisicos
especificos, pero que no inpiden bajo ningin concepto usar otros, como por ejemplo este
otro del Odu Tradicional Nigeriano Obbara Oggunda:

La persona que sea iniciada en Ifa y nazca del Odu Obara Ogunda, no
puede comer Eja Isin (Charales o Majua). No puede usar Ide (bronce). No
puede comer Eja lkoro (Biajaca en Cuba). No puede usar _huesos ni
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ninguna otra parte del cuerpo de una persona que en vida haya sido
lorobada como_medicina, ni_para trabajar. No puede comer Eiye Agbe
(Turaco Azul). No puede comer Igbin (babosa), tampoco puede emplearla
para medicina. No puede usar Igi Igba (Arbol que produce Iru que es una
especia), ni sus hojas ni sus semillas. No puede enojarse, porque su Ifa no
permite el mal caracter.

De todos estos eewos se van a tomar 3 0 4 para preguntarle a Ifa cuales
son los que su creador (Eleda ré) escoje como eewo.

Colecciones de Ifa Osheniwo

Como todos pueden leer, en la Tradicion Nigeriana no solo se usan los huesos humanos,
sino que también hay tables que marcan la prohibicién del uso de huesos humanos que
tengan ciertos defectos fisicos ESPECIFICOS. Los huesos son usados hasta como
medicina para tomar o comer (Akose), pero estos supuestos conocedores del Ifa Tradicional
critican el uso de huesos en cargas misticas del I1fa Afrocubano, pero no dicen nada acerca
del canibalismo en su Tradicion ;Conveniente no?

Sefiores Neo tradicionalistas, la cena esta servida ¢Cual se sienta a la mesa primero? Solo
recuerden que es lo que deben servir en las comidas y medicinas canivales
TRADICIONALES. Mas adelante veremos como también usan huesos humanos para la
carga de ciertos atributos religiosos, especificamente Babalu Aye.

Los Guerreros en la Tradicion Afrocubana. Un Acuerdo Implicito.

Aunque en Nigeria no se entregue Oggun y Ochosi cuando se hace una consagracién de
Awofékan (mano de If4) no quiere decir que el Babalawo no realice esas consagraciones.
Los Ilé en Nigeria, tienen fuera de la casa, ya sea en la parte delantera o en la parte trasera,
un espacio donde tienen enterrado a Echu Odara, pero aunque no todos lo tengan, la gran
mayoria de los Babalawo y Olorishas tienen junto a Echu o cerca de él, algunos hierros
enterrados a los que se le adora como Oggun. Este fundamento de Echu y el de Oggun, son
fundamentos Ajagun (guerreros) que son empleados como defensa del ilé (casa). Al igual
que en Cuba, esos los hay consagrados por Babalawo y por Olorishas, pero estos
fundamentos nunca van a la cabeza de nadie. Como se podra observar, este es un punto
comun entre ambas tradiciones.

En Cuba, estos fundamentos a los que se les llaman guerreros, también son entregados
indistintamente por Babalawo o por Olorishas, pero esos fundamentos, sean entregados por
unos o por otros, nunca son utilizados como Orisha de cabecera. Y ¢Por qué no van a la
cabeza aunque los entregue un Olorisha? Simplemente, porque esos son Ajagun
(querreros), no son fundamentos para asentar en Ori, los de asentar en Ori son los que
deben ser entregados por Olorishas y en Nigeria en algunos linajes permiten que si el
Babalawo ha pasado por consagraciones de Orisha, también lo puede hacer.

Con respecto a Oggun y Ochosi, en algunas regiones de Nigeria estos dos Orishas tienen
una relacién estrecha y que mucho tiempo atras, Oggun y Ochosi andaban juntos y se
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adoraban y de hecho su adoracion era muy similar. En muchas tierras comen casi 1o mismo
y tienen las mismas caracteristicas. En muchas tierras nigerianas, cuando Oggun come se
hacen tres disparos al aire para llamarlo y cuando come Ochosi, dispara una vez al aire para
Ilamarlo.

Si analizamos bien, en Cuba el Babalawo dejo que este legado solo fuese trabajado por los
que se quedaban como Olorishas. En Cuba, los Babalawo no entregan Changd, Obbatald,
Ochun, Yemaya, etc., pero no es menos cierto que si se fue creando una vision limitada de
algunos otros Orisha como lo son Oduduwa, Orisha Oko, Ode, Olokun, etc., los que se
comenzaron a hacer ver como divinidades que eran de Ifa. If4 no tiene divinidades que sean
suyas exclusivamente (a no ser Olofin), pero sus sacerdotes, si pueden entregar esos
fundamentos de Orishas, pero para que sean adecuados a la practica de Ifa, estos deben
Ilevar ciertos elementos que los hacen cdnsonos para este fin. Estos elementos son secretos
y asi deben permanecer, por ello las deidades de Ifa se sellan y de esta forma nadie puede
ver lo que hay dentro. Antiguamente, se utilizaban diferentes materiales para sellar como lo
eran la cera virgen y la arcilla, pero en la actualidad se recurre al cemento. Sin embargo, el
uso del cemento es criticado casi como un sacrilegio de Ifa, sin acordarse que el barro o el
cemento, solo se emplean para SELLAR y no para ADORAR. Pronto tendremos que
entregar el folleto de instrucciones que diga: “Se adora lo que esta sellado y no al sello”.

Pero de poder entregar fundamentos, los Babalawos podrian entregar muchos mas: podrian
entregar Chang6, podrian entregar Yemaya, Ochun, etc., tal como lo vienen haciendo
algunos linajes en Nigeria. Sin embargo, somos de la creencia que se debe respetar lo que
nos fue legado y si el Babalawo en Cuba nunca entregé Changd y nunca consagré Orisha a
otros, debemos seguirlo respetando, mas aun cuando hay Odu de If4 de Tradicién
Afrocubana y hasta Nigeriana que avalan esto.

Lo preocupante de este asunto, es que algunos elementos disidentes, azuzados por Neo
tradicionalistas y conocidos como “Antibabalawos”, comienzan a tratar de imponer a toda
costa que esas divinidades son solo de Olorishas debido a meras luchas territoriales y
econdmicas, bajo la débil excusa de “Asi se hace en algunas regiones de Africa”, pero
entonces gritaran: “Herejia”, cuando los Babalawos quieran comenzar a realizar
consagraciones de Orisha y no se les pueda reclamar nada, usando exactamente la misma
excusa: “Asi se hace en algunas regiones de Africa”. No podemos callar el hecho que
también hay Babalawos “Antiolorishas” y que tratan de imponer el concepto que las
deidades como Oduduwa, Olokun, etc., no las pueden entregar Olorishas, o simplemente
tratan de cambiarle el nombre a las deidades que estos entregan. Esto es totalmente
FALSO. Las deidades que se entregan por Ocha son perfectamente validas.

Si somos de Tradicion Afrocubana, debemos seguir rigiéndonos por el sistema Afrocubano,
abriéndonos al conocimiento, pero respetando los legados, porque si algunos dicen que en
Nigeria se consagra, por ejemplo, Oduduwa en Ocha, también debe saberse que se entrega
Oduduwa por Ifa (de hecho lo entregd en América el mismo Araba), pero ademas, que
existen Babalawos que consagran Ocha en Ori de sus hijos, si estos han sido consagrados
en Ocha. Si se le quiere quitar el freno al caballo en un potrero, entonces no podremos
quejarnos cuando ande desbocado por los terrenos vecinos.
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Cada tradicion debe mantener el respeto una por otra y luchar porque estas se mantengan
INTACTAS, ademés de velar que se mantengan alejadas de intereses personales y
comerciales disfrazados de academia, que la estan corrompiendo. Veamos qué es lo que
sucede con las deidades de If4 y de Ocha, quitando del medio los mitos creados e
inventados con oscuros intereses y que no se diga mas que el Olokun de Ocha es una
Yemaya Mayelewo o que el Oduduwa de Ocha es algo asi como un Obbatalé fisiculturista,
0 que el Eleggua de santero no es mas que un intento de usurpacion y los de Babalawos son
solo “Bolas de Cemento”.

Culto a Eleggua ¢Obras de Mamposteria?

Primero debemos quitar el mito que algunos Neo tradicionalistas han querido difundir en
esta parte del mundo: Echu SI tiene sacerdotes consagrados en Nigeria. En Africa los
sacerdotes de esta deidad tienen los secretos basicos de Echu, secretos, que muchas veces,
ni siquiera los mismos Awé Orunmila tienen. Esta es una funcion netamente Orisha y de
solo pocos iniciados en Echu. En otras palabras, hay que ser Oloesu para poder saber todo
lo concerniente a su confeccion, asi como su alineacion con Ori. Ademas el Oloesu debe
recibir un fundamento que no va sellado, al cual se le llama Oponesu o contenedor sagrado
de las Okutas (Piedras) de Echu, més otras cargas, aunque esto no es generalizado en toda
Nigeria.

Bajo ningun concepto, esto quiere decir que solo los Oloesu son los Unicos que pueden
confeccionar Echu. En Nigeria, al igual que en Cuba, los Babalawos montan también los
Echu que trabajan por diferentes Odu y muchos Echu considerados peligrosos, como por
ejemplo Echu lja (el que provoca las rifias), solo lo confeccionan estos.

La confeccion de Echu por Ifa conlleva otras cosas, las cuales son hechas de forma
tradicional asi como por medio de las indicaciones del propio Odu Ifa y de Orunmila.
Ejemplo de ello es Sigidi: Echu de las pesadillas, el cual se conoce en Cuba como Chugudu
y que en Nigeria también es llamado Sugudu. Una nota curiosa es que en realidad Sigidi no
era un Echu, era una deidad y para sorpresa de muchos, Sigidi como deidad, era nada
menos que el duefio y sefior de Orun Apadi. Existen otros Echu de uso exclusivo en If4,
pero estemos claros en que siempre es Echu, aun cuando sea Ilamado con distintos nombres
y formas.

Por Ocha, si un Olorisha entrega Elegbara, esta entregando un Echu que es, obviamente,
Echu Elegbara. Aunque no tenga ningun secreto de carga, realmente es un Echu y en Cuba
quiza con el animo de diferenciar al Echu con carga del que es la Ota de Orisha, le
comenzaron a llamar Elegbara sin mencionar Echu, pero esta claro que Elegbara es uno de
los tantos nombres de la divinidad Echu.

Los Echu que entrega el Babalawo, son Echu que se entregan por Ifa y los Olorishas
entregan Echu Elegbara, pero si se quiere rescatar lo que entregan en Nigeria, tendrian que
hacerlo los hijos de esta deidad y no los de otro Orisha. Ademas, seria excelente que estos
hijos de Echu fueran a Nigeria y aprendieran bien estos fundamentos y como se cargan para
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poder hacerlos, pero recordando que no se trata de comenzar a hacer lo que quieran sin
saber lo que se tiene que hacer, se trata de que se hagan rescates serios, de cuestiones que
perdimos en Cuba.

Lo que se determina realmente por If4, es cual de las distintas formas de Echu conocidos, es
el que mejor camina con las personas a las cuales se les entrega para que los defienda. Los
Olorishas cuando consagran al neofito, hacen exactamente lo mismo: Ver cual de las
formas en que se adora a los Orisha en las diferentes regiones de Africa, es la que “camina”
con esa persona en particular. Se puede especular con toda libertad, que los Olorishas en
Cuba simplemente simplificaron el atributo. Por ninguna de las dos partes, Echu ha sido
“robado” o “Usurpado”, ya que por Ifa se debe tomar en cuenta que para los Babalawos,
cada Odu vino acompafado a la tierra de un Echu y eso es precisamente lo que entrega.

Hacemos énfasis en que Echu Elegbara es una piedra, pero Echu (tanto en Cuba como en
Nigeria) van cargados y se pueden mencionar algunos ejemplos sin mencionar las cargas ni
revelar secretos. Veamos un ejemplo que todos dicen que fue un invento de Miguel Febles,
al cual se le llamo6 Abita (Abbita. Albita, etc.) Aun cuando Abita es asociado a Changd en
el culto afrocubano, podemos ver que en Nigeria existe un Echu Ebita y este Echu es el
encargado de llevar la hechiceria de las lyami, pero ademas va cargado en el fondo de la
cazuela y va sellado ¢De qué se alimentan las lyami? De Ifales, de higado, corazon, bofe,
rifiones, etc. Aquel que posea el secreto de Abita, sabe que esto no puede faltar en su
iniciacion ¢Es una casualidad? Si fue un invento, entonces ¢Miguel Febles Padron se puso
de acuerdo con alguien en Nigeria para inventarlo al mismo tiempo?

Muchos Echu tienen nombres y cargas que no son mas que formas diferentes de cémo eran
construidos en diferentes regiones de la tierra Yoruba. Por ejemplo, el gentilicio que se
utiliza coloquialmente para la gente de Ketld, es ALAKETU. Este y muchos ejemplos mas,
nos indican que los Echu por If4, son cargados de acuerdo a como se conocian en las
diferentes regiones de Africa, ademéas de cierto Odu. En este ejemplo, por Ifa hay un Echu
“ALAKETU o ALAKENTU”. Otro Ejemplo es Echu ljelt (lyeld), el cual es otro poblado
de Nigeria (y es mencionado en ambas tradiciones). En otras palabras, los nombres muchas
veces vienen dados por la forma que se armaba y conocia Echu en diferentes poblados de
Nigeria. De esta forma encontramos Echus de diferentes regiones a los cuales se le fueron
acufiando las regiones como “Caminos”, tal cual sucedi6 con los Orishas y por ello vemos
gue muchos Echu tienen los nombres de poblados de Nigeria, aun en la misma Nigeria.

Creemos que con lo escrito, no estamos descubriendo el agua tibia, pero esto nos da una
idea para deducir que cuando en Cuba se tratd de “estandarizar” la religion, se estaban
tomando en cuenta a todas las culturas que existian en la Isla y dentro de este fendmeno fue
que se “estructurd” nuestra religion, como la conocemos hoy en dia.

Oduduwa de Ocha ¢;Un Obbatala Fisiculturista?

El Oduduwa de Santero, es un hecho. Asi esta registrado en la historia. De hecho, tanto
Oduduwa como Olokun, son Orishas, asi que he alli que sea potestad de un Olorisha
el poder entregarlos. Las que dieron Oduduwa originalmente en Cuba fueron una serie de
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Olorishas, entre las cuales se destac6 Cuca Odua, quien gand mucho prestigio como
“Oduera”. Como se ha mencionado un sinfin de veces, en Africa, los Orisha son potestad
de sus respectivos sacerdotes u Olorishas.

La historia registra que fue Ma Monserrate Gonzélez (Obatero) la que trajo a Oduduwa a la
Isla y ella era de origen Egbado, tierra donde esta deidad era muy adorada. Obatero le
entrega Oduduwa a Ferminita Gomez (Oshabi) y de esta forma Oduduwa llega a Cuca,
quien se especializa en Oduduwa y Yewa. Fuentes de la época indican que Na Rafaela
Odun, lleva Oduduwa a La Habana, lo cual es fuertemente cuestionado, ya que aseguran
que Efunshé (que era Egbadd) lo entregaba mucho antes que ella. Otras grandes santeras
que entregaban esta deidad fueron: Angelita Odua, Julita Odun y Chea Odua.

El primer Awé en tener Oduduwa fue Arturo Pefia (Otrupon Baraife) y su rama sigue
entregando Oduduwa tal como se lo entregara Cuca o al menos con gran semejanza y
siempre conjugando esfuerzos de santeros y Babalawos. La historia es clara, lo que
entregan los Olorishas, es Oduduwa y no un Obbatala con esteroides, pero también se
puede apreciar que la rama del Primer Babalawo en recibirlo, entrega Oduduwa
confeccionados por Babalawo, aun cuando era menester que los Olorishas hicieran su parte.

El ritual que tiene esta divinidad en la Tradicion Afrocubana es muy profundo y aunque el
secreto como tal no puede darse publicamente, para los Afrocubanos Oduduwa es parte de
la creacion. En nuestras escrituras, no fue Orunmila quien fundo la tierra, sino Oduduwa (lo
cual es consono con muchas regiones e historias del Corpus de If4 Nigeriano). Por ello,
aunque en Cuba no se emplean los Edanes con este Orisha, son parte de él como son parte
de lya Mole, ya que Oduduwa fundé la tierra y por esto es duefio (Na) de la tierra. La
supuesta cadena por la que bajaron él y los Irunmoles, representa la cadena que une a los
edanes, Edan Ako y Edan Abo, las cuales son varon y hembra dentro de la misma
divinidad, unidas por una cadena: el cielo y la tierra (debemos mantener en mente, que al
igual que Olokun, en algunas regiones de Nigeria, Oduduwa es hombre y en otras es
mujer). Parte de sus implementos en Cuba tienen mucho que ver con los objetos que
empleo para bajar a la tierra (quiza algunos como la atemoleta, etc.) se le hayan agregado,
pero por ejemplo en el Santo se mandaba a ponerle una bola de billar y no por ello la
divinidad como tal en la Ocha pierde su poder y su esencia.

Antiguamente y contrario a lo que muchos piensan Oduduwa se entregaba de la forma en
que Miguel Febles lo entregaba en un principio, o sea en una “lata” con el secreto dentro.
En la consagracién, habia un cuarto dividido en dos por una sébana y en una parte los
Olorisas lavaban lo que a ellos les correspondia lavar y en la otra los Babalawos lavaban lo
que a ellos les correspondia lavar. De hecho, el Oduduwa que entregaba Miguel Febles,
también tenia herramientas de plomo, tal y como se lo entregaron a él.

No es menos cierto que esto ya no se hace asi en ningun 1l1é y por eso se incrustan los
caracoles en el cemento para forrarlo y no tener que lavarlos independientemente. Debe
quedar claro que esto no fue invento de Miguel Febles. Miguel Febles recibié Oduduwa de
una Olorisa que fue de las que conservé esta divinidad y de la cual Miguel Febles se
expresaba como una gran conocedora. Estamos hablando de Victoria Rosarena, uno de los
tantos nombres con que se conoce a Efunsheé y que era su Madrina de Ocha. Esta lyalocha
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cuando hacia sus consagraciones, empleaba a los Babalawos para la parte que ellos tenian
que hacer y ella era la que dirigia todo.

La fusion de los Oduduwa de la rama de Miguel Febles, se cre6 por otras ramas que
también tenian Oduduwa de una forma diferente y la cual es muy respetable. Miguel Febles
no entregaba Oduduwa en cofre, ni tampoco en la cazuela de barro cementada. Si se
investiga bien, podrd entonces saber que no fue Miguel Febles el que cred la forma de
entregar Oduduwa de la forma que se hace actualmente; esto fue producto de una fusion de
la forma en que lo entregaba Miguel Febles y otras vertientes que si lo entregaban en cofre.

Como ya mencionamos anteriormente, la diferencia mas sobresaliente de los Orisha de
Babalawos es que estos NO VAN A LA CABEZA. La segunda caracteristica méas
sobresaliente, es el hecho que los Orisha de Babalawo deben ser sellados, para que no se
puedan ver los secretos que se utilizaron.

Lejos de venir de Patakies “agregados” a los Odus de Ifa o que el Oduduwa de Babalawo
es exiliado o viene de otro planeta, algunos de los tantos errores que cometen las personas
es pensar que en Cuba, las historias (Patakies) que nos llegaron por medio de los padres de
la religion a la Isla, solo se quedaron alli. Muchos viajes de vuelta a Africa por parte
de religiosos, en busca de diferentes secretos, cultos y hasta materiales litargicos (Eru, Obi,
Kola, Irosun, etc.) se efectuaron luego de la emancipacion y con esto llegaron nuevos
conocimientos y procedimientos que fueron ampliando la religion en Cuba. De hecho y
como se menciond antes, Adeshina, Oluguere Ko Ko, Ashadé y otros Babalawos
dependieron de Salvador Montalvo para la adquisicion de los secretos Olofin y asi poder
darle continuidad a las consagraciones de Ifa en la Isla.

Otro hecho similar se registra en el culto a Eggun y muchos de sus secretos, los cuales
llegaron a la isla de manos de un Babalawo llamado No Ernesto Noriega y es a quien se le
acredita el restablecimiento del culto en Cuba. Asi mismo, muchas liturgias y Odu que
respaldaban la confeccion de Orishas de Babalawo, llegaron a la Isla. No sabemos de donde
sale la idea que a Cuba solo lleg6é y se quedd lo que sabian Adeshina, Joaquin Cadiz,
Oluguere y nuestros otros padres.

El hecho de que la historia recoja que los primeros en entregar el fundamento de Oduduwa
en Cuba fueron Olorishas, no le resta valor ni hace falso al Oduduwa (u Olokun), que
también es entregado por Ifa y no es propiedad de nadie particular, tanto en Cuba como en
Nigeria. Debemos recordar que ni Olorishas ni Babalawos llegaron a la Isla con el
fundamento material y si los Olorishas lo comenzaron a entregar es muy respetable, pero
eso no quiere decir que Oduduwa es solo prerrogativa de los Olorishas, pero tampoco es
solo prerrogativa de los Babalawos. Lo que si podemos apreciar, es que se hacia de forma
mixta. La historia también registra claramente que los primeros Oduduwa entregados en
Cuba a los Babalawos, fueron entregados por Olorishas, pero que muchos secretos de Ifa
Ilegaron después a la Isla y a partir de alli se comenzé a hacer el Oduduwa de Babalawo,
agregando los secretos inherentes a la practica de Ifa.
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Sin embargo, se le quiere restar el valor a los Orishas entregados por If4, aun cuando en Ifa
se tiene documentacion de sobra para demostrar su existencia. Sin embargo, solo por no
estar de acuerdo, estos desconocedores de nuestras raices y tradiciones esgrimen su arma de
siempre: La calumnia; y con total descaro y desfachatez, les Ilaman a nuestros Odu:
“literatura alterada e inventada” o simplemente “Agregados”, sin siquiera aportar una sola
prueba de lo que dicen. A nuestro criterio, estos ignorantes deben ser procesados
judicialmente por el hecho de atentar, con el uso de la calumnia, contra una religion que es
patrimonio de la humanidad. De igual forma deben ser tratados los Babalawos que se valen
de esta herramienta, para desmeritar las deidades de Ocha, mas aun cuando en tradicién
Afrocubana es una exigencia que el Babalawo pase por esta consagracion.

Estos criminales son tan ignorantes y atrevidos que critican (por ejemplo) la literatura que
méas habla sobre Oduduwa y que es precisamente la literatura contenida en el If4
Afrocubano, aungue quieran hacer ver que alguien se sentaba todos los dias a inventar
caminos que hablaran de estas divinidades.

Continuando con nuestro tema, podemos observar que dentro de la tradicion nigeriana,
Oduduwa también es entregado tanto por Olorishas como por Babalawos. De hecho, en el
2009 el Araba entreg6 Oduduwa en Ameérica y este estaba representado por una imagen de
madera que no lleva ni piedras ni caracoles, por lo que este no se parece en nada al
Oduduwa de If&/Ocha Afrocubano y no por ello esto se debe criticar.

Obviamente el Oduduwa Afrocubano entregado por If4, ha tenido cambios, esto no se
puede negar, pero su secreto, salvo en algunas cargas y receptaculo, es lo mismo sin
importar la diferencia del receptaculo, lo importante es la base y su consagracion.

Un ejemplo de receptaculos distintos, son nuestras soperas de Santo. En la antigliedad en
Nigeria se usaban guiras talladas y muy elaboradas (unas verdaderas obras de arte) o
jarrones de terracota para colocar a los Ocha. Hoy en dia, se utilizan soperas de porcelana,
las cuales varian en belleza y buenos gustos ¢ Desmerita esto la consagracion de lo que va
dentro de esta sopera, solo porque no es de gliira o terracota? Esta es solo la forma de cubrir
a la deidad o la forma en que se resguarda y la mantenemos segura. No podemos creer, que
por usar cemento o jarrones de porcelana para cubrir los secretos que usamos en esta
deidad, deba por ello ser objeto de calificativos denigrantes, si al fin y al cabo, es solo una
forma de cubrirlo y no se puedan ver los secretos que hay dentro de ella. Solo podemos
decir que todas las cargas de esta deidad por Ifa y que quizd no se utilizaron en un
principio, tienen una gran relacion con la divinidad desde el punto de vista Afrocubano.

Por ejemplo, Oduduwa lleva un camaledn de metal porque este animal simbdlico es la
representacion del animal que piso la tierra después de haber sido creada por Oduduwa. No
es una carga como tal, solo es una representacion iconografica de la creacion de la tierra.
“El camaledn fue el segundo animal (después de la gallina) en pisar la tierra y por eso sus
pasos son lentos y sigilosos”, dice la tradicion. Lleva un Maja porque este al ser
desobediente, le dio lepra y quedd sin piernas y brazos y quedd manchado por la
enfermedad (las escamas) y fue Oduduwa quien le dio la virtud de hipnotizar y asfixiar a su
presa, ademas de poder moverse con sigilo y rapidez. No vamos a explicar cada animal que
se emplea como simbolismo, pero se puede decir que cumplen la misma funcion que los
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animalitos de metal de distintos Odus de gran importancia para Oduduwa. Con esto se
podré notar que una cosa son cargas Yy otra son los simbolismos que se quieren representar,
pero debe saberse que cada parte de la carga mistica de Oduduwa, es parte de esa
formacion.

El ritual de Oduduwa Afrocubano, es un ritual muy profundo y podemos asegurar, sin
temor a equivocarnos, que es uno de los mas profundos que tengamos en la religion yoruba
tanto en Cuba como en Nigeria. Los secretos que guarda dentro, son tres y son parecidos a
los que en la sociedad Ogboni representa a lya Mole, Abo Edan, Ako Edan y Echu. En
Cuba a este Echu le llaman Agboni (Lagboni, es otro y no debe confundirse).

Lo curioso del caso, es que lya Mole también lleva un Echu cuando alguien se consagra en
ese secreto como Oluwo Ogboni, y ademas dentro de los tres secretos de lya Mole,
curiosamente el recipiente donde vive no es de porcelana, ni de cemento, ni de guiro
(calabazo); es un recipiente de madera que representa un cofre. Se sabe que Oduduwa vive
en cofre. Claro est& que después fue colocado en el cofre tipo “pirata” que se conocia en la
época en Cuba, pero aunque ese no haya sido su verdadero receptaculo, no le vemos ningun
problema a que se cubra con cemento. EI cemento viene de la tierra (Arcilla y cal) y eso
representa a Oduduwa. Cierto es que las divinidades que se consagran selladas en Nigeria,
se emplea el barro y se pueden exponer muchos casos de Echu y de Sigidi o Segede que su
forma se elabora en barro y se le da forma humana (a Sigidi) y a Echu no se le da
precisamente forma humana, pero si se le ponen ojos igual que en Cuba (en algunos).

En el If4 Afrocubano Oduduwa tiene una gran presencia, de hecho el Gltimo dia de If4, el
Ilamado dia de ljoyé, la letra que se saca se le atribuye a Oduduwa (y para que quede clara
su diferencia con Olofin, cuando esta letra se saca, ya Olofin no estd en Igbodun If4). Los
rituales de Ifa en la tradicion afrocubana, siempre tienen que ver con esta divinidad y por
ello la mayoria tienen algin tipo de contacto con la tierra, desde la consagracion de Ifa,
hasta Ord, Oduduwa y Orisha Oko. Para quien realmente conozca sobre esto a profundidad
(los rituales), sabe que es de los méas profundos, no solo dentro del sistema afrocubano, sino
comparado con todos los sistemas de adoracion Orisha.

Orisha Oko de Ocha y Orisha Oko de Ifa ¢Agricultor con Azadon Versus
Agricultor con Tractor?

Con respecto a Orisha Oko, al que también se acusa a los Babalawos que se apropiaron de
él, creemos que hay un error. En Ifa existen divinidades que se entregan por Ifa y en
muchos casos, esas mismas se entregan por la Ocha. Esto no le quita ni le da mas poder a
una o a la otra. Orisha Oko de Ocha es eficaz y aunque no tenga cemento, si tiene unos
bueyes de plomo o del material que se haga més facil hacerlos, que son un agregado hecho
en la Isla. Si analizamos bien, tanto el Orisha Oko de Ocha, como el de Ifa y el nigeriano de
Oyo, son diferentes y no creemos que por ello se tenga que entrar en ofensas, solo por las
diferencias fisicas que puedan existir.

Sin importar de que tradicion se trate, si nos ponemos a criticar los aspectos negativos de
las divinidades de una u otra tradicion, asi como se critica por ejemplo el uso del cemento,
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otros podrian criticar los bueyes de plomo de Orisha Oko y otros podrian criticar el Orisha
Oko de Oyo porque este esta representado por dos varas, una con la terminacion de un pene
y la otra con la terminacion de una vagina y son colocadas como bastones que descansan en
una cazuela de barro como la que se emplea en Cuba. El Orisha Oko de Ifa Afrocubano,
tiene su carga debajo y lleva sus dos bastones que descansan en la cazuela de barro, pero
son chicos, no como los de Nigeria. Aun cuando son similares, son solo formas diferentes
de adorar una misma divinidad, dentro de la misma religion, pero en tradiciones diferentes
que fueron creando sus propias variantes.

Los bueyes de plomo en el Orisha Oko, como en el caso de las herramientas de Oduduwa,
son simbolicos y no determinantes. EI Olorisha no adora los bueyes, son solo parte del
sincretismo utilizado y en honor a San Isidro Labrador. Nuevamente lo que vale es el
CONCEPTO. Es irrelevante el hecho que el Orisha Oko de Ocha no se parezca al de Ifa 'y
gue tampoco se parezca al de muchas partes de Nigeria, porque en realidad en todos los
casos se mantiene la idea fundamental: DEIDAD del PENE, representada por una teja y dos
cocos) e instrumental en la procreacion y por lo tanto en la conservacion de la especie
humana (Orisha Oko = Orisha de los testiculos). Con respecto al de If& Afrocubano,
podemos decir que también el cemento es un simbolismo cubriendo la carca y
representando los surcos de la tierra.

Como ya se dijo los bueyes también agregados afrocubanos, pero para el conocimiento
general, el ritual que se le hace a Orisha Oko por Ifa, lleva tres dias de tambores que
representan los festejos que aun le hacen en Nigeria a esta divinidad. Esto no es nada
inventado ni mucho menos es la MONOPOL IZACION DE ORISHAS, es lo que es y no
lo que se quiere que sea. Todo en el Ifa Afrocubano tiene un Odu que avale las cosas que
hacemos y no es por un objetivo de cambiar o encarecer una deidad que bien se ha podido
mantener simple. Pero tanto la vertiente Afrocubana como todas las nigerianas le colocan a
sus deidades de Ocha o de Ifa, las cosas que marcan sus propias TRADICIONES y
CULTURAS.

Olokun de Ocha ¢ Yemaya Mayelewo con Submarino Nuclear?

Olokun fue introducido en Cuba por los Egbados tanto el fundamento religioso como todo
el ceremonial. En aquellos momentos s6lo los Olorishas — Santeros — eran los que poseian y
transmitian exclusivamente los secretos de esta divinidad mediante las consagraciones de
Ocha, hasta las afios 60s - 70s del siglo pasado. Ya para esta etapa, aparecieron otras
expresiones en el culto a esta divinidad.

Segun estd probado en la historia, Ma Monserrat Gonzalez, Oni Changd, Oba Tero de
nacion Egbado, conocida también por Apoté y fallecida en 1906, fue quien trajo de Africa
el fundamento y el ceremonial de Olokun, que por primera vez se entreg6 en Cuba, en la
Ciudad de Matanzas.

Ella también introdujo un juego de tambores rituales consagrados especialmente para las
ceremonias Y las festividades de Olokun. Estos tambores y los fundamentos originales adn
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se conservan en el cabildo Egbadd de la Oni Yemaya Osha Bi Ferminita GOmez Pastrana,
en Salamanca # 104 entre Manzaneda y 2 de Mayo en la Ciudad de Matanzas.

Fermina Gomez Pastrana, nacio el 12 de Octubre de 1844, en el pueblo de Alacranes,
provincia de Matanzas. Posteriormente se trasladé a la ciudad de Matanzas. Los que la
conocieron cuentan que era duefia de un caracter muy amigable, ademéas de haber sido muy
atenta. En su casa tenia una cria de gansos, que en determinadas épocas del afio sacaba a la
calle. Ferminita Gomez fue una de las importantes ahijadas de Ma Monserrat y una de las
figuras fundadoras y relevantes de la historia de Osha/lfa en Cuba.

Ferminita se hace santo con un africano conocido como “No José” el cual le corond
“Ochun”. Se desconocen las causas por las que luego Ma Monserrate Gonzalez (Obatero),
le entregd Olokun (convirtiendose asi en la primera persona que lo recibia en tierras
cubanas), y luego Ma Monserrate, le “Vir6 el Oro”, lo que consiste en un procedimiento
liturgico, para ponerle otro santo en la cabeza. En este caso Ma Monserrate, le corond
“Yemaya”, llevando por nombre desde entonces el nombre religioso de “Osha Bi”. Desde
este punto Historico, podemos observar que Olokun en Cuba estaba en manos de Santeros,
desde muy temprano en la Isla. Ferminita fallece el 27 de septiembre de 1950 a la edad de
107 afios, después de haber expandido el culto a Olokun en Cuba.

Siguiendo este caso tan particular que incluye “Virar el Or0” para coronar a Yemaya,
vemos también que Obatero le entreg6é a Ferminita OLOKUN. No era una Mayelewd, ni
una Eri Agana, era OLOKUN. La pregunta logica que se desprende de este hecho, es que
si Olokun es una Yemaya Mayelew6 o una Eri Agana, ¢Qué sentido tenia darle DOS
YEMAYAS a Ferminita Gomez?

Es muy frecuente que cuando se habla de Olokun se diga que “todos los Olokun que hay
hoy en dia en Cuba, nacieron de manos de la lyaloshd matancera Fermina Goémez”. Por
aquel entonces el cabildo Egbado, se encontraba en la calle Daoiz, entre Compostela y
América, de la referida ciudad de Matanzas, que era la casa de “Ferminita” para luego, con
el tiempo, dicho cabildo se mudara a su domicilio a la misma ciudad de Matanzas, en la
calle Salamanca 104 entre Manzaneda y 2 de Mayo, donde la gran lyalosha Fermina
Gbémez Pastrana, lugar donde falleci6. Actualmente en esta casa se encuentran el
OLOKUN de Fermina, el Agogé o campana de bronce de OLOKUN de Fermina y los
cuatro tambores rituales consagrados en honor a OLOKUN, Gnicos en su tipo en Cuba y en
América, ademas de encontrarse el Changé de la africana madrina de Fermina Gomez, Ma
Monserrate Gonzalez “Obatero”. Estos fundamentos se encuentran bajo la custodia de un
hombre de color y rasgos asiaticos, quien nunca revela su nombre y dice llamarse “El
Chino”, ademas de un ahijado y sobrino de la difunta Fermina Gémez, como lo es Alfredo
Calvo Cano, quien tiene coronado “Aggayu”, (directo) y su nombre de santo es “Obba
Tola”, quien es Oriaté. Este sefior recibio6 OLOKUN cuando tenia 9 6 10 afios, y le fue
coronado santo en el afio 1945, en la casa de Fermina Gomez. Actualmente tendra unos 76
afios de edad, y unos 62 afios de santo. No solo es conocido como Oriaté en toda la
provincia de Matanzas, sino también en parte de la Habana, por su reconocido prestigio y
seriedad como religioso. Su casa se encuentra en la calle Velarde 30223, entre Compostela
y San Carlos, Barrio de Simpson, en la ciudad de Matanzas. Asi queda demostrado con los

Leonel Gamez Osheniwé, Eduardo Conde Ifabilawé y Aguila de If4 Pagina 19



hechos histéricos de la religion en la isla, que lo que entregan los santeros es OLOKUN y
nada tiene que ver con Yemaya con apellidos.

Més adelante veremos como el Babalawo Tradicional Nigeriano, no solo entrega Olokun,
sino que es quien debe atenderlo y otro pequefio detalle que confirma como en las
ceremonias de Ocha Nigerianas, participa el Babalawo y que realmente no se trata de una
imposicion cubana.

Algunos Babalawos coinciden en que las deidades de Ifa son para que trabajen los
Babalawos, ya que contienen secretos inherentes e intrinsecos a la practica de Ifa y que no
tienen los de Ocha. No es que uno sea mas poderoso que el otro, simplemente es que
trabajar estas deidades, no es lo mismo por Ocha que por Ifd y por ello el Babalawo
necesita de esta carga suplementaria.

Sin embargo, si se quiere establecer un criterio para guiar a las personas sobre si recibir
deidades de Ocha o de Ifa, es opinion personal de los autores, que si la persona que lo
recibe tiene paso a Ifa, es mejor que reciba la deidad por Ifa, ya que luego tendré la potestad
de entregarlo a sus ahijados. Si esta persona tiene paso a Ifa y recibe Olokun de Ocha, una
vez que esté ejerciendo como Babalawo, la podra atender perfectamente, pero jamas la
podra entregar. De la misma forma, si la persona tiene camino de Ocha (especialmente las
mujeres) y no de Ifa, es mejor para esta persona recibir su Olokun de Ocha, para que de esta
forma pueda estar capacitado a atenderlo y entregarlo a sus ahijados en un futuro. Si esta
persona recibe una deidad de Ifa, no la podra ni atender, ni entregar. Este a nuestro parecer,
seria el criterio l6gico que debe utilizar una persona para recibir una deidad por Ifa o por
Ocha, ya que ambas son totalmente validas.

Pero si se trata solo para la ADORACION de la deidad como tal, entonces es irrelevante si
la deidad es de Ocha o de Ifa, ya que ambas partes pueden entregarlas, lo cual es
consistente con lo que se hace en Nigeria. Debemos recordar que muchas veces es cuestion
de preferencias y que muchas personas que no son Babalawos ni Olorishas, vienen a la
religion, por ejemplo, como seguidores de Ifa y si tienen que recibir por ejemplo, Olokun,
aun cuando se les diga que lo reciban por Ocha, estos se niegan y prefieren que sus Orishas
sean entregados por Ifa. Otros serdn seguidores de Ocha y lo preferiran entregado por este
procedimiento. De cualquiera de las dos formas que prefiera la persona, esta adora sus
divinidades y a cualquiera de las dos formas se le puede rendir tributo. Lo cierto es que no
se le puede negar a estas personas la adoracion a los Orisha de la forma que ellos prefieran
y entiendan mas conveniente.

Muchos Olorishas quieren hacer ver que todos estos Orisha pertenecen a la Ocha. De igual
forma y durante mucho tiempo, muchos Babalawos se han mantenido con la idea de que
pertenecen a Ifa, pero estos Orisha no tienen duefio y pueden ser entregados tanto por el
Babalawo, como por Olorisha, siempre y cuando quienes los entreguen sepan lo que
estan haciendo. Si una persona es Babalawo, lo ha recibido y conoce la forma de entregarlo,
lo puede hacer como Babalawo. De la misma forma si una persona es Olorisha, lo ha
recibido por Ocha y sabe entregarlo como Olorisha, también puede entregarlo.
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En Cuba los Babalawos no le quitaron nada a los Olorishas. Si analizamos esto, en Cuba los
Babalawos han respetado méas el trabajo de los Olorishas, que en la misma Nigeria,
pues sabemos que en Nigeria los Olorishas dicen que ellos son los que deben realizar las
consagraciones de Orisha en Ori de sus ahijados, pero los Babalawos consagrados en esos
mismos Orishas dicen (y ademas lo ejecutan) que ellos pueden realizar consagraciones
Orisha en Ori de sus ahijados.

A los sefiores “Antiocha” y a los sefiores “Antibabalawos” les decimos que no vamos a
dejarnos, ni les vamos a permitir engafiar a los incautos, con el asunto que Odduduwa,
Olokun, Orisha Oko, etc., son solo deidades de Ocha o solo de Ifa. Esto es falso. Esta
guerra sin sentido debe terminar. Estas son divinidades de religion yoruba y si una persona
esta consagrada en esa divinidad, sea Olorisha o sea Babalawo, la puede entregar de
acuerdo a la preferencia de la persona que lo va a recibir o usando el criterio que hemos
brindado. Asi siempre se ha hecho en Cuba, lo cual es compatible con lo que se hace en
Nigeria y sustenta que no pudo ser un invento en la Isla.

Babalawos Cubanos Despojan a Los Olorishas ¢Ali Baba y los Cuarenta
Ladrones?

Ahora podemos seguir descartando mitos que unos cuantos inescrupulosos han levantado
sobre Ifa, solo por el simple gusto de hacerlo y tratar de justificar y a la vez esconder la
cruda verdad: Los sacerdotes de Ifa, jamas intervinieron en los cambios que sufrid la
religion de Ocha en Cuba. A Miguel Febles Padron, se le acusa — y de paso a todos los
Babalawos de hoy en dia — de tener la responsabilidad de haber impuesto Ifa en el culto a
Ocha y también se le acusa de haber inventado las deidades de Babalawo. También se
acusa hoy en dia a los Babalawos, de querer imponer con “Odus Manipulados”, el hecho
que el Angel de la Guarda y otras consagraciones son invenciones de los Babalawos
Cubanos.

Esperamos que el capitulo anterior, haya dejado claro que Ifa no ha despojado de ninguna
deidad a nadie, simplemente tiene igual derecho de entregar ciertos Orishas y que los
mismos llevan ciertas cargas misticas, para que puedan ser utilizados en la practica de If4,
pero que los mismos pueden ser entregados tanto por Olorishas como por Babalawos para
la adoracion de la deidad.

En cuanto a la acusacion sin fundamento que los Babalawos cubanos impusieron la
determinacion del angel de la guarda por Ifa es otra calumnia. Nada puede estar mas
alejado de la verdad y para muestra le daremos un botén: Salako, la principal fuente
antropoldgica de William Bascom, era OLORISHA (hijo de Obbatald) y originario
de Oyo. Segun el mismo Salako, en su consagracion como Olorisha y en otras mas,
participaron Babalawos y ademas fueron Babalawos los que le determinaron Angel de la
Guarda. Tomando en cuenta que esta era la forma en que lo hacia la nobleza y que Salako
fue adivino de la corte del Rey de Oy0, esto debe demostrar que en algo esta fundamentado
este hecho, cuando se quiso unificar la religion en Cuba, ya que lo mismo esgrimia
Efunshé.
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Es sabido que la mayor parte de los esclavos llegados a Cuba a finales del siglo XIX,
fueron precisamente los Oyd, quienes al igual que hicieron en Nigeria, trataron de imponer
en la nueva tierra, la forma de culto Ocha/Ifa que conocian. No fue Ifa, ni los Babalawos en
particular quienes impulsaron estos cambios de unificacion de la religion, fue la etnia Oyd
como tal. Obviamente, otras etnias que existian en Cuba (y que no le tenian gran carifio a
los Oy0, ya que fueron estos los que precisamente los enviaron como esclavos a la Isla), se
resistieron al cambio que estos querian imponer.

Lo cierto es que la historia desmiente la gran calumnia de que fueron los Babalawos
Afrocubanos apoyando a Miguel Febles Padrén, los que lo iniciaron y trataron de
“Apoderarse” del cuarto de Ocha y de los Orisha. Miguel Febles Padron, simplemente
apoyaba esta estandarizacion iniciada por su Madrina y Oyugbona de OCHA, porque
crecid y vivié dentro de ella, motivo por el cual luché para obtenerla. Que en cierta forma
uso la fuerza, es cierto, pero de hecho no fue el Gnico en usarla; su Madrina y Oyugbona, lo
hicieron bastante bien, como veremos mas adelante. Por ello, Miguel Febles Padron
comenzd a entregar Olofin indiscriminadamente, precisamente para llenar la falta de
Babalawos que hacia falta para lograr esta estandarizacién. Mantengamos siempre en mente
que estos procesos ya venian desde Africa y que los Oy6 habian impuesto en Africa
muchas de sus creencias y tradiciones. Pero ;Quién fue responsable de este intento de
Estandarizacion en la Isla?

La realidad de estos hechos, es que fueron los Olorishas los que despojaron a otros
Olorishas de ritos y tradiciones del cuarto de Ocha. La brutal realidad que tratan de ocultar
estos Olorishas, azuzados por Neo tradicionalistas, usando a los Babalawos Afrocubanos
como chivos expiatorios, es que fueron los Olorishas consagrados bajo los ritos Oyo, los
que discriminaron a otros Olorishas consagrados por los procesos de otras etnias radicadas
en la Isla. En otras palabras, fueron los Olorishas, los que despojaron a los Olorishas y no
los Babalawos. La historia religiosa de la Isla esta llena de estos ejemplos, donde en la
Habana (Mayoria Oyd) no aceptaba las consagraciones hechas en Matanzas (Mayoria
Egbado) y volvian a consagrar a la persona. De hecho, Ma Monserrate Gonzalez no aceptd
la consagracion en Ochdn de Ferminita Gomez y le vir6 el Or6 a Yemaya, porque no
aceptaba su consagracion. Obadimeji no fue aceptado en La Habana y hubo que volver a
consagrarlo. Cuca Odua, no era aceptada en cuarto de Santo en La Habana y hubo que
consagrarla nuevamente y asi otros tantos que tuvieron que volver a ser consagrados segun
el ritual Oyé de La Habana o Egbad6 de Matanzas. La discriminacion venia de los propios
OLORISHAS y no de los Babalawos.

Para ser sacerdote de If4, es irrelevante la forma en que se consagre la persona en Ocha. A
los Babalawos no les interesa si una persona tiene Ocha consagrado en Arara, en Lucumi,
ni si la persona es batukera o candomblista, o consagrada en Tradicion Nigeriana, incluso
es irrelevante si la persona es hija de Olokun y solo recibe Olokun y no quiere lavar ni
asentar Ocha. De hecho, usted puede pasar a Ifa, hasta con “Santo Lavado”. Eso si lo han
respetado los Babalawos Afrocubanos: Primero Ocha, luego Ifa.

Contrario a lo que dicen estos calumniadores, los Babalawos no le quitan nada a la Ocha,
mas bien, en Ifa Afrocubano se la da un lugar muy especial. En Cuba el Babalawo le exige
a sus ahijados que antes de pasar a Ifa, debe consagrar o por lo menos Lavar Santo. Se hace
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que los principiantes pasen primero por Ocha, antes de llegar a Ifa, algo que es propio de
nuestra tradicion. En Nigeria no se le da este tratamiento a los Olorishas, pues alla el que
tiene que ser Babalawo, se prepara para ello y solo a unos pocos, se les aconseja que
consagren algun Orisha o que tengan a algun Orisha (solo lavado) para adorarlo. Creemos
que estas cosas deberian tomarse en cuenta, ya quesi realmente los Babalawos se
mostraran anti Olorishas, bien podrian decirle a sus seguidores que pasen directo a Ifa sin
consagrar ningun Orisha, a no ser los casos donde se tenga que consagrar.

Los Babalawos consagran Ifa y creemos que esta situacion habla del respeto que siempre
If4 y los Babalawos Afrocubanos le han tenido a la Ocha al no querer inmiscuirse en los
asuntos que son plenamente de Ocha. De hecho, son los Olorishas los que discriminan la
entrada de Olorishas consagrados por otros ritos, aun estando dentro de la misma Ocha
Afrocubana. Hasta discriminan a los propios Babalawos que tienen “Santo Lavado” y a
pesar que un Babalawo conoce estos ritos, ya que estan contenidos en el Corpus de Ifa,
muchos Olorishas hasta los sacan del Cuarto de Ocha, algo en lo que hasta Nicolas Valentin
Angarica, uno de los mas prestigiosos OLORISHAS de la Isla, siempre estuvo en contra,
tal como se puede ver en su Manual del Oriaté, cuando dice:

“Es sabido también, que muchos Oriaté e lworo quieren imponer la falsedad
de que la presencia de un Awo en Igbosha que no tenga asentado Ocha, es
un “Sacrilegio” y no puede estar en el cuarto donde se realizan las
ceremonias, cuando lo cierto es que en el Oddun Osa Lofogbeyo se
determina claramente que aunque el Awo no tenga Ocha asentado, puede
ejercer estas funciones y es una falta de ética y respeto, decirle que salga.

En casi todas las ocasiones, esta vejacion se hace mas porque el Iworo
cree tener mas autoridad jerarquica que el Awo y no por un respeto real al
cuarto de Ocha”.

Debe tomarse en cuenta que esto lo dijo un OLORISHA y no un Babalawo, para el afio
1955, que es cuando el Iworo Angarica publica este libro, que ademas deja ver claramente
que la guerra de poderios entre OLORISHAS, seguia dandose. Fuertes ataques recibia el
Iworo Angarica por parte de los Olorishas de las ramas descendientes de Obatero. Esto
salta a la vista en ese libro. Entonces ¢NoO caen por su propio peso estas acusaciones sin
fundamento contra los Babalawos?

La pregunta logica que se desprende de todos estos hechos es: ¢Qué han tenido que ver los
Babalawos o Ifa con todo esto? NADA. De hecho, para esa época, el censo de Babalawos
era demasiado pequefio para que se dieran estos cambios a su amparo o por las presiones
que estos pudieran ejercer. Es precisamente luego de la expansion de Ifa impulsada por
Miguel Febles Padrén, que la guerra de estandarizacion se recrudece y comienzan los
llamados despojos y la colocacion de “nuevos nombres” a los Ocha entregados por
Olorishas. Pero esto es solo la extension de una guerra de muchos afios.

Veamos la historia de esta guerra de poder desde sus inicios, para que se pueda apreciar la
realidad y que fueron los Olorishas, quienes segregaron a los propios Olorishas. Para ello
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presentaremos un extracto del excelente trabajo académico de Miguel W. Ramos y
publicado por la Universidad de Pittsburgh (en otro tipo de letra para no confundir): La
Division de La Habana: Territorial Conflict and Cultural Hegemony in the Followers
of Oyo Lukumi Religion, 1850s-1920s, el cual nos da los hechos historicos de este
conflicto y de esta forma veremos que esta lucha no fue iniciada por Babalawos y que
tampoco tienen NADA que ver con lo que sucedio:

Latuan y Oba Tero se veneran hoy y pocos Lucumis recuerdan el choque
territorial que dio lugar a la decisién de Oba Tero para dejar Guanabacoa y
mudarse a Simpson. De los que recuerdan, todavia menos pueden decir
gué fue lo que condujo a Oba Tero para moverse a la segunda ciudad de
importancia del extremo occidental de la isla. En la cada vez mayor
comunidad Lucumi (Oy0), que se ampliaba para incluir a los no Lucumi
también. El poder vy el prestigio eran los aliados inseparables que cada
una intentd lograr y mantener. Dentro de sus “territorios” en La
Habana, los Lucumi fijaron sus propias reglas. Cualquier cosa o
cualguier persona gue contradijera cualquier aspecto de estas reqglas,
era considerada una amenaza. En una sociedad donde los africanos y sus
descendientes ocuparon los peldafios mas bajos de la escala social, el
Lucumi (Oyd) luché tenazmente para conservar su estatus duramente
ganado, incluso si esto significaba recurrir_al ogu _(hechiceria) y a la
calumnia. La friccion entre Oba Tero y Latuan se convirti6 en mucho més
gue una competencia por el renombre, extendiéndose para convertirse en
una sutil, aunque de ninguna manera discreta, guerra que duré por varios
afos. Dentro de las reglas de combate establecidas, ambas lyalorishas
utilizaron cada recurso a su alcance, incluyendo propaganda negativa,
intimidacion _y hechiceria. La propaganda llegdé a ser tan &cida que el
cabildo de Obéa Tero se conocia despectivamente como Cabildo Alakisa — la
casa de las bromas. Eventualmente, después de muchos encuentros y
numerosas escaramuzas, las dos facciones llegaron a un acuerdo. Oba
Tero se mudd a Matanzas y Latuan, que en opinion de la mayoria fue la
vencedora, permanecié en La Habana. A partir de ese dia en adelante,
ninguna de las dos sacerdotisas pondria el pie en el “reino” de la otra.

Mas alla de la rivalidad personal y de la animosidad profesional, sin
embargo, varios factores diferentes contribuyeron a La Division de la
Habana. Los _antecedentes del oeste africano _fomentaron
probablemente una cierta rencilla _entre los Egbado y los Oyo. Los
Egbado en Yorubaland habian sido “subditos muy leales del Alafin [rey de
Oyd]” desde por lo menos mediados del siglo XVII. Pero eso no significaba
necesariamente que estaban en el mejor de los términos con la gente de
Oyo, ya que las numerosas incursiones en el territorio Egbado en la dltima
mitad de los afios 1700s, los Oy0 hicieron subditos a los Egbado. Aquellos
Egbado que habian sufrido mucho como resultado de las incursiones de
Oyo, que posiblemente perdieron parientes o descendientes o que fueron
capturados como trofeos de guerra y vendidos como esclavos, no tenian a
Oyo6 en muy alta estima.
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En Cuba, habia muestras de claras tensiones sin resolver entre los
dos grupos. Muchos Egbado habian sido traidos a Cuba a finales de los
afios 1700s cuando la ciudad portuaria de Regla, que pronto se convirtié en
un importante enclave Lucumi, estaba en su infancia. EI numero de los
esclavos de Oy6 en Cuba creceria considerablemente después de los afios
1780s, sefialado por el inicio de una friccion en Africa Occidental y que
eventualmente escal6é y condujo a la caida del imperio en los afios 1800s.
Pero definitivamente los Egbados precedieron alos Oyés en Cuba.

A comienzos del siglo XIX, el reino de Dahomey se habia rebelado contra
Oyé6, ampliando sus incursiones esclavistas en los territorios yoruba del sur,
incluyendo Egbado, que habia gozado antes de la protecciéon de Oyo. Por
consiguiente, Dahomey esclaviz6 a muchos ciudadanos Egbado y los envié
al nuevo mundo, especialmente a Cuba. Para esa época, Oy0 estaba
preocupado con sus propios problemas y no pudo reprender a Dahomey
por su desafio y el imperio se quedo silencioso, mientras sus territorios eran
invadidos. Por consiguiente, en Cuba, las practicas religiosas Egbado
originalmente dominaban a las tradiciones Oy0, particularmente en Regla.
No fue hasta cerca de 1825, que las practicas de Oyo llegaron a tener

supremacia.

A medida que los Oy0 crecieron _en _numero e importancia en La
Habana, estos intentaron ampliar su hegemonia politica y cultural
estableciendo _sus patrones de consagracion y adoracion como los
patrones oficiales para la religién Lucumi en Cuba. En los alrededores
de La Habana, hasta la llegada de los Oy6 en grandes numeros, la religion
Lucumi habia sido conducida de manera similar a la forma méas personal de
adoracion, la cual era de orientacién familiar y que era practicada mas
cominmente en las comunidades rurales yoruba en Africa. En ese sistema,
el Orisha era consagrado para la instalacion o la casa entera y no
individualmente. Por medio de la posesion o consultando los oraculos, un
representante de la familia era seleccionado para atender la adoracién de la
deidad y ciertas ceremonias eran realizadas para conceder a este individuo
el derecho de hacerlo. Esta persona, aunque era considerada un Olorisha
porque atendia a la deidad, no estaba debidamente consagrada en el
sacerdocio; es decir, no estaba “coronada”. Después de haber sido
autorizada, esta persona podia realizar rituales de limpieza, adivinacion,
ofrendas y otros ritos para la instalacién o la comunidad, ritos que en otra
parte eran tipicamente realizados por un Olorisha consagrado. A la muerte
del individuo, un pariente elegido previamente por el difunto o determinado
por adivinacion, heredaria la deidad. Este tipo de adoracion en Cuba fue
llamado Santo Parado o Santo de Dotacion.

En contraste, la consagracion de un Olorisha dentro de las areas
urbanizadas alrededor de La Habana, era mucho mas compleja, pues
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siquidé los patrones intrincados y altamente ritualizados que habian
sido utilizados en las cortes vy los palacios reales de Oyo y desde Oyé
influenciaron otras areas del antiguo Yorubaland. Todas las areas en Africa
del Oeste que habian estado bajo la influencia de Oy6 — Los Egbado entre
ellas — se les habia inculcado la adoracion de Changd, el Orisha patrén de
Oyo y por extension, habian sido influenciadas por los rituales de Oyo. A la
ceremonia de consagracion Lucumi, o Kariosha, se le llama “coronacién”.
En las palabras de la hija de Efunshé, Odé Dei: “Hacer santo es hacer rey.
Y Kariocha es una ceremonia de reyes, como las del palacio del Oba
Lucumi [Oyd]".

Tradicionalmente, cuando los devotos hablan de consagracion, estos se
refieren comdinmente a coronar santo. De hecho, incluso hoy, en el
segundo dia del ritual Oy6 de consagracion de La Habana, la ropa ritual
incluye una corona muy elaborada que es colocada en la cabeza del
Iniciado por el Olorisha padrino o que patrocina. Mas importante, los rituales
de Orisha de La Habana giran alrededor del Oba Oriaté, el maestro de
ceremonias para todos los rituales, especialista religioso imprescindible que
realiza la mayoria de los ritos de ordenacion y consagracion en la religion.
Mientras que sigue siendo confuso si el Oba Oriaté existio en la tradicion
africana, con toda probabilidad este papel habria caido sobre las
sacerdotisas_que _servian _al Alafin_en el palacio _de Oyd4. La palabra
“Oba” (rey) en el titulo Obé& Oriaté, es un reflejo claro de la importancia de
este rango y los dictados religiosos del individuo que tiene este rango, tal
como las proclamaciones seculares del Alafin, se consideraban vy
consideran “ley”.

En este punto podemos apreciar que esto es consistente con lo que describio Salako sobre
sus propias consagraciones. Sigamos:

A medida que los nativos de Oy6 desplazaban a los Egbados, el rito de
consagracion en Regla Osha de La Habana llegd a ser extremadamente
Oyocéntrico y la Habana se convirtié en el centro de difusidon de estas
tradiciones a otras areas de la isla. No_es de asombrarse, que los
practicantes de La Habana intentaron _mantener su_predominio,
haciendo gue la ceremonia de coronacion real de Oyo fuera el Unico
ritual legitimo de ordenacién de la religién de Lucumi en la isla. Como
ejemplo ilustrativo de tales tentativas de hacer cumplir la hegemonia de
Oyo, tenemos el caso de Octavio Sama (Adeosun), mejor conocido como
Obadimeji. Sama, que nacié de padres Lucumi, se convirti6 en uno de los
individuos mas polémicos e influyentes de la historia de la religion Lucumi
en la isla. Cuando Samé llegé a La Habana de su nativa Sabanillas a
comienzos del siglo XX, intentd establecer su practica religiosa en la ciudad,
identificandose con la comunidad religiosa Lucumi de alli. El reclamaba
estar consagrado en Oshudn, por su familia Lucumi en Sabanillas. La
comunidad de la Habana rechazé reconocer su demanda e insistié gue
el debia someterse a la iniciacion por medio del Rito de Consagracion
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de Oyo de La Habana. Sama estaba definitivamente bien versado en los
rituales Lucumi e incluso hablaba fluidamente la lengua. De hecho, su
Lucumi era mucho mejor que su espafol. Aunque era criollo, se dice que
hablaba espafiol como un bozal, un término despectivo que era utilizado
para describir a los esclavos recién llegados.

Latuan, que para este tiempo habia establecido una fuerte reputacion como
una de las Olorishas Lucumi y Oba Oriaté mas respetadas y poderosas en
La Habana, insisti6 que la ordenacion de Sama en Sabanillas no_habia
sido Ortodoxa. Por decreto de ella, Sama fue ordenado en La Habana, no
en Ochun, sino en Aganju, Orisha de los desiertos y patrono de los viajeros.
Latuén realizé la ordenacion ella misma. Al tercer dia de la ordenacion, en
una ceremonia durante la cual se realiza adivinacion para el principiante y
los Orishas expresan sus prescripciones y proscripciones con los oraculos,
fue revelado que Sama no habia mentido sobre su ordenacion anterior.
Consecuentemente, le dieron el nombre de Obadimeji — “el que se corona
dos veces”. Realmente, el término se traduce literalmente como el “el rey
se hace dos”, pero en Cuba se interpret6 de la forma que se ha dado aqui.

En los afios que siguieron a esta controversia, cualquier resentimiento que
pudiera haberse dado entre Latuan y Obadimeji como consecuencia del
desafio a su legitimidad, fue puesto de lado y hasta su muerte, en febrero
1935, seqguian siendo grandes amigos. De hecho, una de las fuentes de
Cabrera le dijo que Obadimeji y Latuan eran inseparables. De_hecho, la
fuente hizo alusion a una conspiracion entre los dos al reordenar y/o
limitar_las funciones de Olorishas del campo cubano. Se sabe gue
Latuadn boicoteaba a menudo los ritos de ordenaciones de Olorishas
gue ella consideraba dudosas por los estandares de La Habana,
rechazando prestarle los servicios como Obé& Oriaté. Si Latuan rechazaba
participar, ningan otro Ob& Oriaté se atreveria a desafiar su autoridad
realizando una ceremonia rival. Al parecer, a pesar del respeto que ella
gozaba de la mayoria de sus contemporaneos, Latuan continud _sus
luchas de poder por influencias y hegemonia bien entrado el siglo XX.

Hasta esta parte del relato sobre La Division de La Habana, debe bastar para que cualquiera
con dos dedos de frente se dé cuenta que hasta ese momento, NADA han tenido que ver los
Babalawos y que de hecho, quienes conspiraron para quitarles poderes y funciones a los
Olorishas del campo (Léase los descendientes de Obatero) fueron Latuan y Obadimeji, que
a lo mejor de nuestro entender, no eran BABALAWOS. Los Babalawos solo seguian
trabajando, hasta ese momento, en conjunto con los Olorishas, tal como Efunshé, aliada de
Latuan, establecia que debia ser. Pero como sabemos que dentro de las filas Neo
tradicionalistas y Antibabalawos, tenemos una gran mayoria de lento aprendizaje,
seguiremos leyendo lo que dice este interesante documento:

Obadimeji se convirti6 en el Unico discipulo masculino reconocido de
Latuan, trabajando a su lado y sirviendo como sus brazos y ojos después
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gue ella llegé a ser demasiado anciana para realizar rituales ella misma.
Interesante _es el hecho gque después de la muerte de Latuan, la
posicion de Oba Oriaté fue dominada por hombres, que desplazaron
gradualmente a las mujeres que hasta ese tiempo habian ejercido el
cargo. Para el momento de la muerte de Obadimeji en octubre de 1944,
la posicién _de Oba Oriaté fue casi_exclusivamente una funcién
masculina. Obadimeji entren6 a dos discipulos conocidos, Tomas Romero
(Ewin Leti) y Nicolas Valentin _Angarica (Oba Tola). A pesar de ser
enseflado por una de las lyalorishas mas grandes de la religion Lucumi, él
nunca entreno ni ensefid a una mujer.

En esta parte nuevamente tenemos que intervenir. A los Babalawos Afrocubanos se les
acusa de ser antifeministas y machistas, pero parece que todos los Olorishas
Antibabalawos, pasan por alto este “pequefio” incidente de despojo a la mujer afrocubana
de su LEGITIMO DERECHO EN LA RELIGION vy al parecer, los Babalawos no solo
son unos MACHISTAS, sino que lo impusieron, pero aqui queda desmentida esta
calumnia.

Hoy en dia la mujer no tiene mucho que ver en la consagracion de Ocha como tal y siempre
se vera que los hombres son los que sirven de Oriaté. Digan lo que digan y argumenten lo
que quieran argumentar, las mujeres en Ocha solo van a halar el pafio y a desplumar y
desollar animales, ya que el trabajo litargico fue usurpado por hombres y esto también tiene
nombre propio: Obadimeji. Entonces ¢Como pueden decir que los Babalawos son
machistas cuando en la Ocha, que es donde la mujer siempre mantuvo la supremacia e
incluso, fueron las que dejaron ese legado, ni siquiera por homenaje y respeto, permiten que
ejerzan como Ori Ate? ;Qué tienen que ver los Babalawos en eso? ¢Cuando se ha visto a
un Babalawo diciéndole a los Olorishas quien va a fungir como Ori ate? Tal parece que
estos sefiores prefieren “mandarlas a Ifa” para que se hagan “lyanifd” y de esta forma no
se les ocurra reclamar lo que legitimamente les pertenece. Todavia hoy en dia, estos
Olorishas tratan de crear el mito que una mujer no puede tirar caracoles, porque “les resta
salud”, cuando la verdad es la siguiente:

The cowries were presented to women through Osun. Orunmila gave them
to Osun (Ogbe Sa). The cowries are made for females and men should not
use them. The Owo Eyo says the truth and is an important divination tool.

Los cauries fueron presentados a las mujeres a travées de Ochdn. Orunmila
se los dio a Ochun (Ogbe Sa). Los Cauries estdn hechos para las
MUJERES y los hombres NO DEBEN USARLOS. Los Owo Eyo, dicen la
verdad y son una herramienta importante de adivinacion.

Quizas por esto es que las principales Oriatés de la religion afrocubana, eran MUJERES.
Referencia

Molefi Kete Asante, Ama Mazama: Encyclopedia of African Religion, VVolume 1
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Dejando de lado que se puede notar a leguas la importancia de Orunmila (y por
consiguiente en Ifa) en el método de adivinacion por Diloggun, (y por consiguiente de
Ocha), vemos como algunos Olorishas Afrocubanos han inventado mitos para mantener la
supremacia de los hombres, esconder la usurpacién y no contentos con ello, relegar a
papeles secundarios a la mujer en Ocha. Pero mejor continuemos con los hechos historicos
de La Division de la Habana, para no distraernos:

Los Hechos

La coronacion de Obadimeji y de su direccion subsecuente dentro del
Cabildo, contrasta agudamente con la rivalidad que surgié entre Latuan y
Oba Tero. El suyo creci6 y se formo de las variaciones que existieron entre
los ritos Egbado y los de los crecientes grupos Oyo-céntricos. En_el
corazén de la controversia estaba Oba Tero, que se opuso a las
nuevas reformas o variaciones que habian sido traidas a La Habana, lo
gue tensiond la ya delicada relacion que existia entre Oba Tero v el
resto _de la _comunidad. Oba Tero era una Oni Chango; ella fue
consagrada en lo que parece haber sido una tradicion del palacio Egbado y
fue influenciada obviamente por Oyd, aunque su practica existian
significativas diferencias regionales. Aunque muchas de las préacticas
rituales Egbado de Oba Tero no se conformaban con la cada vez mayor
tradicion Oyo-céntrica de La Habana, su ordenacién y estado, en efecto, su
legitimidad como lyalorisha, nunca fueron cuestionados. Debido a la
creencia comuan, su ordenacion era considerada valida por Oyo0 y de tal
modo por los estandares de La Habana. Por si misma, su ordenacion en
Chango, su Orisha tutelar, era prueba suficiente que su coronacion se
conformaba con la tradicion de Oyo6. La reconocieron definitivamente como
una iyalorisha valida y ortodoxa.

Mientras que evitaba cualquier desafio abierto a la legitimidad de Oba Tero,
Latuan, en la vanguardia de la tradicion de la corte de Oy6 en La Habana,
desafio ciertos aspectos procesales de los ritos Egbado de Oba Tero que
no eran comunes en Oy0 y ésta era la base de la rivalidad entre las dos.
Por_otra parte, Oba Tero afirmaba gue Latuan reformaba la religion
para abastecer a otros africanos y a la presencia cada vez mayor de
blancos y de mulatos.

Efunshé se ali6 con Latuan contra Oba Tero, introduciendo muchas
adaptaciones a la religion Lucumi en La Habana, asi como algunos rituales
gue no habian sido sabidos antes de su llegada. Algunos informadores
dicen que, antes que Efunshé viniera a Cuba, era el caso gue durante una
consagracion de nuevos Olorisha le proveyeran dos Orishas: Eleggua,
asi como la deidad tutelar especifica que habia sido identificada para el
iniciado por los oraculos. Esta costumbre fue referida tipicamente como Pie
y Cabeza, y proporcionaban al principiante el Orisha tutelar — “El Orisha de
la cabeza — como también el Orisha de la encrucijada, que representaba los
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pies con los cuales uno viajaria a lo largo del camino de la vida. Si_el
individuo __necesitaba _algunos _otros Orishas, los oraculos
determinarian_eso_al tercer dia de la ceremonia de ordenacién. La
tradicion oral dice que cuando Efunshé vino a Cuba, ella introdujo un
numero de Orishas adicionales en la ceremonia _de ordenacion.
Asombrosamente, a pesar del origen Egbado de Efunshé, Los Oyo
consideraban que la mayoria de estos Orishas tenian fuertes lazos con
Chango vy de tal modo con Oyd y no con la tradicion Egbado. Cuatro
Orishas — Obbatal4, Yemaya, Ochun, y Changd — junto con Eleggua, a
menudo se consideraron _como_los pilares principales de la
consagracion Lucumi.

Por un lado, las variaciones en practicas rituales no eran infrecuentes en la
religion Lucumi; cada grupo Lucumi trajo sus propias tradiciones a la isla.
Las tradiciones variaron considerablemente a partir de un grupo a otro
y las distinciones existieron a menudo incluso dentro de miembros de
un solo grupo. Estas diferencias tenian sus origenes en Yorubaland y
después fueron hechas cumplir fuertemente por los Lucumis en Cuba,
gue necesitaban reforzar _un_sentido _de conexién con su patria
perdida. Los miembros del Cabildo lyesd Moddun en Simpson, donde
todos eran parientes de sangre, proporcionan un ejemplo excelente de este
tipo de tenacidad. Hasta el dia de hoy, el Cabildo continta siguiendo las
tradiciones africanas de su territorio ljesha y no han accedido a la
presion_de Oyé o de Egbado. Debe ser observado _que el territorio
lieshd nunca fue penetrado por la caballeria de Oyé, debido a su
localizacién _en _un_area densamente selvatica del pais _donde eran
ineficaces los caballos. Aunque pagaban tributos anuales, ljesha nunca
fue considerado subdito de Oyd. De hecho, ljesha era tipicamente blanco
de burlas de los Oyé, que ademas los consideraba como gente inferior, lo
gue era posiblemente una forma de desviar la atencién de la vergiienza que
les ocasionaba la incapacidad de Oy6 de penetrar los bosques ljesha.
Quizas la negacion de aceptar influencias religiosas Oyo-céntricas, segun lo
practicado en Cuba, refleja una continuaciéon de la resistencia histérica de
los ljesha a la hegemonia de Oyo0.

Por otra parte, lo que constituy6 el procedimiento exacto para el rito de pie y
cabeza esta en disputa. Mientras que los rituales inherentes en pie y
cabeza con toda probabilidad reflejan la mas vieja y rural tradicion del
Santo Parado, no hay evidencia que la consagracion de pie y cabeza fuera
limitada a solamente dos Orishas. Esta costumbre de recibir_varios
Orishas parece tener antecedentes africanos, porgue esto es paralelo
a_practicas _similares _en el Candomblé brasilefio. No parece ser
entonces, que Efunshé introdujera deidades adicionales a la ordenacion. Lo
gue si es mas probable es que ella introdujera la tradicién Oyo-céntrica de
la ceremonia de coronacion del palacio, el kariosha, que entonces suplanto
gradualmente la tradicién rural del Santo Parado.
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Obé& Tero rechazaba la practica segun los nuevos estandares o alterar
sus ritos en ninguna forma. Ella, pudo haber introducido también algunas
influencias traidas de Oy6 de Yorubaland, pero al parecer no fueron
suficientes para aplacar a Latuan. De hecho, uno de los rasgos
fundamentales del caracter de Oba Tero era su naturaleza inflexible y las
controversias en La Habana le ganaron el apodo descalificatorio de: la
Reina Quitasol (literalmente, “la reina que se lleva el Sol” o la que hace el
dia nublado). Eventualmente, Oba Tero lleqé _a ser_vista como_una
herética cuyos rituales variaban de los de la faccion mas poderosa; es
decir_los rituales de Oba Tero “nublaban” los ritos de la faccién
contraria, pasandolos en la cara del sistema que Latuan y sus
partidarios intentaban _imponer. Esta percepcion trabajé a favor de
Latuan, ya que muchos Olorishas, tanto deliberadamente como sin
intenciones, utilizaron el desacuerdo entre las dos sacerdotisas para
fomentar tensiones adicionales. Vale la pena observar que Latuan no tenia
ninguna dificultad con los otros Olorishas Egbado que practicaban en La
Habana; quizas esto se debia a que no todos los Egbado eran tan
controversiales y rigidos como Oba Tero.

Como se puede observar, en los cambios que fueron introducidos en la religion yoruba en
Cuba, nada tuvieron que ver los Babalawos, excepto que se unieron, a peticion de Latuan y
Efunshé, cuando estas quisieron “trabajar en conjunto con If4” — tal como lo habia traido
Efunshe — en lo que en sus tradiciones influenciadas por Oyd — era la forma correcta de
trabajar y que incluia a los Babalawos, tal como lo demuestra el caso de Salako en Nigeria.
En otras palabras, Latuan y Efunshe, querian una religion Ocha/Ifa unificada.

Segun el excelente trabajo de Mary Ann Clark, Santeria: Correcting the Myths and
Uncovering the Realities of a Growing Religion, podemos leer claramente, cuando se
refiere a otro mito donde se culpa a los Babalawos de haber creado la posicion de Oriaté en
Cuba. Leamos:

[...] Los Oriaté eran también los mejor entrenados en el sistema de
adivinacion (Diloggun). Aun cuando muchos de los primeros Oriaté eran
mujeres, es el nombre de Obadimelli (Octavio Sama Rodriguez) a quien se
le acredita la profesionalizacion de este papel religioso. Obadimelli
trabajé con las principales casas de Ocha en La Habana y es considerado
el ARQUITECTO del sistema “Moderno” de iniciacion. Aun cuando el papel
de Oriaté se origind6 mas temprano y Obadimelli fue entrenado por las dos
mujeres que son consideradas como las mas grandes Oriaté de La Habana,
este es reconocido como el maestro de los mas grandes Oriaté del siglo
XX. Junto con una de estas mujeres, Efunshé, Obadimelli ESTANDARIZO
las practicas de iniciacién y que cada sacerdote fuera iniciado en el culto
de varios Orisha de acuerdo a procedimientos rituales uniformes.
Debido a gue Obadimelli solo_entrend a otros hombres como Oriaté,
este importante papel ritual se movié del control de las mujeres, a los
hombres”.
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Volvemos a ver que los calumniadores que aseguran que fueron Babalawos los que
instauraron este sistema en Cuba, solo mienten maliciosa y descaradamente. Esta linea de
consagraciones y rituales de La Habana es la que sigue la mayoria de los religiosos en Cuba
y esta guerra entre Latuan y Obatero, lejos de haber terminado, es la que continta hasta
nuestros dias. Sin embargo, podemos apreciar claramente que no fueron los Babalawos los
que despojaron a los Olorishas de nada, fueron OLORISHAS los que les dieron un lugar a
los Babalawos, porque lo consideraban correcto, bajo la luz de sus tradiciones Oyo
Céntricas. Esto también desmiente la calumnia que fueron los Babalawos los que
introdujeron el cargo de Oriate en Cuba; fue Obadimeji, un OLORISHA al que le
ensefiaron dos OLORISHAS v a su vez este ensefio la posicion de Oriate y dicha posicion
ya estaba establecida, por Latuan y Efunshé y no por ningun Babalawo.

Llegados a este punto, nos damos cuenta que en Cuba al igual que en Nigeria, mas que una
lucha por religion, siempre fue una lucha de ETNIAS y regionalismos por las diferentes
creencias traidas de Africa, aun cuando no se puede explicar como Efunshé, que era
Egbadd, quedd del lado de Oy6. Podemos especular que por sus presuntos origenes dentro
de la realeza Egbad6, mucho mas influenciados por la realeza Oyd, fueran las responsables
de estas formas de consagracion y participacion de los Babalawos, tal como lo decia su hija
y como sucedid con Salako. Esto no lo sabremos a ciencia cierta, pero se puede apreciar
claramente, que estas divisiones no fueron creadas por los Babalawos de la época.

Muchos Antibabalawos y Neo tradicionalistas, aun cuando le hemos dado los hechos
historicos del caso, gritardn que es mentira y que el Babalawo no participa en el cuarto de
Ocha en la Tradicion Nigeriana. Esto para variar, también es falso, ya que en Nigeria el
Babalawo si consagra Ocha y tratardn de seguir con sus mezquinos intereses. Para que no
puedan decir que mentimos al asegurar que el Babalawo si participa en una ceremonia de
Ocha, les daremos el Odu Otura Sa de Tradicion Nigeriana, especificamente de Oyo,
donde se establece claramente porque los Babalawos, no solo participan en las ceremonias
de Ocha, sino que saben como atender y colocar los Materiales sagrados que lleva Olokun
confeccionado por Ifa. También veremos que esta Deidad, se coronaba en Nigeria y que
para ello se necesitaba el concurso de los Babalawos. Veamos que tiene que decirnos el
Odu Otura Sa de Tradicion Nigeriana:

El hizo adivinacién para Oggun cuando iba a Casarse con la Hija de
Olokun

Ese fue el Awd que hizo adivinacion para Oggun, cuando €l iba a bafarse
en el rio donde él se encontrd con la hija de Olokun para casarse. Se le dijo
que sirviera a su angel guardian con un con un XXXX, XXXXXX, XXXXXX'y
a Echu con un XXXXX. El hizo los sacrificios y salié para el rio donde vive
Aire Omo Iré, la hija de Olokun.

Todos los hombres de los alrededores se habian acercado a ella para
casarse, pero ella rechaz6 todas sus ofertas. Cuando Oggun lanzo la
pregunta, ella le dijo rapidamente que si. Después de haber conquistado el
pueblo del rio, Oggun regresd a casa con Aire Omo Iré. Oggun pronto
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descubrié que ella no era mas que pura apariencia y que no sabia hacer
nada aparte de bafarse muy temprano en la mafiana y pasar Irosun por su
cuerpo. Sin embargo, todos los hombres de Iré estaban molestos porque la
joven habia acordado casarse con Oggun y los habia rechazado a todos
ellos.

Mientras tanto, era la época en que Oggun debia desempefar su festival
anual, por lo que atrapd XXXX y XXXXX para que fueran secados o
ahumados. Mientras que Oggun iba al bosque a cazar las aves y animales
restantes, él le dijo a su esposa Aire Omo Iré, que hiciera el fuego para el
secador y ahumar las XXXXX y los XXXX. Tan pronto como Oggun la dej6
en la casa, los hombres agraviados y despechados de Iré decidieron
aprovechar la oportunidad de vengarse de ella, robando la casa de Oggun,
de donde se llevaron las XXXXX y los XXXX bajo su cuidado, dejando solo
dos pedazos machacados y espolvoreados con Irosun, su pomada favorita.

Cuando ella reviso el secador a la mafana siguiente, descubrié que todas
las XXXXX y XXXX habian sido robados, ella levanto la voz de alarma. Pero
cuando los vecinos se dieron cuenta que los remanentes de las XXXXXX'y
los XXXXX estaban espolvoreados con Irosun, ellos la acusaron de haber
sido ella la responsable del robo y le advirtieron que los remplazara, a
menos que quisiera que le costara la vida cuando Oggun regresara a casa.
Ella tomé el consejo en serio y decidié hacer algo para reponerlos antes de
gue su esposo regresara a la casa.

Primero, ella fue al bosque y colocé varias trampas para atrapar XXXXXX.
Después de haber atrapado XXXXXX, ella comenz6 a ahumarlas en el
secador. Luego ella fue a XXXX y tuvo éxito atrapando XXXXXX, los cuales
llevo al secador de la casa. Tan pronto como ella regresé al rio para atrapar
un pez, la policia de su padre (Olokun) la arresto por huir de casa sin la
autorizacion de su padre. Sin embargo ella esperaba que su esposo Oggun
la fuera a buscar. Siete dias después, ella vio a Oggun regresando a casa
del bosque con los animales y comenz6 a cantarle.

Cuando Oggun mir6 hacia atrds para identificar la voz que le estaba
cantando, se sorprendio al ver que era su esposa. Cuando él contesto el
saludo, ella no pudo contestar porque estaba bajo el hechizo de su padre.

Mientras tanto, él regreso a casa y preguntd por su esposa y los vecinos le
dijeron que ella habia escapado después de haber robado los XXXX y
XXXXX dejados bajo su cuidado. Oggun respondié que ella no pudo haber
robado las XXXXXX ni los XXXXX, porque todos estos estaban en el
secador. El invitd a los vecinos para que vieran por si mismos y todos
quedaron sorprendidos. El fue a desempefiar las ceremonias de su festival
gue duraba siete dias.
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Después del festival, él fue donde Orunmila por consejo en cdmo obtener a
su esposa de vuelta. Se le dijo que sirviera a Echu con XXXXXX, un tambor
hecho con hojas de XXXXX, tres XXXX y una canasta llena de semillas de
XXXX. El no perdio6 tiempo en hacer los sacrificios. Después de comerse su
XXXXX, Echu fue a enlistar el apoyo del Aguila y la cooperacion del conejo
con la canasta de semillas de XXXXX.

Después de aceptar su oferta, el conejo abrié un hoyo desde la casa de
Oggun hasta la sala real de Olokun. Asi, él tomo posicion para escuchar el
desarrollo de los eventos. Por su parte, Echu tomd la silla 'y se sent6 en un
punto cercano al palacio de Olokun. Al mismo tiempo, el 4guila se poso en
la copa de un arbol en el patio del palacio de Olokun. Tan pronto como se
asegurd que todos los participantes en el drama estuvieran en sus
posiciones asignadas, Echu comenz6 a tocar su tambor con una cancion
gue provocaba bailar. Omitimos Canto

Con esa cancion acompafiada por su tambor, €l comenz6 a bailar y se le
unié gran muchedumbre de cantantes y bailadores. A la procesion danzante
pronto se le unieron miembros de la casa de Olokun. La musica pegajosa
fue pronto acompafiada también por Aire Omo Iré quien empez6 a bailar
con la cautivante melodia de la masica. Tan pronto como la procesion pasé
el cuadro que define el palacio de Olokun, el aguila se lanzé del arbol,
atrapo a Aire Omo Ire y vol6 con ella a la casa de Oggun.

Cuando Olokun vio el dramatico giro de los eventos, soltd6 una gran
carcajada y se jactaba de que ella seria inatil para cualquiera que se la
llevara de su lado, sin llevarle los catorce materiales con los que él la trajo
del cielo. Sin embargo, para Olokun era desconocido que el conejo estaba
escuchando cada palabra que decia.

Al llegar de vuelta a la casa de Oggun, ella no hablaba, ni comia, ni mucho
menos cumplia con sus deberes de esposa. Ella se convirti6 mas o menos
en un compromiso. Tres dias mas tarde, el Conejo fue a contarle a Oggun
lo que habia oido en el palacio de Olokun: que él iba a tener que comprar a
Aire Omo Iré con los 14 materiales que €l habia traido del cielo que son:
OMITIDOS

Aun cuando Oggun estaba preparado para enviar los materiales, él no tenia
idea de como era la logistica para hacérselos llegar a Olokun. Una vez mas,
Oggun fue donde Orunmila por consejo. Orunmila se hizo voluntario para
llevar los materiales y para escoltar a Aire Omo Iré hacia y desde el palacio
de Olokun, si Oggun podia suministrar cantantes, tamborileros y bailarines
gue lo acompafiaran. Esto explica porque ningun Babalocha o lyalocha
puede completar su _ceremonia de iniciacion _sin_el apoyo activo vy
cooperacion de Orunmila. (Lo subrayado es escrito por la misma fuente
de este Ese Ifa y esa fuente es NIGERIANA)
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Al dia siguiente, Orunmila recogi6 todas las hojas relevantes a la ceremonia
y las coloc6 en un pomo que hizo que Aire Omo Iré se colocara en la
cabeza para llevarlo al rio, acompafados de arreglos musicales mientras
gue Orunmila cargaba la bandeja con los catorce materiales. Al llegar al rio,
ellos se encontraron con Olokun sentado en su trono, donde Orunmila apelo
gue aceptara los materiales con los que se venia a comprar a su hija Aire
Omo Iré. El se regocijé que finalmente sabian qué hacer.

Después que Olokun estuvo de acuerdo en recibirlos, Orunmila lanz6 todos
estos al rio y le pidié a Aire Omo Iré que llenara la tinaja que tenia en su
cabeza con agua del rio. Cuando iban en camino de regreso a la casa de
Oggun con la procesién, Olokun la llamé por su nombre, Aire Omo Iré y ella
respondié Ee yooh tres veces, que fueron las primeras palabras que ella
dijo después de haber sido secuestrada por el Aguila.

Cuando llegaron a la casa, la ahora poseida Aire Omo Iré se rehusaba a
entregar la tinaja, pero después que Orunmila usé su Uranke para tocarla,
ella se bajo y obtuvo sus sentidos normales. Fue desde alli que ella
comenzo a vivir una vida normal con Oggun como esposo y esposa. Es por
esto_que durante las iniciaciones en el culto de Olokun, es necesario
llevar al hijo de Olokun al rio para completar su separaciéon de la corte

de su padre.

Anotaciones Privadas de Aguila de Ifa

¢Estd 0 no esta en Ifa? ;Alguna pregunta? Creemos que no debe haber ninguna, pero
suponemos entonces que dirdn que Miguel Febles se puso de acuerdo en esto con los
nigerianos. Lo que nos recuerda el siguiente tema.

Miguel Febles Padron ¢Héroe o Rufian?

No podriamos escribir bien este libro, si el tema anterior no es continuado con un tema
bastante controversial dentro de la religion afrocubana. Hablamos de Miguel Febles Padrén
y lo que debemos analizar es cobmo queda involucrado en esta guerra de poderes entre los
mismos OLORISHAS.

Miguel Febles Padrén nace en La Habana el 28 de septiembre de 1910. De Miguel Febles
Padrdn se puede hablar mucho, pero la opinion general es que fue y es hasta ahora, uno de
los Babalawos de mas conocimientos que ha habido en Cuba. Si le dicen que Miguel Febles
no sabia Ifa, averigie sobre la persona que lo dice y podra darse cuenta que es un fracasado
religioso. Mientras Miguel Febles estuvo vivo, nadie se atrevié a decirle que de esta
religion no sabia nada. Cuando murid, todos los religiosos frustrados salieron a echarle
culpas de lo que hizo y no hizo. De hecho, si Miguel Febles no hubiese existido, lo habrian
inventado para echarle la culpa de algo o de todo.
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Miguel Febles fue un Babalawo de familia religiosa. A los nueve se neg6 a seguir
asistiendo a la escuela y desde entonces estuvo vinculado a la religién por mandato de su
padre. Miguel Febles es consagrado en Ocha por precisamente las protagonistas de la
Division de La Habana: La madrina fue Victoria Rosarena (Efunshé) y su Oyugbona fue
Timotea Albear (Latuan). Es consagrado en Ifa a los 10 afios de edad por su padrino
Bernabé Menocal Baba Eyiogbe y su Oyugbona Eulogio Rodriguez “Tata Gaitan” Ogunda
Fun.

Miguel Febles crece y se desarrolla en la religion, cuando la tradicion impuesta por Latuan
y Efunshé era mas dura en su imposicion, luego de la muerte de Obatero. Debemos
recordar que Latudn y Obadimeji conspiraban para quitar poderes a los Olorishas e integrar
a los Babalawos al culto, tal como lo habia aprendido probablemente de Oy0 y de algunas
partes de la tierra Egbado, su madrina Efunshé, ya que, tal como lo manifesto su hija Odé
Dei:

“Hacer santo es hacer rey. Y Kariocha es una ceremonia de reyes, como las
del palacio del Oba de Oyo”.

Entonces se puede decir sin temor a equivocarnos, que estas divisiones no las aprendié
Miguel Febles de los Babalawos de la época y salta a la vista que esto obviamente tampoco
lo inventd: Esto se lo ensefiaron Olorishas, pero no cualquier Olorisha, sino las principales
protagonistas de la Division Religiosa que existe hasta el dia de hoy dentro de la Tradicién
Afrocubana y que buscaba la unificacion de la misma, por medio de la imposicién.

No podemos negar que la problematica en tiempos MODERNQOS, sobre las deidades de 1fa
y las deidades de Ocha y algunas otras cosas dentro de las consagraciones, surge de una
sola fuente: Miguel Febles Padron, quien, como podemos ver, solo seguia los
lineamientos de lo que le ENSENARON, los propios OLORISHAS.

También se sabe que Ramon Febles fue muy exigente en la educacion religiosa de sus hijos
Francisco Febles del Pino y Miguel Febles Padrén. Fuentes de la época indican que estos
tenian dos profesores Nigerianos pagados por Ramén Febles. Otros miembros de la familia
son casi desconocidos tales como Filiberto Febles Padréon y Domingo Febles Padrdn.

La diferencia entre los dos primeros hermanos era abismal. Francisco “Panchito” Febles
fue conocido como “El Caballero de Ifa”. Miguel por su parte, aun cuando era un hombre
de muchos conocimientos, era caprichoso, codicioso y tenia serios problemas con la bebida,
algo en que lo trataban de ayudar y controlar su hermano Panchito, Bernardo Rojas y Tata
Gaitan. Estos controles no sirvieron de nada y poco a poco Miguel fue “despojando” a los
Olorishas de ciertos “Orisha”, alegando que solo podian ser entregados por Babalawos
(Siendo Oduduwa el mas controversial), tal como se lo ensefiaron perfectamente su
Madrina y Oyugbona. Los que no se alineaban a este concepto estaban sujetos a fuertes
represalias, ya que Miguel Febles tenia un poder grande en sus manos (que habia usurpado
de su hermano Panchito) y una carta de “negociacion”: Poseia los secretos de Olofin y un
uso bastante agresivo de la hechiceria, algo en lo que también se destacaban su Madrina y
Oyugbona. De esta forma, quien no se alineara con este pensamiento, sufria las
consecuencias de su irreverencia.
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No podemos tolerar que personas inescrupulosas, que solo utilizan la calumnia como su
herramienta favorita, ataquen deliberadamente a Miguel Febles Padrén y lo quieran culpar
de todas las cosas malas de la religion y hasta achacarle inventos liturgicos, cuando este
recibié una educacion religiosa por parte de las protagonistas del cisma religioso cubano.
Miguel Febles simplemente aplicd lo que le ensefiaron su Madrina y su Oyugbona en
términos de Ocha, por lo que se deduce que Miguel Febles Padron luché por algo que le fue
inculcado como correcto. Esta es una verdad que quieren mantener oculta aquellos que
tratan de hacer ver al Ifa Afrocubano como usurpador de Ocha. Esto no lo podemos
permitir, ya que con sus pros y sus contras, Baba Miguel Febles Padron fue responsable de
la mayor expansion del Culto a Ifa y quien mas ensefio. La historia de Ocha/lfa no se puede
escribir, sin tener que mencionar y agradecer a este Gran Babalawo.

Estos sefiores que por un lado, entablan luchas litirgicamente imposibles por querer hacer
alarde de gran “bondad” consagrando mujeres y Homosexuales en Ifi, para mostrarse
como grandes “Librepensadores”, personas “caritativas” y de mente “moderna”, pero que
por el otro, se valen de CALUMNIAS dirigidas a un difunto que fue instrumental en la
expansion de Ifa, acusandolo de rufian, inventor y tantos otros calificativos, menos
“penevolentes”, no podemos menos que llamarlos HIPOCRITAS.

Miguel Febles Padron fue un gran conocedor de Ifa. Ensefiado y entrenado por profesores
nigerianos que su padre pagaba, muchos de los ya no tan secretos que tenemos hoy en Ifa,
se deben a las ensefianzas que dejo este hombre y que incluyen hasta uno de los Ebbo de
tablero que se utilizan en la Tradicion Afrocubano y que a tanta gente han ayudado.

En efecto y hay que hacer honor a la verdad, Miguel Febles era un hombre de grandes
conocimientos, pero soberbio y codicioso y quizas con muchos otros defectos, pero esto se
debia al efecto negativo de una ENFERMEDAD contraida a temprana edad y que padecio
hasta el final de sus dias. Una enfermedad que comprendieron perfectamente su propio
hermano Panchito y todos los que lo rodeaban y que lo fue destruyendo sisteméaticamente,
pero que a pesar de esta, luchd hasta el final por sus convicciones y lo que consideraba
correcto: Una religion unificada. Miguel Febles Padrdn, era alcohdlico.

Lejos esta el hecho de que por ser un hombre enfermo, por lo menos haga sentir un poco de
comprension humana, por parte de estos HIPOCRITAS, que tratan de hacerse pasar por
“Mentes Abiertas”. Al contrario, esta desafortunada enfermedad ha dado pie a que estos
HIPOCRITAS, lo traten con epitetos que van desde llamarlo “borracho” hasta ladrén y
usurpador de Santos y de consagraciones. Estos HIPOCRITAS se han ensafiado con
Miguel Febles Padrén, tan solo por querer desprestigiar a toda la Tradicién Afrocubana,
haciendo ver que esta errada, valiendose de la CALUMNIA hacia su principal exponente y
difusor. Pero ahora queda claro que Miguel Febles Padrén luchaba por lo que creia y nos
damos cuenta que definitivamente no era un HIPOCRITA disfrazado de Académico
Nigeriano, con un manto de “lwa Pele” DOLARIZADO.

Este es el trato que estos HIPOCRITAS del revisionismo y el supuesto libre pensamiento
le dan a un hombre enfermo y que ademas esta muerto. Jamas se han detenido a pensar en
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que el alcoholismo es una enfermedad. No tratamos de justificar con ello a Baba Miguel
Febles Padron, porque él no requiere de ninguna justificacion, solo damos los hechos, pero
ninguno de estos “Luchadores HIPOCRITAS de la libertad de pensamiento” ha sentido
el menor remordimiento en manchar y atacar — con ediciones corregidas y aumentadas de
calumnias — la imagen de un hombre que a pesar de su enfermedad, luch6 contra todos los
contratiempos para expandir un culto estandarizado de Ocha/lfa impuesto por
OLORISHAS, que no solo se establecio en Cuba, sino en América y el Mundo ¢Nada mal
para un “borracho” verdad? A nuestro padre Miguel Febles Padron, damos Moforibale y
siempre diremos:

Iboru, Iboya, Ibosheshe Baba Oddi Ka que Timbelese Oloddumare

Y a sus detractores, que solo lo atacan por lo que han “0ido” y por lo que “dicen” o
simplemente para esconder la terrible verdad del hecho que fueron Olorishas los que
desplazaron Olorishas, les decimos aparte de jHipdcritas, Mentirosos y Dobles
Moralistas!, una cita para recordar:

El hombre emplea la hipocresia para engafarse a si mismo, acaso mas
que para engafiar a otros.

Jaime Luciano Balmes
Argumentos Finales ¢El Imperio Contraataca?

No es menos cierto que en Cuba se dividio bastante la reparticion de los Orisha, unos de Ifa
y otros de Ocha, pero estas son problematicas que se crearon por la misma dispersion. Por
ejemplo, podemos ver que Orisha Ajé no es propia de la Ocha. En Nigeria entregan Ajé
solo los Babalawos, sin embargo, no por enterarnos de esto, debemos descalificar a los
Olorishas que lo entregan, como inventores y rateros por apropiarse de una divinidad que
ahora descubrimos que en Nigeria la entrega solamente el Babalawo. En Cuba muchas
cosas fueron llevadas y siguieron siendo adoradas de la forma en que mejor pudieron
adaptarlo, al igual que sucedi6é con muchas otras deidades a lo largo de la tierra nigeriana.

Lo primero que todos debemos respetar es lo que se nos legd en Cuba y si los Olorishas
fueron quienes mantuvieron a Ajé con “vida” en Cuba, al menos debemos dar gracias por
haber hecho que no se perdiera en el olvido. Pero debemos agregar que aunque nos
enteremos que en algunas tierras los Babalawos entreguen Ajé, esto no nos da ninguna
certeza de que en otras pudiera ser entregada por Olorishas o también pudiera ser que ya no
lo entregan los Olorishas, pero lo entregaron en algln tiempo. En otras palabras, no todo lo
que se mantiene en Nigeria es necesariamente lo que es o lo que siempre fue, ya que esto
seria engafar. Ajé fue salvada por Olorishas en Cuba y con ellos se debe quedar. Aqui
todos estaremos de acuerdo en que lo ganaron por derecho propio.

Muchas de estas discusiones estériles se basan en el concepto de algunos Olorisha, que el
Ocha solo es piedra y caracoles, lo cual a nuestro criterio es un concepto errado. Algunas
divinidades van en secreto y no por ello dejan de ser Deidades consagradas. Un ejemplo
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podria ser el caso de Dadéa en la misma Ocha. Si Orisha Oko de Ocha lleva caracoles, el de
If4 no los lleva, ni el nigeriano tampoco. lyalode (Egbe) en Nigeria, es una tinaja llena de
agua y al fondo de la misma lleva una carga sellada con barro. Egbe lyalode, se compone
de una carga secreta y mistica la cual se entierra y ahi se le agregan una serie de elementos
comestibles. En ese mismo hueco se mete la tinaja hasta la mitad y esa tinaja siempre va a
tener agua. Esa es lyalode, la cual no se adora en piedras ni en otros elementos, sino en
agua. Como podemaos ver, esta es una de las divinidades que se consagra en la cabeza y sin
embargo, lleva carga y para sellar esta tinaja cuando ya esta sembrada, se hace con barro, el
secreto no come ni tiene que comer directamente, no importa si es sellado con cemento o
con barro, porque ese secreto no tiene que comer sangre directamente. Otro ejemplo es
Egbe Eleko, la cual es una pieza que va forrada de caracoles y otras piezas y no lleva
piedras y estas son entregadas por Olorishas hijas de esta divinidad, no lo cargan los
Babalawos, lo cargan ellas mismas.

Orun no es piedra y caracoles, Ozain no es piedra y caracoles, Aje no es piedra y caracoles,
Orunmila no es piedra y caracoles y ninguna divinidad entregada por Ifa es piedra y
caracoles, porque su fundamento es otro. Sigidi no es piedra y caracoles (es barro con carga
dentro y también es nigeriano). Ori, que es la conexion directa de Oloddumare con el
hombre, no se consagra a base de piedras ni caracoles. Los caracoles que pueden ver en Ori
son como adornos y en Ori Inu como sellador y resguardo del contenedor original, que es
una carga mistica que nunca se saca ni se lava ni tiene que sacarse para hablar con ella. Eso
de que todos los Orisha tienen que llevar piedra es en la Ocha, pero los que son por Ifa,
llevan solo sus cargas misticas, en Cuba, en Nigeria y donde quiera. Sin embargo en
algunas partes de Estados Unidos, especificamente Miami, se entrega Ori con piedras y
caracoles aun cuando esto no es asi y de hecho es insdlito. El secreto mayor de Ifa es Olofin
u Odu (en la afrocubana y en la africana) y estos no se componen de piedras y caracoles.

Otro detalle importante, es que en Nigeria como aqui en América, se entrega lo que se
tiene. Los Babalawos nigerianos pueden seguir consagrando a su deidad titular inclusive
después de consagrarse en Orunmila, pueden consagrarse en Orunmila y luego en su deidad
titular. Ambos procesos rituales no se ven en la tradiciéon Afrocubana. La pregunta es
¢Quién inici6 la famosa separacion de potestad en cuanto a la entrega de Orishas?

Hemos de reiterar que tenemos un profundo respeto por lo que hagan en Nigeria, pero
como se menciond antes, debemos conservar nuestros propios valores, porque los que nos
lo legaron, también llegaron de Nigeria y los Babalawos de nuestra tradicién no consagran
en Orisha, a pesar de tener el Ashé de TODOS los Orisha de cabecera y de haberlos
recibido a todos en su Ori. En tradicion afrocubana, cuando se pasa a Ifa, el campo de
Orisha, lo dejamos para los Olorishas.

Otra cosa que se debe tomar en cuenta es que en la tradicion africana, ellos pueden hacer lo
que de alguna forma es su costumbre y tradicion, por lo cual no debe ser criticado, pero
puede estar seguro que los que hacen alguna ceremonia del campo de Orisha, es porque
saben lo que hacen. La cuestion no es hacer lo que se puede, sino hacer lo que se debe y se
sabe hacer y no argumentar que lo pueden hacer como sucede con muchos de estos Neo
tradicionalistas que dicen hacer las cosas al estilo nigeriano y por ello consagran tanto
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Osha como Ifa. Pero pregunteles ¢Qué saben de Ocha y que saben de If&? Muchos de ellos
han mostrado saber mucho de nada, pero si han mostrado saber mucho de calumnias e
injurias contra una tradicion, que les guste o no, es hermana.

Creemos que por el tiempo que llevan sucediendo estas cosas, la verdad se ha distorsionado
y ha llegado a convertirse en algo asi como un Torneo de “Fuerza”. Esta situacion lleva
muchos afios de andlisis y si nos lo permiten exponemos nuestra opinién o por lo menos
nuestra percepcion. No es una “Verdad Revelada” ni pretendemos que esta pase como tal.

Es muy cierto que todos los Ocha legados por nuestros ancestros fueron y son de
SANTEROS. Zapatero a su Zapato y la historia habla claramente. Cierto es que Los
“Santos de Ifa”, como se les Ilama, también son entregados por Babalawos en tierras
africanas, lo que debe demostrar que no es un invento cubano. Esto no hace a los Orishas
entregados por IfA més poderosos por estar “reforzados”. Por razones litrgicas
(contempladas en los Odu de Ifa), es que se le “Agregan” algunas cosas, que por sus
caracteristicas secretas, deben estar selladas y con ello el Babalawo queda Litargicamente
Habilitado a adorar y entregar esa Deidad. No es que se la robd a los Olorishas. Tampoco
se debe decir o insinuar que los Olorishas extralimitan sus funciones, al entregar estas
mismas deidades. Estas deidades son las mismas, solo que son entregadas de forma
diferente, tanto por Ocha como por Ifa. Antes y tal como se dijo, los santeros preparaban su
parte y los Babalawos terminaban la suya, hacian lo que finalmente todos tenemos que
aprender a hacer: TRABAJAR EN UNION para el crecimiento de nuestra tradicion.
Estamos de acuerdo, en que estas cosas hoy en dia se han perdido por dos Razones:
“SOBERBIA” y “DINERO”.

Debemos tener siempre presente que este asunto de Orisha de Babalawo y Orisha de
santero solo ha pasado a ser una vulgar lucha de “poderios” (por ambas partes) y que los
“refuerzos” o cargas misticas no son mas que mecanismos Liturgicos con los que el
Babalawo entrega estas deidades y las trabaja. No caigamos en el juego de religiosos
“defensores” de descaros, y practiquemos nuestra tradicion en paz y armonia como debe
ser. Recordemos también que estos Ocha de Babalawo no son para consagrar en la cabeza
de nadie.

No se trata de decir: “Y0 soy més que tu, porque tengo Ode y tu Ochosi”. No se trata de
decir “Mi Olokun es de Babalawo” por decir que se tiene la Copa de Oro. El Olokun de
Babalawo es solamente la forma en que lo entrega el Babalawo y el de Olorisha es como lo
entrega el Olorisha, punto, no existe la quinta pata del gato. La cuestion es simple, pero los
seres humanos la complicamos. Si Usted es santero, trabaje con su Olokun de Santero y no
importa como lo quieran llamar, esté seguro que es un OLOKUN, porque el santero no
tiene restricciones para trabajar un Santo, excepto el que no lo tenga recibido. Si tiene uno
de Ifa no es que esta recibiendo un “Olokun Reloaded”, simplemente lo esta recibiendo
como lo entendemos por Ifa.

Dejemos de lado estas historias de usurpaciones e intrigas palaciegas y comencemos a
trabajar COMO DIOS MANDA: todos unidos y dejando que cada cual cumpla con sus
funciones. Respetemos tradiciones como las que hay en Matanzas, tanto de rito Egbado
como ljesa y dejemos las criticas poco constructivas de las viejas tradiciones que aun se
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conservan en Cuba relativamente intactas. No se puede seguir permitiendo que se insista
que no existen el Oduduwa y el Olokun de Santero y tampoco debemos permitir que por el
hecho de que los Olorishas entregaron primero Oduduwa, por If4 no se puede entregar,
cuando es precisamente Ifa, quien tiene los documentos para entregarlo a la manera que esa
divinidad se conoce en ese campo, con sus secretos y sus historias. Si algunos no quieren
considerar las escrituras del propio Corpus de Ifa y recurren a la calumnia de decir que son
agregados ¢Por que otros tienen que creer lo que no tiene una escritura que lo avale y que,
en el mejor de los casos, solo estdn basados en una malsana y morbosa especulacién con
oscuros fines que al final solo son fines econdmicos?

Somos de la opinion que la guerra iniciada por las mujeres mas grandes de nuestra tradicion
afrocubana (la tres son unas gigantes: Obatero, Latudn y Enfushé) se ha extendido
demasiado y creemos que debe llegar a su fin. Ninguna de las partes debe agredir a la otra 'y
debe comenzar a imperar el respeto y la buena comunicacion entre las partes. Uno de los
principales derechos humanos, considerados INALIENABLES, son el respeto, el derecho
y la libertad al pensamiento religioso. Respetemos las creencias que a pesar de tener una
misma base, difieren en sus marcos y estructuras religiosas, pero sefialemos con el dedo
acusador al que aprovechando estas diferencias, hace lo que le viene en gana para
profanarla y no lo que manda la tradicién que dice practicar, solo para tener adeptos y
estafar no solo el dinero, sino la buena fe y dolor de las personas que estamos supuestos a
ayudar. No seamos “Antibalawos”, no seamos “Antiolorishas”, no seamos
“Antiafrocubanos” ni seamos “Antinigerianos”, ya que es mejor si nos unimos y entonces
todos somos “ANTIESTAFADORES”.
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Los Mayomberos. ;Los Unicos “Paleros” Autorizados a
Confeccionar “Prendas”?

Mucho se discute sobre este hecho y lo cierto es que todas estas discusiones estan basadas
en el error y en cdmo se perciben las Prendas como tal. A ciertas entidades con las que
pacta el Babalawo y los atributos que lleva, se les llaman “Prendas”. Al igual que en el
Palo Mayombe, estas son pactadas con Eggun y llevan ciertos atributos comparables a la
Prenda Conga o Bantu.

No tenemos idea quien ha dicho que llamarlas “Prendas” es exclusividad y solo
prerrogativa de los Mayomberos. Tampoco sabemos quien dice que solo ellos son
“paleros”, ya que en todas las fases de la religion Ocha/Ifa, debemos usar palos, hierbas,
flores, etc., y por consiguiente no es solo potestad del Palo Mayombe, decir que son
“Paleros” y tampoco son los tnicos con potestad de pactar con Eggun (Nfumbe si se
quiere).

Si analizamos, en el Odu de Ifa Otura Bara nace que se pueda pactar o comprar Eggun,
algo que precisamente hace el palero: Pactar o comprar “Muerto” y por Ifad se hace de
acuerdo a los pardmetros de este Odu. Si vemos el Odu Okana lIka del Corpus de If4, este
nos da los procedimientos para montar estas “Prendas” y los procesos para despedirlas, los
podemos encontrar en Otura Niko. De hecho, Hay “Prendas” que son dedicadas a Ocha y
se montan por Ifa. Por ejemplo, en el Odu Otura Di, se hace una “Prenda” en base a los
Ibeyi llamada Ayina Bembe Kikoshe. También tenemos que se pueden confeccionar
“Npakas” por medio de Chang6d y muchos otros tipos de “Prendas” de casi todos los Ocha.

Otro dato que podemos aportar para eliminar estos mitos sobre el “Palero”, es que existen
Odus de Ifa que tienen su propia “Prenda”, tal como es el caso de Oddi Ogbe, en el que
tenemos a lyaba, una prenda de este Odu en particular, asi como también tenemos por
ejemplo el Odu Irete Kutéan, que no tiene una, sino tres “Prendas” llamadas: Malambo,
lya Osha Olobe e lya Kerenjegbe. De esta forma, se tienen muchos otros Odu por los
cuales se les monta su propia “Prenda“. Todo esto sin mencionar los pactos de “Prendas”
que se pueden hacer por Ozain.

La diferencia basica entre estas “Prendas”, es que sucede lo mismo que con los Ocha
montados por Ifa. Asi como los Ocha montados por If4 no van a la cabeza de nadie, en las
“Prendas” de Ifa NO HAY RAYAMIENTO como tal. El pacto se hace de forma diferente
y siguiendo lineamientos establecidos en los Odu de Ifa. Dejemos esos mitos de que solo
los paleros montan prendas, que en Ifa y Ocha solo existen “Calderos Espirituales” o que
si las tejas son prendas o que si Orun (Oro Lewe) es prenda. Las “Prendas” de Ifa son
PACTADAS CON EGGUN vy son montadas por procedimientos especificos, todos
avalados por sus respectivos Odus de If4 y muchas veces son fisicamente similares a las
prendas de Palo.

Debido a esta otra pugna religiosa en América, elementos Neo tradicionalistas aprovechan
la circunstancia y tratan de hacer ver que estos son inventos cubanos y que esto no existe en
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la “Pureza del sublime Ifa Tradicional Nigeriano”, lo cual obviamente es falso, pero estos
elementos recalcitrantes del Neo tradicionalismo, solo tratan de aplicar el concepto de
“Divide et prevalece”, con el fin de poder distraer la atencion de los religiosos afrocubanos,
para solo esconder su propia ignorancia y a la vez tratar de ganar adeptos con su
proselitismo dirigido que no solo va dirigido a tratar de lucrar vendiendo falsedades tan
solo para satisfacer sus oscuros fines comerciales., sino que dirigen estos ataques para
desprestigiar una religién que fue sostenida con valentia y astucia por nuestros ancestros
afrocubanos, que a la sazon también eran YORUBAS,

Las “Prendas” montadas por el Ifa Afrocubano, no son de su exclusividad, ni mucho
menos de su invencion, tal como lo quieren hacer ver propios y “Extrafos”. Decir que esto
no esta avalado por el Ifa Tradicional, es totalmente falso como veremos mas adelante.

Los procesos para montar estas “Prendas” y demostrar su existencia, estan avalados de dos
formas: La primera estad en Nuestro Odu OBARA MEYI, que nos cuenta como los Egbo,
buscaron los secretos de las “Prendas” en tierras “Congas”. Esto no pudo ser “inventado”
por los esclavos en Cuba y necesariamente tenian que saber sobre este hecho histérico y
esta sociedad secreta AFRICANA, razon por la cual este conocimiento solo pudo venir de
una parte: Africa.

El Segundo aval lo tenemos en la Historiografia. Los Egbo o Ekpe (Leopardos) eran una
sociedad secreta que se componia principalmente de las tribus Efik (Camerun), limitrofe
con lo que es hoy el Estado de Cross River al sureste de Nigeria, los Oron y los Ibibio
conocidos en la region del Calabar. Esta Sociedad Secreta tiene mucho que ver con los
cultos a los ancestros (Eggun), concentrados en “secretos” (Prendas). También existia una
Sociedad secundaria de los Egbo, la cual es encontrada en las tribus Igbo del a&rea Ngwa y
NDOKI (ya ve de donde viene la palabra Ndoki y porque eran considerados como “brujos”
en Cuba, lo cual no es un invento Cubano).

De esta misma forma los Efik/Oron/Ibibio/lIgbos llegaron como esclavos a Cuba y de esta
sociedad AFRICANA que trabajaba con PRENDAS, surgié lo que se conoce hoy dia
como los ABAKUA en Cuba. Como podra observar el lector, esto vino directo y sin
escalas de Africa. A los grupos de esclavos que llegaban de esta region del Calabar, era a
los que se les llamaba coloquialmente como CARABALIES.

Los cultos “fundidos” no son una exclusividad cubana, también sucedian en las regiones
limitrofes del Imperio Yoruba, sobre todo a la sombra de sociedades secretas como los
Egbo y los Ogboni. Con estos hechos historicos, es facil darnos cuenta que no es
INVENTADO, ya que ha sido un hecho registrado, tanto por nuestro Corpus de Ifa, como
por los libros de historia y antropologia. Pero algo debe quedar claro: No es que los
Babalawos envien a las personas a rayarse en palo para tener injerencia en una creencia que
es una religion per se. No se quiere intervenir en esta religion, es solamente que Ifa le dice
al Babalawo que la persona requiere de este rayamiento, como una herramienta adicional
para poder vivir en paz, armonia y prosperidad. No es el Babalawo quien raya, ni interfiere,
para ese proceso, pero es obligacion del Babalawo llevar a su ahijado a un Tata competente,
para que haga las consagraciones y ceremonias necesarias.
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Firmas y Ajitenas ¢ Garabateos Cubanos?

Otra herencia que tenemos de estos cultos secretos son las Ajitenas o firmas que se hacen
con diferentes propositos y que son criticadas por propios y “extrainos”, las cuales eran
usadas dentro de las sociedades Egbo y Ogboni. Estas “firmas” eran hechas por los Egbo y
las llamaban Nsibidi.

Los Nsibidi son un conjunto de simbolos ideograficos nativos del Africa Occidental,
especificamente de la region suroriental de Nigeria. EI nombre Nsibidi también era
utilizado para referirse a la sociedad sacerdotal secreta de los Egbo o Ekpe, a quienes se les
atribuye haber inventado estas “firmas”, que hasta hoy en dia son utilizadas para
comunicar informacion de la sociedad.

Simbolos Nsibidi de la Sociedad Secreta Egbo o Ekpe.

Facil es criticar si se desconoce por completo cual es la proveniencia, el uso y significado
esotérico y mistico de las mismas. Facil es decir y escribir sin sustentacién alguna que estas
firmas no provienen de Africa. Facil es decir que esto es netamente Bantd y que en Africa
jamas estuvieron ligados los Congos y los Yoruba. La historia y la antropologia, refutan
mas alla de toda duda, estos argumentos SIN FUNDAMENTO.

Pero veamos que ensefian realmente estas firmas o Ajitenas, Para ello nos valdremos de la
Iconografia, el Simbolismo y la semidtica, la que veremos con mas detalle en otro capitulo,
sin embargo, trataremos de explicarlo lo méas simple posible.

Las Ajitenas: Iconismo Netamente Africano

El iconismo es un sistema de representacion tanto linglistico como visual. Se habla de
iconismo al tratar la representacion de la realidad a través de las imagenes. Entendemos por
«realidad» la «realidad visual», considerada en sus elementos méas facilmente apreciables:
los colores, las formas, las texturas, etc. Cuando hablamos de la imagen, lo que varia con
respecto a otros modelos de representacion (acustica, sensorial, linguistica, etc.) no es la
relacién que puede guardar la imagen con su referente, sino la manera singular que tiene la
imagen de sustituir, interpretar, traducir esa realidad.
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Revisemos ahora la definicion de Icono:

Un icono es una imagen, cuadro o representacion; es un signo o simbolo que sustituye al
objeto mediante su significacion, representacion o por analogia, como en la Semiética. De
esto hablaremos con mayor profundidad en otro capitulo.

Tomando en cuenta lo anteriormente descrito, nos damos cuenta que las Ajitenas o Firmas
caen dentro de esta descripcion. Estas firmas por lo general son pintadas con tiza en el
suelo, telas o pintadas en tablas de Cedro.

Las mismas estan compuestas por formas geometricas, flechas, colores y Odu Ifa, lo que les
da un significado especifico y por consiguiente Iconografico.

Para casi todas las culturas el lenguaje hablado y el lenguaje escrito o representado, posee
grandes poderes magicos. Es por ello que los rezos y cantos, los Odu Ifa y las Ajitenas,
tienen una gran importancia a la hora de celebrar rituales Magico/Religiosos, ya que estos
representan la esencia misma de lo que se suplica o se quiere lograr.

Las Ajitenas pueden ser de basicamente dos formas: las que estan dirigidas a representar al
Orisha para agasajarlo y las que van dirigidas a un Orisha por los Odu Ifa. Estas ultimas
también pueden ser de dos formas: Las que contienen un Odu especifico dentro de ellas y
las que contienen Atenas Ifa dentro de ellas.

Las que tienen un solo Odu no necesariamente representan lo que este significa, sino que
representan a la persona que en su momento sacd este Odu en la adivinacion o ceremonia y
se utiliza buscar la parte beneficiosa (Iré) de este Odu para la persona. Por supuesto que
esto no siempre es asi.

Este Odu individual también puede representar al Orisha que sefiorea en el Odu y con el
buscamos agasajarlo para conseguir lo deseado. Las que tienen una Atena If4, si utilizan lo
que estos Odu representan, pero cuando uno de los Odu se encuentra totalmente aislado de
los otros y circunscrito, es porque ese es el Odu que sali6 en la adivinacién, por lo que este
representa a la persona y los otros Odu entran para apoyarlo.

El simbolismo dentro de las Ajitena, también varia. En su mayoria estas son dibujadas con
maultiples flechas y las mismas tienen diferentes significados, los cuales pasaremos a
revisar.

Flechas Agrupadas: Representan las vicisitudes de la vida, ya sea enfermedad, pérdidas
materiales, falta de medios para obtener bienestar, falta de riqueza material, etc. estas
flechas no siempre estan agrupadas, a veces solo hay una, pero sera facilmente reconocible
porque es mucho mas pequefia y siempre estan dirigidas hacia el camino que representa a la
persona. Otras veces son curvas, lo que indica que la vicisitud es inevitable pero pasa por
encima de este camino y no lo atraviesa.

Flechas Direccionales Grandes o Sobresalientes Verticales: Estas pueden apuntar hacia
arriba o hacia abajo. El sentido en el que apuntan, dice cual es el efecto que ejercen. Asi, si
la flecha apunta hacia arriba, significa que ese es el camino para llegar al destino deseado
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(lo que se pida en la consulta). Si la flecha apunta hacia abajo, significa que la Ajitena va
dirigida a dar un punto de anclaje para poder soportar las situaciones que esté pasando el
consultado y luego llevarlo a buen término.

Flechas Direccionales Grandes o Sobresalientes Horizontales: Es la direccion de todos
los que en su momento pueden ayudar al consultado y por lo general siempre tienen un Odu
que indica que es un consejo mas que debe seguir el consultado para lograr sus metas. Esto
lo debe tener muy pendiente el Babalawo, ya que si la Ajitena es aceptada como parte de la
Sacrificio, debera darle el consejo del Odu que tenga esta flecha.

Flechas Sinuosas Grandes: Estas indican el caminar de las personas por la vida, sinuoso
con sus altas y sus bajas, buenas y malas. Cuando se ven en una Ajitena, representan el
camino del consultado, pero indican por su direccion, que llegard a culminar su peticion.
Esta flecha indica que el camino no sera recto, serd igual de sinuoso y demorado, pero
llegard, a la direccion que apunta la Flecha Direccionales Grande o Sobresaliente Vertical.
Muchas veces se utilizan dibujos de serpientes para sustituir a estas flechas, lo que indica
que la persona debe andar con sigilo, para que no se le pueda hacer dafio.

Lanzas, Flechas o Cayados Cruzados (Posicion defensiva de estas armas o
instrumentos): Estos indican dos cosas. Proteccion contra las vicisitudes por medio de las
lanzas, flechas o cayados y en el caso especifico de los Cayados, nuevos caminos o
alternativas que se le abriran al consultado (El cayado es un instrumento usado por los
caminantes y por ello su asociacion a los caminos, pero también era y es utilizado como
arma para protegerse de los depredadores, sean humanos o animales)

Veamos primero un ejemplo sencillo con una firma de Ochun para contrarrestar la
Enfermedad y la Inestabilidad: Si la persona no es santera y en la adivinacion se le ve,
Otrupon Meyi que le advierte enfermedad y que ademas la viene protegiendo Ochdn, el
Babalawo podra colocar la firma dedicada a Ochln para buena salud que se muestra y hace
las obras prescritas. Analicemos que simboliza la Ajitena.

Cinco Plumas que >
indican que se trata
de Ochuln \

El Circulo que representa la
matriz que a su vez
representa proteccion

El Consultado, que Obtuvo
este Oddun en Adivinacién

Las flechas indican que
Ochun le daré firmeza, para
soportar la enfermedad que
viene en camino, Ochun lo
sostendra. Y el niamero tres
también indica estabilidad
para los africanos

Flechas agrupadas que .
simbolizan la vicisitud, en este  }f—p
caso la Enfermedad. También en
el caso de esta firma, son los >
contratiempos que causan —
inestabilidad financiera

—

Haciendo el desglose nos damos cuenta que la misma coincide simbdlicamente con los
propositos para los cuales fue creada.
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5.

Tiene el Odu, que en este caso representa a la persona

Contiene las plumas en el nimero simbdlico de Ochun (5)

Tiene un circulo que es el simbolo que representa la matriz y por consiguiente
proteccion y dentro de este, el Odu que representa, en este caso, a la persona; lo que
indica que Ochun lo protege.

Las flechas principales en direccion de anclaje para soportar las vicisitudes, estas
estan en numero de tres e indican que se desea estabilidad, tanto financiera como de
salud y el papel preponderante de de Eleggua, si no se siguen los consejos.

Tiene el conjunto de flechas agrupadas que indican la vicisitud en numero de cinco.

Como podemos observar, en este caso ha sido bastante simple e intuitiva la deconstruccion
de este icono y se ve claramente plasmada la peticion que se le estd haciendo a Ochun “por
escrito”. Ahora que esta un poco mas claro el concepto, pasaremos a analizar una Ajitena
un poco mas compleja en estructura, utilizando los mismos principios.

La persona llega a consultar Ifa y en la adivinacion viene Oddi Meyi que indica que la
persona tiene todas las vias a sus metas cerradas. La adivinacion indica también que
Eleggué protege y pide una ofrenda. El Babalawo dibuja la firma del ejemplo y coloca a
Eleggua sobre la misma para luego hacerle la ofrenda. Analicemos que solicita el
consultado, a través del Babalawo con esta Ajitena.

Las

Serpientes

sinuosas indican que

el

camino de los

hombres nunca es
en linea recta, tiene

sus altas y bajas,
pero que llegard a su
destino si es
obediente y hace las
cosas con sigilo (La
Serpiente)

Oddi Meyi, representa
al consultado

Las medias  flechas
agrupadas indican que la
via que el consultado
habia tomado para lograr
su objetivo, comenzo6 con
dificultades que
entorpecen el avance.

Circulo protector en

este caso Eleggua. \

Oddi Meyi Indica que la
persona es algo
caprichosa y esta
descontenta, por tener
que buscar nuevas
alternativas y que esta
pasando muchos
trabajos.

Indican también que estos

tropiezos fueron el motivo
,de la consulta. (En
Numero de Tres)

Cayados de Caminante Cruzados,
representan nuevos caminos (para sumar
tres), para llegar al objetivo y que cuenta con
un apoyo (Eleggua). Las flechas indican
anclaje para estabilidad. EI que estén
cruzados, indica proteccion
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Como vemos, el simbolismo es compatible con lo que pide el consultado y el hecho de
colocar a Eleggué sobre la firma para indicarle lo que se desea por medio del simbolismo,
salta a la vista.

La Serpiente: Desde las selvas de Africa hasta las planicies frias del norte de Europa;
desde los fértiles campos hasta los desiertos de Australia, la serpiente ha sido alabada,
temida y adorada. Las mitologias sobre Serpientes son, probablemente, las mitologias méas
difundidas de las que la humanidad tenga registro. (Ofiolatria).

Por ello, queremos hacer notar que para el africano, la Serpiente no siempre es un animal
maléfico como tal. Esta representa los caminos porque la misma puede ser encontrada en
todas partes, la selva, los rios, el mar, la montafa, etc. Es por ello que como tal y por su
forma sinuosa de moverse representa claramente, en la percepcion africana, los caminos
sinuosos del ser humano por la vida.

Claro est& que la percepcion de la serpiente por parte del africano, depende en gran medida
de que especie de serpiente se esté hablando y no solo eso, también puede significar el
papel que desempefia esta en un Pataki. Las venenosas como la Cobra, si son consideradas
maléficas en muchos casos, las no venenosas como la Boa, son consideradas por el
africano, como simbolo de salud, vida y sexualidad.

En la ajitena, podemos entonces interpretar que la serpiente en este caso es un camino
sinuoso de salud, vida y sexualidad, problemas de los que estd lleno Oddi Meyi.
Reforzando la idea de proteccién en los caminos de la vida, tenemos los Cayados que como
se dijo, representan nuevos caminos o alternativas que se le abriran al consultado, asi como
un instrumento de defensa, por lo que la ajitena le “dice” al Orisha que defienda al
consultado.

La serpiente también, muchas veces es percibida como un simbolo de poder. Por ejemplo,
para los Arard el mundo se encuentra reposando sobre una Serpiente y es una de sus
principales deidades (Mawu-L.isa) y esta incluida en sus historias de la creacion. En estas
culturas, las serpientes son el vehiculo de comunicacion con las Deidades. Para las culturas
Fon, Haussa y Ewe esta representa el Arco Iris. Para los catdlicos, si tiene un significado
diabolico, de hecho fue una serpiente la que hizo que Eva pecara.

Mas simbolico aun es que las vicisitudes (Obstaculos = Eleggua) estan representadas por
grupos de tres flechas y los caminos representados en la Ajitena también son tres, esto
indica porque la Ajitena va dirigida a Eleggua aparte que el nimero tres también representa
la estabilidad.

Aclaradas las dudas sobre el papel de la Serpiente en las Ajitena y el porqué la Ajitena es
de Elegguda, pasaremos ahora a analizar una que sea exclusivamente de Orisha y como
ejemplo tomaremos una firma de Obbatala.

Ahora analicemos una Ajitena que no tiene un Odu especifico y que va dirigida a un
Orisha. Para esta firma supondremos que la persona vino por adivinacion y se le dijo que
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tendria iré de prosperidad, si cumplia con sus sacrificios. En esta adivinacion, salié dando
ese iré Obbatala.

El Babalawo dibuja la firma que presentamos a continuacion, coloca a Obbatala sobre ella,
hace el proceso de Moyugbar y procede a hacer los sacrificios u ofrendas prescritos por el
oraculo dentro de los parametros del registro. Pero ¢Qué es lo que solicita o simboliza la
firma sobre la cual se coloca a Obbatal&?

Veamos lo que esta firma solicita “por escrito” al Orisha.

A
I El entramado a cuadros
/| en el simbolismo africano
r (Adinkra) significa
h, ¢ Proteccion, Seguridad,
~N Riqueza y Prosperidad.
N (Todo para lo cual puede
ser utilizada la Ajitena)

Camino Sinuoso del N < Camino o via a la Prosperidad

ser humano por la vida
0 Las cosas Buenas (+)
# como Malas (0) que se
encuentran o atraviesan
/ el paso de la vida, en este
caso el paso a la

prosperidad.

Analicemos la Ajitena a ver que nos dice:

N

Tiene la Representacion de la Prosperidad. (El entramado)

Tiene la Via hacia la Prosperidad (La linea recta que es la direccién)

Tiene el Camino sinuoso del ser humano por la vida y que indica que llega a la
Prosperidad. (La linea sinuosa).

Tiene las direccionales que nos indican las cosas buenas (+) y malas (0) que pueden
cruzar ese camino. Recordemos que algunas cosas buenas o lo que parecen ser
golpes de suerte, nos hacen alejarnos del camino, dandonos la ilusién de que las
cosas estan bien, pero muchas veces son, como lo demuestran muchas escrituras de
If4, trucos que Echu nos pone en el camino, para luego dejarnos caer en el abismo
de nuestra propia irresponsabilidad.

Mucho maés simbdlica, tiene la representacion de Obbatala. El principiante dira que
no ve nada que simbolice a Obbatala en esta Ajitena, pero si cuenta la cantidad de
cuadros que tiene el entramado, verd que es de 8 X 8, el numero simbolico de
Obbatald.

Con este analisis se puede observar que la Iconografia de la firma es acorde con los deseos
del consultado y como esta dirigida a la deidad Obbatala en particular, dejamos de marcarlo
en el andlisis, solo para hacer énfasis que en una Ajitena nada esta de mas, ni de menos,
todo cumple con un simbolismo, por muy sutil que este pueda parecer, por ello, no hay que
dejar de observar todo lo que la conforma. Como nota curiosa, cuando los Yoruba hilan sus
telas, estas contienen a su vez muchos de los simbolos representados en ellas.
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No todas las Ajitenas son faciles de intuir o deducir, muchas veces nos podemos encontrar
con Ajitenas que son un verdadero desafio, pero debemos recordar que no podemos pensar
como personas del siglo XXI para tratar de intuirlas; debemos pensar como africanos y para
los efectos de la Santeria como africanos esclavizados y que hemos sincretizado. También
debemos mantener presente el pensamiento africano: “Mucho se deja de decir y una
historia que se ha dicho, puede ser interpretada de muchas formas, dependiendo de la
imaginacion y habilidad del interpretador”.

Con este pensamiento, debemos asumir que muchas veces no todo esté estipulado en las
Ajitenas y tomar en cuenta que a veces podemos encontrarnos con una firma que pertenece
a un Orisha, pero en la misma no hay clara sefial del por qué. Esto puede ser algo tan sutil
como que este Orisha tuvo algun tipo de participacion en el desenlace de la situacion que se
ve en la adivinacion, como también puede ser que se deba a que tradicionalmente se le ha
dibujado la misma. Por esto, entre mas se conozca sobre las culturas Africana y Cubana y
mas se conozca Ifa y sus historias, el simbolismo de estas Ajitenas llegara a la intuicion del
que la percibe con mucha mayor claridad.

Veamos un ejemplo llustrativo de una Ajitena que contiene .
a su vez una Atena. //

Una persona llega por adivinacion y el signo obtenido es <
Otura Ogbe. Este Odu indica que el consultado tiene
problemas de Salud y lo defiende Asojuano. El Babalawo 1111
hace la Ajitena que se muestra y hace los sacrificios AAAA
prescritos por el Oraculo. Q

P
>
P

Al analizar la Ajitena, no vemos a simple vista nada en ella
que nos indique que la misma le pertenece a Asojuano ni
tampoco podemos observar nada que la relacione a
enfermedades. Lo llamativo de esta Ajitena es que la Linea
de las Cosas (Buenas y Malas) que se encuentran en el
camino de la persona, es la que esta siendo atravesada por grupos de flechas de Vicisitudes.

hve

Lo que si podemos observar son el circulo que representa proteccion y la Atena que
encierra.

Sin embargo, cuando analizamos el Odu Otura Meyi en el aspecto de Salud, advierte de
toda una serie de enfermedades y padecimientos a los que esta propensa la persona.

Si analizamos el Odu Ifa Otura Ogbe en sus aspectos de salud, se puede observar que la
persona es propensa a toda una serie de padecimientos de salud principalmente. De igual
forma, es este Odu Ifa que vence al Sefior de la Muerte y a tres de sus Hijos (Enfermedad
(Arun)® que es su hijo amado; Migrafia o Malestar (Tau) es el segundo; Fiebre (Avuvo) el
tercero).

1 En este Odu en particular, Arun (la Enfermedad) es tratado como uno de los Hijos del Sefior de la Muerte,
aunque en la Mayoria de las historias de Ifa es tratada como su Esposa.
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Finalmente si analizamos a Ogbe Otura, nos damos cuenta que en ese Odu es donde se
esparcieron las enfermedades en el Mundo y donde ademés la Tierra lleg6é a quedar en
estado de putrefaccion, lo cual es asociado directamente a Asojuano, ya que para la
mentalidad africana es de esta putrefaccion de donde sale Asojuano Deidad de las
enfermedades y las epidemias).

Como se puede observar en la Ajitena, el circulo ahora no tiene un cometido de proteccion,
sino de asilar los efectos nocivos de estos Odu a favor de un camino hacia una salud estable
representada por la Serpiente con flecha en direccion a anclaje y que el camino sinuoso de
la vida del ser humano llega a su final sin ser molestado, excepto, cuando este se desvia y
es atacado por tres flechas agrupadas.

Ahora podremos observar las cosas mas en conjunto, a sabiendas de que significa cada Odu
If4 que esta representado en ella. Veamos:

Grupo de tres Flechas
Indica que Elegguéa hara
llegar la Vicisitud si la
persona desvia el camino
(No escucha y sigue los
consejos), pero deja
abierta dos posibilidades.

Camino que representa la Salud ——p [

s

Camino sinuoso del ser HUmano = <

Grupo de Cuatro
flechas que indican
“Muerte” causada

por enfermedad i T T T T T T T _ Vicisitud principal, en

(Cuatro es el nimero A A AA A A A - este caso, Enfermedad

asociado a la Muerte) la cual es sabida por el
1T T registro.

N N\

Grupo de Tres flechas que
I causaron la Vicisitud para

Circulo Protector que

aisla las Vicisitudes

Grupo de siete

flechas que

indican que

mantiene a los =—————————p
Odu de la Atena,

alejados del

an

molestar al consultado y llegara
al pie de Ifa.

La flecha hacia abajo en el Cayado
SA¢—— “ancla’ ala persona y le da “estabilidad”
0 un punto de apoyo.

camino del

Consultado. Atena Ifa que da el sentido de la Ajitena

Como se puede observar en este caso el sentido de la Ajitena se ve claramente al conocer el
significado de los Odu, pero no resuelve el enigma de porque es especificamente de
Asojuano. En ese caso, si contamos la cantidad de flechas que posee la Ajitena, nos
daremos cuenta que estas son diecisiete, nimero esotérico que le corresponde a Asojuano.

En cuanto a la “Desviacion del Camino” es claro que deja dos alternativas, si la persona
sabe que no siguié un consejo y vuelve a consultarse, puede lograr su camino de salud, si
no regresa, volvera hacia atras.

También es facil deducir que la Ajitena que sirvio de ejemplo, no solo puede ser utilizada
en el Odu Ifa Otura Ogbe en caso de enfermedad, también puede ser utilizada con el mismo
propdsito si el consultado hubiese presentado Otura Meyi u Ogbe Otura en la adivinacion.
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Todo esto resulta bastante intuitivo en su momento y méas cuando se sabe a qué y a quien
esta dirigida la Ajitena, pero ¢Qué pasa cuando no sabemos el propoésito de una Ajitena, ni
a que Orisha esta dirigida? Nuevamente esto depende de la capacidad de observacion, el
conocimiento de If4, su historia y su cultura sumado a la habilidad e intuicién del
observador, pero siguiendo los mismos patrones, se puede llegar a deducir.

Volvemos a hacer énfasis en que muchas Ajitenas que se encuentren, seran un verdadero
reto deducirlas, especialmente cuando se trata de “Firmas de Ozain” y “Firmas de
Eggun”, pero estudiando su estructura, sera posible hacerlo.

Con este pequefio estudio, podemos ver que las firmas no son inventos, ni mucho menos un
decorado para impresionar a las personas a la hora que hacemos una obra. Estas, al igual
que las Nsibidi, estan disefiadas para dar un mensaje. Cabe la pena destacar que muchas
viejas libretas indican que para trabajar con Ifd y Ozain, es preciso preguntarles el dia, la
hora y hasta la direccion en la cual debe ir la firma, ya que estas tampoco son hechas al
azahar.

Pero en estos momentos el lector se debe estar preguntando: ¢Por qué si los Egbo las
Ilamadas Nsbidi, vinieron estos Babalawos Cubanos a llamarlas Ajitenas? Y con esto
también sabemos que su “Brillante” deduccion serd decir que esto se debe a que eran unos
“Inventores”. Vamos a tener que lamentar el hecho de decepcionarlos y mostrarles el Odu
Ofun Yemilé de Tradicion Nigeriana y porqué se llama Ajitena y a que personaje
representa:

Ajitena, Awo Rere (El Buen Awo)
Introduccion

Ifa dice que a la persona que le sale este Odu, es buen Awé (Awo6 Rere). Ifa dice
gue la persona es babalawo desde el cielo y tiene que realizar éb6 con: XXXX,
XXXXX, XXXX, XXXXX, XXXXX,

Ese Ifa

Isu dapa tele
Nwon a reko apa
Akere dapa tele nwon a pejo
Omo akere kere kére ni soro
Nni soro fagba jeun
A difa fun Ajitena
Ti somo bibi inu agbonmiregun
Eb6 nwon ni o se
O si gbebo nbe o rubd
O ni e wa wo ajitena awo rere
Ofun nlo teye foyeku
E wa wo Ajitena awo rere.
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Orin: Ofun lo tena foyeku
Coro: heen
Babalawo: Ajitena awo rere
Coro: heen
Babalawo: Ofun ajitena awo rere o

Ofun Ajitena awo rere

Ofun loo tena foyeku o

Ofun Ajitena awo rere.

Coro: Ofun Ajitena awo rere o (2)
Ofun lo tena foyeku o
Ofun Ajitena awo rere.

Traduccion

El iame se extiende sobre la tierra
Ellos van al campo
A desyerbar la maleza
La rana, pisa la tierra y con eso llama la serpiente
La pequefia rana es la que produce comida
Para sus mayores
Realizaron adivinacion para Ajitena
Quien es hijo propio de Agbonmiregun
Le dijeron que tenia que realizar sacrificio
El escuchd y realizé el sacrificio
El dice, ustedes vengan
A ver a Ajitena el buen Awo
Fue Ofun quien inicio a Oyeku
Vengan a ver a Ajitena el buen Awoé

Canto: Ofun marca la atena para Oyeku
Coro: heen
Babalawo: Ajitena es buen Babalawo
Coro: heen
Babalawo: Ofun Ajitena es buen Awo (2)
Es Ofun el que marca la atena para Oyeku
Ofun Ajitena es buen Awo.

Explicacion
Ifa dice que la persona es Babalawo desde el cielo (Latode Oran), Ifa dice

gue la persona tiene que tener un comportamiento similar al de Orunmila y
debe de estar siempre apegado a Ifa, nunca debe alejarse de Ifa.
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Aqui esta Ajitena quien, es Babalawo desde el cielo. El fue por adivinacion
para saber si iba a estar bien en la tierra donde se disponia a ir. Le dijeron
gue debia tener buen comportamiento en la tierra y debia apegarse mucho
a Ifa, porque desde el cielo, él habia escogido ser Babalawo y debia
cumplirlo en la tierra. Le dijeron que tenia que hacer sacrificio. El escuchd y
realizo el sacrificio. El bajé a la tierra y se convirti6 en un buen Awo (Awo
Rere).

Ifa dice que va a convertir a esta persona en buen Awé. También va a hacer
a los patrocinadores de esta persona (sus padrinos), buenos Babalawos. Ifa
dice que si la persona no se ha iniciado en Ifa, tiene que hacerlo lo mas
rapido posible. Ajitena es quien se encarga de pintar la atena dentro de
Ibodun de Ifa. La persona que tenga este Odu tiene que ser muy apegada
a Ifa y debe procurar ser como Orunmila mismo.

Colecciones de Ifa Osheniwo

Como vemos Ajitena es el especialista en hacer Atenas en If, pero el nombre y el sentido
de pintar, no se perdid, quedo plasmado en el nombre que se les da a estas figuras en Cuba,
ademas de ser una herencia de los Egbo.

Esperamos pues, que los respetables sacerdotes de Tradicion Bantd, sepan distinguir que no
se trata que los Babalawos usurpan el legitimo lugar que les corresponde, simplemente es
un hecho que esto forma parte de las tradiciones que nos fueron legadas y que tienen su
propio aval tanto histérico, antropoldgico, cultural y sobre todo religioso. Para estos
respetables miembros, un afectuoso saludo y sigamos trabajando en armonia, tal como lo
mandan nuestras creencias, sin querer pensar que los Babalawos pretenden apoderarse de
su culto, el cual pertenece a una religion diferente, pero complementaria y necesaria para
Ifa. Lejos de sentirse ofendido por ello, un Tata respetable debe sentir orgullo, de que por
mucho Ifa que exista, este cree y respeta los conocimientos de una religién tan llena de
misterios y sabiduria como lo es el Mayombe.
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El Culto a Eggun e lyami Osoronga ¢El saber esta
repartido?

Todas las dudas y “Mitos” que existen dentro de nuestra practica, se deben a una
desafortunada “Cadena de Ignorancia”, donde Babalawos sin ningln conocimiento y
armados de un gran EGO que les impide decir que desconocen algo, catalogan lo que
desconocen como FALSO, INVENTO, etc. etc. etc. Por lo general, estos Babalawos
fueron iniciados en Cuba (y no necesariamente todos eran Cubanos, también nos referimos
a extranjeros que se iniciaron alli) y luego abandonaron la Isla hacia otras tierras y en estas
nuevas tierras — a pesar de tan solo tener un Dice Ifa debajo del brazo — se hacian pasar por
profundos conocedores de la materia.

Estos mismos “Mitos” de los que llamamos “Babalawos de Bolsillo”, han llegado a
convertirse en las armas que esgrimen ciertos elementos que creen haber encontrado la
unica verdad en Nigeria, sin detenerse a pensar que los que les dieron estas “Armas”,
fueron personas incompetentes como sacerdotes de I1fa Afrocubano y que a esto responden
sus constantes estrellones.

Errores como que lyami no se conocio en Cuba o que las “Bdvedas Espirituales” no
existen en Africa, deben ser corregidos. Si esto existe 0 no en Nigeria, es irrelevante, ya que
fueron formas de culto que se desarrollaron al pie de circunstancias y acontecimientos
diferentes. Las Bovedas Espirituales, por ejemplo, fueron la alternativa que se encontro
para que las mujeres pudieran rendir culto a los ancestros, ya que el culto a Eggun
(Ancestros MASCULINOS) como tal, es una préactica exclusivamente de hombres (Motivo
por el cual las mujeres deben dar la espalda cuando le tiramos coco).

La préactica al culto de los Ancestros Femeninos llegdé a Cuba con pequefias menciones y
referencias explicitas en los libros de I1fa Afrocubano, pero lastimosamente se perdié por no
haber sido rescatado por las santeras de la época. Este culto si llegé y se mantuvo en el
Brasil y son las conocidas Gelede que se celebran el 8 de diciembre en aquellas tierras y
gue conmemoran a Ochln como la patrona de las mismas.

En otras palabras, la Gelede, rinde culto a lyami Osoronga, IYA AGBA, o simplemente
lyami, quienes simbolizan el poder ancestral femenino. Estas son fuertemente asociadas a
la hechiceria y con un poder inmenso, que el mismo Orunmila vencié a duras penas y
muchas veces solo es posible negociar con ellas, ya que su enorme fortaleza es capaz de
destruir sin clemencia. Esta sociedad es dirigida por las Erelu (Oyd), mujeres que detentan
los secretos y poderes de lyami, cuya buena voluntad debe ser propiciada por ser esencial
en la continuidad de la vida y de la sociedad. El culto tiene como objeto, apaciguar su furia;
propiciar sus poderes y favorecer la fertilidad y la fecundidad.

Nuevamente se puede observar, que todos los cultos en aquellas regiones, eran
SEPARADOS en Hombres y Mujeres. Ifa y Eggun (Orun (Oré Lewe)) eran cultos
MASCULINOS e lyami un culto FEMENINO, con participaciones leves del sexo opuesto
en cada uno, excepto Orun (Oro Leweé) que no admite mujeres, pero que dentro de sus
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funciones esta el hacer cumplir y propiciar las 6rdenes de lyami (Complementarios). De
hecho el Culto de Oro Lewe, es uno de los Brazos Ejecutores del Culto lyami (asi como de
los Ogboni). Oro Lewé, segun el Odu Iwori Osa (Tradicién Nigeriana), es el encargado de
dar el toque de queda, para facilitar el trabajo a “Los Ancianos de la Noche”. En otras
palabras, los poderes Or6 Lewé e lyami, son complementarios.

El culto a lyami Osoronga, no fue un culto que se radicara en Cuba, pero no significa que
no se practico en su momento, por lo menos sus agasajos (Bailes). Como ya se menciono,
en el If4 Afrocubano se hacen menciones ligeras de este culto y luego el mismo fue
“fundido” con los hechiceros, paleros, ozainistas, Ndokis y hasta brujeria Islefia (Canarias)
y la razdn de esto es que las lyami no les preocupaban a nuestros padres, debido a que a la
Isla no llegaron miembros poderosos de este culto, pero si llegaron de los otros. También
podemos argumentar que no fue la falta de conocimiento de los Esclavos a la Isla, a lo
mejor el buen trabajo de los Olorishas y Babalawos de la época que erradicaron o evitaron
que se desarrollara el culto a la hechiceria, pero lo cierto es que muchas de las cosas que
hacemos por medio de Ifa, son formas de hacer Ipese (Aplacamiento) a las lyami, solo que
no lo mencionamos. De hecho, tal como lo veremos en la seccion del Mamdrrayé del Odu
Oshe Okana, este es un Ipese (Aplacamiento), solo hay que leer esta seccién y se vera que
menciona el Ipese, solo que en Cuba se distorsiond un poco el canto.

El Ese Ifa del Odu Osa Meyi, donde Orunmila vence junto con Obbatald a las lyami, no es
de Tradicion Cubana y solo tiene unos cuantos afios de estarse utilizando en nuestra
vertiente. Lo que si podemos decir es que ese mismo Odu en la Version afrocubana, hace
mencion inferida de las lyami en el Pataki, donde la planta de algodon era acosada por los
pajaros (Animal representativo de las lyami y por consiguiente de la hechiceria) y que estos
le comian a sus hijos (O sea, las brujas mataban a los hijos del algodédn). Veamos:

Pataki

Todos los pajaros se pusieron de acuerdo para comerle todos los hijos al
Algoddn y asi no lo dejaban florecer. El Algodén fue a casa de Orunmilay le
contd lo que estaba pasando con los pajaros. Orunmila le dijo que hiciera
Ebbd.

El Algoddn asi lo hizo. Desde entonces le empezaron a salir unas espinas
en el capullo al Algoddn, que es donde tiene a sus hijos. Y cuando los
pajaros venian a picarle se hinchaban y tenian que retroceder. Y asi fue
como el Algodon pudo conservar a sus hijos.

Anotaciones Privadas de Aguila de Ifa

Claras referencias de este culto perdido en Cuba, las tenemos en el Odu Ogbe Ate del
Corpus Literario de If4 que dice:

La tierra de Ochun es lyesa Moddo Ekiti Efon, donde una mujer llamada
Apenino fundé el culto secreto de los brujos. Una de sus hijas se
llamaba Ochun, que ademas se le decia Eyimoko. Ella aprendio brujeria
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con Oya en la tierra Tapa (Takua) y cuando murid, se convirtié en un rio,
trabajaba con un pajaro brujo llamado Oshorounga.

En la tradicion afrocubana a lyami Osoronga, también se le llama por el nombre de
lyamayegun, que en el Odu Otura Tikun, es donde nace que su influencia subira a la
cabeza del Awo en la ceremonia del rio después de hacer el pacto. También tenemos
referencias en el Odu Otura Adakoy, donde las Brujas contribuyeron a esparcir la
enfermedad en los tiempos antiguos y uno de sus rezos dice:

“‘Oshorounga eiye Abakue olugbago Olokun oyi kutu kutu asho ago
abonu’.

Oshorosunga Eiye significa Pajaro Oshorounga. Sin embargo, este culto a las madres
ancestrales (lya Agba o lyami), no se mantuvo en Cuba. Lo cierto es que no lleg6 a formar
parte integral de nuestras tradiciones, ya que muchos de los pocos secretos que teniamos, se
fueron con nuestros viejos y el ultimo de ellos fue Tata Gaitan, quien era bailador Egungun
y hacia esto en honor a Olokun. Debemos saber que las lyami Agba en algunos lugares de
Nigeria se asocian a Yemay4, en otros a Ochun, en otros a Oya y en otros es la trilogia de
estas Orichas. Muchos otros lugares donde la deidad es femenina lo asocian a Olokun.

Contrario a lo que se piensa, los hombres si se consagran en esta sociedad (por eso a veces
se oye decir “Los Ancianos de la Noche”, pero estos solo fungen en tareas secundarias y
tal como se observa, es un culto donde la méxima autoridad o sacerdotisas, son mujeres. A
estas también se les llama lyaldse y a los hombres se les llama Babaldsé que como ya se
dijo, participa de algunos rituales, principalmente auxiliando a la lyalase, pues es el
encargado de los sacrificios, pero su incumbencia esta mas volcada a la parte del culto
relacionada con la manutencion de las mascaras, los trajes, la organizacion de los bailes y
su direccion (De hecho los bailadores son HOMBRES). Tiene también un amplio
conocimiento sobre hierbas, rituales y otros temas relacionados con las deidades.

El Abore, es otro sacerdote masculino del culto a lyami, cuya incumbencia es actuar de
intermediario entre las distintas comunidades y los favores de las lyami Ajé. Su cargo es
hereditario y requiere amplios conocimientos litdrgicos.

Como se puede deducir, en el culto a lyami, vemos que las mujeres tienen el Sacerdocio
Supremo y son las encargadas de guardar los secretos de esta misteriosa y muy mistica
tradicion, donde no solo los hombres, solo juegan un papel secundario como ayudantes de
las mismas, sino que sociedades tan poderosas como los Ogboni y Oro Lewé, también
estan bajo su autoridad.

Orun ¢ Pactar con el Diablo?

Otro asunto que no deja de ser un Mito en la practica afrocubana, es el uso de la palabra
demonio o Diablo. El Diablo, fue introducido en el afio 1111 D. C. dentro del cristianismo.

Hay una pequefia confusion en este asunto. Al recibir Orun como tal, nada tiene que ver
con “Pactar con el Demonio”. Le explico la diferencia, bajo la perspectiva Yoruba:
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En el “cielo”, el alma pasa por una especie de tribunal de justicia. Las personas buenas son
liberadas y pueden volver a nacer; los criminales y otras malas personas, son condenados al
“Cielo malo”, al cual también se le llama Orun Bururu, que es descrito como “caliente
como el aji picante”. Otras veces es llamado El Cielo de los Aficos u Orun Apadi,
haciendo referencia a los pedazos que quedan al romper las cazuelas de barro en la tumba
durante un funeral (lo que conocemos en el ltutu Afrocubano como Rompimiento del
Plato). Esto es visto como el horno abrasador, el cielo de rocas volcanicas equivalente a la
concepcion Cristiana del infierno y el juicio a Egungun como el Juicio Final. Es en Orun
Apadi donde a las almas les aplican todo tipo de tormentos y de donde la persona
supuestamente no podra volver a nacer (Reencarnar).

Aquellos que han sido buenos en la tierra, llegan al cielo bueno (Orun Rere), al cual
también se refieren como (EI cielo de la felicidad (Orun Alafia) o el Cielo de las Brisas
(Orun Afefe). Las personas se quedan alli por una generacion, antes de nacer nuevamente.
Usualmente estos vuelven a nacer dentro de su misma familia o linaje.

Como ve, el demonio como tal, es una figura cristiana y no una figura Yoruba. Los
“Demonios”, por llamarlos de alguna forma, no son més que los CUSTODIOS de ORUN
APADI, el cual se percibe como el infierno cristiano, pero que para los Yoruba es el lugar
donde van las almas de quienes no han logrado evolucionar como seres humanos. Este
lugar llamado ORUN APADI es lo que puede crear la confusiéon que tiene el “Santero”
con decir que la ceremonia de Orun es un Pacto con el “Demonio”.

Estos CUSTODIQS, no dejan de ser un instrumento de OLODDUMARE, para controlar
estas almas no evolucionadas. Estos CUSTODIOS hacen un trabajo sucio, pero alguien
tiene que hacerlo y estos NADA tienen que ver con el demonio como la figura con cuernos
y cola que Usted se imagina. Son “Rudos”, ya que tienen que tratar con almas no
evolucionadas, pero NO SON DESALMADOS.

Solo hay un Odu de Ifa - que yo conozca - que pacta y recibe a los Custodios de Orun
Apadi (Llamados Espiritus infernales, pero que NO SON EL DIABLO) y la forma de
trabajar con ellos, nada tiene que ver con “PACTAR CON EL DEMONIO”.
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El Ikofa de Una o Dos Semillas y La Apetebi de
Orunmila en Tradicion Afrocubana. ¢Una Servidora
Domeéstica?

Los sefiores Neo tradicionalistas New Age cuestionan como invento, la entrega de uno o
dos Ikines y otras cantidades en casos especiales, en el Ikofa de la Mujer de Tradicion
Afrocubana. Para ello, se han valido de argumentos en los cuales hasta denigran la posicion
de la mujer de tradicién afrocubana, relegandola al papel de una sirvienta doméstica.

Es triste y vergonzoso, que las mujeres (con el apoyo de algunos hombres) en nuestra
propia tradicion, quieran verse “relegadas” a un plano de sirvientas o quieran sentirse como
tales. La Apatebi Ayafa cumple funciones muy especificas al lado de su esposo Babalawo,
pero ademas entrega Orishas, consagra en Ocha, trabaja el Diloggun y ejecuta otras
funciones que su esposo no puede hacer, por muy Babalawo que sea. Sin embargo, por
alguna razdn desconocida, esto se ve como ser una “sirvienta”, una “secundona”, sin darse
cuenta que son ambos los que llevan una casa religiosa, con las funciones y
responsabilidades bien definidas (Esto se conoce como: TRABAJO EN ARMONIA).
Dentro de If, la Apetebi Ayafa es responsable de organizar las ceremonias que vaya a
efectuar el esposo y ayudarlo en sus consultas diarias, pero por alguna razon esto la hace
una simple “Sirvienta” y no la responsable de la organizacion de ceremonias y las cosas
pertinentes al Ifa del esposo, asi como la “guardiana” de los archivos del Awo.

Pero no nos engafiemos, esta palabra ha sido cuidadosamente escogida y va dirigida a hacer
sentir a nuestras santeras denigradas, Ilamando a todo esto “funciones secundarias” y estas
muerden el anzuelo y caen en la trampa mortal de la “lyanifa” la cual SI es una
MENTIRA a gritos, que se desprendié de la estafa de un sinverglienza, a quien a su vez se
le sali6 de las manos y llegd a la primera plana de los periédicos como un acto
Abominable. Solo hay que ver que ni un solo Odu de Ifa, habla de lyanif4 en ninguna de
las dos tradiciones, ni uno solo ¢Esto significa que por ejemplo, los mandamientos de lka
Ofun, solo aplican a los hombres, ya que estan dirigidos a los Babalawos y no a las
“lyanifa”?

Da verguenza ver, como las mujeres de nuestra tradicion se sienten “Sirvientas” por ser
Olorishas, como si ser Olorisha fuese menos que ser Babalawo o como si tuviese menos
importancia. Realmente da vergiienza. En cuanto a los “Neo ancestralistas”, estos ya han
demostrado lo que tienen y la verdad que lo Unico que hacen es empafiar la misma
Tradicién que pretenden “Defender”.

Sin embargo, siguen siendo incapaces de decirnos como es que han permitido que se
Desvirtue una tradicion Completa, con lo que Si son Inventos (las lyanifa tal como
quieren concebirlas hoy). Inventos, los cuales en el pasado ciertos “Personajes” de esa
misma tradicion Condenaron y Criticaron como un “Escandalo_Inconcebible” y ahora
esos mismos “Personajes” vienen a venderse como Paladines de eso mismo que en el
pasado llamaron Escandalo Abominable el cual Condenaron y Criticaron. A eso solo se
le puede dar un nombre: Hipocresia Comercial, aunque lo quieran disfrazar de Iwa Pele.
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La mujer en Ifa Afrocubano, SI RECIBE una mano de 16 Ikines llamada Adelewanifa
Told, la cual esta sustentada por el Odu Oddi Meyi. Esta ceremonia se lleva a cabo cuando
la mujer en cuestion tiene suficientes estudios y experiencia y levanta un Ifa (del esposo).
La ignorancia de estos sefiores, los lleva a decir que esto es un Invento Cubano y
nuevamente se estrellan. El fundamento Adelewanifa Tolu, solo se puede entregar a la
esposa de un Awo Yy lleva ceremonias diferentes a las que realiza una Apetebi o Agbeyegbe
(no es esposa del Awo). La poca préctica de estas ceremonias ha hecho que algunos la
desconozcan, pero de hecho si existe.

Como se ha mencionado antes, dicha mano de Ifa se compone de 16 ikines y el Ilamado
Olori o adele nifa. Este ikin olori seria el nimero 17, el cual le es retirado en secreto a la
Apetebi y es colocado en el fundamento mayor, quedando entonces el Ifa de ellas con 16
ikines. Por esta razon la Apetebi Ayafa (Lo mismo que para el invento de la lyanifa) no
pueden manipular los ikines, pues les falta el Olori y solo tienen 16.

En el caso de la Apetebi o Agbeyegbe, que es la categoria normal, pero de menos rango que
la Apetebi Ayafé, se le entrega un Ikin cuando en su Itefa es un Omolu, o dos Ikines cuando
su Itefa es Meyi. Otros Odu, indican que llevan cantidades especiales de tres y cinco. En
este caso se Tefa con 17 ikines y es a la inversa, se deja el Olori y se retiran los 16
restantes. Pero veamos de donde sale este “invento”.

En la region de EKiti en Nigeria, a las mujeres no les gustaba estudiar Ifa, razén por la cual
los Ikines de su Ikofa se le dan a medida que va estudiando y aprendiendo Ifa, para poder
asistir a su esposo, a las que no, solo les dejaban el Ikin de nacimiento. Esto nos indica que
ellos comprendian que una persona que solo tenia a Orunmila para veneracion, con un Ikin
era suficiente. Tenemos que tomar en cuenta que en Nigeria, tanto los nifios, como las
nifias, las mujeres y los hombres podian estudiar Ifa, porque en sus festejos y en sus
ceremoniales, entonan cantos y Eses Ifa, tanto mujeres como hombres. Este estilo adoptado
de EKiti, es el usado en Cuba.

En Cuba pocos Babalawo entregaban los demas Ikines, porque en Cuba, sea por Machismo
0 por ignorancia o porque simplemente no se quiso 0 se malinterpretdé un Pataki o ya sea
por una razon u otra, las mujeres no estudian If4. En la ceremonia de Apetebi Ayafé, si se
entregan 16 Ikines a la mujer, porque se supone (no siempre es asi) que ella conoce mas Ifa
que las otras Apetebi.

Un Ikin no es un Orunmila “Incompleto”. Cuando no se va a emplear para realizar
adivinacion con él, un solo Ikin es Ifa, asi como un solo Babalawo es Ifa4, pero muchos
Babalawo estan presentes para realizar un ritual de Ifa. El Babalawo no deja de ser
Babalawo por trabajar solo, la Unica diferencia es que cuando se van a trabajar
consagraciones de Ifa, se unen méas Babalawo.

Hoy en dia existen muchas personas que se adaptan a esta idea con facilidad, sin embargo,
dejan otras costumbres por conveniencia, cuando entregan Orunmila a una mujer, les
entregan 16 o mas Ikines, sin embargo, hacen el plante ellos solos y ni siquiera comprenden
el porqué Orunmila estd compuesto de varios Ikines.
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Cuando son tres, cinco o mas, el Adele seguira siendo Adele, los demas son siempre
testigos. En Nigeria en algunas tierras, cuando se va a Atefar, se pone un Ikin (olori ikin)
delante del tablero dentro de un cinturon de caracoles que se le llama Ajéeifa, ese Olorikin
representa a Adele (El Coronado de la Casa), los demés Ikines van a trabajar, pero ese
representa a Orunmila, el coronado, Obalade. Es por ello que un Ikin no deja de ser
Orunmila.

Debemos comprender que no es con mas semillas con lo que se va a lograr que lo que se
entrega sea mejor, ni mas semillas haran que las mujeres de nuestra tradicion sean mejores
Apetebi, asi como no son més piedras, lo que hace méas Orisha a un Orisha, sino su buena
consagracion.

Si vieramos un Changd Nigeriano, quiza pensemos que ese Chango no esta completo, pero
no podemos pensar asi, porque incluso, una sola piedra puede ser Changd, incluso,
podriamos juzgar un Oba sin piedras como una basura, pero eso seria desde nuestra propia
visién afrocubana. Un Oba, en muchos casos, no lleva piedras, solo herramientas,
podriamos decir que un Obbatald Nigeriano esta mal entregado, porque quiza no le va a ver
ni una piedra, pero estamos juzgandolo desde un punto de vista Afrocubano. En Nigeria ese
Obbatala, por ejemplo, tiene otras cosas que para ellos, es lo que debe tener. Esa es su
tradicion y se debe respetar, asi como también se debe respetar los atributos de las
divinidades afrocubanas, por parte de ellos. En Cuba poseemos una estructura que también
fue dejada por africanos y el hecho de que sea diferente, no hace que tenga menos valor.

Estamos en tiempos dificiles en todos los sentidos, pero en cuestiones religiosas, estamos
viendo como se reencuentran las tradiciones que por siglos estuvieron sin contacto y es
normal que en estos tiempos, todas las tradiciones por su parte hayan tenido cambios.
Cambios independientes de los propios cambios que siempre han existido entre linaje y
linaje de la tierra yoruba.

La tradicién afrocubana se muestra al mundo con muchos cambios desde su llegada a la isla
a la fecha. La tradicion nigeriana, también se muestra hoy al mundo con cambios desde que
salieron nuestros ancestros hacia nuestras tierras a la fecha. No podemos tratar de adoptar
todo lo que la otra tradicion hace hoy en dia y adaptarlo a nuestra vertiente solo porque nos
guste o porque creamos que sea lo mas apegado a la realidad, porque tendriamos que
preguntarnos ;A cual realidad?, ;A la realidad de Oyo o a la de 1lé Ife? ;A la de Osogbo o
a la de Ode Remo? (A la que solo se conserva en tierra yoruba o a la que se conservd y se
conserva en Benin?

Nunca debemos olvidar, que venimos de una tradicién formada de la fusion de muchos
linajes llegados de varias partes de Nigeria y también de varias partes de Africa. Nuestra
tradicion se formd de lo que nuestros ancestros consideraron lo mejor de cada tradicion. Asi
siempre ha funcionado y ese debe ser siempre nuestro orgullo.

En algunos casos como este de un solo Ikin, tenemos diferencias con algunas tierras
yorubas, pero con otras no, en algunos casos tenemos diferencias de otras cosas, con
algunas tierras, pero con otras no, porque nosotros tenemos la diversidad de muchas tierras
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yorubas. En algunos casos usamos rituales o palabras o cosas de una y en otras usamos
rituales o cosas de otra.

No deseamos caer en algun tipo de repeticion con el capitulo de las lyanifa del primer tomo
de este libro, pero en él pudimos observar que la Mujer en Nigeria, no solo no es tratada
como una sirvienta domestica, es que ni siquiera es tratada como un ser humano, pero los
Neo tradicionalistas insisten en que alla las tienen en una muy alta estima, sin importar que
hay cientos de documentales que nos muestran como las mujeres Yoruba, son negociadas
como mercancia a la hora de casarse o son obligadas a circuncidarse, ya que en el Ifa
Nigeriano dice que esto evita a los nifios Abika. Esto de que las tienen en un PEDESTAL
de adoracidn es falso y ya demostramos que mucho menos las tenian como lyanifa. El solo
hecho de poder casarse con varias mujeres, es un irrespeto a la mujer, aun cuando lo
quieran disfrazar de costumbre o cultura.

Lo mas ironico de todo esto, es que estos sefiores adoran a William Bascom y hasta
recomiendan su lectura y es precisamente este autor (entre otros), quien les dice que son
unos mentirosos. Veamos algunos hechos histéricos y antropoldgicos para que no se diga
que dimos las cosas a medias:

William Bascom, la principal autoridad académica del estudio de Ifa hasta el momento de
su muerte, establece que “sélo los hombres pueden llegar a ser Babalawo” y nunca se
encontré con una sola mujer sacerdotisa actuando como adivino, en ninguno de sus amplios
estudios de campo en las ciudades de Ife, Igana, Meko, Oyd, llesa, Abeokuta, Osogbo,
Sagamu, llara, Ondo, EKiti, Ijebu Ode o en Yorubaland en 1937-38, 1950-51, en 1960 y
1965, ni ninguno de sus informantes menciond tal cosa. (Dr. Bascom, William. Ifa
Divination: Communication Between Gods and Men in West Africa. Bloomington Indiana:
Indiana University Press).

Fuentes de Yorubaland que se remontan a mediados de los afios 1800 dicen claramente:
“Sélo los hombres pueden llegar a ser adivinos de If4” (Encuentro Religioso y la
realizacion de los Yoruba, por John Peel. Indiandpolis y Bloomington: Indiana University
Press, 2000). Por lo tanto, el nuevo papel asignado a la lyanifa es una invencion entre los
“Académicos Yoruba” el cual se derivo de una estafa que se hizo publica.

En su libro The Secret Societies of West Africa, H. P. Fitzgerald Marriot dice:

“The status of Babalawo can only be acquired by men after many years of
training and experience. The secrets of Ifa are exclusive to men”,

“El estatus de Babalawo solo puede ser adquirido por hombres, luego de
muchos afos de estudio y experiencia. Los secretos de Ifa son exclusivos
de Hombres”.

En su libro West African Secret Societies, F. W. Butt-Thompson establece que:

“Ifa (Afa): It is of male membership, admitting at puberty, and having women
associates”.
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‘Ifa es de membrecia MASCULINA que admite en la pubertad; y tiene
mujeres como asociadas”.

En un articulo del Journal of the Royal Anthropological Institute, 71 (4): 43451. 1942.
The Sanctions of Ifa divination, encontramos:

“Only men can be Babalawo and read the oracle...”
“Solo los hombres pueden ser Babalawo vy leer el oraculo...”

Como se puede ver, independientemente del libro de historia o antropologia que se tome,
siempre se vera que habla del adivinador como el Babalawo, ni siquiera se menciona
lyanifd y es raro que ningun historiador ni antrop6logo haya encontrado una sola lyanifa
hasta después del 2003, cuando se dio el fraude contra la Dr. D’Haifa, lo cual ademas es
consistente con el hecho, que ni un solo Ese Ifa de ningun Odu ni Pataki las menciona. Méas
extrafio aun es que ni el Corpus de Ifa Nigeriano ni el Corpus de Ifa Cubano, hagan una
sola mencion sobre las lyanifé.

En Cuba la posicién de lyanifa como sacerdotisa adivina de 1f4 es disputada por el hecho
de que en el Odu Ifa Ogunda Ka, Oshe Yekun, nadie puede convertirse en un completo
Awo If, sin la presencia de Odu (Olofin), y en el Odu Ifa Irete Ntelu (Irete Ogbe), Odu
dice que sélo se casaria con Oranmila si prometia no permitir a las mujeres estar en la
misma habitacion que ella, ni que la vieran. Estas opiniones estdn confirmadas por los
libros publicados en Nigeria en fechas tan lejanas como los afios 1800 y por el mismo Odu
Ofun Meyi de tradicion Nigeriana. Veamos que dicen fuentes Nigerianas al respecto:

Por ejemplo, en su estudio: Aspects of Indigenous Medicine in South Western Nigeria
Samuel Oluwole Ogundele del Departamento de Arqueologia de la Universidad de Ghana,
en Legon, Accra Kamla-Raj 2007, dice:

“The Babalawo is the bridge between the patient and the gods. These
Babalawo also serve as priests. Ifa divination is exclusively for the male
members of society”.

“El Babalawo es el Puente entre el paciente y los dioses. Estos Babalawos
también sirven como sacerdotes. La adivinacion de Ifa es
exclusivamente para los miembros MASCULINOS de la sociedad”.

¢Pero qué tiene que ver todo esto con uno o dos Ikines y con servidoras domésticas? Pues
veamos lo que tiene que decir El autor Yoruba James Johnson, cuando escribi6 en una de
las mas tempranas y mas detalladas descripciones de Ifa:

“Cada vez que sea el caso, una mujer solo debera recibir del Babalawd un
Ikin o nuez de Palma Consagrada, el cual es llamado Eko, que llevara
cerca de su cuerpo para protegerla, (Apetebi significa “Protegida” Nota del
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Editor) utilizarlo durante la adivinacion, y se debia recomendar y prescribir
para ella, un sacrificio a Ifa. Ella podria, con el tiempo, tomar su Eko, y
darselo a su marido, su hermano, o cualquier otro familiar de sexo
masculino de acuerdo a la prescripcion, para incluirlo en los propios Ikines
de estos hombres, con el fin de adorarlo y que asi, participara en el
sacrificio prescrito”. (Johnson, James. Yoruba Heathenism. Exeter: J.
Townsend Press, 1899).

Si solo le podian entregar un Ikin ¢ Como es que ahora dicen que pueden hacer If4? Después
de leer los fragmentos de estos libros de renombrados autores y muchos mas que podriamos
citar ¢Es un invento Cubano el uso de un solo Ikin en el 1kofa? ¢Es la lyanifa historica y
antropologicamente defendible? De hecho nos preguntamos ¢Por qué ninguna de las
esposas del Araba y de sus secuases academicos es lyanifa? ;Por qué no se ha visto alguna
declaracion de alguna esposa lyanifa de estos sefiores?

Pero para que estos Neo tradicionalistas no sigan dandonos mas mitos y dimes y diretes
sobre el “excelente” y “envidiable” tratamiento que se le da a la mujer en tierras nigerianas
y que estos descarados no se atrevan mas nunca a descalificar a la Apetebi Afrocubana,
vamos a leer el “Manual de Etiqueta y Buenas Costumbres de la Buena Esposa” del Odu
Ogbe Ate de Ifa Tradicional Nigeriano:

Gbo toko
Toko laa gbo
Obinrin ti yoo bosi ku
Nii roju kikiiki soko
A pose saarasa
A moko loju iteki iteki
Oko a si gbaa loju
A si keruu re sita
Obinrin ti yoo boro ku
Nii sowo welewele soko
A ni oko o mi kilo wi?
A ni kinlo fee je?
Abi o fee we ni?
Abi o fen sun ni?
A rerin-i muse
A lewo mejeeji gberegede
Oko a si wure fun un
Diafun Oge
Ti saya Ogbe Ate
Ebo ni won ni ko waa se
O gbebo o rubo
Nje Oge o de o
Aya Ogbe Ate
E wo’le ire
Ef Ogesio
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Traduccioén

Escucha a tu esposo. Las instrucciones de tu esposo son dignas de
escucharse. Una mujer que morirad desgraciada, es aquella que ignora a
su esposo. Si Ella lo ignora y ve a su esposo con desdén, su esposo la
ABOFETEARA Y LA MANDARA A EMPACAR. Una mujer que morira en
prosperidad, es la que mueve los brazos SUPLICANDOLE a su esposo.
Ella dira. “Esposo mio ¢Qué dijiste?” Ella le dara lo que a él le gusta comer.
“¢ Quieres tomar un bafio? ¢ Preferirias tomar una siesta?” Ella le dara una
sonrisa. Ella extendera sus manos como acto de respeto. Entonces su
esposo rezara por ella y la bendecira.

Estas fueron las declaraciones de Ifa para Oge, la esposa de Ogbe Ate,
cuando iba a casarse con su esposo. Ahora aqui viene Oge, la amada
esposa de Ogbe Ate. Por favor busca un lugar comodo y coloca alli a Oge.

Bien, al parecer para que la mujer nigeriana sea bendecida por el esposo y “prdéspera”, pero
sobre todo, no convertirse en una fuerte candidata a una bofetada y que ademas la expulsen
de la casa, su comportamiento debe ser el equivalente a una Dama Geisha. De lo contrario,
If4 le advierte que tendrd un bien merecido bofeton y ademas con licencia para que el
esposo la bote de la casa, si tan solo osa no sonreir, no darle la comida que le gusta, no
suplicarle, no prepararle el bafio, no dejarlo dormir una siesta, etc.

Ya podemos imaginarnos a estos Neo tradicionalistas explicandole a sus respectivas
esposas, las “novedades” aprendidas de su Ifa tradicional... Imaginese, (A una mujer
LATINA decirle esto?... Ya nos podemos imaginar claramente y sin temor a equivocarnos,
a quien le darén la bofetada y botaran de la casa, por haber tenido la osadia de tan solo
haber leido este Ese Ifa de Ogbe Ate y quien seré el que toque la puerta SUPLICANDO
que lo dejen entrar.

Sin embargo, estos reyes del cinismo, tienen el descaro de decir que la Apetebi Afrocubana
es una servidora doméstica, pero de este lado del Atlantico, todos sabemos la magnitud de
la aberracion que representa el levantarle la mano a una mujer (y encima botarla de la casa)
y que una gran cantidad de Odu de Ifa Afrocubano, prohibe e indica cuales son las funestas
consecuencias de semejantre acto.

Senores Neo Tradicionalistas ¢Hasta cuando van a mentir?
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El Idefa Verde y Amarillo ;Desfile de Modas Afrocubano?

Muchos Neo tradicionalistas critican los colores que la Tradicion Afrocubana utiliza en el
Idefd “por no ser tradicionales”, aunque esto suene increible. Lo primero que debemos
tomar en cuenta es que las cuentas de Ifa son Ilamadas en tierra yoruba "Otutu™ y "Opon",
que quiere decir literalmente en idioma yoruba: fresco y célido. En otras palabras, los
colores de las cuentas de Ifa son la combinacidn de dos colores: uno fresco y otro calido, lo
que indica equilibrio. En la tradicion afrocubana estos colores son verde y amarillo,
mientras que en la tradicion nigeriana el mas comun es verde y marrén. El verde es un color
fresco y el marrdn célido (asi como el amarillo), pero bajo ningn concepto estos son los
unicos colores usados en la Tradicion Nigeriana para el Idefa. En tierra yoruba se podran
ver en algunas aéreas combinaciones de colores tales como el verde y anaranjado, verde y
amarillo, rojo y azul y por ultimo azul y amarillo, pero en todos los casos son cuentas otutu
y opon.

El uso del Idefa en tradicion afrocubana esta implicito en varios Odu de Ifa. Por ejemplo en
Eyiogbe, cuando Orunmila se puso la barba del chivo del sacrificio a Echu y con ello logré
que Ikd no lo reconociera. Entonces se sent6 a beber junto con Ik y este ultimo se quedd
dormido. Entonces Orunmila le quit6 su instrumento de muerte e IkU tuvo que pactar para
que le devolviera la guadafia. También vemos en Ogbe Fun como Orunmila dictaminé que
sus hijos llevaran el ldefa para reconocerlos, cuando en este caso también se burl6 de la
muerte cambiandose de cama y poniendo en su lugar unas almohadas como si estuviera
durmiendo. A la vez Orunmila le puso una trampa en la puerta con quimbombd y al
resbalar y caer, los guerreros ataron a Ik( en un saco con cadenas y para ser liberado
nuevamente hizo el pacto con Orunmila de reconocer a sus hijos y no llevarselos sin su
consentimiento. También en el Odu Oshe Fun es donde el idefa tiene los colores verde y
amarillo los cuales representan la vida y la muerte de la vegetacion; cuando una hoja esta
viva es verde y cuando esta muere se pone amarilla o marrén.

Este idefa es idéntico que el que se usa en la mayoria de los lugares en la actualidad en
tierras de Nigeria y si lo observamos representan lo mismo; verde — vida; marrén — muerte.
Al mismo tiempo podemos observar que el Idefa representaria la union de la semilla,
simbolo de la existencia y la tierra que es la que da la vida misma. Es en esto que podemos
ver que el Idefa verde y amarillo o verde y marrdn representan la unién intrinseca de Ochdn
(tierra) y Orunmila (semilla) y partiendo de este concepto nace el concepto afrocubano de
que la Apetebi de Orunmila por excelencia, es Ochdn. Otra cosa que ha de tomarse en
cuenta es que por ejemplo en Osogbo, Nigeria asi como las areas que fueron en su
momento imperio de Oyo, usan el verde y amarillo combinados para identificarse como
adoradores de la Orisha Ochun. Vale la pena destacar que también los miembros de la
sociedad Ogboni en Oyd, utilizaba este Idefa como distintivo.

También podemos bajo este Gltimo detalle sefialar que el color de la tierra esta ligado al
lugar de donde provenian nuestros ancestros, pudiendo asi por ejemplo, que nuestro Ide
verde y amarillo sea de la procedencia mayoritaria de la zona de ljebu, zona costera donde
abunda la arena y en otros lugares por donde avanzan muchos rios, testifiquen no solo el
Idefa verde y marrén, color habitual de la tierra, sino también algunos Idefa que
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encontrabamos en otras de nuestras ramas del Ifa Tradicional Afrocubano como lo eran los
Idefa verde y coral; y verde y naranja.

Sin embargo, para que no se diga que no hay justificacion en los Odu de If4, veamos una
historia del mismo Odu que avala los colores Verde y Amarillo del Idefa Afrocubano,
hablamos de una historia de Oshe Fun que no es Afrocubana, es Nigeriana:

Un dia que Orunmila estaba sofiando sobre su oraculo, llegd una misteriosa
mujer, completamente vestida de verde. Su cabello era completamente
blanco, pero su cara era joven. A la vista, Sus manos eran suaves, pero
cuando se las tomaba, estaban curtidas por la edad. Ella le hablo: “Mi
fortuna esta escondida, ¢Veras tu oraculo para mi?”. Orunmila asi lo hizo,
pero todo estaba confuso, nada estaba claro. Lo volvié a tirar una segunda
vez y habia un gran sacrificio. A la tercera, una gran alegria. Con estas tres
lecturas contradictorias, él estaba desconcertado. “Ven nuevamente en un
mes, Gran Misteriosa, y te registraré de nuevo, el oraculo esta confundido”.

La mujer fue nuevamente y las lecturas salieron al revés:. primero gran
felicidad, luego sacrificio y finalmente silencio. Orunmila la devolvié
nuevamente, esperando que la proxima vez, habria mas claridad. Al tercer
mes, ella sonri6 cuando las lecturas volvieron nuevamente, esta vez con
sacrificio, luego gran alegria y luego silencio. Ella le hablé suavemente:
“Prepara para mi un festin y te dejaré saber mi secreto”.

Como Orunmila era cazador, se levantd temprano y cazé un Venado. El
Venado cay0, pero no murid, estaba sufriendo mucho. Viendo el sufrimiento
del animal, Orunmila le curd sus heridas y lo dejo ir.

Nuevamente sali6 de caceria y esta vez cazo un Jabali, pero el animal
estaba extrafiamente silencioso, ni siquiera un sonido. Orunmila se apiadé
del animal y curando la gran herida de la lanza, lo dejo ir.

Sali6 de caceria una tercera vez, esperando encontrar un ave que le
sirviera para el festin. Pero cuando el pajaro que habia escogido comenzé a
cantar dulcemente, aun cuando Orunmila le estaba apuntando con su arco,
Orunmila se arrepinti6 y se fue a casa lamentandose. Cuando llego,
encontré a la misteriosa mujer que lo esperaba con un simple festin de
Guisantes y Raices. Pero Orunmila estaba abrumado y le dijo: “No encontré
nada y aun asi has preparado comida para mi ¢Quién eres?” y ella le dijo:
“Ahora te diré mi secreto. Cuando viste a aquel Venado y su sufrimiento, no
lo pudiste permitir y lo dejaste ir. Cuando oiste el silencio del Jabali, tu
corazén nuevamente fue conmovido y lo dejaste ir. Finalmente, cuando en
tu desesperaciéon deseabas matar a esa ave, su cancién te rompié el
corazdn. No estés molesto por tu simple comida. Yo compartiré tus
Guisantes y raices, verde y amarillo, una simple, pero sincera comida”.
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Orunmila le dijo: “Pero ¢ Como puedes saber Gran Misteriosa, cuando Yo, el
Testigo del Mundo, al que su oraculo nunca le falla, no te puede ayudar?”

“Pero lo hiciste” — Dijo la mujer — “Yo era el Venado sufriendo en el bosque,
el Jabali silencioso en su dolor y el pajaro que cantaba por placer. En cada
caso, fue tu corazén el que se rompid, tu corazén que estaba silencioso, tu
corazbén que saltaba de alegria. Ahora he encontrado a mi amante. Porque

yo soy la Muerte”. “Muerte. Todo el mundo te esquiva y aun asi vienes por
mi. ¢, Qué es lo que he hecho?”.

“‘Has mostrado compasién, donde ellos piensan que no tengo ninguna.
Piensa que el Venado no se sacrificaria felizmente por mi o el Jabali no
hubiese llorado de dolor o el ave no hubiese llorado de tristeza. Cambié el
mundo para probarte, para ver si mi corazén encontraba un compafero y
ahora honro tu servicio sin saberlo”.

“Gran Misteriosa, yo solamente soy un tonto por tratar de leer tu oraculo, a ti
gue estas mas alla de la fe del mundo”.

“No, ti me has compadecido con amor. Y tus seguidores lo sabran. Por
siempre llevaras una muestra de mi afecto, una pulsera verde y amarilla —
esta simple comida que preparaste para una mujer que ni siquiera
conocias. Cuando yo vea esa pulsera en mis viajes, recordaré tu compasion
y no me llevaré a ninguno que la tenga antes de que esté cumplido su
tiempo. Ahora, que he venido una noche cuando menos lo esperabas, te
acompanfaré en tu sencilla comida de Guisantes y raices”. Dandole un beso
en la mano a Orunmila, ella partio.

Anotaciones Privadas de Aguila de Ifa

En esta historia de Ifa tradicional, podemos notar que el Idefa es verde y amarillo y que
lleva el mismo objetivo que el de Ifa Afrocubano: Que la muerte no pueda llevarse a un
hijo de Orunmila, sin que este esté cumplido.

En el Odu Obbara Meyi se sefiala "El que sabe, no muere como el que no sabe" es por
ello que a un hijo de Orunmila, que sea alguien que escuche y siga los consejos de Ifa 'y
haga los sacrificios sefialados, hara para los Ajogun, una tarea mas dificil el poderlo afectar,
lo que asevera que quien tenga el Idefa de Orunmila y entiéndase “sea obediente y esté al
tanto de los sacrificios” podra tener una vida menos azarosa y con menos problemas. Claro
esta que debemos entender también que seguir la sabiduria de Ifa y sus consejos no es cosa
facil, somos humanos y cometemos errores, pero en realidad quien esté al lado de
Orunmila, tendré una vida mas larga y de mejor calidad.

Por otra parte el Idefa siempre se ha puesto en la mano izquierda, la mano que corresponde
al corazon, pues como se ha dicho muchas veces, la tradicion Afrocubana es de fuertes
raices Ogboni y la mano izquierda es sagrada, como lo es el giro a la izquierda. De hecho,
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en la gran mayoria de las Mojugbas se dice: “Osin lawo lashé”... La izquierda es la mano
del Ashe.

Sin embargo, en Nigeria se ve que usan el Idefa en cualquier lugar. En el Ifa Afrocubano se
ha sido més respetuoso no solo en este punto, sino también de forma general y no ser
participes de retar Orishas directamente o grabar ceremonias de indole secreta.

No comprendemos porgue estos sefiores Neo tradicionalistas se ensafiaron con los colores

de nuestro Idefa, pero lo cierto es que nuevamente se estrellaron y no vamos a permitir que
difamen mas.



Defendiendo Nuestras Tradiciones II

Distribucion Gratuita. Prohibida su Venta

IfA Tradicional Nigeriano en Tres dias ¢Sacerdotes de Ifa
Express?

Cuando hablamos de tradicionalismo, es facil suponer que estamos hablando de lo que se
hace tradicionalmente y en esto es en lo que se basan muchos Neo tradicionalistas para
atacar la tradicion afrocubana. Estos sefiores que a nombre de una respetable tradicion se
atreven a ofender y desprestigiar en contra de otra, ignoran por completo el mal que a la
larga le hacen a la tradicion que dicen profesar y por supuesto nunca imaginaron que tan
bajo caeria su imagen, cuando todas las mentiras que emplearon para desmeritar la otra
tradicion, fueran dadas a la luz pablica y se demuestra ademas que no se estan haciendo las
cosas de forma TRADICIONAL.

La tradicién africana merece todo nuestro respeto, pues en ella se han mantenido muchas de
las fuentes originales de la religion yoruba, entre ellas sus costumbres y su lengua, pero no
podemos emplear aquello que se mantuvo para asegurar que todo se mantuvo, ya que es
falso que todo se haya mantenido como se ha demostrado. No vamos a caer en la bajeza de
minimizar ni desacreditar la tradicion nigeriana porque sabemos que sufrieron algunos
cambios y en muchos casos, tanto por parte de propios como de extrafios y muchos de estos
cambios fueron dados bajo la luz de la politica.

Solo queremos, que asi como sabemos y respetamos los cambios que se hicieron y que
realmente no hacen que esta se pueda Ilamar religién tradicional, sino religion historica,
mas si tomamos como base lo que se hace hoy comparado con lo que se hacia ayer, también
gueremos que se respeten los cambios que existieron en Cuba producto de la
transculturacion obligada que tuvieron que sufrir nuestros ancestros y la adaptacion que
tuvieron que hacer a la tierra donde fueron obligados a vivir como esclavos. Antes de tratar
de desmeritar su trabajo, deberiamos colocarnos en su pellejo y analizar todo el sufrimiento
que tuvieron que pasar para dejar este legado y lo mas admirable es que lo dejaron intacto
en cuanto a algunos rituales como el que nos toca explicar ahora: La Consagracién de Ifa.

Hoy en dia podemos ver como muchos de estos Neo tradicionalistas alegan que
“realmente” la consagracion de If4 debe ser una ceremonia de tres dias y que en Cuba se
exagera hasta con los dias, como si los esclavos llegados a la isla, no hubiesen tenido nada
que hacer con su tiempo y por aburrimiento le agregaron mas dias a la consagracion de If4,
mas dias que no solo implicaban mas peligros de ser descubiertos, sino mas gastos (gastos
para quienes no tenian muchas veces ni que comer). ¢Alguien puede creer que aquellos
esclavos emancipados o no, con la miseria que tenian y con las condiciones
infrahumanas en que vivian, iban a agregarle dias a los rituales de Ifa, porque les sobraba
todo para dar un poco mas de lo que normalmente se debe dar? ;Es que no se ponen a
pensar que contrario a imaginar semejantes barbaridades, si analizan de una
forma realmente coherente se deberia pensar por qué esos esclavos, aun con tanta miseria,
nunca suprimieron los cuatro dias “sobrantes” de la consagracion de 1fa, si después de todo
para los sefiores Neo tradicionalistas estos no eran importantes?
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Seria muy féacil perdonar y justificar el hecho de que aquellos esclavos, por sus grandes
carencias materiales para darle de comer tantos dias a los invitados, hubiesen acortado el
ritual consagratorio de If4 y lo hubieran dejado en tres dias como alegan estos mentirosos
que asi se hace en la tradicion yoruba. Si los ancestros de la religion Yoruba Afrocubana no
lo hicieron, es porque consideraron importante el hecho de mantener los siete dias de la
consagracion de Ifa como originalmente lo estipulan las escrituras de Ifa. Para que estos
sinverglienzas, que no son otra cosa que el equivalente a un Awofakan Afrocubano y dicen
Ilamarse Babalawos, a continuacion les mostraremos el Ese Ifa de Ofun Meyi de Tradicion
Nigeriana, en el que se explica porqué es importante que la consagracion de Ifa se haga en
siete dias:

Ofun Meyi, quien se llamaba Orangun Deyin Ekun en el cielo, era el hijo
mayor de Orunmila en el cielo. El fue originalmente el primer Odu que vino
al mundo, pero por ciertas circunstancias, regresoé al cielo, para convertirse
en el dltimo de los Olodu en venir al mundo. Ofun Meyi revelé que a
Oloddumare le tomé seis dias crear la tierra, mares atmosfera, plantas,
animales y humanidad. La razéon por la que Oloddumare cre6 toda la
materia organica e inorganica, antes que al hombre, fue para poder proveer
al hombre de casa para vivir, agua para tomar, comida para comer, aire
para respirar y para El asi asentarse a una vida rutinaria en el cielo. OFUN
expuso que Oloddumare descanso en el séptimo dia después de crear
la_divinosfera. Por _esto la ceremonia de iniciacion de cualquier
sacerdote divino toma seis dias en completarse y este debe limpiar la
casay descansar en el séptimo.

Odibi reke reku lere
Odibi ridi ridi
Le ale akakpo Oggun. Kobo eledare
Ibi reku reku
Odibi reke reku lere
Odibi ridi ridi. Je akakpo Orunmila
Kobo eledare
Ibi reku reku
Odibi reku reku lere
Odibi ridi ridi
Je je aje ugba erumole
Kiwombo eleeda won
Ibi raku reku

El problema dificil que fue resuelto pacificamente, era el nombre del Awo
gue hizo adivinacion para Oggun, Olokun, Orunmila y todas las otras
divinidades. El les aconsej6 que hicieran sacrificio a sus angeles
guardianes, durante un periodo de seis dias, a fin de descansar en paz y
tranquilidad el séptimo.

Orunmila pregunt6é porque el sacrificio debia durar seis dias, en lugar de
uno, a lo que el Awo replico que a Oloddumare le habia tomado seis dias
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hacer, la tierra, los mares, la atmdsfera, las plantas, los animales y la
humanidad el Awo también explicd que la razén por la cual dios habia
creado la materia organica e inorganica antes que al hombre fue para que
estos se pudieran proveer de refugio, agua para beber, aire para respirar y
poder dedicarse a una vida tranquila después de este periodo de siete dias.
El Awé también revel6 que Dios descansd el séptimo dia luego de
completar la creacion de la divinésfera.

El les dijo que de acuerdo al precedente sentado por dios, tomaria seis dias
completar la ceremonia de iniciacidon de cualquier sacerdote y este debia
limpiar la casa y descansar el séptimo dia. El les dijo que solo a través de
este proceso se concretaria el sacrificio.

Orunmila pregunté nuevamente si una ceremonia que durara seis dias, no
causaria discusiones y confusion, durante el proceso de la ceremonia. El
Awo replicd que estaba prohibido terminantemente el que se produjeran
peleas y discordias durante una ceremonia de iniciacion.

Como se puede observar, este Ese If4 de Tradicién Nigeriana explica muy claramente
porque la consagracion de Ifa debe y tiene que hacerse en siete dias y no en tres ni en cinco.
Salta a la vista que si ese fue el tiempo que le tom6 a Oloddumare crear toda la divinosfera
y solo después de seis dias la tierra estaba lista para ser habitada, para descansar el séptimo,
no es posible que una persona sea consagrada en Ifa en menos dias y que toda su vida
espiritual, este acomodada para que ya pueda fungir como sacerdote, pues realmente esa
persona fue consagrada en menos tiempo del empleado por Oloddumare para la creacion.

Si nos basamos en las escrituras Afrocubanas que hablan de un proceso espiritual para
semejar el mismo tiempo que demord Oloddumare en la creacion y dejar el séptimo dia
para el festejo, creemos que el Ifa& Afrocubano esta méas apegado a lo que se debe hacer
TRADICIONALMENTE. No pretendemos tratar de imponer conceptos a otras
tradiciones, de hecho, no queremos ofender ni agredir a otras tradiciones, pero si queremos
que estos integrantes de otras tradiciones, carentes de preparacion y sin ningln
conocimiento profundo de Ifa Afrocubano y Nigeriano, se sentaran a estudiar
profundamente, quienes son los que realmente estan violando preceptos de Ifa y cuéles
fueron los sucesos histéricos y religiosos que cambiaron su tradicion y se den cuenta de su
triste realidad: Solo tienen Awofakan al estilo Tradicional, lo que los hace tan solo
Omoawo que tienen la autoridad de estudiar Ifa, pero no pueden consultar a nadie y de
hecho no pueden ni siquiera opinar de If4, solo aprender. Su otra realidad es que si les
dijeron que eran Babalawos, simplemente los estafaron, tal como lo demuestra el Odu Ofun
Meyi de la tradicion nigeriana.

La logica indica que muchos de los cambios que hay en ambas vertientes, fueron
necesarios. Los cambios necesarios son aquellos que se emplean para suplantar lo que no
existe, lo que no hay o las restricciones que imponian culturas mas poderosas. Si no existe
una hierba, se suplanta con otra, si no hay un animal, se suplanta con otro, pero ;Qué
motiva cambiar la consagracion de Ifa de siete dias a tres dias? De hecho, la consagracion
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de un Isefa (Owofakan), es la que dura tres dias ;Le podemos dar el mismo valor a una
consagracion de Ifa que a una consagracion de Ikofa/Owofakan? ;Duran el mismo tiempo
estas dos consagraciones? ;Podemos pensar que tiene la misma relevancia para que se haga
en la misma cantidad de dias?

Fue Oloddumare quien originalmente designé la cantidad de dias que lleva una
consagracion de Ifa y por ello en tradicion afrocubana se considera importante mantener la
cantidad de dias estipulados y no la cantidad de dias que a capricho de unos cuantos,
pueden ser suficientes para realizar la misma consagracion. Si algunos linajes nigerianos lo
hacen, lo respetamos, pero el If4 Afrocubano no se basa en regulaciones que pueden ser
modificadas por estudios o interpretaciones de los hombres. El Ifa afrocubano conserva no
solo lo que Oloddumare designd en los principios de la creacion, sino, lo que aquellos
esclavos no cambiaron a pesar de las tantas miserias y de tantas calamidades que sufrieron.

No se conoce un solo Odu Ifa en Cuba que por carencia de comida se dejara de hacer con
todos los materiales y los dias que se requieren para dicha consagracion y ahora que las
cosas son mas accesibles, menos se intentara cambiarlo, ya que cambiar los Ifa a tres dias,
es menospreciar el sacrificio de aquellos esclavos que a pesar de su dolor y su carestia,
jamas se permitieron el atrevimiento de cambiar los designios de Oloddumare.

Leyendo estos argumentos ¢ Cree alguien que la cantidad de dias para la consagracion de Ifa
puede ser negociable? La respuesta es sencilla: NO. Si aquellos que podian encontrar una
justificacion para hacerlo, no lo hicieron jamas ¢Por qué creer que esa cantidad de dias no
es tan importante para la iniciacion? ;Quiénes se creen estos Académicos comerciantes
para negociar con Oloddumare?

La forma de consagrar If4 en la tradicion afrocubana, tiene su estructura bien formada y
fundamentada y se deben conservar con mucho mas respeto, porque fue conservada con
dolor y sufrimiento. Estamos hablando de la estructura del I1fa como tal y no de los posibles
inventos que algunos le agregan despiadadamente a los rituales consagratorios o que
simplemente les quitan dias a capricho.

En la tradicion afrocubana el ritual de consagracion de If4& comienza por una procesion
hacia el Igbod( mientras se canta:

Sewele sewele agada kajo fowo, sewele sewele agada fowo ju, omofa mbo lese igbodun
kajo fowo, omo mbo lese ighodun fowo ju.

Estamos seguros que ha habido algunos cambios producto de las fallas del lenguaje, pero
este canto dice:

“Lentamente, lentamente con el machete nos abrimos paso para que el que se esta
consagrando en Ifa logre entrar al bosque de Odu”.

En algunos linajes africanos emplean otro canto para ir al bosque de Odu, sin embargo ese
que ellos emplean para ir rumbo al bosque, es el mismo que en Ifa Afrocubano se utiliza
para otro ritual dentro del Igbodun Ifa y por lo general se trata de los mismos
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procedimientos con algunos cambios y en el caso de Cuba, con los rezos un poco mas
cortos, pero con la misma estructura.

Ahora muchos Neo tradicionalistas comerciantes, dicen hacer consagraciones de Ifa en tres
dias al “estilo tradicional”, pero por el Ese Ifa de Ofun Meyi, notamos inmediatamente que
esto no deriva de una TRADICION, deriva de un capricho, por lo que no comprendemos
la parte “Tradicional” de su “estilo”. Peor aun, estos Neo tradicionalistas, ni siquiera saben
a profundidad y de forma cabal, todos los rezos y cantos que se deben emplear para una
consagracion tan importante como lo es Ifa. Estos calumniadores que critican los rezos
cortos del If4 Afrocubano, hacen supuestas consagraciones de If4 y ni siquiera pueden decir
que hacen los rezos cortos ya que esto seria mucho decir. La brutal verdad es que se trata de
supuestas consagraciones con completa ausencia de rezos y cantos importantisimos para la
consagracion de Ifa. En muchos casos hasta usan equipos estereofonicos para las mismas.

Ahora viene la pregunta del millon ¢Existe algin Tradicionalista Nigeriano occidental que
sepa dirigir completamente un If4 de forma tradicional con todos sus cantos, rezos y
rituales? A la fecha, estamos seguros que no. Los casos que se conocen de tradicionalistas
occidentales que hacen consagraciones al “Estilo Tradicional” en nuestras tierras, todos lo
hacen de forma sencilla y acortando los rituales y obviando la mayoria de los rezos. De
hecho, hay casos publicados y conocidos de consagracion de Ifa Tradicional Nigeriano de
nada menos que SETENTA Y CINCO lyanifay TREINTA Y CINCO Babalawos de un
solo plumazo y en tan solo tres dias ¢Esto es Tradicional? Sin embargo, estos “Don Nadie”,
en muchos de los casos, son los que cuestionan el Ifa afrocubano como si sus
consagraciones tuviesen mas valor que las consagraciones hechas por Tradicion
Afrocubana.

Es natural que existan cambios cuando Ifa pasa de una tierra a otra, las costumbres, la
lengua, la fauna, la flora etc., nada era igual en muchos de los casos y es normal que existan
ajustes obligatorios, ahora ¢Como podran criticar la tradicion afrocubana cuando esta llegd
y trato de mantener los rituales de una forma intacta? Pero si hay algo que hemos podido
notar. Tanto en el invento de la lyanifa, como en el de los Ifa en tres dias, ha sido en ambos
casos el Odu Ofun Meyi el que les ha salido al paso a DEMOSTRARLES que
MIENTEN. Si estuviésemos en el pellejo de estos sefiores, estudiariamos muy
detenidamente este Odu, porque creemos que la tercera atravesada, no les va a gustar.
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Ceremonias “Inventadas” del Ifa  Afrocubano
¢ Desinformacion de los Desinformados?

Para muchos de los “eruditos Americonigerianos” de avion, hay ceremonias que hoy en
dia han perdido vigencia en Nigeria y por ello descalifican las ceremonias que si se
conservaron en las tierras Cubanas. De hecho, muchas de estas ceremonias que estos
“eruditos” insisten que no existen en Nigeria, estan contempladas en el propio Corpus de
Ifa Tradicional Nigeriano, lo cual les demuestra a estos sefiores, todo el desconocimiento
del que hacen gala.

Veamos algunas ceremonias que estos “sabios de librejos” critican como invento, pero que
al no tener buenos maestros ni buenos guias, saltan con gran entusiasmo a meter las patas
criticando lo que desconocen totalmente, solo por lo que dicen otros tanto o mas
incompetentes que ellos.

El Nangareo ¢ Vienen los Musulmanes?

Cuando se realiza una consagracion de If4 en la Tradicion Afrocubana, empleamos el Ina
Ngare O (Nangareo), lo cual se refiere a aplacar el fuego sagrado (El Sol). En Nigeria esta
ceremonia no se emplea, sin embargo en Cuba esto llegd a todas las comunidades donde se
establecio la religion yoruba, ya sea Matanzas, la Habana, Palmira, Santiago, etc. Esta
tradicion, es mas fuerte en la tradicion Dahomeyana, ya que estos tuvieron mucha
influencia musulmana y no podemos asegurar a ciencia cierta que en tierra Nigeriana pudo
haber llegado este procedimiento, pero lo cierto es que cuando se realiza el Ina Ngare O, se
estan usando los mismos materiales que Olorun (el sol) empleo para realizar Ebbo, cuando
la humanidad se habia convertido en su enemiga y querian destruirlo. El sol, buscd
adivinacion y este es el ese Ifa de Osa Onibu que lo explica:

El Sol Hace Ebb6 Para Ser Respetado

Introduccion

If4 dice que a la persona que le sale Osa Onibu, tiene que realizar Ebbo.
Ese Ifa

Osa wan owoOn na wan
A difa fun Orun
Segisegi igba ti nbe larin ota
Ebo6 nwon ni o se
O si gbebo nbe o rubo
Ona eepe ona ee jin
A nbani laruse ogun ébo
Ona eepe ona eejin.
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Traduccioén

Osa brilla
Owaon también brilla
Realizaron adivinacion
Para el sol fuerte
Cuando estaba rodeado de enemigos.
Le dijeron que tenia que realizar sacrificio
El escucho y realizé el sacrificio.
Pronto nos encuentran
Venciendo a los enemigos
Por medio del sacrificio
Pronto.

Explicacion

Aqui esta Orun Segisegi (El Sol) quien esta rodeado de muchos enemigos
en el pueblo de Iwase y ellos abusaban de Ordn. Los Babalawos le
mencionaron los materiales del Ebbo.

Ifa dice que esta persona tiene que realizar Ebbo para vencer a sus
enemigos.

Ebbé: Akuko adie (gallo)

Aso pupa (tela roja)

Jicara con tapa

Ofa kan (1 flecha)

Opolopo Owo (mucho dinero)

Echu le proporcion6 a Orin la jicara y el Aso Pupa (tela roja). Cuando el sol
estd muy fuerte nadie quiere salir. Esto se debe al Ebbd que realizé6 Orln
(el sol). Asi el Sol se hizo respetar y cuando Oriin esta muy fuerte, todos se
tienen que esconder. Asi el sol comenzd a vencer a sus enemigos.

Colecciones de Ifa Osheniwo

Aquellos que conocen sobre el Ina Nga Re O (Nangareo), saben que para este ritual se
emplea una jicara. En esa jicara se vierte el contenido de Sara Eko (eko liquido), una jicara
0 canasta como tapa de esa jicara y el pafio rojo. Estos mismos materiales fueron los
empleados por el sol para realizar el sacrificio y asi vencer y azotar a la humanidad. A pesar
de que este Ese Ifa es nigeriano, en el aparecen los mismos materiales que se emplean para
rendirle veneracion al sol, agregandole el Eko liquido con la finalidad de rogarle porque se
aplaque con la humanidad, principalmente con aquellos que estan en el ritual que se esta
haciendo. La nota curiosa, es que el Sara Eko, es una bebida refrescante y por ello con ella
se le pide que se apacigue.
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Este ritual, segin investigaciones hechas, es de origen Haussa y eso no le resta el valor
dejado por nuestros ancestros africanos de esta etnia y que nos legaron esta forma de
realizarle veneracion al sol, con los mismos elementos que él empled para vencer a la
humanidad, por lo que este procedimiento es para los afrocubanos, muy importante.

Algunos Neo tradicionalistas critican estos rituales empleados en el Ifa4 afrocubano, sin
profundizar en un estudio real sobre la existencia de los mismos, aun cuando no se empleen
hoy en dia en la tradicion que dicen practicar y conocer.

El Mamurrayé ¢Una Ubre de Chiva con Congri?

Otro ejemplo de estas ceremonias caidas en desuso en Nigeria, seria el conocido
Mamuraje, que consiste en cocinar la ubre de la chiva que se le sacrifica a Orunmila, con la
finalidad de engafiar a la muerte dandole de comer ubre de chiva y asi no se alimente de los
senos de las mujeres ni de las carnes de los seres humanos. Esto es prescrito en la Tradicion
Afrocubana en el Odu de Ifa, Oshe Okana, lo cual casualmente se encuentra en el mismo
Odu del Corpus Literario de Ifa Nigeriano. Aqui se puede apreciar que se trata de
exactamente lo mismo, con los cambios que no podemos negar que hubo con la lengua
yoruba en Cuba. Ahora exponemos el Ese Ifa Nigeriano que explica coémo se emplea la
ubre de la chiva para hacer Akose (medicina) para alejar la muerte y la enfermedad.

Guisar la ubre de una chiva que se le haya sacrificado a Ifa.
Ofo

Para ilé a boju ranhun
A difa fose
Nwon ni o dana ale
O loun 0 ni dana ale
Odédeé abaya koto
A difa fun Olokanran
Nwon ni o fese kase akase owuro danu
O loun 0 ni wese akase
Kese kese owuro danu
Orita meta abidi yakata
A difa fun senideure
Ti somo bibinu agbonmiregun
Eb6 nwon ni o se
O si gbebd nbe o rubd
Nse ko ma pese nideure
IfA o ba gbanmu eran je
Ko ma pese nideure
Iku gbamu eran je
Ko ma pese nideure
Arun gbamu eran je
Ko ma sese nideure
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Gbogbo ajogun e gbamu eran je
Ke ma sese nideure.

Traduccioén

Los trabes de la barbacoa
Con sus caras como tristes
Realizaron adivinacion para Oshe
A quien le dijeron que preparara la cena
Y ella dice que ella no la va a preparar.
La sala que es grande
Realiz6 adivinacion para el gran Okanran
A quien le dijeron que tenia que lavarse
los pies.
El dice, que no va a lavarse los pies
El crucero no cubre su trasero
Realiz6 adivinacion para Senideure
Quien es hija propia de Agbonniregun
le dijeron que tenia que realizar sacrificio
Ella escuchd y realizo el sacrificio
Dice, no quiero que sirva para ipese
Ifa acepta la ubre del animal para comer
Y no sea la persona que realiza el sacrificio
Iki acepta las ubres del animal para comer
Y no a la persona que realiza el sacrificio
Arun acepta las ubres del animal para comer
Y no a la persona que realiza el sacrificio
Todos los ajogun aceptan las ubres del animal para comer
Y no a la persona que realiza el sacrificio.

Para alejar Iku, Arun y los Ajogun. Esto es para larga vida (Saiku)
Colecciones de 1fa Osheniwo

Quienes no vean estos estudios con profundidad, nunca van a ver las similitudes entre los
rituales del Ifa afrocubano y los rituales de la tradicion africana, pero si analizamos con
detenimiento, en el Ifa Afrocubano se canta:

Mamu raje Ik mapo sendaure mamura je

Claro, la lengua yoruba aqui se distorsion6 por el sonido que emite que no es igual a la
forma de escribirse y si tomamos en cuenta que en Cuba se habla espafiol, es normal que se
distorsione y no se escriba como actualmente se escribe en Nigeria el yoruba, porque
cuando nuestros ancestros salieron de Nigeria, el dialecto yoruba no se escribia de ninguna
forma, ya que la escritura formal del Yoruba no se da hasta el afio 1826 aproximadamente.
Pero analicemos si se trata del mismo canto o no:
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En Nigeria se dice:

Ko ma pese nideure

El sonido fonético suena mas o menos como se dice en Cuba, con algunos cambios como es
natural, pero si se pudiera escuchar la entonacion, se podria notar la similitud. Esto en el Ifa
Afrocubano se mencionaria:

Ko mapo sendaure

Este ritual, aun cuando en Nigeria no se haga por haber perdido vigencia, esta en sus
escrituras y si nuestros ancestros si se preocuparon por realizarlo en cada ritual de Ifa, fue
con la noble finalidad de alejar la muerte y la enfermedad de las personas que participaban
en los rituales de la consagracion y del mismo iniciado.

La realidad es que para los que practicamos Tradicion Afrocubana es irrelevante si en
Nigeria este ritual lo realizan o no en las ceremonias consagratorias de Ifa, lo cierto es que
sabemos que existe y que ellos solo lo hacen como medicina solo para quienes sacan el Odu
Oshe Okana.

Como cualquiera que tenga ojos puede ver y cualquiera con sentido comun, puede analizar,
este ritual no es un invento cubano, es algo que nos legaron nuestros ancestros que no
llegaron de la luna, sino también de Nigeria.

El Ijoye: ¢Un Despiadado Acto de Brutalidad Cubana?

El llamado ljoye, es un ritual que se efectlia en el séptimo dia de la iniciacion de Ifa y ese
dia es donde al iniciado se le entrega su Ifa. Por lo tanto el Ijo Oyé, como se explicé antes,
quiere decir Dia de la Coronacién. En ese dia también se le dan golpes al iniciado en
nuestra tradicion. Esto es un ritual que estd avalado tanto en las escrituras de Ifa
Afrocubano, como en las escrituras del Ifa tradicional y en los dos casos, el personaje
central es Akala hijo de Orisa, de quien Orunmila se venga por las vicisitudes que
Orunmila pasé con Akala. En Cuba al dar los golpes se dice:

Akala omo Orisa, akala omo Orisa, Orunmila ma nbinu, akala omo

Orisa.
(Akala es hijo de Orisa, Akala es hijo de Orisa, Orunmila no te enojes, Akala es hijo de
Orisa)

El ljoye como ceremonia en si, esta sustentado especificamente por el Odu de If4 Okana
Meyi de Tradicion Nigeriana donde dice:

Ogbo erinla ki isoro e weye jigbinni lorun esin A difafun Bilope Ti
nsomo bibi Orunmila. Won ni ki o wa rubo nitori ki lo si Oko.
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Una vaca vieja no puede hablar, solamente mira la bella decoraciéon en
el cuello del caballo. Este fue el Ifa que le sali6 a Bilope, el hijo de
Orunmila. Ellos le dijeron que debia hacer sacrificio, ya que €l no debia ir al
campo a trabajar.

Si se observa, el ljoye es una ceremonia en la cual el Alawo sale del cuarto donde se
encuentra su Orunmila y emula el hecho de ir al campo a sembrar, dejando abandonado a
Orunmila. Entonces es cuando de forma SIMBOLICA, se le comienza a golpear para que
regrese donde estd su Ifa y lo abrace como simbolismo de que solo trabajard 1fa, pues
solamente un Babalawo que trabaje If4, es el que puede alcanzar en poco tiempo esa
categoria. Hacerlo de otro modo, seria largo y penoso. De hecho, Ifa4 debe darle al Awo su
manutencion, obviamente sin caer en faltas, estafas y delinquiendo en nombre de Ifa. El
AwO debe lucir su conocimiento resolviendo problemas a través de los Ebbd y obras
marcadas y no poniendo como cura, una consagracion cara a alguien que hard
posteriormente lo mismo que le hicieron sus antecesores.

Resumiendo, El ljoye, significa que el Awo Orunmila no trabaja nada méas que no sea Ifa,
pues serd castigado por el mundo (Representado por los golpes). Que algunos hagan las
cosas de forma brutal, no quiere decir que sea correcto o que todos lo hagan asi. Un buen
Babalawo, nunca debe permitir que se ejecuten barbaries innecesarias en su presencia.

Eduardo Conde Ifabilawo

Sin embargo, mucho se critica que esto no sucede en el mas puro de los Ifa Tradicionales
Nigerianos y acusan y descalifican, por la barbarie de algunos, a toda la tradicion
Afrocubana. Si de comparar barbaridades se trata, veriamos que las marcas rituales de la
cara que se hacen en algunas ramas de Orisha e Ifa estan contempladas por Ifa Tradicional
y el Ocha ejecutor es Oggun. Hacemos énfasis en que esto no es tan solo un elemento
CULTURAL, como pretenden hacer ver muchos Neotradicionalitas, esto es un elemento
que esta sostenido en el Ifa Tradicional de muchas tribus yoruba y no vemos a los que
practican esta tradicion, hacerse las marcas que les manda su propio Ifa, ni tampoco vemos
que lo critiquen como algo brutal ¢Conveniente no?

Obviamente, siempre se encuentra a uno que otro Neo tradicionalista que grita que la
ceremonia del ljoye es un acto de brutalidad cubana que no se practica en Nigeria.
Obviamente, esto es falso. El ljoye si se practica en Nigeria y de hecho La forma en que
debe ser hecha esta ceremonia, esta sustentando en el Odu lIrete Njero de Tradicién
Nigeriana.

En Nigeria, al Omo Awo (antes de iniciarse) cuando va camino a la puerta de igbodun, se le
da también con unas varas de Atori, claro, esto no pasa en todos los linajes, por ello,
aquellos que solo hayan visto un video de un linaje X o hayan visitado una tierra donde esto
no se haga, van a criticar este procedimiento que se realiza en el Ifa Afrocubano, pero en el
Africano, aun después que se golpea, también el omo Awo se tira al piso pecho en tierra
mientras los Babalawos lo van pisando, esto también es respondiendo a la venganza de
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Orunmila con Akala el hijo de Orisa como podremos ver en el Ese Ifa tradicional africano
Irete Njero:

Akala el Hijo de Orisa

Introduccidén

Ifa dice que a la persona a la que le sale ate njeru, que es Irete lotun, iwori
losi, tiene que realizar Ebbo, Ifa dice que la persona tiene que cuidarse
mucho en buscar mujeres, esto es para que la gente no le falte el respeto.

ESE IFA

Te mi kankan n o lo
Temiwaranolo
A difa fun Oranmila
IfA nlo ree jiyemo
Ti nse obinrin Orisa fe
Eb6 ni nwon ni baba o se
Ortnmila gbebo nbe o si sebo
Nje ngo te akala omo Orisa
Ire to temi lale ana ngo te o gbesan
Ngo te Akala omo Orisa.

TRADUCCION

Pisame rapidamente
Aun asi voy a seguir mi camino (voy a hacer mi voluntad)
Pisame rapidamente
Voy a seguir mi camino (voy a hacer mi voluntad)
Realiz6 adivinacion para Orunmila
El dia que iba a acostarse con la mujer de Orisa
Le dijeron que tenia que realizar Ebbd6
Orunmila realiz6 el Ebbo6
Voy a pisar a Akala el hijo de Orisa
Como tu me pisaste anoche
Y me voy a vengar
Voy a pisar a Akala hijo de Orisa.

Explicacion

Orunmila estd acosando a la mujer de Orisa, esa mujer se llama
Jimo. (ljemo). Orunmila dice que él va a buscar todas las formas
posibles para acostarse con la mujer de Orisa y luego quedarse con
ella. Un dia, cuando ya era tarde en la noche y Orunmila se sentia
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seguro de que ya Orisa se encontraba dormido, se acerco
sigilosamente al lugar donde ellos dormian.

Cuando Orunmila entrd, efectivamente ya Orisa estaba roncando.
También su hijo Akala estaba dormido, pero sin embargo, de repente
Akala se desperté con deseos de ir al bafio. Orunmila se asombro y
se preguntd ¢Como es posible que el hijo de Orisa se despierte a
esta hora? Orunmila tratdé de ocultarse, tirandose a la largo sobre el
suelo para no ser visto y Akala pisé accidentalmente a Orunmila,
Orunmila pensé: jSolo por querer acostarme con la mujer de Orisa,
mira todo lo que tengo que pasar! Orunmila aguanté un tiempo y
cuando Akala se acostd, él logré acostarse con la mujer de Orisa.
Cuando lleg6 la mafiana, Akala, el hijo de Orisa, tenia dolores en
todo el cuerpo y en la cabeza y su padre dijo: “No hay otra cosa que
hacer, vamos con Orunmila para consultarlo”. Orunmila le dijo a
Orisa que su hijo tenia que consagrarse en If4, que si se consagraba
en Ifa, se le iban a quitar todas sus dolencias. Orisa, acepto que su
hijo, fuera iniciado en If4. Cuando ya estaba listo todo el material
para la ceremonia, Orunmila agarré a Akala omo Orisa y le dijo: “Ngo
te Akala omo Orisa” (Yo voy a consagrar a Akala el hijo de Orisa).

Orunmila le dijo a Akala “Como tu me pisaste anoche, yo voy a
pisarte como venganza a lo que tu me hiciste a mi”.

Los demas Babalawos que estaban con Orunmila no entendieron,
solamente Orunmila sabia porque se vengaba. Después que
Orunmila pisara a Akala, todo el dolor que tenia Akala en su cuerpo,
desaparecio.

Colecciones de 1fa Osheniwo
No creemos necesario comentar sobre este hecho, pero tanto el If4 Afrocubano como en el

Nigeriano, el lyojé es parte integral de las ceremonias, aunque esta no se practique en
algunas regiones de Nigeria.

Ceremonia de la Mesa jFumemos Tabaco!
Otro de los pasos que tenemos en el 1fa afrocubano, es el ritual de la mesa. Repartir tabacos
y ofrecer bebida (vino). Esto en el If4 nigeriano no se ve durante la consagracion de Ifa,
pero veamos la importancia que tiene este ritual y su objetivo, analizando el siguiente Ese
If4 de Tradicion Nigeriana:

Orunmila Vive con la Mujer de Iku

Introduccion
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Ifa dice; El va a proveer iré de hijos para la persona que le sale Ogunda
Meji.

Ese Ifa

O se firi koja nbe
Mo se gba meni
Difa fun Orinmila
Ti nlo le gba ogbontariki
Obinrin iku
Eb6 nwon ni o se
O si gbebo nbe o rubo
Oro te ero keke si lale ana
Mo fi soti mu
Moforo yi mu taba
Gbeeru fu
Moforo yi mu taba
Gbeere fu.

Traduccioén

El dice, cuando algo pasa rapido
Como una sombra
Realiz6 adivinacion para Orunmila
El que va a quitarle la esposa a Iku
Le dijeron que tenia que realizar Ebbo
El dice; El asunto que ustedes
Le dieron mucha importancia anoche
Yo, no le di tanta importancia
(Bebi con él y fumé tabaco con él)
Y expulsé el humo con él
Y eché humo con él.

Explicacion

Aqui esta Orunmila, el que va a quitarle la esposa a Iku. Ella se llamaba
Ogbontariki, Orunmila estaba enamorado de ella. Ifa dice, que si la persona
estd enamorada de alguien o quiere lograr algo, Ifa dice que tiene que
realizar Ebbo.

Ebbd: Tabaco
Oti (bebida)

Este tabaco la persona tiene que fumarlo y el resto lo va a echar en el ébo
(en la cazuela o jicara del Ebbé para ponérselo a Echu).
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La persona también tiene que beber oti (bebida) y lo demas lo va a dejar en el
€bo. Ifa dice para que la persona pueda lograr lo que desea alcanzar o pueda
lograr atraer lo que desea sin obstaculos. Ifa dice que la persona tiene que
realizar Ebb6 Asegbé (para no ser acusado).

Colecciones de Ifa Osheniwé

Como podemos analizar, esta parte del ritual, tampoco fue un invento afrocubano y
podemos ver claramente que este fue un Ebbd realizado por Orunmila para evitar que la
muerte lo atrapara y por lo tanto, con esto evitd ser acusado por el Orisa de la muerte (IkQ).
En cuba cantamos:

Peregun motawa omo awo peregun motawa omo awo.

Aqui puede existir nuevamente el problema de la lengua y la escritura, pero aqui se
evidencia claramente que quienes no profundicen, no veran donde estéa la similitud y el aval
de esta ceremonia que llegd directo de Africa. El rezo como lo dicen los nigerianos es:

Moforo yi mu taba (en vez de peregun motawa)

Gbeeru fu (y aqui se suplanta esta frase, por Omo Awo, o sea que fumando tabaco con
la muerte, esta el Omo Awo (el iniciado), con el fin de alejarla.

Como se puede observar esta es una ceremonia que también cae en desuso en Nigeria, pero
que en Cuba se conserva, por las razones explicadas. El “linaje” Afrocubano, podra tener
ciertas variaciones, pero salta a la vista que sus ceremonias son litargicamente correctas y
presenta quizas mas pasos en sus consagraciones de Ifa, pero esta no las hace incorrectas ni
inventadas. De esta forma se vuelve a refutar a los que niegan que esto pueda existir en
Nigeria.

El Obe Kapanado o Cuchillo ¢Una Parafernalia Cubana?

Un sacerdote de Ifa acabado de salir del Igbodun, aunque haya recibido la ceremonia de
ljoye, aun no es considerado completamente sacerdote de Ifa hasta no pasar por la
ceremonia de Obekapanadu también conocida por ADA ORISHA que esta contenida en el
Odu Osa Meyi (y otros), inclusive del Ifa Tradicional Nigeriano.

Antiguamente solo se entregaba el Obe o Ada Orisha, mejor conocido como Cuchillo,
cuando ya el Awo sabia hacer Ebb6, dominaba las medicinas, etc., Hoy en dia se lo dan
hasta acabado de ser iniciado por cuestiones sabidas. En otros tiempos, si no se estaba
debidamente preparado no se le daba nada.

La ceremonia de Obekapanadu es una confirmacion donde se ve el llamado “Fuego de
Odu” y la base de la confirmacion esta contenida en que Orunmila probo con fuego la
verdadera identidad de su hijo. Debe saberse que esta ceremonia pasé de utilizar lamparas
de aceite, a utilizar velas, por lo que antiguamente la ceremonia era mas fuerte.
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Lo mismo sucedié con la elaboracion de los llamados Edanes de Onile, que por falta de
materiales se paso a hacer un fundamento portatil de esta deidad, pero cumplié su objetivo
y su momento histérico. Los Ada Orisha de la Tradicién Nigeriana no tienen el filo que
deben llevar, pero eso no le quita su verdadera funcion, la cual es controlar el poder de
lyami Osoronga.

Veamos el Ese Ifa de Osa Meyi, que no solo describe parte de la ceremonia de
Obekapanadu, sino que muestra el simbolismo de por qué se debe tener:

Eduardo Conde Ifabilawé

Ese Ifa

Osa Meyi fue uno de los que trajo al mundo a lyami y fue él quien los salvo
de la extincidn total de la faz de la tierra. El asunto originalmente concernia
a Orisha Nla quien, como representante de Dios en la tierra, era la cabeza
de todas las divinidades, incluyendo la comunidad de las brujas.

Orisha Nla tenia dos lagos en la parte trasera de su casa. Uno de ellos solia
secarse durante la época de sequia y el otro daba agua todo el afio. Los
dos lagos eran utilizados por todos. Pero las esposas de Orisha Nla
estaban reprochandole el hecho de dejar que las brujas, entre otros, usaran
su lago. Orisha Nla reaccion6 ordenando que el lago que daba agua todo el
afo era de uso exclusivo de su casa, mientras que permitia que las brujas
utilizaran el que se secaba.

Sabiendo que este lago no les iba a dar agua durante la época calurosa, las
brujas fueron a registrarse, para saber que hacer para asegurar el
suministro de agua todo el afio. Se les aconsejé que le dieran un Chivo a
Echu. Después que Echu se comio el Chivo, se zambullé en el lago
exclusivo de Orisha Nla, removié la piedra con la cual la cama del lago
estaba embalsada y la transfirid al lago de las brujas. La piedra estaba alli
para que el agua fluyera por debajo de la tierra. Una vez seguras de que su
lago no se iba a secar durante la estacion seca, nombraron a dos pajaros
para que lo vigilaran contra los intrusos. Estos pajaros se llamaban Ikaare y
Otuutu.

Cuando llego la época de sequia el lago de Orisha Nla se secoé rapido,
mientras que el de las brujas permanecio lleno de agua. Las brujas les
dieron a los pajaros, la contrasefia con la cual tenian que avisar si algun
intruso se acercaba a sacar agua de su lago. Cuando la casa de Orisha Nla
se quedo sin agua, fueron al lago de las brujas. Los pajaros les permitieron
ir a buscar agua, pero las esposas iban a bafiarse en él. Fue en esta etapa
gue los pajaros empezaron a dar la contrasefa a sus principales.
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Ikaare fue el primero en avisar:
“Aya orisa weee”.
Y Otuutu grito:

“Aya orisa pomi tu tu tu tu”.

Con esto, los intrusos se dieron cuenta que el lago, tenia guardianes y
salieron huyendo a casa rapidamente.

Cuando las brujas llegaron, les preguntaron a los guardianes quienes eran
los intrusos. Y estos reportaron que eran miembros de la casa de Orisha
Nla. Ellas juraron castigar a Orisha Nla por contravenir la proclamaciéon que
€l mismo hizo, permitiendo que su familia utilizara el lago.

La cancién de marcha de las brujas era:

“Eni asoro, omo eronko aafbo oniyan. To risa taayare, aarije,
aarimu”.

El pandemonio se suelta hoy, todos los pajaros del monte hablaran como
seres humanos, consumiremos a Orisha Nla y a sus esposas hoy.

Cuando Orisha Nla escuch6 el canto de guerra de las brujas, huyé de su
casa para refugiarse con Oggun. Oggun se prepar6 para la batalla contra
los invasores y se sentd frente a su casa a esperar a que llegaran las
brujas. Tan pronto llegaron a la entrada de Oggun, este tir6 su machete y
saco chispa. Pero estas se tragaron a Oggun junto con sus instrumentos de
batalla y Orisha Nla escap6 por la puerta trasera. Se refugié en casa de
Chango y tuvo la misma suerte. Orisha Nla corrié a la casa de todas las
otras divinidades, pero estas fueron tragadas por las brujas invasoras.

Finalmente, Orisha Nla corrié a la casa de Orunmila y este le preparé un
lugar para esconderse en el altar. Este hizo que Orisha Nla se escondiera
debajo del altar y lo cubrié con un pafio blanco con su cabeza fuera del
mismo. Ese es el significado que tiene la elevacion que sobresale debajo
del pafio blanco con el cual se cubre el altar de Orunmila. Este se llama
Orite.

En eso Osa Meyi trajo su Akpako" y prepar6 el polvo de adivinar y las
marcas de su propio Ifa con el Iruké. Lo sopl6 sobre su casa gritando:

“Ero, ero, ero”

¥ Akpako: Bandeja de adivinar (Op6n 1fa)
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Paz, paz, paz.

Cuando las brujas llegaron al cruce de la calle cerca de su casa perdieron
sus rumbos y se confundieron. Pero enviaron a sus dos guias para que
dirigieran su avance hacia donde quiera que estuviese Orisha Nla. Los dos
guias encontraron a Orunmila frente a su casa y le dijeron a Orunmila que
habian seguido las huellas de Orisha Nla hasta su casa. Este confirmé que
él lo tenia, pero apelo a ellos que este estaba tan palido y sin vida, que si
ellos lo mataban en esas condiciones, no iba a tener carne en él. Los
convencié de que le dieran siete dias para engordarlo antes de matarlo. Y
ofrecio compartir la carne de Orisha Nla.

Orunmila les hablé con un encantamiento que es prohibido mencionar o
hablar, ya que causa pandemonio. El resumen de esto es que Orunmila los
conjuré6 a que aceptaran cualquier explicacibn que este les diera para
mantener a Orisha Nla. Bajo la influencia del encantamiento, estos
estuvieron de acuerdo y regresaron a la base.

La mafana siguiente Osa Meyi hizo adivinacion y se le dijo que les diera
una gallina negra a Ifa y un Chivo a Echu. Se las dio pronto, ya que sabia
gue los brujos acortarian la duracion de los dias y las noches de los dias
gue faltaban. También se le dijo que prepara un banquete con Conejos para
los brujos y que preparara vino de palma envenenado con lyerosun vy el
encantamiento que no puede ser mencionado.

También prepar6 un lugar cercado al frente de su casa y consiguié una
clase de goma adhesiva, llamada Aare en Yoruba, para untar la cerca.
Prepard dieciséis sillas de madera, untadas también con la goma, y las
enveneno con las cercas de recepcion.

Lleg6 el dia acordado y ese dia Osa Meyi prepard el banquete y puso la
comida y las bebidas en la cerca de recepcion. Tan pronto llegaron los
brujos, tomaron sus asientos y comenzaron a beber y comer. Después de
comer y beber le dijeron a Osa Meyi que trajera a Orisha Nla y antes de que
pudiera responder uno de los brujos vio a Orisha Nla en el altar de Orunmila
de donde él se asom¢é para ver a los intrusos.

El que lo vio gritd que estaba debajo del altar de Orunmila. Cuando estas
se movian para atacar, Echu los habia pegado a sus sillas firmemente y
estaban indefensos. Mientras trataban de girar las sillas, la goma en la
cerca les pego las alas. Fueron totalmente vencidos.

En este punto, Osa Meyi le dio el cuchillo de su Ifa a Orisha Nla y él
sostenia el Iruké y comenzaron a destruir a los brujos uno detras de otro.
Cuando los destruyeron a todos, suspiraron de alivio. Ellos no supieron que
uno de ellos, se refugié debajo del altar de Orunmila.
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Mientras mataban a las brujas ellos cantaban.

“‘Ota mi po yee okon kon un uku saan paa yeye”.
Mis atacantes son muchos, los mataré uno detras de otro.

Cuando Orisha Nla vio al que se estaba escondiendo debajo del altar de
Orunmila, lo quiso matar también, pero Osa Meyi lo detuvo bajo el
argumento de que él no podia destruir a nadie que buscara refugio bajo el
altar de su Ifa tal como su vida habia sido salvada cuando se escondi6
debajo del mismo altar.

Luego sacaron al brujo que resulté una mujer y le quitaron la goma de su
cuerpo. Cuando la examinaron de cerca descubrieron que estaba
embarazada. Osa Meyi entonces dijo que era prohibido matar a una mujer
gue se supiera, estaba embarazada.

Orisha Nla insistié en que si la dejaban viva, ella produciria mas brujos que
intentarian destruir el mundo tal como la primera generacién de brujos
habia tratado. Se cree que si esa mujer hubiese sido matada esa noche,
hubiese significado el fin de la genealogia de la brujeria de la faz de la
tierra. Sin embargo, Orisha Nla sugirié que ella debia hacer un juramento de
no destruir gente inocente en la tierra.

Osa Meyi le propuso a Orisha Nla que la tierra era la Unica divinidad capaz
de destruir a las brujas si estas se portaban mal, ya que la tierra es la Gnica
fuerza que sobrevive a todas las otras fuerzas y agencias terrenales. Cavo
un hueco en el suelo y lo llend con todas las cosas comestibles y puso
semillas de Kola encima de esto. Asi la hicieron jurar en el piso de que los
mataran si ella o sus hijos de generacion en generacion mataban a
cualquier hijo de Dios o de Orunmila sin causa justa. Ella hizo el juramento
y se comid las semillas de Kola que estaban arriba de la comida. No
obstante ella les pidié que le diijeran, como se iba a alimentar si no podia
matar a ningun hijo de Dios ni de Orunmila. Orisha Nla replico que si él o
cualquiera de sus hijos los ofendia o su problema le era presentado él
compensaria la ofensa matando un animal, ya fuera Carnero, Chivo, ave,
etc. Y regaria la sangre en el exterior de su casa. Esa seria la sefial de que
el transgresor habia pagado la ofensa cometida y que esa persona debia
ser dejada en paz. Ese es el significado de la Sara (Sacrificios de animales
a los Ancianos de la Noche para limpiar la transgresion) que los hijos de
Dios hacen hasta el dia de hoy. Es la sefial de que el ofrecimiento viene de
un hijo de Dios y los hechiceros accederan y le concederan su deseo.

Por otra parte, Osa Meyi le dijo que si ella veia cualquier alimento
confeccionado en una olla y depositado en un cruce de caminos, junto a la
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orilla o sobre un horno, debia saber que era un hijo de Orunmila y debia
aceptar la comida y dejar tranquilo a quien se la ofrecia.

Anotaciones Privadas de Aguila de Ifa

No se deben emitir veredictos absolutos cuando se desconoce de un tema. La similitud con
parte de la ceremonia de Obekapanadu con este ese Ifa es contundente, pero como todo en
If4, no es la Unica que lo avala y da los procedimientos de dicha ceremonia. No es casual
tampoco, que otro Pataki de Tradicion Afrocubana del mismo Odu, da la razén y a la vez
otra parte de la ceremonia que celebramos para entregar este valioso atributo de Ifa y por la
misma razén: Controlar el poder de lyami Osoronga. Veamos:

Pataki

En los comienzos de los Orisha, Oshagriniyan era el encargado de las
inspecciones en las labores de los Alaguede, en la fundicion de Ada
(cuchillo). El habia creado, en union de Oggun, una sociedad secreta
llamada Balogun que era una sociedad donde todos sus miembros eran los
unicos llamados a usar el cuchillo y alli ellos hacian ceremonias secretas y
muy fuertes, donde se ponia a prueba el valor y la resistencia de los
nedfitos para poder tener derecho a llamarse Omo Agada (Hijo del Cuchillo
fuerte).

Oshagriniyan tenia un hijo llamado Talabi, que era Omo Agada y este
sostuvo una disputa con lyalashe (Nota: lyalashé es el nombre genérico de
la sacerdotisa suprema del culto a IYAMI, lo cual es otra referencia dentro
del If4 Afrocubano a esta deidad) que era madre de Ayaba Aye, del reino
de los espiritus infernales y utilizando un Ada la maté. Ayaba Ayé le declar6
la guerra a muerte y Talabi tuvo que refugiarse en la casa de Orunmila, el
cual se llamaba Osa Meyi, pero en esos tiempos, Orunmila no era Omo
Agada.

Orunmila lo protegid, cuidod, alimentd y lo hizo invisible por medio del Ebbo
gue le habia hecho y Orunmila al verle el Ada a Talabi le dijo: “Tu debes
darme el Ada en recuerdo de nuestra amistad”, pero Talabi le dijo: “Eso no
puede ser, ya que es la insignia de Egbe Balogun (sociedad del cuchillo),
para dartelo hay que ver a Oggun, Oshagriniyan y Obbatala a que te juren
como Omo Agada”.

Orunmila consulté con su Ifa y se vio Osa Meyi e Ifa decia que por el fuego
de la guerra con la brujeria que traia detras, tenia que hacer Kuana Odu
Paraya Nawa.

Orunmila llamé a Oggun, Obbatald y Oshagriniyan para que le hicieran la
ceremonia y ellos, al enterarse de lo que Orunmila habia hecho por Talabi,
prepararon todo para la ceremonia y lavaron Agada para Orunmila. Lo
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llevaron a XXXXXX, con el torso desnudo y en el XXXXXX, Oggun con su
fragua avivaba los tizones prendidos y alli Obbatalda XXXXXXX vy
arrodillaron a Orunmila XXXXXX.

El jefe de Egbe Balogun que era Olofin, llegd con toda su comitiva que eran
XXXX y cada uno con una XXXX comenzo a cantar y hacer la ceremonia.

Entonces se acerco XXXXXX y rez0 XXXX y comenzé a echarle XXXXX
sobre la espalda a Orunmila y cantaba.

Y asi sucesivamente uno a uno los Sacerdotes fueron pasando a echarle
XXXX sobre la espalda a Orunmila y cantaban.

Terminé la ceremonia, levantaron a Orunmila, quien habia resistido con
fuerza y valor la prueba suprema, demostrando ser digno Omo Agada y
entonces lo llevaron y lo bafiaron con omiero y echaron su ropa en el hueco
e XXXXXX cerro la sepultura.

Oggun cogié su Agada y retdé a Orunmila a fajarse, quien al principio no
gueria, pero tuvo que aceptar y al empezar la pelea todos empezaron a
cantar.

Orunmila dej6é caer su Agada en sefal de respeto a Oggun y a Obbatala,
quienes eran los verdaderos duefios de Agada Osha y desde entonces,
también fue de Orunmila y este y sus hijos desde entonces son Omo
Agada, después todos se abrazaron e hicieron el banquete, donde comié
Oggun, Orunmila y Obbatald y asi queda Orunmila iniciado en Egbo
Balogun y desde entonces Orunmila jura a todos sus hijos en igual forma y
alli le entregan su Agada.

Anotaciones Privadas de Aguila de Ifa

Faltarian muchos otros Patakies y Odus para completar esta ceremonia, pero suponemos
que la validez de la misma salta a la vista. En ambas tradiciones el cuchillo es el simbolo
que permite al Babalawo controlar y poder negociar con el gran poder de lyami o en su
defecto, con las artes oscuras de la hechiceria. Mas claro no puede estar y una vez mas los
grandes “criticos” Neo tradicionalistas, hacen gran alarde de IGNORANCIA y vocacion
de Papagayos.

El lyefa. ¢Puré de Name?

Los Odu de Ifa son marcados en el tablero, en un polvo que es esparcido por el mismo. Este
Polvo utilizado en Nigeria y que es conocido en Nigeria como lyerosun, es usado en Cuba
bajo el nombre de lyefa.
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El arbol utilizado para obtener el polvo divino, es la Baphia nitida, aunque muchas veces
hay problemas en la clasificacion boténica y diferencias regionales con respecto al nombre
del arbol, pero el lyerosun como el nombre del polvo es ampliamente conocido. Segun la
fuente de 11é Ifé el nombre significa lyé Irosun o polvo de Madera (lyé), causado por las
termitas a partir del arbol Irosun. También es conocido en esta region como Irosu. Sin
embargo, los Babalawos de Meko, no conocen ningdn arbol que se llame Irosun y alegan
que el polvo de termita (lyeré) proviene de un arbol que ellos conocen como Osun. Para
afiadir un poco mas de confusion, en algunas regiones se utiliza Baphia nitida y en otros
Pterocarpus osun, el cual se conoce como el Osun Rojo (Osun Pupua) y el Pterocarpus
erinaceum el cual es conocido como Osun Negro (Osun Dudu). En Meko, otras maderas
también son usadas entre ellas el Igi Ayore, Igi Idin, Igi Ishin (Blighia sapida) o polvos del
Bambd o la palma aceitera, pero la preferencia en madera es irrelevante, siempre y cuando
sea hecho por la accion de la termita. En Ifé sin embargo, los Babalawo indican que el
polvo de termita de cualquier otro arbol es inaceptable, aunque algunas veces usan polvo de
la corteza de la palma aceitera (Elaeis guineensis). Algunos viejos autores, llegaron a ver
como en Ifé también se utilizaba arena en el tablero de Ifa para adivinar y otros reportan
haber visto esto mismo en Dahomey. En Meko, también se utiliza polvo de Name. Como se
puede ver, hay muchas diferencias regionales con respecto a cédmo se confecciona este
polvo y hasta cuales son los arboles adecuados y cuéles no.

En Cuba el lyan, que es el polvo de Name que prepara el Babalawo Afrocubano, tiene su
sustentacion en el If4 Tradicional Nigeriano en el Odu Oyekun Meyi, y cuyo rezo dice:

Atata tanin tanin a di fa fun iyan...
Ese Ifa

Echu ayudo a un hombre llamado Olomo a destruir a los Ajogun que lo
agobiaban, metiéndoles harina de Name en la boca. Con esto nacié que los
Ajogun no pueden probar la harina de Name porque les pone la boca
amarga Yy les tranca las mandibulas.

Se consulté IfA en nombre de Olomo el alto y corpulento, todos los Ajogun
daban vueltas alrededor de Olomo porque querian matarlo. Ifa le dijo que
hiciera sacrificio y asi lo hizo. Un dia la muerte, la enfermedad y el dafio se
pararon y marcharon a la guerra a la casa de Olomo, pero hallaron a Echu
fuera de la casa de Olomo y Echu les meti6 harina de Name en la boca.
Cuando la harina de Name tocd sus bocas, algunos murieron y otros
enfermaron, pero ninguno pudo entrar en casa de Olomo. Cuando Olomo
se sintio feliz comenzd a cantar la cancion de los sacerdotes de Ifa:

“Atata tain tain”.
Se consulto a Ifa en nombre de Olomo el alto y corpulento, la muerte que

gueria matar al sacerdote de Ifa, ya no puede matarlo, la muerte se ha
alejado de la cabeza del sacerdote de Ifa. La muerte no come harina de
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Name, si la muerte trata de comer Name, la boca se le pone tiesa, las
mandibulas se le trancan, la enfermedad que queria afligir al sacerdote de
If4, ya no puede afligirlo, todos los Ajogun que querian atacar al sacerdote
de Ifa ya no pueden atacarlo, la muerte no puede comer harina de Name, si
la muerte trata de comer Name, la boca se le pone tiesa, las mandibulas se
le trancan.

Anotaciones Privadas de Aguila de Ifa

Como se puede observar, en este Odu se usa el polvo del Name en el lyefa Cubano. Esto no
es un invento, ni tampoco ganas de hacer puré de Name. En este Odu, Orunmila le dio lyan
a los Ajogun y todos se rindieron porque se atoraron y prestaron juramento ante Orunmila
de que cuando se usara ese polvo para sacrificio, ellos respetarian a quien lo utilizara.
También podemos ver que no solo los hechiceros no pueden probarlo, tampoco lo puede
probar Iku, EI Sefior de la Muerte, ni la enfermedad.

El lyerosun que utiliza la Tradicién Nigeriana, esta compuesto, como ya se dijo, por el
aserrin de ciertas maderas, causado por las termitas. Sin embargo, el aserrin de termita
también es usado como uno de los componentes del lyefa de Tradicion Afrocubana, ya que
este es el elemento que cuando se realiza un Ebbo y se “borran” los Odu, hace que el Ashe
actue tal como la termita, que solo destruye la madera que estd muerta y no la madera del
arbol gque esta en buenas condiciones. Es decir, el significado esotérico del polvo de termita
que se afiade al lyefa Afrocubano, tiene la finalidad de no tocar la parte Iré del Odu, pero se
lleva la parte Osorbo del mismo. El no utilizarlo es el responsable de que muchos
Babalawos hagan Ebb6 para Iré y el Iré no aparezca por ningin lado después de efectuado
el sacrificio. Como ya se dijo, el lyerosun puede ser extraido de varios arboles especificos y
estos se identifican por el color, rojo, negro y amarillo. Al Name, por su parte, hay que
hacerle ciertas ceremonias para quitarle la maldicion y pueda ser utilizado para este fin.

Eduardo Conde Ifabilawé

Con el cierre de este capitulo, hemos dejado claro que nada en la tradicion Afrocubana es
un invento. Aparte de estar sustentado por Odus de la propia tradicion, se demuestra mas
alla de toda duda, que estas ceremonias si existen desde la cuna de nuestra tradicion.

Con esto esperamos poner fin a las discusiones estériles y que los Neo tradicionalistas se
enteren de una buena vez que el Ifa Afrocubano esta lleno de sabiduria y buenos legados.
No es justo gque toda una tradicidn trate de ser desprestigiada por desconocedores de la
misma, a causa de los malos practicantes que no solo existen en la Tradicion Afrocubana,
sino también en la tradicion Nigeriana.

El lyaworaje ¢Sacrificios sin Sentido Después de Hacer Ocha?

Mucho se critica, el proceso de lyaworaje que se hace en Cuba y que estos son sacrificios
innecesarios sin ningun sentido. Mucho se habla inclusive que eran costumbres de los
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Negros en Cuba, a los cuales vestian de blanco porque ese era el color que vestian a los
esclavos, cosa que no solo es ridicula, es una completa muestra de ignorancia.

Pero el proceso de lyaworaje, no es mas que otro de los tantos procesos de sacrificios, que
Ilevan por objeto la purificacion de la persona que se consagro y que por haber recibido las
mismas, estds esotéricamente vulnerable “como un recién nacido”.

Mucho se habla en la tradicion afrocubana, que cuando se hace Ocha, la persona se une
esotéricamente en MATRIMONIO con el Ocha que corond y por eso se le conoce como
lyawd. Este proceso no es méas es un largo sacrificio, donde la persona debe guardar
muchas normas, para poder tener un camino religioso libre de tropiezos y de esta forma
culminar felizmente su destino. Este proceso es inclusive motivo de burlas por parte de
elementos Neo tradicionalistas, que como ya se ha establecido, no solo ignoran la
Tradicion Afrocubana, ignoran también la nigeriana. Sin embargo, este largo proceso de
sacrificios, aun cuando ha recibido adaptaciones cristianas, no hace mas que emular los
grandes sufrimientos y sacrificios que pasé Orunmila en Iwd y que ademés avala lo que
esotéricamente es el MATRIMONIO entre la deidad y la persona que la corona.

De hecho, veremos por medio del Odu Ogbe Yono de Tradicion NIGERIANA como el
nombre de Iyawo no es un “invento cubano”, como también es considerado un matrimonio
esotérico y como este se relaciona, no solo al nombre y a este matrimonio, sino a todo el
sacrificio que este conlleva, la recompensa que este sacrificio ofrece y sobre todo, como
esto es sentencia del mismo Orunmila. Veamos que dice Ogbe Oligun:

La nueva esposa de Orunmila. Iya fue la hija del Oniwoo del pueblo de Iwo.
Ella era muy bonita y trabajadora.

Ella era muy querida por el Oniwoo. Por consiguiente, Oniwo0 resolvio
tomar parte en la eleccién de su compafiero. Oniw00 quiso asegurarse que
cualquiera que se casara con su guerida hija debia ser paciente y no debia
provocarse facilmente. El puso pruebas diferentes a todos los probables
aspirantes. Todos ellos fallaron.

Orunmila acudié entonces a algunos de sus estudiantes para consultar Ifa 'y
determinar si él se casaria 0 no con lya la hija de Oniw06. El también quiso
saber si la relacidon seria fructifera y feliz para los dos. Los estudiantes le
aseguraron que la relacion seria muy buena para él. Le aconsejaron sin
embargo que fuera muy paciente y no debia dejarse provocar. El estaba
informado que los padres de lya lo pondrian a prueba para determinar el
nivel de su paciencia. Le aconsejaron entonces que ofreciera sacrificio con
XXXX, XXXXX y XXXX. El cumplié y partié a su jornada.

Cuando Orunmila llego al palacio de Oniwo6, fue recibido calurosamente y
se le pidi6 ir a un cuarto para dormir. Desconocido a Orunmila, era que el
cuarto era una pocilga donde se guardaban los cerdos y pollos de Oniwo0.
Por tres dias, Orunmila se quedo dentro de este cuarto sin comida o agua.
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El cuarto hedia intolerablemente y los pollos defecaron en el cuerpo de
Orunmila. El nunca salig, €l nunca rog6 por comida ni agua para limpiar su
cuerpo.

En el cuarto dia, Oniwo6 convocé Orunmila a su palacio, cuando lo vio,
Orunmila estaba lleno de heces y hedia terriblemente. El le pregunté a
Orunmila si habia disfrutado su estancia en el cuarto. Orunmila contesto
gue el cuarto era como un segundo palacio para él. A Orunmila le fue
pedido pasar a otro cuarto al lado de la cocina. El calor y el humo lo
estaban ahogando. El se quedd dentro del cuarto durante otros tres dias sin
comida o bebida. Al cuarto dia se le convocé al palacio a la presencia de
Oniwoé. El le preguntd a Orunmila si habia disfrutado su estancia en el
cuarto. Orunmila contestdé que el cuarto era muy agradable. Oniwod pidid
que se le diera comida y bebida a Orunmila. El comi6 la comida.

El proximo cuarto dado a él estaba lleno de agua rancia, gusanos e
insectos. El no pudo dormir durante los tres dias que pasé dentro del
cuarto. Le pidieron que saliera del cuarto. El tenia picaduras de insecto por
todo el cuerpo. Cuando Oniwoé le pregunté que si él habia disfrutado su
estancia en el cuarto, Orunmila respondio afirmativamente.

Durante tres meses, Orunmila pasé de una prueba a otra. El soport6 todo
sin quejas. Los proximos tres meses, fueron pruebas fisicas como reducir
arboles grandes en momento del registro, aclarar grandes extensiones de
tierra y llevar cargas pesadas de un lugar a otro. Todos esto €l lo hizo sin
guejarse.

Después de esto, Oniwo6 convocod a Orunmila para encontrarse con €él, le
dijo que tomara un bafio, se cambiara y se presentara ante el Oniwoé.
Antes que él regresara a la corte del palacio, descubrié que por todas
partes todos estaban en un ambiente festivo. Todos estaban cantando,
bailando y festejando. Oniwoo le pidié a Orunmila que se sentara a su lado.
El lo hizo. Oniwoé entreg6 a lya como esposa a Orunmila. Oniwoé alabo la
paciencia de Orunmila, paciencia y aferramiento manso a lo largo de sus
pruebas. El le pidi6 entonces a Orunmila que cuidara de lya por él, ya que
él habia demostrado que era capaz de tomar y cuidar a una mujer.

Orunmila estaba lleno de alegria porque habia tenido éxito donde otros
habian fallado. El dijo_entonces ese dia_a los pupilos que todas las
mujeres que se van a casarse o las ya casadas debian llamarse lya-iwo
o_lyawo (el sufrimiento de Iwo) El llamé a su nueva lya-iwo de Eré (la
ganancia detiene su sufrimiento en el pueblo de Iwo). Desde ese dia, todas
las esposas y esposos eran conocidos como lyawo.

Anotaciones Privadas de Aguila de Ifa
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Que este proceso de lyaworaje no se lleve a cabo por la Tradicién Nigeriana, no significa
gue no exista y que sea un invento. Podemos ver claramente, que el proceso para alcanzar
la felicidad (en este caso en el Santo), lo ensefia Orunmila y que estos procesos de duras
pruebas, no son mas que los determinantes para ver si la persona es MERECEDORA de la
proteccién y felicidad que le dara el Santo y si en realidad esta dispuesto a llevar la vida
disciplinada que exige el ser sacerdote.

Aun cuando los Neotradicioalistas dicen que no es comun el empleo de la ropa blanca en
los rituales y ceremonias, esto si esta estipulado. Por ejemplo, es de rigor, tanto para el
Agbore Orisha como para los seguidores que le estdn dando la ofrenda o adoracion, estar
vestidos impecablemente de blanco para atender a divinidades tales como Obbatala, Aje,
Yemoja, Olokun, Oba, etc., y en muchos casos también exigen que los animales sean
blancos, aunque esto muchas veces no se vea en la practica, si se tiene como norma, aun
cuando sea una norma que esta cayendo en desuso.

Podemos deducir que esta costumbre de vestir de blanco no se instauré en Cuba. Lo que si
sucedid fue que se fue revistiendo de sincretismo, pero la esencia quedd. De todo esto
podemos llegar a las contundentes pruebas, que la estructura base de la religion de Ocha/Ifa
Afrocubano, tiene bases solidas y bien fundamentadas tanto en liturgia como en ciertas
costumbres traidas de Nigeria. Puede que en esas tierras, no se haga el lyaworaje durante
un afio, puede que no tengan tantas restricciones como las tenemos en Cuba, pero lo cierto
es que lo hacen (Aun cuando no es en todos lados), pero debeos recordar que la nuestra
sigue siendo un sacrificio que tiene mezclas de diferentes Etnias.

Estos procesos de “seleccion” los vemos en casi todas las religiones, como por ejemplo en
el catolicismo, donde las personas iniciadas como sacerdotes, deben hacer una serie de
“votos” e irlos aceptando poco a poco y de esta forma ver si son dignos y capaces de vestir
los Habitos. Lo cierto es que el lyaworaje si estd contemplado en Ifa y que no lo hagan en
Nigeria, es otra cosa, pero de que esta contemplado en Ifa... Lo esta...

Cierre

Siempre que veamos la religién desde el punto de vista que la conocemos o la vayamos
conociendo, estaremos en polémicas estériles. Tanto el Ifa4 Afrocubano como el Ifa
Nigeriano funcionan bien desde sus propias tradiciones, porque cada cual se fue adaptando
a sus propias problematicas, se fue ajustando a su propio entorno y cada cual conserva sus
propios valores, por lo que en ambas partes del mundo, se conserva como una religion
holista. Pero estos valores deben mantenerse INTACTOS y no ser modificados por los
oscuros intereses mercantilistas de unos pocos sacerdotes nigerianos y afrocubanos
corruptos.

Claro esta, que ademas de los conocimientos llegados a Cuba, en Nigeria también quedaron
muchas cosas que a Cuba no se le legé y otras que se nos legaron, pero las perdimos y estas
son las cosas que creemos que se deben rescatar. No es cambiar de color de Idde lo que nos
hace mejores Babalawos, no es la cantidad de Ikines para una mujer, no es cambiando los
rituales de consagracion en Ifa de nuestra tradicion por los de la tradicién africana de Oy6 o

Leonel Gamez Osheniwo, Eduardo Conde Ifabilawé y Aguila de If4 Pagina 99



de lle Ife o de Osogbo etc., lo que nos va a hacer mejores sacerdotes; lo que nos hara
mejores sacerdotes de Ifa, es el estudio disciplinado de nuestras respectivas tradiciones.
Aun cuando se consagre en el cielo y no aprenda Ifa correctamente y segln su Tradicion,
nunca llegara a ser nada ni nadie.

Entendamos de una buena vez, que nuestros rituales afrocubanos tienen su valor y los
nigerianos también. Lo que realmente hace falta es un poco de estudio de ambas partes,
para que, a partir de un conocimiento de la otra tradicion, se eviten tantas descalificaciones
causadas por la IGNORANCIA, la MALA INTENCION y la MENTIRA.

Sabemos que muchas veces hay rituales que no se emplean en toda Nigeria, pero esto debe
ser irrelevante, ya que cada tradicion hace las cosas de forma diferente. Es muy respetable
lo que hacen los nigerianos y ademés muy profundo, pero no es obligatorio que se
mantengan los mismos rituales, ni que todos sean iguales. Pero es importante que sepamos
que muchas de las ceremonias Afrocubanas, también aparecen en el Corpus de Ifa
Nigeriano y con el mismo rezo o el mismo rito, lo cual es evidencia suficiente para darse
cuenta que no se tratan de inventos.
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Olofin y Odu. Sigue la Historia

La problematica de Olofin y Odu es el contenedor que muchos de los Neo tradicionalistas
llaman despectivamente la “Lata de Galletas” y algunos aspectos de su montaje que se
fueron cambiando. Por lo tanto la forma de emplear a la divinidad dej6é de ser la misma.
Algunas ceremonias que se hacen dentro de Igbodun se pueden hacer con Odu, cuyo
contenedor es abierto y lleno con materiales que se usan y luego se vuelven a rellenar, pero
con Olofin no, porque se selld, ya que las piezas que lo componen dejaron de ser las
mismas tanto en materiales como en cantidad. Sin embargo, la adoracion es la misma,
Ilevan los mismos animales, llevan la misma forma etc. Los cantos que se le hacen a uno y
al otro son muy diferentes como sucede en casi todo lo que tiene que ver con la lengua.

Pero en realidad todo es muy simple, solo que muchas veces, el ser humano al no ver la
similitud lo hace complicado. Los primeros Ifa se que se comenzaron a realizar en la isla,
fueron con Olofin (asi se le Ilamd), pero fue traido de Nigeria, después que le dieron
libertad a algunos esclavos. Esto no solo sucedié con Olofin, sino también con muchos
otros atributos de religion que llegaron relativamente tarde a la Isla.

Las variantes de Orishas y otros atributos son muchas y Odu, realmente no es la excepcion.
Es conocido que hay regiones en Nigeria en que se conoce como Olofin. En la zona de
ljesa, en su frontera con Ode Remo, a Odu también es llamada Olofin. También se sabe que
es una deidad llamada asi por los Egbad6. Como se mencion0 en nuestro primer libro, el
trabajo de E. Bolaji Idowu (“The Supreme Being”), quien asegura que Olofin es integral
en el complejo yoruba de “Altas Deidades”, como un titulo afiadido o como alterno de
Oloddumare. El problema es la desinformacion que existe hoy en dia y al parecer se
muerde ese anzuelo que tiran en rio revuelto los Neo tradicionalistas.

Muchos son los Babalawos que analizamos y vemos que Odu esta contenida dentro de
Olofin, que fue quien le dio el Ashé que ella tiene. Esto salta a la vista, ya que cuando se
prepara el Folofin (lugar secreto dentro del Igbodu) se utilizan los materiales que lleva Odu
y no por ello la llamamos una deidad de REFILL. De hecho las Igba Keke que tiene Odu
dentro con los cuatro colores y que son los colores que se van empleando para pintar la
atena que se pinta dentro de Ugbodu y que cuando se acaban esas pinturas, ya ese Odu se
deja de emplear y solo se adora con sus recipientes vacios.

Si se hace un analisis serio, la forma de adoracion es casi la misma ;/Qué le damos de
comer? Los mismos animales que en Nigeria se le dan a Odu ¢Sera que Olofin y Odu son
dos divinidades diferentes, pero se pusieron de acuerdo para comer lo mismo? La forma en
que come, es la misma ¢También es casualidad? La cantidad de Babalawos que pueden
estar presentes en sus rituales, en ambos casos se tiene el mismo criterio ¢ También es
casualidad? Ademas, cuando se entrega Olofin, cada canto para el sacrificio a Olofin tiene
que ver con Odu, por lo que al conocer la carga y analizar los animales que come, como los
come Y los cantos, se puede deducir facilmente que Odu esta contenida dentro de Olofin y
veamos solo algunos ejemplos editados de los cantos para gque se vea mejor:

Agbo (carnero) Eje Odu ni laiye, eje Odu nilaiye agbo............
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Agbebo adie (gallina) Odu Odu Odu ni laiye, baba ejiogbe .....y etc etc
Eyele (paloma) eyele ni bawa, odu m.... Odu m... Odu m....
Aparo (codorniz) aparo laiye leb6 Odu l..........

¢Porgue estos cantos mencionado a Odu si segin algunos Odu y Olofin no son lo mismo o
no estan padre e hija en el mismo contenedor? ¢ No parecen demasiadas coincidencias como
para decir que son dos cosas diferentes?

Ademas, Odu come Igbin (Babosa), Olofin también. Que en Cuba no se le sacrificaba Igbin
porque las que existen en la Isla son muy chicas, se sabe que es un animal que se le puede
sacrificar.

La comida de Odu solo la pueden preparar los babalawos, la comida de Olofin también.
La comida de Odu solo la pueden comer los babalawos consagrados en Odu, la comida de
Olofin solo la pueden comer los Babalawos consagrados en Olofin (aunque por lo general
estas cosas se fueron dejando de hacer, antes se le cocinaban las Palomas a Olofin cuando
lo pedia).

Las mujeres no pueden ver a Odu, las mujeres tampoco pueden ver a Olofin
lo que nos indican que estas similitudes se deben a que estamos hablando de lo mismo.

También sabemos con nombres propios, quienes fueron a buscar el secreto de los
MATERIALES de Olofin, ya que existia esta problematica para las consagraciones de
nuevos Ifa en Cuba. Entonces partiendo de todos estos argumentos, nos gustaria saber:

¢Quién dijo el secreto de Olofin esta perdido en Yorubaland?

¢Quién ha hecho creer que Olofin es un Invento de Miguel Febles?

¢Quién ha querido vender la idea que solo se consagra en Nigeria ante Igba Odu? y

Si los materiales para la confeccion de Olofin fueron buscados en Africa y traidos a Cuba
¢ Qué otros problemas de flora y fauna se pudieron encontrar?

Nuestra religion es muy amplia y requiere de mucha disciplina y estudios para poder llegar
a una mejor comprension de todos los procesos que tenemos en ella. Todo tiene un porqué
y una razon de ser, avalado por sus respectivos Odu.

Muchos religiosos poco estudiosos critican lo que desconocen. Otros simplemente no
tienen suficiente cabeza para aprender If4, pero también les hacen falta escripulos para
aceptar que no saben. Este mismo patron se observa en elementos “Neo tradicionalistas”,
que en todo caso el mas viejo podra tener unos seis o siete afios de “Practica Ancestral” (al
2010) y que a su vez estan bastante lejos de sus “padrinos” como para recibir ensefianzas
correctas, pero sustentan sus argumentos en algo que han oido a medias o solo porque han
leido libritos con un Ifa que esta lejos de la realidad y maquillado por académicos con una
vision de lo que estos — muy particularmente — creen que debe ser If4. Entonces con estas
dos patéticas herramientas estos “Maestritos” quieren presentarse como grandes
conocedores y solo se dan un estrellon contra la pared, porque al parecer les gusta mas
aprender If4 haciendo el ridiculo.
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Diferencias Adivinatorias ;,Un Refranero Cubano?

Muchos de los Neo tradicionalistas, quieren hacer alarde del hecho que los Ese Ifa orales
que se mantienen en tierra Yoruba, se perdieron en Cuba, algo que no deja de ser cierto,
pero a medias. Decimos que es cierto a medias porque, en primer lugar, los Ese Ifa son la
forma de explicar If4 a las personas de habla yoruba y esta es precisamente la raiz de la
diferencia del método de adivinacion.

El método de consulta nigeriano, consiste en que el Babalawo recita de MEMORIA, los
Ese If4 del Odu y cuando el consultado oye una historia que se relaciona con su problema,
levanta la mano y se lo comunica al Babalawo. Entonces el Babalawo, pasa a determinar el
Iré o el Osobbo (Ibi) y toma las acciones correspondientes, que incluyen el Ebbo
correspondiente al Ese Ifa que el cliente sefial6 como su problema, ya que en la tradicién
nigeriana para un Ese Ifa, el Ebbd es intrinseco o sea, el Ebbo que se hace es especifico de
ese camino en particular.

En Cuba por su parte, en los inicios de la religion, los Babalawo hablaban muchos Ese Ifa
(Pataki) en Yoruba (en el yoruba que llego a la Isla) y es cierto que esta practica se fue
dejando de emplear, porque simple y llanamente, en Cuba, la poblacion que se consultaba
no solo era yoruba, sino también espafiola, criolla y hasta de otras etnias que tampoco
comprendian yoruba, por lo que salta a la vista que resultaba inutil ponerse a recitar algo
que el consultado simplemente no iba a entender.

Pero el lector debe recordar que dijimos que el no recitar Eses Ifa es parcialmente cierto. La
verdad del asunto es que estos Ese Ifa en Cuba, comenzaron a ser sustituidos por refranes
populares, para que las personas que no fueran de origen yoruba, pudieran comprender lo
que les decia el Babalawo, de forma facil y rapida. En otras palabras, los refranes, los
titulos de los Patakies (que algunas veces es un refran en si) y las lineas del Dice Ifa, son
los equivalentes a estos Ese Ifa y cumplen la misma funcién: Explicar Ifa a las personas de
habla hispana y de esta forma llegar a la raiz del problema que presentan. De nada le sirve
decir un refrdn o una linea de un Dice Ifa, si no sabe a que Pataki esta relacionado. Otra
funcién que cumplen, es recordar al Babalawo, cual es el Pataki completo.

A Grosso Modo, en Cuba, y sin caer en revelaciones que pueden ser mal utilizadas por
inescrupulosos, la relacion de adivinacién se busca de acuerdo al Iré u Osobbo que tenga el
consultado y de esta forma se interpreta y se ven cuales son los trabajos o Ebb6 que hay que
hacer. Debemos resaltar que en muchos Odu de If4 Afrocubano, hay que hacer obras que
también son intrinsecas a ese Odu en particular, o sea, no pueden dejar de hacerse, una vez
que aparezca ese Odu. Esto requiere aprenderse muchos refranes por Odu, Titulos de
Patakies y hasta lineas de Dice Ifa, pero insistimos: para comprenderlas e interpretarlas, el
Babalawo Afrocubano debe saber a que Pataki estan relacionados.

En Nigeria, se requiere muchos afios de estudio serio y dedicado, para aprenderse por lo
menos cuatro Eses Ifa por Odu y saber todo lo que estos conllevan. Estos Neo
tradicionalistas que hablan de una cultura tradicional africana, haciendo notar que un
Babalawo yoruba tradicional tiene memorizados cinco o seis Ese Ifa de cada Odu, en
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muchos casos ni siquiera saben recitar su propio Odu y no son capaces de hacer un esfuerzo
por memorizar ni siquiera un solo Ese Ifa y por lo tanto, practican Ifa Tradicional Nigeriano
al estilo del Ifa Tradicional Cubano, o sea, hablando los Ese Ifa Tradicionales, como se
hablan los Pataki Afrocubanos y sin siquiera rezar de memoria los Ese Ifa de los que hacen
tanto alarde.

Ninguno de los dos métodos es errado, tan son sistemas que con sus diferentes variantes
buscan mejorar la calidad de vida de una persona por medio de un método de adivinacion
que ha demostrado no tener paralelo. A estos Neo tradicionalistas les recordamos que Dice
Ifa:

Aigbofa la nwoke, Ifa kon ko si ni para.

“La ignorancia de como consultar el oraculo de Ifa, los hace mirar hacia
arriba, pero no hay oraculo en el techo”. (El oraculo de Ifa no es un sistema
de calcular desdefiosamente, para descubrir eventos venideros)”.

Oyekun Lode

Diloggun por Ifa ¢ Una sopa de “Letras™?

Todo lo anterior, casualmente nos hace acordarnos de los sefiores “Antibabalawos”. Estos
criminales de la calumnia, que acusan sin fundamento, sin pruebas y sin base al Ifa
Afrocubano de usar “Historias Agregadas”, pero cuando les conviene a sus intereses y con
total desconocimiento de Ocha, cometen la aberracion de interpretar el Diloggun por medio
del Corpus de Ifa, les tenemos reservadas unas cuantas preguntas: ¢El Caracol habla 1fa?
¢Ifa habla por el Caracol? ¢La forma de lanzar el Diloggun puede equipararse a la forma de
lanzar 1fa? ;En qué se parecen?

En el capitulo El Islam: Un Factor Constitutivo en la Religién Yoruba, hicimos notar
que los Oraculos los diferenci6 el mismo Olofin y que los Babalawos debian respetar lo que
este oraculo dijese y es por esto que los Babalawos no pueden intervenir en la adivinacion
por Diloggun en una ceremonia de Ocha. Veamos esta historia completa:

Yemaya estaba casada con Orunmila, gran adivinador de la tierra de Ifé,
gue hacia milagros y tenia una gran clientela. Por ese entonces, Orunmila
se hallaba intimamente unido al secreto de los caracoles (Diloggun), pues
Yemaya, duefia del mar, peces, caracoles y todo lo marino, se lo
comunicaba; él, a su vez, interpretaba esos secretos a través de los Odu y
de las leyendas.

Ocurrio que un dia Orunmila tuvo que hacer un viaje largo y tedioso para
asistir a una reunion de los Awéd que habia convocado Olofin, y como se
demor6 mas de lo que Yemaya imaginaba, ésta quedo sin dinero, asi que
decidié aplicar su técnica y su sabiduria para consultar por su cuenta a
quienes precisaban de ayuda.
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Cuando alguien venia a buscar a Orunmila para consultarse, ella le decia
gue no se preocupara y le tiraba el Diloggun. Como era adivinadora de
nacimiento, sus vaticinios tuvieron gran éxito y sus Ebb6 salvaron a mucha
gente.

Orunmila, en camino hacia su casa, oyé decir que habia una mujer
adivinadora y milagrosa en su pueblo. El, curioso - como todo ser humano -
se disfrazo y preguntando por el lugar donde vivia aquella mujer, llegé a su
propia casa. Yemaya, al descubrirlo, le dijo: "¢ TU creias que me iba a morir
de hambre?" Asi que él, enfurecido, la llevo delante de Olofin, sabio entre
los sabios, quien decidié que Orunmila registrara _con el Ekuele, los
Ikines y el Até de Ifa, y que Yemaya dominara el Diloggun. Pero le
advirti6 a Orunmila que cuando Yemaya saliera en su Odu, todos los
Babalawos tendian que rendirle pleitesia, tocar con la frente el tablero y
decir: Ebbo Fi Eboada.

Podemos notar de inmediato, que el mismo Olofin sentencio esta separacion de oraculos y
confirmamos el hecho que en efecto, Orunmila lanzaba en sus inicios el caracol. En esta
separacion, podemos notar que el orden jerarquico de los Odu del Diloggun es diferente al
del Oréaculo de Ifa, por lo que también hay diferencias abismales para su interpretacion.
Asi, si nos remitimos a este orden jerarquico, podremos ver que utilizar un Corpus de Ifa,
para interpretar o estudiar el Diloggun, solo puede ser considerado ignorancia. Veamos:

Diloggun Ifa

1. Okana Ogbe
2. Eyioko (Oyekun) Oyekun
3. Oggunda Iwori
4. 1lroso Oddi
5. Oshe Iroso
6. Obbara Ojuani
7. Oddi Obbara
8. Unle (Ogbe) Okana
9. Osa Oggunda
10. Ofun Osa
11. Ojuani Ika

12. Eyila (Otrupon) Otrupon
13. Metanla (Irete) Otura
14. Merinla (1ka) Irete

15. Marunla (lwori) Oshé
16. Meridilogun (Otura) Ofun

Como se puede apreciar, el orden Jerarquico de los Odu, es totalmente diferente y muchos
de estos sefiores utilizan el orden jerarquico de Ifa y no el del Diloggun jHasta para pedir la
mano!, cuando de hecho, pedir la mano esta sujeto a reglas especificas en el Diloggun:

Leonel Gamez Osheniw6, Eduardo Conde Ifabilawé y Aguila de If4 Pagina 105



Mano lzquierda:

Un signo MAYOR.
Dos signos MENORES, en donde el primer menor es MAYOR que el segundo.
Signos Meyi.

Mano Derecha:

Un signo MENOR con un signo MAYOR.
Dos signos MENORES, en donde el primer menor es MENOR que el segundo.

Ademas, si pedir la mano fuese igual en el Diloggun como If4 (que NO lo es), la ldgica
indicaria que esto tendria que hacerse por medio del orden jerarquico del Diloggun y no el
de If4. De hecho, en el Diloggun si estan establecidos Odu Mayores y Menores, pero su
jerarquia cambia, lo que hace a su vez hace cambiar totalmente el sistema de pedir la mano.
Hay que tener muy poco conocimiento, para usar el Oraculo del Diloggun e interpretarlo
por el CORPUS DE IFA y ademas, con el mismo Corpus al que acusan de tener
“Agregados”. Esta debe ser la ultima escala de DESCAROQO.

El oraculo del Diloggun habla de forma totalmente diferente a la forma en que habla el
Oréaculo de Ifa, no solo en la forma en que se lanza, sino en los procedimientos de pedir la
mano y hasta en sus letras. Ademas podemos notar que la forma en que se leia el Diloggun
era diferente y se decia por ejemplo: Oddi Tonti Eyeunle y ahora su lenguaje se transformé
y lo llaman Edigbere como en Ifa. Las diferencias en procedimientos, establecen
claramente que en el Diloggun hay Odu Mayores (una sola tirada) y Odu Menores (dos
tiradas), asi que desde este punto, no entendemos cémo es que estos “Oriaté” pueden tirar
letras dobles siempre, ya que hasta donde tenemos entendido, Ifa no tiene letras sencillas
para su interpretacion, debido a que el Ekuele siempre tiene dos patas y al Atefar no se hace
primero una linea y después la otra ;Como leeria por ejemplo Iroso, que siendo letra Mayor
es de una sola tirada? ¢Leeria lroso Meyi en el Corpus de I1fa? ;O leeria cualquier Iroso al
azahar? Pero veamos como también en Nigeria es asi y veamos que dice Iroso (solo y sin
compafiia) en Tradicion Nigeriana:

Consejos del odu

El que le sale este signo, no tiene descanso, debe hacer caso de lo que
Orisha le dice haga el ébdé.

Si es una persona de color oscuro a la que le sale este odu, no debe de
casarse con persona de piel clara, si es una persona de piel clara, no debe
de casarse tampoco con una persona de piel clara debe de ser con una
persona de piel oscura para evitar conflictos matrimoniales posteriores.
Debe tener cuidado para que no se entrampe y si ya esta entrampado,
realice ebo para que pueda pagar las deudas, debe de sacrificarle a Sango.
Dos amigos o hermanos deben de hacer sacrificios para que los dos sean
ricos.
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Verso

Ina pupa pelenje laranta
Ojo dudu bolojo laranta
kakaki nfena ma fe ojo (esta parte los afrocubanos la mencionan en el
Inangareo)
a difa fun oluwo koko
ti nlo si isale abata
loree kanrile
omo ni bibi
ebo nwon ni o se
0 si gbebo mbe o rubo
0jo obamanmaduro koowa gbami
lowo lowo ajogun

Ebo: XXXX, XXXX
Traduccién

El fuego es celoso
la lluvia es celosa
en vez de casarme con el fuego
me casaré con la lluvia
realizaron adivinacion para la malanga,
quien se iba al pantano
para tener productos (hijos)
le dijeron que tenia que realizar ebo
ella escucho y realiz6 el ebo
lluvia, venga a salvarle
de la mano del espiritu malévolo

Sacrificio: XXXX, XXXX
Colecciones de Diloggun Osheniwd

Esta historia no aplica a ningun Odu de Ifa, por ser esta una letra sencilla. Entonces ¢En
qué Odu del Corpus de Ifa la podemos aplicar? Estos “Super Oriaté” hablan como si los
Odu de Dilogun fueran compuestos en todos los casos y sin ver que en el Diloggun, los
signos son simples e independientes y que la dualidad del tiro es tan solo para identificar en
que se parecen ambos signos 0 en muchos casos solo para pedir la mano. Si se lee como si
fuese solamente doble, esto no solo le resta veracidad, sino funcionalidad a la palabra del
Orisha, tanto como para que la interprete el “Oriate”, como para el bienestar del
consultado.

Si vemos mas profundamente en el Corpus de Ifa Afrocubano, nos damos cuenta como las
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tareas dentro del cuarto fueron divididas y separa ambos Oréculos, hecho del cual se
encarga en este caso el mismo Orunmila en Oshe Meyi:

Aqui nacio la division de tareas de los Babalawo y los Iworo. En Oshe
Meyi fue donde nacié hacer Sodo Orisha, pero solo existian los Ikines
consagrados, entonces Orunmila dijo _gue con los lkines no podia
hacerse Sodo Orisha, diciéndole a Ochun gue le pidiera el caracol a
Yemaya para poder salvar a su hijo que estaba en la tierra y debia
entronizarse el espiritu_de Ocha en la cabeza y ella accedid, pero
reclamando que le dieran derecho sobre esa cabeza y asi fue como Ochun
entrego a su hijo para salvarlo.

Como se puede ver en este Pataki, Orunmila prohibe utilizar Ikines para hacer un It4 de
Ocha, lo que nos demuestra claramente gue no se interpreta un Itd de Ocha por medio del
Oréaculo de Ifa. Entonces ¢Como es que usan su Corpus? De hecho, es el mismo Orunmila
quien manda a buscar el Diloggun. Si no existiera esta diferencia, entonces se podria hacer
Itd al lyawo con Ikines y no con Diloggun, pero en este caso Orunmila se neg6. Lo que
desprenderia la pregunta légica: Si ambos Oraculos son iguales en su forma de
interpretacion ¢Por qué Orunmila prohibe el uso de Ikines en un It4 de Ocha? No tendria
sentido esta prohibicion, si los Oraculos en sus Odu y su metodologia fuesen iguales.

De hecho, si analizamos, muchos procedimientos y trabajos validos en el Diloggun, no
aplican al “equivalente” que estos “eruditos” quieren darle por Ifa. Por ejemplo, en Eyila
Shebora Chang6 lanza fuego con sus manos sobre la muerte y el Olorisha canta: “Ayo Ina
Osaka fowotiku...” sin embargo, esto mismo, en Ifa, se hace por Osa Meyi.

Dentro de este mismo marco de “ideas novedosas”, podemos ver que hay Patakies que
aplican al Diloggun y que no aplican al Odu “equivalente” del Corpus de Ifa. Segln el
libro: Manual del Oriaté, de Nicolas Valentin Angarica, la siguiente historia pertenece a
Ogbe Iroso (Unle Irozo):

Los pajaros se reunieron y acordaron, llenos de envidia, acabar con el
Algodon, pues decian que él siempre se vestia de blanco, se daba mucha
importancia.

Fueron donde estaba la luna y esta les ofreci6 mandar agua hasta que
pudiera. El sol prometié calor para quemarlo. La Lombriz qued6 en meterse
en sus raices y perforarlo. El viento quedo en arrasarlo y los pajaros se iban
a comer sus semillas para evitar su reproduccion.

Pero el Algodon se enterd de todo lo malo que estaban tramando contra €l y
fue a registrarse, saliéndole una rogacién con la ropa que tenia puesta y
gue cuando acabara, la pusiera al pie de una loma.

Asi lo hizo, y un dia que Obbatala venia bajando por esa loma, se le
ensucié la ropa, pero encontré la ropa que el Algodén habia dejado alli. Se
quitd la ropa sucia y se puso la limpia que encontré y en accion de gracias,
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quiso premiar al que la habia dejado alli. Fue al pueblo y pregunté quien
habia dejado esa ropa alli, pero todos creyendo que era algo malo, dijeron
gue no sabian y que el unico que pudo haberlo hecho era el Algodén para
asi fastidiarlo.

Entonces Obbatala llamé al Algodon y le pregunto: “¢ Tu fuiste el que dejo la
ropa en la loma?” El le respondio que siy le contd por que lo habia hecho.

Entonces Obbatala le dijo: Ashe To, desde hoy el que trate de hacerte dafio
guedara ciego.

Sin embargo, cambiando algunos personajes, este mismo Pataki en If4, es de Osa Meyi.
Otro ejemplo se puede ver en Marunla, que en su “equivalencia” es Iwori en el Corpus de
If4 y en Marunla encontramos el siguiente Pataki:

Habia una época, en que los animales andaban sin cabezas. Y el cangrejo
fue a casa de Olofin para pedirle cabezas para todo el mundo, para asi
tener algo en que pensar. Olofin le contestd, que ya le avisaria antes de que
se repartieran las cabezas para todo el mundo. El cangrejo salié6 de noche
avisandole a todo el mundo que iban a repartir cabezas. En esa tarea lo
sorprendié el dia, ya agotado se echd a dormir. Todos los animales vy
demas fueron a buscar sus cabezas, pero como el cangrejo estaba dormido
no alcanzo6 cabeza para é€l, a pesar de ser el primero en saberlo.

Esta historia por Ifa, aparece en el Odu Otura Meyi y no en Iwori Meyi, motivo por el cual
vemos que efectivamente todo estd en Ifa, pero en el caso del Diloggun, estd plasmado en
otro Odu ¢Como es que se le interpreta Diloggun a un Aleyo o peor adn, a un lyawo, con
un Corpus de If4? Realmente no podemos entender como es que estos sefiores hacen
posible el hecho de poder leer el Corpus de Ifa, para interpretaciones del Diloggun. A lop
mejor han hecho un "Programa Traductor de Oréculos”.

También podemos ver que por ejemplo, el rezo de Oggunda (sin acompafiante) es el rezo
utilizado en Ifa en Oggunda Bede (Oggunda Ogbe), por lo que es muy diferente hablar con
la composicion de dos Odu a hablar con un solo Odu. Como ya se dijo, realmente el
erindonlogun, es solo letra simple. En Cuba se vieron en la necesidad de recurrir a leerlos
dobles, porque de alguna manera los mismos Olorishas no le ensefiaban a los otros a leer el
Diloggun con una sola tirada, por lo que se fue haciendo de dos tiradas y aun asi,
erindinlogun en antafio, siempre mantuvo una diferencia en la forma de hablarlo a la forma
de hablar Ifa. Al no tener tratados formales sobre estos procedimientos, ha sido mas
comodo inventar adaptarlo al Corpus de Ifa, o mejor dicho: Adaptar el Corpus de Ifa al
Diloggun.

Otra de las pruebas méas contundentes de la imposibilidad de interpretar Diloggun por Ifa,
lo vemos en la letra OPIRA, o sea los 17 caracoles boca abajo. Esta letra que suele
[lamarse: Yekun Yekun, Eyeku, Ochakuaribd u Opira, ni siquiera existe en Ifa ; Entonces
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gue Odu aplica? ;Sera que porque a Oshe Tura se le conoce como el diecisieteavo Olodu,
la compararan con este Odu?

Notamos con gran preocupacion que estos sefiores lanzan un Oraculo y lo interpretan por
medio del corpus de otro que es diferente hasta en su dindmica y luego se hacen los
profundos conocedores del tema, aduciendo que como todo nace de Ifa, lo pueden hacer. Si
el Oréaculo del Diloggun hubiese sido igual en metodologia, Orunmila no se hubiese visto
en la necesidad de “crearlo” y ensefiarle su uso a Ochtin — segun la Tradicion Nigeriana — 0
separarlo totalmente de Yemaya en la Tradicion Afrocubana, ni tampoco hubiese tenido
que prohibir el uso de Ikines para hacer los Ita de Ocha.

Otra de las grandes aberraciones que vemos de estos sefiores que dicen querer a Orunmila,
pero violan todos sus preceptos, es que en antafio todos los Olorishas hacian el Inangareo,
pues todos hablaban en un It4, ya que con este fin precisamente es que se hace el Inangareo.
Hoy en dia solo habla el Oriate, por lo que no nos explicamos porqué estos inescrupulosos
no han eliminado el Inangareo también, ya que quieren ser ellos solos los que hablan en un
Ita y leer Diloggun hasta el 16. Hasta la frase: Larishe Iworo, para que los Iworos hablasen
Ita, ha desaparecido. Buenos Oriateses como el difunto, Nicolds Angarica, o el difunto
Talabi o el prestigioso Lamberto Sama, hablaron jamés por ningiin Odu de Ifa.

No permitiremos mas estos engafios orquestados por miembros inescrupulosos, que en su
soberbia y ansias de grandeza, dicen que pueden leer el Oraculo del Diloggun hasta el 16,
pero se valen de un Corpus que no es valido al Diloggun y es totalmente diferente al que
dicen interpretar, tal como se lo hemos demostrado. Asi que les preguntamos ¢Con qué leen
el Diloggun hasta el 16, si el Corpus del Diloggun y el de Ifa son diferentes en estructura y
hasta en las referencias de los Patakies? ;Ddnde estan los tratados Afrocubanos que hablan
de un Diloggun hasta el 16 y sus supuestas combinaciones? No existen, ya que en Cuba, se
respetd esta forma y solo al dia de hoy, han aparecido estos grandes sabios a tratar de
imponer revisionismos, sin siquiera contar con las herramientas propias para hacerlo.

Por otro lado, queremos hacer saber que si existen tradiciones donde el Diloggun es leido
hasta el 16, inclusive en Cuba y estos se mantienen en sus practicas, con historias y
sistemas bien conservados dentro de sus casas templo y que se ve que nada tienen que ver
con charlas usando Corpus de Ifa. Esto debe respetarse y los Babalawos deben dejar los
incesantes ataques en contra de Iworos Afrocubanos serios, que si guardaron sus
tradiciones intactas y las practican a mucho orgullo.

Una de las mejores muestras de la conservacion de estas tradiciones, la podemos encontrar
en la tradicion Afrobrasilera. Ellos practican coronaciones de Ocha, determinan Angel de
la Guarda, hacen la matanza, coronan santos que solo se hacen en ciertas regiones de Cuba
y toda una serie de ceremonias que en la tradicion Afrocubana de la Habana, serian
catalogadas de Tabu o inventos, pero el que sea diferente no las hace inventos.

Lo que no se debe permitir, es que personas que no pertenecen a estas antiguas tradiciones,
quieran imponer “Nuevos Criterios” o revisionismos y se separan totalmente de Ifa sin que
esta sea su tradicion, solo para lucrar y poder hacer un vulgar comercio de la religion. Son
los miembros de estas viejas y respetables tradiciones, los que tienen el deber de cuidar que
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personas que no estan consagradas bajo estos criterios, entren a empafar la imagen de
religiosos y tradiciones serias y muy apreciadas por quienes las conocemos. También es
deber de otras tradiciones, incluyendo a Ifa, ayudarlos a cuidar y conservar su patrimonio
para que este sea capaz de sobrevivir. No estamos en los tiempos de la Inquisicion y
lastimosamente ha sido la Tradicion de Ocha/lfa de La Habana, la que ha querido asumir
este papel.

No queremos despedir este capitulo, sin antes llamar la atencion a los hermanos Babalawos
que se comportan como Antiolorishas, colocando epitetos de mal gusto a tradiciones que si
existen y los invitamos a declinar estas guerras sin sentido, en pro del bienestar de todas las
tradiciones gque se conservan, para que estas no se vean obligadas a desaparecer, ya que la
riqueza de la religion Afroamericana también depende de ellas y siempre debemos tener en
cuenta que es precisamente esta riqueza y diversidad, lo que nos hace tener una sélida
estructura religiosa, base central y columna vertebral de este trabajo que estamos
presentando. Basta ya de ataques y comportémonos como verdaderos religiosos, respetando
todo el universo de religiones que nos rodea y que al igual que la nuestra, llevan el noble
fin de ayudar al ser humano a sobrellevar la vida en este plano.

Leonel Gamez Osheniw6, Eduardo Conde Ifabilawé y Aguila de If4 Pagina 111






Defendiendo Nuestras Tradiciones II

Distribucion Gratuita. Prohibida su Venta

Limitaciones de los Babalawos ¢Cuba Homofébica y Anti
minusvalidos?

El homosexualismo es uno de los puntos mas candentes que existen en la religion
Afrocubana hoy en dia. Mucho se habla de la aceptacién de esta preferencia sexual dentro
del Sacerdocio en Ifa, aun cuando es el mismo Ifa quien prohibe que sus hijos tengan este
tipo de preferencia y préactica.

En la religion, en Cuba, siempre los homosexuales han tenido una participacién muy activa
en su campo, los que no tienen complejos, trabajan su Oosa sin sentirse menos y nunca se
ha visto que quieran pasar a Ifa, ni romper los tables establecidos. Siempre se ha entendido
que es asi y a nadie se le ocurria cuestionar la palabra de If4&. No se trata de un concurso de
popularidad, ni se trata de comportarse como un retrégrado y se piense en el
homosexualismo como un fendémeno.

Lo primero que se debe hacer al tratar este tema, es comprender que no se trata de un punto
de vista social, sino de un tema religioso y por tanto debe ser separado de la parte social.
Claro estd que la religion tiene que ver con la sociedad, pero no nos referimos a los
términos sociales de esta, sino a su teologia, liturgia y a los tables que impone la misma.
Analicemos un poco la parte social:

Como primer punto quisiéramos exponer que un Babalawo no debe o no puede, mezclar
sus pensamientos sociales con sus pensamientos religiosos, aun cuando muchas veces estos
tengan puntos en comun.

En este caso particular podriamos dar un ejemplo: Nuestra mente social dice que el
homosexualismo no es mas que una preferencia sexual y no un “Pecado Mortal”. Los
podemos tratar, conversar, intercambiar ideas, ya que socialmente no se les trata por sus
preferencias sexuales, sino por su intelecto y por lo que podamos compartir como personas.

Pero si Usted nos dice como sacerdotes que los consagremos en Ifa, entonces es otra cosa,
gue NADA TIENE QUE VER CON LO SOCIAL. Ifa en sus preceptos, su Teologia y
sus Liturgias, nos indica que no podemos hacerle If4 a un homosexual o a una mujer ¢Qué
debemos hacer? ¢Consagrarlo/a en Ifa porque socialmente hablando no tenemos prejuicios
homofobicos ni complejos machistas? ¢Debemos desobedecer Ifa, porque NUESTRO
criterio social nos indica que la homofobia y el machismo son retrégrados? ;Como
cumplimos con las liturgias de consagracion de esa persona? ¢Quienes somos para cambiar
conceptos y preceptos de Ifa? De hecho ¢Quiénes somos para cuestionarlos?

Con las respuestas a las preguntas anteriores, nos daremos cuenta que muchas veces los
Babalawos son blanco de injusticias en este sentido, pero tambien debemos aceptar que
mucho de esto lo merecemos, porque nos lo buscamos por aquella actitud de “SIETE
MACHOS” que muchos quieren mostrar y porque no decirlo, por una HOMOFOBIA de
proporciones mayusculas en muchos.
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Muchos son los tabues que impone Ifa, para que se consagre a sus hijos. No es tan solo no
ser homosexual, también incluye no ser delincuente, ni asesino, ni narcotraficante, ni
pedofilo, ni pederasta, ni muchos otros tables, que hoy en dia son obviados a la hora de
consagrar en Ifa, especialmente si hay dinero. Todo esto hace ver un ensafiamiento contra el
homosexualismo, pero no es asi. Que ha sido obvio que existen Babalawos que han violado
Tabues al consagrar en Ifa a elementos nocivos (Ladrones, traficantes, violadores, etc.) de
la sociedad, no se puede discutir, pero debe quedar bien claro que si se consagra a un sujeto
que es Nocivo a la sociedad, TAMBIEN SE ESTA VIOLANDO UN TABU, pero esto no
es justificacion para consagrar homosexuales en If4&. No sabemos de donde sale la
matematica que hacer dos cosas malas, hacen una buena.

Sin embargo, hoy en dia, la sociedad es mas liberal con respecto al homosexualismo y
exige una igualdad para todos sin discriminacion de su preferencia sexual. Lo primero que
se debe comprender, es que la liturgia y teologia de If4, nada tienen que ver con
discriminacion, ni con lo que determine un comportamiento SOCIAL.

¢Qué olvidemos el Tabu de hacerle If4 a un homosexual? Si tuviésemos que obviar el Tabu
de hacerle Ifa a un homosexual, entonces también debemos obviar el tabt del ABORTO,
porque este serd el tema que seguiréd algun dia, por lo que nos extenderemos un momento
en este punto.

Socialmente y a nuestro criterio, la practica de aborto es totalmente aceptable. La mujer
tiene todo el DERECHO de hacer con su cuerpo lo que crea conveniente y sobre todo tiene
el derecho de querer tener o no un hijo. SOCIALMENTE esto es aceptable, en muchos
paises. Ahora supongase que la criatura viene con serias deformaciones o con serios
problemas de salud o suponga que esa criatura es el producto de una violacion. Socialmente
hablando, seriamos los primeros en gritar que aborte. Entonces ¢(Qué debemos hacer?
¢Separamos nuestra mentalidad de sacerdote de nuestra mentalidad social y le permitimos
hacer aborto a la mujer que llegue con ese deseo a nuestra consulta de If4, aun a sabiendas
que es un TABU? ;Por qué nadie protesta contra este tabl, que en todo caso es
discriminatorio a la mujer y enajena el derecho de la mujer de hacer con su cuerpo lo que
quiera y ser libre de escoger si quiere 0 no quiere ser madre?

Aun si una mujer qued6 embarazada bajo circunstancias fuera de su voluntad, incluyendo
violacion, el MEDICO, la SOCIEDAD vy hasta la LEY le permitiran el aborto, pero en
todo caso ella no debera buscar consejo de Santero ni de Babalawo, para cometer lo que en
If4 y Ocha es considerado un TABU, ya que aun cuando en lo personal consideremos que
SOCIALMENTE pueden existir razones para el aborto, como RELIGIOSOS no podemos
aconsejarlo a NADIE. Punto... es asi de simple.

Otro ejemplo que podemos dar es que en la cultura yoruba existen las lyami, este es un
culto hecho para mujeres como sacerdotisas supremas. En este culto, quienes gobiernan son
ellas, quienes conocen son ellas, quienes mandan son ellas y en ese mismo culto existen
hombres, que son sus ayudantes, son inferiores a ellas. Esto asi esta establecido. Los
Babalawos tenemos que hacerles ofrendas y rendirles pleitesias a ese culto para que
nuestros propios cultos se desarrollen de una forma pacifica. Los Babalawos no pedimos
que nos permitan pertenecer a ese culto y menos que nos traten como sus iguales, no nos
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molestamos por tener que servirles a las Agbalagba, porque nuestra labor como sacerdotes
de If4 no consiste en tratar de aduefiarnos de ese culto, ni el tratar de que nos reconozcan
como iguales, nos conformamos con lo que nos toca que es servirles, realizarles Ipese
(aplacamientos) y ofrendas para conseguir su consentimiento o en muchos casos, su perdon.
PERDON, asi con mayusculas, sin ningin sentimiento ni complejo de inferioridad, pues
ese es su culto y nosotros no tenemos porque profanar sus Tabues, que marcan que es el
culto de supremacia femenina. Irénicamente, ahora las mujeres prefieren ejercer en el culto
reservado a los hombres como lo es If4 y ellas mismas rechazan y discriminan el que esta
dirigido y reservado a las mujeres. O sea, las mismas mujeres discriminan a las mujeres y
sus cultos ¢Podra creerse?

Sin embargo, no se nos vera llamandolas feministas, ni tratandolas como “hombrefdbicas”
por proteger su legado, pues no nos estan discriminando en la vida SOCIAL, sino en una
cultura que les pertenece y aunque la sociedad vaya adelantando y tratando que seamos mas
tolerantes, esto no tiene nada que ver con la sociedad, es un tabu establecido ancestralmente
por las divinidades de una religién. De hecho, no pueden participar LESBIANAS, pero
nadie protesta. Entonces ¢Solo hay discriminacion en Ifa, pero no en el culto a lyami? Si
respetamos a las divinidades y a nuestros ancestros, tenemos que respetar este tipo de
Tables que ellos conocieron y a la vez nos transmitieron y dejemos a un lado la
HIPOCRESIA SOCIAL.

Pero si de violar tables se trata, entonces debemos obviar el tabl de hacerle Ifa a
delincuentes y depravados, también debemos obviar el Tabu de hacer If4 a personas con
defectos fisicos especificos (ciego o sin manos entre otros), debemos obviar todos los
tables de nuestro Odu, debemos obviar el Tabu de acostarse con ahijadas, debemos obviar
el Tabd de utilizar a Ifa para cometer actos deshonestos, debemos obviar todos los tabues
que tenemos los Babalawos con respecto a ciertas practicas sexuales (incluyendo relaciones
homosexuales), debemos obviar los mandamientos de Ifa, debemos obviar el Tabl de
consagracion de Mujeres en If4, Ozain y Orun (Oro Lewé si se prefiere) y asi, debemos
obviar TODOS LOS TABUES, porque muchos son SOCIALMENTE inaceptables a
nuestra mentalidad moderna. Que muchos de esos tables se violan por parte de Babalawos
inescrupulosos, si se hace y tendran su merecido. Pero si se prefiere, mejor hagamos los que
nos dé la gana y todos contentos, pero después que las personas no griten que las estafaron.
Si no le gustan los tables de una religion, entonces no la practique.

Veamos un poco la parte TEOLOGICA, para que podamos comprender:

Si analizamos que una persona en el cielo, escogié ante Oloddumare venir como hombre y
al llegar a la tierra, vive en el cuerpo de un hombre, pero tiene preferencias de una mujer
esto indica que su Ori no esté alineado con lo que pidio en el cielo.

No se trata de que If4 sea homofdbico, pues Ifa si admite que una persona homosexual lo
adore, Ifa lo que prohibe es que una persona con un Ori desviado de su curso original, o
sea, que tienen un Ori que no fue el que pidieron en el cielo, practiquen Ifa.
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TEOLOGOGICAMENTE hablando, no existe NADIE, que pida ser homosexual ante
Oloddumare ¢Hay algin Odu de Ifa que le diga a la persona: Mire Usted es un hombre en
toda su extension, pero dice If4 que Usted debe ser homosexual para poder evolucionar y
tener todo en la vida? Salta a la vista que NO hay ningin Odu que diga esto. De hecho, no
se conoce un solo Odu de Ifa que promueva y apruebe que la persona se haga homosexual.
Muchos son los Odu que nos hablan de maldiciones y otra serie de hechicerias, que son
hechas antes de que la persona nazca y que desvian su Ori hacia cuestiones que no
eligieron. Si nos ponemos interpretativos, en cualquiera de sus formas, son desviaciones de
Ori, TEOLOGICAMENTE HABLANDO. Si Dios nos cred con dos brazos y dos piernas
y nace una persona sin brazos y sin piernas, necesita ayuda y no es convirtiéndolo en
médico como lo ayudamos.

Pero veamos TEOLOGICAMENTE donde estd el desvio. TEOLOGICA vy
LITURGICAMENTE, el Ori de un homosexual no estd debidamente balanceado con
respecto a IFA EN SU CONJUNTO. Esto se basa en que si leemos Ifa con detenimiento,
esta es una RELIGION HOLISTA y que no analiza las cosas individualmente, sino todo
en conjunto: MENTE, ESPIRITU, EMOCIONES y FISICO. De este hecho, por
ejemplo, parte el que todo lo que se prepara por medio de Ifa Tradicional Nigeriano, es
llamado MEDICINA (Akose).

Todo esto es CONSISTENTE con el hecho que para los homosexuales que han sido
consagrados hay ceremonias para que abandonen esa practica, pero ademas es consistente
con el hecho, que no hay un solo ODU DE IFA que indique que una persona debe caer en
practicas homosexuales, ni que siendo hombre o mujer, tenga que hacerse homosexual para
“Alinear” su destino con su Ori, por lo que es facil darse cuenta que nadie se presenta ante
Oloddumare, para solicitar venir a la tierra como Homosexual. ESTO ES ASI EN UN
SENTIDO TEOLOGICO vy LITURGICO.

De esto se deduce facilmente que el desvio esta en Ori, ya que deja de ser hombre en su
forma de pensar, o sea, deja de ser un hombre en su CONJUNTO. En muchas historias de
If4, este nos dice como pueden venir personas que son hombres con mentes de nifio
(inmaduras), nifios con mentes de adultos (Precocidad), mujeres con mente de hombre
(Lesbianas), hombres con mente de mujer (Homosexualismo), etc. Que un hombre o una
mujer homosexual conserven, anatdmicamente hablando, sus érganos sexuales que los
distinguen como tales, no indica que su Ori esté “balanceado”. Esto es asi desde la
percepcion Yoruba y de muchas otras religiones “Holistas” y no desde el Punto de vista
SOCIAL. No podemos ver solo lo fisico, porque Ifa no solo ve lo fisico, sino también lo
mental, lo emocional y lo espiritual y a esto se le llama holismo.

Lejos estamos querer comparar a los homosexuales con enfermos o delincuentes, solo
vamos a establecer comparaciones con otros Tabues para con Ifa, pero debemos preguntar:
Si una persona esta fisicamente sana, pero mentalmente afectada ¢Lo hace sano? NO. Si
una persona esta mentalmente sana, pero tiene cancer ¢Esta sano en términos holistas? NO.
Si una persona esta fisicamente sana, pero emocionalmente afectada (Depresion) ¢Esta sana
en términos holistas? NO. Ifa no ve NADA de forma individual. Esta mala costumbre de
ver las cosas de forma individual, es el error en el que nos basamos a diario: Cuerpo
separado de mente, mente separada de emociones, fisico separado de mentes, etc. Pero



Defendiendo Nuestras Tradiciones II

Distribucion Gratuita. Prohibida su Venta

cuando se analiza Ifa como religion Holista que es, este ve todo en conjunto y operando
como tal: Mente, Cuerpo, Emociones, Espiritu y hasta Medio Ambiente. TODO DEBE
ESTAR EN ARMONIA. Una sola de estas cosas que esté deshalanceada, es motivo de
“Desvio” o “Enfermedad”. Por eso todo en If4 es medicina para el cuerpo, el espiritu, la
mente y las emociones y como en todo, hay cosas que son “Curables” y otras no.

¢Le haria Usted If4 a una persona que no es homosexual, pero que muestra serias
perturbaciones mentales? ¢ Le haria Usted Ifa a una persona que no es homosexual, que es
brillante, que no tiene perturbaciones mentales, pero le faltan ambas manos? ¢Le haria
Usted Ifa a una persona que no es homosexual, que es brillante, que no tiene perturbaciones
mentales, que no le faltan ambas manos, pero tiene Cancer terminal?

Mucho se argumenta que el homosexualismo, como preferencia sexual no le esta haciendo
dafio a nadie y por consiguiente, no deberia ser descalificado como sacerdote de Ifa. Sin
animos de comparar, nuevamente veamos un caso de preferencia sexual que también esta
prohibida en If4 y que tampoco se debe consagrar a una persona con esta preferencia:

La zoofilia también es un desbalance de Ori y la persona no debe pasar a Ifa&. Muchos son
los Odu que nos hablan de este tipo de aberraciones sexuales y a esas personas no se les
debe dar ni una cuenta de Orunmila. Siguiendo nuestro ejemplo, y nuevamente hablamos
en términos de prohibiciones y tables de Ifa, y no en términos comparativos a la
homosexualidad, la Zoofilia también podria ser considerada una preferencia sexual y le
aseguro que podremos encontrar medios - si nos lo proponemos - para decir que es
perfectamente aceptable SOCIALMENTE HABLANDO. De hecho, el Zodfilo podria
argumentarle que por lo menos su “pareja” no se preocupa por saber si las cuentas de
servicios eléctricos, agua potable y telefonia estan pagadas y que su “pareja” no se queja de
si él fue o no al mercado a comprar los viveres, o si hay que pintar la casa y sobre todo el
Zodfilo le podra dar fe que su pareja NUNCA lo pelea ni lo cela. Al final ;Qué dafio le
hace un zoofilo a la sociedad? Miles de logicas se le podrian buscar a este hecho, pero eso
no quita que su Ori esta desbalanceado con respecto a como debe ser una persona para Ifa
en su conjunto.

Y de hecho la zoofilia también podria ser considerada otra preferencia sexual justificable,
ya que un zoofilo tampoco le hace dafio a nadie, pero esto no lo hace teolégicamente
correcto, ya que no creo que nadie se presente a Oloddumare para decirle que quiere ser
Zodfilo, ni tampoco EXISTEN Odu Ifa que promuevan este tipo de preferencia. De hecho,
si a una persona se le ve en una consagracion importante Osa Lofogbeyd, se debe analizar
muy bien si se le da algun atributo, porque con esta persona se corre el riesgo que sea un
PEDERASTRA, activo o pasivo. Lo mismo aplica para un Peddfilo.

Que hay sacerdotes de Ifa que no toman esto en cuenta o se hacen de la vista gorda o
simplemente lo ignoran, porgque no leen que especificamente diga que no puede pasar a Ifa
(POR EL MOTIVO QUE $3$$EA), eso es otra cosa, pero en lo personal, no los
pasariamos a If4, a menos que en los casos “Curables” primero se corrija el problema y
luego se comience a trabajar lo religioso. En otras palabras es un problema que,
Holisticamente hablando, no hay Armonia entre cuerpo y mente.
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Estamos de acuerdo que muchas cosas deben ser cambiadas en la forma de interpretacion
de Ifa, pero si una persona es homosexual, delincuente, asesino, ladrdn, traficante,
pederasta, zodfilo, necréfilo, NO DEBE PASAR A IFA. Que esto se ignora o simplemente
se mira para el otro lado por muchos Babalawos con oscuros intereses, todo lo cual hace
sentir que hay (porque lo hay) ensafiamiento con el Homosexualismo, es cierto y debe ser
corregido. Recalcamos que no estamos mezclando a los homosexuales con delincuentes,
asesinos u otras cosas por el estilo, tan nos estamos refiriendo especificamente a los tables
de Ifa y no estamos hablando en los términos sociales, sino religiosos.

Teoldgicamente hablando la mente del hombre debe ser de hombre y dentro de la mente del
hombre estan sus relaciones sexuales y la norma es que estas relaciones sexuales
hombre/mujer es la aceptada por Oloddumare y Orunmila, ya que cumple con la funcion de
procrear. Si la teologia estuviese incorrecta, entonces tendrian que haber Odu Ifa que
promuevan la homosexualidad, pero no los hay, asi que esto es mas CONSISTENTE
desde el punto de vista teoldgico de Ifa de un Ori no balanceado y con el hecho que no hay
nadie que se presente ante Oloddumare a pedir ser homosexual, ni pederasta, ni pedofilo, ni
zoofilo, etc.

Veamos el asunto con respecto a otros TabUes:

Como se ha podido observar, Orunmila establece muchos tabules a sus hijos, inclusive en
otras variantes de sexo, como por ejemplo el sexo oral o el sexo anal (aun cuando sea
Heterosexual), etc. Estos tabues deben ser respetados por todos sus hijos y los que ya son
Babalawos, deben exigir a sus ahijados el respeto a estos tabues.

Obsérvese que no estamos hablando de pasar a Ifa al homosexual, sino un tabd relacionado
a esa practica. Ahora bien, tanto el Ifa tradicional como el Afrocubano, prohiben
terminantemente el sexo anal aun en condiciones heterosexuales. Entonces, si el sexo anal
esta prohibido y pasamos a un homosexual a Ifa ;Este debe mantenerse “Célibe” por haber
pasado a Ifa? ;Esa seria la felicidad del homosexual en cuestion?

El Odu Ogbe Tumako dice que cada cierto periodo de tiempo se pueden “colar”
homosexuales y delincuentes en If4 y Orunmila salvé a todos ellos, bajo la condicién que
todos, sin excepciodn, debian acogerse al Buen Vivir, o sea no volver jamas a las practicas
que hicieron que Oloddumare se enojara y los quisiera exterminar. En otras palabras, estas
personas deben abandonar sus practicas una vez que sean sacerdotes de Ifa.

De hecho el problema de balance de Ori conlleva también a un problema litdrgico y es con
respecto a las pinturas en la cabeza: Litargicamente es imposible balancear los colores
simbolicos que usamos en Ifa para colocarlo en un Ori que no es percibido como
Balanceado y de hecho, esto aplicaria a casi todos los Tabues que rigen en Ifa. Pero no solo
lo que se pinta, sino también por lo que se reza. Por no poder revelar el porqué
exactamente, ya que necesariamente tendriamos que caer en secretos litdrgicos, es que estas
discusiones llegan a un punto muerto y se percibe que los BABALAWOS no permitimos
esto debido a la homofobia, lo cual estd bastante alejado de la realidad, sin negar el
HECHO REAL que hay muchos Homofobicos dentro de las filas de Ifa.
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El que muchos Babalawos se nieguen a consagrar homosexuales sin saber las causas reales
y solo argumentan que esto es asi solo porque si, es lo que crea un ambiente hostil y
muchos sinsabores a la comunidad religiosa en general y a los homosexuales en particular.

El motivo de porque el homosexualismo no estd prohibido en Ocha, se debe a que segun
If4, uno de los testigos que esta presente cuando hacemos la peticion a Oloddumare para
venir a la tierra, es precisamente el Angel de la Guarda. Este viene con nosotros desde el
cielo a la tierra y siempre nos cuida y nos acompafia por voluntad propia, a TODOS los
seres humanos, sin distingo de raza, sexo, credo, preferencias sexuales y hasta sin importar
su opinion politica.

Por ello un homosexual puede pasar sin problemas por la consagracion de Ocha, porque
Ocha nos toma a TODOS como hijos, independientemente de lo que seamos o de nuestros
gustos y preferencias. TODOS somos hijos de algun Orisha y ellos siempre estaran con
nosotros hasta el dia que partamos de este plano. Por consiguiente, no hay ninguna
restriccion al sacerdocio de Ocha, ya que él estd alli SIEMPRE, ellos tienen
SEGUIDORES y sobre todo OCHA SI BAJA A LA CABEZA de sus seguidores.

Orunmila por su parte, escoge a sus hijos de las filas de hijos de otros Ocha. Orunmila no es
un Ocha que se consagre por los procedimientos de Sodo Orisha, ya que fue Orunmila
mismo quien dijo que €l no bajaba en cabeza de nadie. Por este motivo, If4 es un
SACERDOCIO SELECTIVO y Orunmila exige ciertas reglas y normas (impone ciertos
tabues) que deben seguir TODOS sus Hijos. Como puede apreciar la diferencia es grande.
En otras palabras, Orisha es quien vela por sus hijos y todos somos hijos de Orisha, Ifa es
para llevar un sacerdocio, el cual es SELECTIVO, per se.

En cuanto a los Discapacitados, debemos decir que hay ciertas condiciones que tanto
Orunmila, como el trabajo de Ifa, exigen en términos de labor fisica.

Por ejemplo, el Atefar es una labor que requiere el uso de ambas manos, ya que la mano
derecha es la que ejecuta la mayoria del trabajo y la izquierda sostiene y apoya. Aun la falta
de dedos lo haria dificil, sino imposible, dependiendo del grado de pérdida de los dedos.
Tefar es una labor que para el que no esté practico y aun con todos sus dedos, es muy
dificil, especialmente cuando se desamarra a Ifa. Independientemente de que mano tenga
una persona el defecto fisico, es casi imposible que pueda Tefar sin siquiera los dedos de la
mano derecha y es bastante dificil que pueda sostener los ikines sin los dedos de la mano
izquierda. Nuevamente, esta labor requiere del uso de LAS DOS MANOS Y CUANDO
SE TRATA DE UNA INICIACION LO TIENE QUE HACER EL ALAWO, NADIE
LO PUEDE HACER POR EL. Aun cuando la falta de dedos puede ser una seria limitante
en la mano izquierda, en la derecha esto seria IMPOSIBLE, pero si esta persona puede
Atefar, no debe tener ningun problema.

Las limitantes fisicas estan especificadas en Ifa, pero las mismas son méas dadas por el
sentido comun que por una prohibicion como tal y las limitantes fisicas que prohiben el
paso a Ifa, son aquellas que principalmente pueden IMPEDIR al Babalawo desempefiar
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sus funciones como tal. Nada tiene que ver en esto la “simpatia”, ya que entonces si por
ejemplo pasaramos a un ciego a Ifa, no es que piense con los 0jos, es que no ve lo que tiene
en frente para poder pensar. Tampoco seria capaz de hacer un Ebbd, ni de recoger hierbas.
Solo hay que ver las obras que se hacen para combatir a Ikd, para darse cuenta lo dificil que
le resultaria a personas con serias limitantes fisicas poderlo lograr.
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El Islam: Un Factor Constitutivo en la Religion Yoruba.
¢Malas Noticias para los Neo tradicionalistas?

Introduccion

Dentro de este tema, vamos a tratar el hecho, que el sistema de If4, tal como lo conocemos
hoy, no es un sistema “Ancestral Africano”, sino un sistema relativamente moderno, dentro
de las “Tradiciones Yoruba”. También demostraremos que si en Cuba hubo un sincretismo
catolico, en Nigeria, el Islam pasé a constituir parte del sistema de creencias Yoruba, no
con un sincretismo, sino con un total integracionismo.

El proceso de transformacion en Africa, no comenzé con la formacion de colonias
europeas, ni con el advenimiento del Islam. Desde hace mucho tiempo, Africa ha sido
reconocida como la cuna de la humanidad y en la ultima década y media, la cuna de los
humanos somaticamente modernos, por lo que algunos de los mas significantes y
tempranos procesos de transformacion tuvieron que haberse dado aqui. Méas aun, el Sahara
y las tierras altas de Etiopia, jugaron un papel sumamente importante en los cultivos
agricolas y la domesticacién de los animales durante el neolitico, por lo que estas tierras
merecen el orgullo especial por ser el lugar en donde se inicié toda una regién fértil que se
extiende desde el oeste de Africa hasta la India. Sin embargo, cuando nos referimos al
proceso de transformacion de Africa, lo hacemos en el contexto del Islam y una de las
formas de verlo es con lo que llamamos el Modelo de Trimingham. EI modelo consiste en
yuxtaposiciones:

1. Por un lado la Religion “Tradicional” Africana, la cual se asume que es previa al
Islam (610 — 632 D. C) y gque supuestamente es enteramente independiente de este.

2. Por el otro lado, el Islam, como un cuerpo de creencias mas 0 menos coherentes y
gue se asume es totalmente ajeno tanto a las creencias, como al continente africano
y que lo fue invadiendo paulatinamente, golpeando todo tipo de compromisos
especificos con tradiciones preislamicas.

Sin embargo, a la luz de un reciente trabajo que reclama que la proveniencia de las familias
de lenguaje semitico y afroasiatico como un todo, es del Noreste Africano. Por ello es que
la religion “tradicional” africana y el Islam pueden estar compartiendo un origen en suelo
africano. Los recientes movimientos afrocentristas, pudieron haber explotado con buenos
frutos este punto en comun, pero no lo hizo ya que para los afios 1950, un nuevo rol se le
asigno al Islam en la construccion de la identidad de los negros en el Atlantico Norte. En
ese contexto, lo que contaba acerca del Islam, no era tanto de donde venia, sino el hecho de
que podia servir de forma progresiva, como una alternativa religiosa, moral, politica y hasta
econdémica para las dominantes importaciones de simbolos del Atlantico Norte
(Cristianismo).

Sin seguir esta tentadora linea de andlisis, haremos una parcial reconstruccion (o
“deconstruccion”) de los hechos, para refutar la ya legendaria y tan anunciada separacion
existente entre la Religion “Tradicional” africana y el Islam. Demostraremos que por lo
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menos, uno de los aspectos mas notables de la Religion “Tradicional” Africana, la ya
notable adivinacién geomantica, que es la imagen constitutiva del publico global y local de
este dominio de expresion simbolica, estd lejos de ser histéricamente independiente del
Islam y que de hecho constituye uno de los aspectos mas dominantes de las Ciencias
Ocultas Isldmicas. La rama basada en la astrologia de adivinacion islamica llamada “ilm
al-raml” (Ciencia de la Arena, o sea geomancia) en Africa ha inundado sistemas
adivinatorios como Ifa (Oeste de Africa), Sikidi (Madagascar) y Akata (Sur de Africa), asi
como otras geomancias menos formales y famosas. No estamos diciendo que la
dependencia historica con el Islam se limita a la adivinacion, también se extiende a juegos
de mesa, posesiones espirituales e instrumentos musicales. Pero tampoco debe considerarse
al Islam como el origen de estos complejos adivinatorios, sino como un particularmente
efectivo vehiculo de replanteamiento y difusion de repertorios simbdlicos cuyas historias
antiguas abarcan mucho del viejo mundo. En otras palabras, las creencias tradicionales, de
Africa, fueron adaptadas a un sistema nuevo de adivinacion que llegé por medio del Islam.
Esto no lleva la intencion de privar a las sociedades africanas de su herencia historica, pero
va a demostrar que ellos son parte intrinseca de un mundo mas amplio y que siempre lo han
sido y no como sugieren estudios que lo tratan como si se estuviesen basando en material
concreto o existente y tergiversando totalmente imagenes de religion y cultura africana, que
aun circulan tanto en los estudios africanos profesionales como en el pablico en general.

Caracteristicas Generales del Sistema Geomantico

Introducido en la vida intelectual de Europa Occidental en el siglo XI D. C., cuando
numerosos textos Arabes fueron traducidos al latin, por lo que se puede observar que en
Europa el sistema de anotacion de “puntos” ya existia, mucho antes de la llegada de los
primeros europeos al Africa, especificamente Nigeria, lo cual se dio en el Siglo XV. En
otras palabras, este sistema era conocido en Europa casi 400 afios antes de ser visto en lo
que hoy ocupa Nigeria.

La geomancia como método de adivinacion se asocié a los mas prominentes representantes
de las ciencias ocultas y el renacimiento, incluyendo a Bernardus Silvestris, Roger Bacon,
Albertus Magnus, Cornelius Agrippa y Robertt Fludd. En arabe, el sistema geomantico era
conocido como cilm al-raml, khatt al-raml or khatt bi’l raml o0 khatt bi’l raml. Este fue
tratado extensivamente por excelentes autores tales como Muhammad al-Zanati, ‘Ali b.
Umar, Fadhl b. Sahl al-Saraksi, y Ahmad b. ‘Ali Zunbul. En Europa este sistema importado
fue perseguido por los mayores Magos del Renacimiento, tales como Agrippa y Fludd y
subsecuentemente popularizado a través de los libros de produccion masiva de “Libros de
Fe”. “Puntuacion”, como se llamaba a este sistema, por sus caracteristicos patrones de
puntos, se convirtié en un sistema oracular de autoayuda, aun en las periferias rurales de
Europa, hasta nuestros tiempos modernos. Un ejemplo de la popular geomancia de Europa
Occidental, nos viene en la persona del granjero del siglo XIX Hinrich Fehse, uno de los
caracteres de la novela “Draussen im Heidedorf’, de Theodor Storm’s (1817-1888) de la
cual transcribimos un parrafo:

“... El sacé el libro de “Puntuacion” de mi madre de su caja de costura. El
se sentd opuesto a mi y luego comenzd a producir puntos con tiza en una
mesa. El hizo esto con tanta urgencia y se sonrojé tanto mientras lo hacia
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que le pregunté: “Hinrich, ;Qué es lo que estas llenando de puntos después
de todo? “Calla, calla”, dijo él “jSigue trabajando en tu costura! — Pero sin
que él lo notara, me incliné hacia la mesa y vi el nimero en el libro, sobre el
cual mantenia su dedo — y la pregunta era sobre si la persona que estaba
enferma se iba a mejorar. — Me mantuve en silencio y continué con mi
trabajo y oia mientras estipulaba si era par o non y finalmente puntualizo la
figura con tiza en la mesa”.

Uno de los testimonios documentales mas tempranos de la geomancia en un contexto
islamico, fue identificado por Fahd en su monumental estudio “La Adivinacion Arabe”,
en los escritos de Ibn al-Acrabt, quien murid en el afio 844 D. C.

En siglos subsecuentes, el formato astroldgico del sistema y el idioma, se hicieron mas y
mas pronunciados. Se esparcio rapidamente sobre los circulos intelectuales Islamicos y
Judios y de alli a Europa, AFRICA y la region del Océano indico. Después del siglo X111,
mucha de esta expansion se debid al famoso y muy circulado tratado conocido, entre otros
nombres, como Kitaab al-facl fi ucil cilm al-raml (Libro sobre la Discriminacién de los
Principios de la Ciencia de la Arena), escrito por Aba Cabd Allah Muhammad al-Zanati.
Este florecio, probablemente en la primera mitad del siglo XIII. En primer lugar Zanatr es
considerado un contemporéneo del geomanta del siglo XIIl Ibn Mahfaf al-Munadjdjim,
quien muri6 en 1265 D. C. y segundo, su tratado de geomancia fue traducido del persa, al
verso en griego por el monje Arsenius en 1266 D. C. Excepcionalmente para un autor
Isldamico, el nombre Zanatr lo liga a la tribu marroqui de Zanata. En otros contextos, es
considerado un persa, probablemente porque el Kitaab al-fa¢l fi ucal cilm al-raml gano
fama, particularmente en su version persa, que pudo o no ser original.

Aun cuando hay — como veremos — un avasallador consenso académico que el Ifa de
tiempos posteriores y los dieciséis cauries en Africa Occidental, deriva directa y
demostrablemente de los prototipos isldmicos y un sistema geomantico original del
Noroeste de Africa es sugerido debido a los nombres Berber de las dieciséis figuras
geomanticas basicas y por la prominencia de formas culturales proto-geomanticas en los
materiales mas modernos del Noroeste Africano. Considerando esta gran variedad de
geomancias locales, uno queda tentado a teorizar que el Africa Noroccidental fue una de las
fuentes originales independientes para los mas tardios, “Sistemas Geomanticos Clasicos”
antes de su codificacion en Abassid Irak, para la vuelta del primer milenio Después de
Cristo. Al-Zanati, con su oscuro origen, puede posiblemente haber no sido un Berber
shaykh, menos un persa, sino un africano occidental que medié la tradicion proto-
geomantica y la formalizo en alineacion con los formatos geomanticos evolutivos de la
corriente académica islamica de su época. Los negros, podian y surgian a posiciones de
gran estima en el mundo clasico del mundo islamico, Ej. El escritor literario Djahiz, se dice
que era negro. Sin embargo, una explicacion mas logica para la falta de antecedentes de al-
Zanati, es sugerida por la insistencia de Corcos en que existe una gran influencia judia en
varias tribus Marroquies especialmente los Zenata. Estos ultimos continuaron a adherirse al
judaismo o el cristianismo en grandes numeros, sin importar la conquista islamica; Zenata o
Znata es utilizado abiertamente como un nombre Judio. Antes que admitir un abolengo
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judio en tan popular autor de magia Islamica, la tradicién simplemente ha borrado el pasado
de la identidad de al-Zanati.

Se puede decir que la adivinaciobn Geomantica consiste en tres caracteristicas
interrelacionadas:

1. Un aparato fisico que sirve de “Generador al Azar”. Ejemplo:
El adivino golpea cuatro veces su baston en el suelo en un movimiento lateral y de rebotes,

produciendo cuatro juegos separados de numeros — digamos 23, 17, 32, 12 — de diferentes
filas de “Puntos”.

i A . L A .
— "I- -1 »y .ll-. F_ II
— .'l. -y :l-.h 18-
. l.\' . .
L= .
‘\‘.{\"- T
- »
etc.
2. Un juego de reglas que permiten la traduccion, por ejemplo, codices del resultado

numérico del “Generador al Azar” en términos de valores culturales especificos
acordados con el significado de la adivinacion.

En el mismo ejemplo, los totales de 23, 17, 31 y 12, ceden, de abajo hacia arriba,
diferentes puntajes de los cuales nuestra configuracion geomantica estara compuesta: Dos

0
Q

puntos o una linea horizontal para los pares y un punto para los nones; asi: ¢ 0 =, en el
mas elaborado de los estandares de variaciones de geomancia, cuatro configuraciones
independientes son producidas inicialmente (a través de dieciséis pasadas del “Generador
al Azar”, en este caso. golpeando el piso dieciséis veces) y a traves de simples logaritmos,
doce configuraciones dependientes se calculan a partir de esas cuatro, la quince y
dieciseisava configuraciones son decisivas en la interpretacion, mientras que las doce
primeras configuraciones suministran informacion adicional, a la luz del ampliamente
aceptado significado convencional de las doce casas astrologicas, los aspectos imaginarios
(angulos significativos) que seran construidos entre varias configuraciones, etc.

3. Un catélogo interpretativo que lista los significados adivinatorios y el acceso a ellos a
través de los codigos asignados.
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En nuestro ejemplo 86 I sellama al-cataba al-dakila “Dentro del Umbral” o rayat
farah (Bandera de la Alegria), un nombre inspirado por la formal y estrictamente
5 -
caracteristicas gréficas de la configuracion geomantica (gc’) -, al-Tarig “Sendero”; en
%
56 I la linea superior horizontal se convierte en el umbral — Ej. donde termina el
sendero — 0 una bandera, en el Gltimo caso, los tres Gltimos puntos representan el asta de
la bandera), debajo del cual asecha el concepto astrologico de la “Cabeza del Dragon”
(al-Ras al-Tinnin, Latin: Caput Draconis). La interpretacion varia considerablemente,
pero usualmente es positiva, jubilosa, real, sujeta a calificaciones y refinamientos
dependiendo de una lectura astrolégica méas elaborada de la combinacion de las
configuraciones.

En geomancia, las caracteristicas 2 y 3 mencionadas arriba, tienden a una estandarizacion
considerable, la cual se hace cumplir por el contexto literario islamico, dentro del cual el
sistema geomantico se ha expandido alrededor del mundo: Comercio interregional,
conquista y la expansion del Islam. Cualquiera que sea la forma especifica y la mecanica
interna del “Generador al Azar” utilizado en un tiempo y lugar particular, el proceso
adivinatorio sobresale como geomantica, en cuanto a que su desenlace tiende a ser
traducido a las configuraciones geomanticas convencionales: Dieciséis configuraciones
diferentes a las cuales se llega mediante la construccion de cuatro filas horizontales
(Tetragrama) y cada elemento consiste de un punto (para el desenlace “Non” de un
particular procedimiento de azar, Ej. Haciendo un nimero de puntos sin contar en el suelo
(Como el de la figura superior) o en un pedazo de papel o tirando piedrecillas, conchas,
palos, IKINES, etc.) O dos puntos (para “Par”). De esta forma, los patrones tipicos de las
bien conocidas configuraciones geomanticas son producidos:

og o © 00 00 0 u} o o0 00 Q00 0 o oo 00 o0
oo o © Q00 O 00 Q00 O o gg o OO0 00 pgo O Q
o o0 0 00 0 gog o 00 OQ0 o oo O OO0 Qo O ]
o,00,0, 00,00 o, 0, 0,00 00, 0,00,00 0, 0,00

Dos puntos en la misma linea horizontal también pueden ser conectados, para formar lineas
horizontales, lo cual es obviamente un uso secundario comun de contexto Arabe:

Un punto mas de estandarizacion, es que estas configuraciones tienden a ser interpretadas
de acuerdo a catalogos literarios 0 memorizados, donde estas configuraciones geomanticas
contintan teniendo una asociacion, ya sea remota o distorsionada, (En el caso de estos tres
ejemplos), tal como el concepto astrologico de la “Cabeza de Dragon”. En contraste, la
primera caracteristica, el aparato material que sirve de “Generador al Azar”, muestra
enormes variaciones, asi como una tendencia hacia la localizacion: Los desenlaces
numeéricos necesarios para una interpretacion geomantica, pueden ser muy elaborados o

Leonel Gamez Osheniwé, Eduardo Conde Ifabilawé y Aguila de If4 Pagina 125



muy simples, los cuales involucran, dados, tablas de madera o marfil, piedras, caracoles,
piedrecillas, semillas de palmas, marcas en el suelo o en una Tabla con marco (Opon Ifa)
cubierta con arena, polvo, puntos en papel, etc. Estas formas de superficies varian mucho y
reflejan la Tecnologia de la cultura que se trate, estilo de decoracion y orientacion
cosmoldgica hasta tal punto, que es hace a menudo dificil de detectar, por la apariencia del
aparato “Generador al Azar”, las caracteristicas de las reglas de codificacion y del
catalogo interpretativo (en nuestro caso; EI Corpus de If4). De hecho, en muchas formas de
adivinacion geomantica periféricas, las reglas del codigo han sido reducidas y simplificadas
(como en el caso del ordculo del Coco o Nuez de Cola), incluso en la produccion de
configuraciones geomanticas reconocibles que han sido dispensadas, apartadas del contexto
y aisladas de las reminiscencias del concepto original del catdlogo isldmico. Es apenas la
estructura matematica del catalogo, las que nos recuerda que seguimos tratando con
geomancia.

Cada una de las dieciséis configuraciones posibles es identificada por nombre y para cada
numero de interpretaciones estandar es dada en un catalogo interpretativo, que en principio
esta en forma escrita, aunque en periferias menos alfabetizadas simplemente ha sido llevada
memorizandola. Naturalmente, en el curso de su transmision sobre vastas expansiones de
tiempo y espacio, el contenido de estos catdlogos han variado considerablemente, pero la
estructura se ha mantenido y es detectable.

En el caso del sistema de adivinacion de Ifa en Nigeria, el proceso de azar que lleva a la
formacion de la figura, no es por medio de un proceso espontaneo e incontrolado de series
repetitivas seguidas de una eliminacién en términos de “Par” o “Non”, sino que el
“Generador al Azar”, es producido de dos formas. La primera es por medio del uso del
instrumento conocido como Opele y la segunda mediante el uso de dieciséis semillas de la
palma aceitera. En esta parte del Viejo Continente donde la presencia de la geomancia y la
influencia Islamica en general es bastante fuerte, los catadlogos interpretativos (Corpus de
If4) tal como lo aplican los adivinos, estd sometido a la idiosincrasia del lugar donde se
trate, pero es facilmente percibido que deriva del mismo corpus geomantico, tal como los
catalogos encontrados a lo largo del mundo Islamico y Europa.

La caracteristica central de la geomancia islamica clasica, es la construccion de un “Tema
Geomantico Completo”: De los cuatro tetragramas (Cuatro madres), otras doce
configuraciones (Cuatro hijas, cuatro sobrinos, dos testigos y dos jueces, de los cuales el
ultimo es llamado a menudo “mediador”), se derivan por una forma especial de adicion,
basada en una forma especial de adicion.

Al pasar notamos una extrafia mezcla de idioma noble, con idioma legal de testigos y
jueces. Sin embargo, hay indicaciones que las madres aqui no son una posicién primaria
para una referencia de reinado, sino para entidades cosmolégicas fundamentales: Planetas y
elementos. En muy raras variaciones, son padres e hijos, en vez de madres e hijas, las que
son construidas. Estas variaciones no son encontradas en los sistemas derivados, pero no
son el tema central, para lograr demostrar que el Islam es un factor constitutivo de la
religion Yoruba, sino de toda Africa.
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De acuerdo con el estado actual de reconstruccion historica, las adiciones Helénica,
Hermética Helenistica, Judia, Persa, Africana, India y China, dentro del Corpus Literario de
geomancia Islamica, apuntan a que se hizo un borrador derivado de formas menos
sistematicas, del Sistema Clasico Geomantico y Astrolégico del sur de Mesopotamia
(probablemente Basra), en un contexto Ismacilr del siglo X D. C. No es accidental que una
mezcla similar — excepto en los materiales hindues y chinos — fueron incluidos, en el mismo
periodo, dentro del Corpus Literario de Magia Islamica Ghayat al-hakim, también
conocido como Picatrix (Pingree 1980; Hartner 1965; Ritter y Plessner 1962).La
navegacion comercial del Océano Indico se encargd de esparcirlo desde China hasta el
Golfo Pérsico. La ruta terrestre y las varias ramificaciones de la “Ruta de Seda”, parece
haber sido menos importante en este intercambio, aunque no puede ser descartada como un
posible canal de difusion. Se sabe que la ruta mas probable pudo ser maritima, dado a que
los barcos mercantes chinos atracaban frecuentemente en el puerto de Basra, una via
nautica de hecho, para las tierras de Hind y Sin, la cual estuvo disponible hasta finales del
primer milenio D. C. Sin embargo, cuando unos cuantos siglos después Marco Polo,
Rubroeck y otros que viajaron a través de la “Ruta de Seda” y entre muchas otras cosas
reportaron métodos de adivinacion, pero ni una pista sobre geomancia prevalece.

(|} Sy de Madagascar y Camora w0 Sistema de Cuatro Tablas de Sur Africa

= Ramalsastra de India 5 Geomantias Simples del Interior de Africa
@ Dieciséis Cauries de Ifa Africayel < Sistema | Ching de China
Mueva Mundo

€ m atrany' y derivados Europeos (Desde finales de la Edad Media)

* F‘urlps focales de distribucion de la Geomancia: A. China (1er Milenio &. C.); B. Noroeste
de Africa (Antes del 1er Milenio D. C.) C. Mesopotomia del Sur (Finales del 1er Mienio D. C.);
D. Madagascar (2do Milenio D. C)E. (2do Milenio D, C)

* Patran de Difusion de la Geomancia

La geomancia fue una caracteristica central de la alta civilizacion islamica, capaz de
expandirse no solo en versiones Hebrea, Bizantina, Griega y Latina a través de toda
Europa, sino que se expandio en el mundo:
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“Tal como la oniromancia (la interpretacion de suefios como una forma de
adivinacion), la ciencia geomantica arabe se extiende mas alla de las
fronteras del imperio musulman, tanto a las costas Indias y las costas de
Bizancio y al oeste Latino, la Africa Negra y Madagascar (...). Esta
expansion ha conducido a una gran cantidad de manuales y tratados,
ejemplos de los cuales pueden ser encontrados en casi todas las
colecciones en oriente y occidente” (Fahd 1978: 1129).

Luego que el Sistema Geomantico fuera formulado en los circulos Isldmicos, el Océano
Indico fue nuevamente el principal medio para su difusion.

El area de distribucion de la geomancia incluye a todo el mundo isldamico, la mayor parte de
Africa (incluyendo grandes sectores no Islamicos), la mayoria de Europa y grandes partes
de secciones “Para-Islamicas” de Asia y la region del Océano Indico.

Es importante darse cuenta que la traduccién de Arsenius del Zanatr no fue — por mucho —
la méas temprana que haya llegado a Occidente, tal como lo demuestran las traducciones del
siglo XI hechas por Hugo Sanctalliensis y otras méas. Los textos geomanticos griegos,
presumiblemente del periodo Bizantino, se encuentra la palabra “Rabolion, que como
Tannery ha apreciado, solo puede ser entendida como una mera rendicion fonética griega,
de una palabra &rabe que no podia traducir: cilm al- raml, con la predecible insercién de la
B entre la My la L y el sufijo ION, para poder pronunciarlo. ElI consenso de los
academicos es que solo hubo trafico de una via de las fuentes isldmicas a las Bizantinas y
Latinas.

Finalmente con el comercio de esclavos, los sistemas adivinatorios de base geomantica de
Africa Occidental, cruzaron al Caribe, Centro y Sur América. (Bascom 1980; Bastide 1968:
423f).

Por lo tanto, la Geomancia debe ser uno de los ejemplos méas impresionantes de
“Globalizacién”, mucho tiempo antes de que los modernos medios de transporte y
comunicaciones nos hicieran tomar por garantizado la difusion instantanea de materiales y
productos intelectuales. Aun cuando a menudo era practicado por adivinadores iletrados y
sus clientes (como el Oeste de Africa entre otros) y parcialmente enraizado en
procedimientos de azar simples (como golpear la tierra, tirar tablas, frijoles, conchas, etc.)
gue no requieren recurrir a la escritura, el sistema en sus subsiguientes procesamientos e
interpretaciones al desenlace del azar, tienen definitivamente una base literaria. Por
consiguiente, la designacion mas comun del sistema geomantico de adivinacién, como
khatt al-raml (caligrafia en la arena), hace referencia definitiva a escribir, lo cual esta
relacionado con literatura.

La geomancia no ha sido solo un ejemplo temprano de globalizacién, también es un
recordatorio poderoso, especialmente para los antropdlogos y mas aun para los Africanistas
entre ellos, que aun cuando un producto sea conspicuo y centrado en lo intelectual y
simbolico, este no necesariamente esta contenido dentro de los horizontes de idiosincrasia,
lengua o cosmoldgicos, de una cultura localizada, pero que puede reflejar interconexiones y
transmisiones a través de grandes extensiones de espacio y tiempo, que pueden hacerlos
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totalmente incapaces de explicarlos por referencias a una sociedad y cultura local.
Implicitas hay preguntas fundamentales de significado cultural, ya que los desenlaces de la
adivinacion geomantica tienen significado para todos, aun cuando existan conceptos locales
de lo que sea enfermedad y hechiceria, que pueden derivar y ser expresados en otras formas
mas que el sistema simbolico local y puede referirse parcialmente a condiciones y
conexiones cosmologicas mucho mas all4 del alcance de las personas que utilizan el
sistema geomantico en un escenario espacio-temporal muy particular. Un ejemplo claro de
esto son las diferencias existentes entre las Tradiciones Nigerianas y Afrocubanas, donde
por ejemplo la hechiceria en la Tradicion Nigeriana es atribuida a lyami Osoronga y dentro
de la Afrocubana se le atribuye a paleros u Ozainistas ¢Seria l6gico para los practicantes de
geomancia obtener una fuente no utilizada comunmente en su vida socio-economica, lo
cual a su vez le afade credibilidad y legitimiza al sistema? Por ejemplo ¢Cree usted que
alguien que practique If4 en Cuba o en otras partes de América, deba hablar sobre el Islam
a un consultado?

El Islam sirvié no solo como vehiculo para la adivinacion geomantica, en su camino a
producir un gran namero fragmentado de geomancias, sino que sus practicantes perdieron
toda conciencia transregional de las raices isldmicas de sus practicas. Es claro ver que el
Islam también cedi6 su impositiva autoridad foranea a estos sistemas, cuando estas
geomancias eran practicadas dentro de religiones No Musulmanas. Esto fue una
reminiscencia de lo que localmente fuera percibido como una cultura distante, mas
poderosa y rica, de un dios mas poderoso: Allah.

La Geomancia en Africa

En varias regiones de Africa donde se practica la geomancia, los aparatos materiales son
muy diferentes y van desde cadenas de adivinacion o conchas, que se lanzan sobre un
tablero con aro, ya sea cuadrado o redondo con arena o materiales similares, hasta pilas de
granos o piedrecillas o el golpeteo al azar sobre la arena (Darb al-raml) con un baston.

Con excepcion del sistema de cuatro tabletas de Sudafrica, el resultado producido por el
aparato es interpretado a través de un proceso de transformacion y eliminacion, que
contribuyen a la linea de uno o dos puntos puede llegar a ser muy complejo en las
diferentes regiones. Lo importante es que todos ellos tienen una clave ya sea escrita 0
memorizada (ElI Corpus), que suministra la interpretacion de cada simbolo o sus
combinaciones.

En muchas discusiones de cultura y filosofia africana, las geomancias locales son
mostradas como ejemplos de la excelencia del genio simbdlico africano y sus logros
“matematicos” dejando poca duda sobre la alegada naturaleza primordial africana, que
estos autores adjuntan al complejo adivinatorio. Sin embargo, el temprano analisis
perceptivo de Steinschneider, fueron duplicados en Estudios Africanos, donde el gran
explorador y arabista Burton, perdié pocas oportunidades para llamar la atencién a las
manifestaciones de geomancia, tanto en las Mil y Una Noches (de la cual él fue el
traductor), como en Africa Occidental. Africanistas mas recientes como Maupoil, Hérbert,
Jaulin y Bascom, identificaron la misma conexion.
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No es accidental que el prominente antropdlogo Jack Goody concluye su introduccion a
una coleccién seminal sobre Cultura Literaria en sociedades tradicionales, con una extensa
referencia a la geomancia.

Finalmente, se debe mencionar el intento de Louis Brenner de situar la geomancia y su
éxito, especialmente en Africa Occidental, donde luchaba en contra de los académicos
arabistas.

Se ha presentado un analisis historico y formal, que demuestra claramente la influencia
islamica de la geomancia africana y particularmente en las variantes de al-Zanatr del siglo
X111,

Una vez establecido que el origen isldmico de los mayores sistemas de adivinacion
africana, no debe perderse el mensaje mas importante de estos estudios. No solamente hay
una conexion islamica, sino también una supresion de la misma. Por mucho, en el proceso
de transformacion localizada, las connotaciones islamicas de las practicas geomanticas se
han perdido y son ahora en su mayoria practicas orales en contextos no literarios y no
dominados por la reconocible y consiente identidad islamica, sino por las formas historicas
religiosas africanas.

Sabemos que no solo el Corpus Literario de Ifa de Nigeria, sino también el de Cuba,
mantienen su origen literario y abundan palabras y conceptos arabigos y en Africa
Occidental se ha mantenido en las manos de gente agrafa, quienes memorizan y transfieren
el complejo y a menudo enorme contenido, principalmente por medio de rezos — que son
acordes a su cultura y ambiente — lo cual hace los elementos islamicos tenues o inclusive
ausentes.

El proceso es similar a lo que sucedid a las tradiciones religiosas semitas, que en el curso de
dos mil afios, han pasado a ser parte integral de la cultura Cristiana Europea del Oeste.
Identificando mas alla del ambito de la expansion popular islamica en Africa negra, una
conexion islamica inequivoca, se encuentra en los diferentes Corpus de Ifa que no solo
mencionan al Islam, sino que han incorporado muchas de sus creencias, las cuales se
perdieron en el Islam dado a su carécter radical y el cual elimin6 toda forma de adivinacion
0 creencias paganas, las cuales fueron adoptadas por los Yoruba.

Para seguir con un poco de historia, la adivinacion con cauries fue introducida a Africa en
el siglo XIII desde India, siguiendo exactamente la misma ruta que el sistema de puntos
musulmén. Los cauries o la llamada Conchomancia, es un derivado de un sistema de
adivinacion llamado Astrologia Veédica a cuyos presagios se les llama Nimitta. Este
sistema de adivinacion data su antigiiedad en India en los afios 1800 A. C. El sistema en si,
tiene muchas variantes en el mundo, pero el mas utilizado hoy en India utiliza hasta 108
Cauries. Los ritos de purificacion y santificacion son extensos y bastante complicados y
muy parecidos en estructura a lo que se hace hoy en dia en Africa.

Inicialmente, los africanos utilizaban el cauri como una forma de moneda, de alli que la
taxonomia de esta concha haga referencia a su uso Cyprea moneta. Mas tarde, los africanos
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utilizaron el cauri para decorar figuras religiosas y ornamentos. Esta forma de adivinacion
fue iniciada por los sacerdotes africanos. En sus inicios fue Illamado Ifa y era el sistema que
se utilizaba para este Oraculo.
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De hecho, muchos Odu de If4, tanto Afrocubanos como Nigerianos, nos hablan de cémo el
Merindiloggun era utilizado en el pasado para las lecturas de If4. Nuevamente, la historia
apunta a que este sistema solo era practicado por hombres. Sin embargo, para los siglos
XVII'y XVIII el sistema fue separado y los Babalawos comenzaron a utilizar Ikines y
Opele, relegando el sistema de cauries a los Olorisha. De esta forma fue llevado a América
por medio del comercio de esclavos. Muchas historias de If4, tanto Nigerianas como
afrocubanas, nos hablan de esta transicion de los caracoles a los otros instrumentos
adivinatorios de Ifa.

Mucho se habla que el hecho de leer el Caracol hasta el doce, es un invento cubano y otro
intento de los Babalawos Afrocubanos por apoderarse también de la religion de Ocha, pero
esto es completamente falso. La prohibicion de leer el Caracol mas alla del doce, se ve en
Nigeria en las tierras de Abeokuta y la tierra Egbado, de donde viene el culto de Yemaya.
En estas tierras tiran 12 caracoles, restando 6 que quedan como Adele. Siendo que Efunshé
era una Olorisha de origen Egbadd y que promulgaba una religién Ocha/lfa unificada, es
facil deducir que fue por medio de esta OLORISHA que a Cuba llegé esta tradicion de leer
hasta el 12, dejando el resto para los Babalawos. Esto es consono con el Pataki de porque
fue Yemaya, la que obtuvo el caracol para los Olorishas, lo que nos habla claramente de
una transicion y como Orunmila ya no lo podia leer mas, porque asi lo dispuso Olofin, pero
demuestra claramente que Orunmila tiraba caracol y no usaba Ikines ni Ekuele.

Historica y antropoldgicamente, el Meridilogun fue el primer oraculo con el cual los
Babalawos interpretaban el oraculo de Ifa. Tanto el Corpus de Ifa Nigeriano como el
Afrocubano, hablan claramente de la transicion de instrumentos de adivinacion del oraculo
del Merindilogun al actual Oraculo de Ifa, quedando el Merindilogun como el oraculo que
interpretan los Olorishas. Veamos esta transicion y como fue Orunmila el que cred oraculo
del Erindilogun en el Odu de Tradicién Nigeriana Ogbe Sa:

“Sucedié que Oloddumare mandé a llamar a las 401 divinidades al cielo.
Pero para su sorpresa, los Orisha encontraron un grupo de canibales en el
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cielo, que comenzaron a matar y a comerse a los Orisha. Pero como
Orunmila habia hecho sacrificio antes de abandonar la tierra, fue salvado
milagrosamente por Ochun, quien exitosamente escondidé a Orunmila de los
Canibales y sustituyé con carne de chivo la carne de Orunmila, que los
canibales habian planeado comérselo en ese dia en particular.

Cuando Orunmila y Ochudn regresaron a la tierra, fueron mas cercanos que
nunca. Fue en ese momento en que probablemente se convirtieron en
marido y mujer. Entonces Orunmila decidi6 recompensar a Ochun por
haberle salvado la vida y asi fue como armo el sistema de 16 caracoles y le
ensefié a Ochun como utilizarlo”.

En la tradicién afrocubana encontramos esta transicion y que el Diloggun era de Orunmila,
y que por consiguiente antiguamente los Babalawos consultaban con este, se ve también en
el Odu Oshe Meyi de Tradicion Afrocubana:

Hubo un tiempo en que Orunmila tiraba el Diloggun (caracol) y un dia llegé
a un pueblo y comenzd a consultar. Todos los pobladores acudian a su
consulta y la casa se le llenaba y debido a esto no tenia tiempo para mas
nada, lo cual molesté a Eleggud, quien se quejo ante Olofin.

Luego llegaron los otros Orishas con quejas también y Olofin le dijo a
Orunmila que no tirara mas el Diloggun en ese pueblo. Orunmila se marché
pero, se habia hecho tan famoso que, en cada pueblo se agrupaban las
personas para ser consultadas. Como Eleggua sabia que Orunmila se
dirigia a Ifé, se adelantd y habl6 con el rey de la ciudad y le dijo que por el
camino venia un hombre que alteraba al pueblo. Cuando Orunmila llego a
Ifé fue apresado y llevado ante el rey, quien le dijo que para salvar su vida
debia responder tres adivinanzas.

Resulta que una de las bailarinas en el palacio era Ochun y ella se sabia las
respuestas y se las dijo a Orunmila. Cuando le hicieron las preguntas,
Orunmila respondié sin problemas, pero el rey quiso matarlo de todas
maneras, ante lo cual la corte se opuso diciendo que el rey debia cumplir
con su promesa.

Veamos otro Pataki de Tradicion Afrocubana que habla de algo similar, pero en este caso
es Yemaya la responsable de la separacion:

Una vez Orunmila tenia un enfermo que estaba curando y para él
representaba la gallina de los huevos de oro. Dicho hombre tenia una llaga
en el pie y cada semana iba dos o tres veces a que Orunmila se la curara,
por lo cual le pagaba una gran cantidad de dinero. EI hombre no se
empeoraba, pero tampoco acababa de curarse.

De esta forma llevaba siete meses y durante todo ese tiempo, con el dinero
gue aquel hombre le pagaba a Orunmila, iba manteniendo la casa.
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Un dia Orunmila tuvo que salir de la casa y en ese momento llegé el
hombre de la llaga. La mujer de Orunmila, que a la sazén era Yemaya, le
preguntd a este hombre que era lo que deseaba. El le dijo a Yemayéa que
venia por el problema de su pierna.

Ella al verlo, le dijo que eso no era nada y le mando un remedio con bejucos
de la costa de Olokun. Pas6 el tiempo, el hombre se curd6 y en
agradecimiento, le llevdé un regalo a Yemaya, quedando muy agradecido
con ella.

Cuando Orunmila regres6, Yemaya le conto lo del hombre y el regalo que le
habia hecho. Orunmila le dijo que habia matado a la gallina de los huevos
de oro, ya que durante los ultimos siete meses, €l habia mantenido la casa,
gracias al dinero que aquel hombre pagaba. “Aqui te regalo estos
caracoles, para que puedas mirar, pero con ellos solo leeras hasta Eyila
Chebora. Después de ese Oddun, mandaras a la persona donde mi, por lo
que desde hoy no puedo vivir con una mujer que sepa mas que yo”.

Otra version de este Pataki, establece que Orunmila tuvo que salir de casa y se demord méas
de lo previsto y Yemaya comenz0 a registrar a la gente. Cuando Orunmila regres6 encontro
a Yemaya registrando a las personas y la sorprendié cuando salié Eyila Chebora y le dijo
que hasta alli podria leer y fue donde Olofin a poner la queja. Olofin escuch6 a ambos y
decidid quitarle el oraculo del Diloggun a Orunmila y entregérselo a Yemaya, pero que solo
podria leerlo hasta donde Orunmila le habia dicho.

Si comparamos estos ese Ifa Nigerianos con los Patakies Afrocubanos, veremos que en
ambos casos esta transicion también esta registrada, ya que en ambos casos Orunmila no
solo conocia el Oraculo del Diloggun, sino que lo cre6 y lo ensefid. Esto es consistente con
el hecho antropoldgico e historico que los Babalawos comenzaron a leer el Oréaculo de Ifa
por medio del Diloggun en Nigeria.

También es posible ver que a pesar que las historias tienen un trasfondo diferente, el
Oréaculo del Erindilogun en ambas tradiciones fue derivado de If4, solo que en Nigeria lo
cred y lo ENSENO Orunmila y en Cuba lo “Apadrind” Ifa. O sea, exactamente lo mismo,
pero suponemos que se tratara de un “agregado” también en Nigeria.

En este marco de ideas se puede ver entonces que el Odu Irete Kutdn de Tradicion
Afrocubana y que muchos de los “Antibabalawos” argumentan sin ninguna prueba, que es
un “Agregado” que hicieron los Babalawos Afrocubanos, no es mas que la confirmacion
mitificada de esta HISTORICA transicion:

Awon Meyi Ifa ko awon merindilogun owo eyo nsoro awonyi Orisha.

Los Meyi de If4 ensefiaron a los 16 Cauries a hablar a los Orisha.
Cuando el padre de los Merindilogun Owo Eyo (16 caracoles) murid, sus
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hijos que, eran pequefios, tenian el poder de su padre, pero no tenian la
sabiduria requerida para la mision que debian desempefiar que era
continuar la obra de este y por ese motivo los Orisha no entendian sus
lenguas. Ellos fueron a casa de Orunmila para que les consultara y les
dijera que debian hacer para poder comunicarse con los Orisha. Fue
entonces que Orunmila decidi6 prepararles la Igba Iwa a cada uno de ellos
para que siempre la llevasen consigo y asi obtener la sabiduria necesaria.
Entonces después del sacrificio y el ritual realizado por Orunmila,
comenzaron a llegar los hijos de Orunmila (Meyi Ifa) y cada uno de ellos
segun llegaba iba apadrinando a cada uno de los hijos de Merindilogun
Owo Eyo y asi fue establecido para estos un orden consecutivo diferente a
los conocidos Meyi de Ifa y fue como siguen:

Okana Meyi apadrind a Okana (1)
Oyekun Meyi apadriné a Eyioko (2)
Oggunda Meyi apadriné a Oggunda (3)
Iroso Meyi apadriné a Iroso (4)

Oshe Meyi apadriné a Oshe (5)

Obbara Meyi apadrin6é a Obbara (6)
Oddi Meyi apadriné a Oddi (7)

Baba Eyiogbe apadrind a Eyeunle (8)
Osa Meyi apadriné a Osa (9)

Orangun apadriné a Ofun (10)

Ojuani Meyi apadrin6 a Ojuani (11)
Otrupon Meyi apadrin6 a Eyila Shebora (12)
Irete Meyi apadrind a Metanla (13)

Ilka Meyi apadrino a Merinla (14)

Iwori Meyi apadriné a Marunla (15)
Otura Meyi apadrino a Merindilogun (16)

Después de esto Orunmila dictamin6 que:
“Oba eni Ori Ate ase baba Orisa ni ile”.

El rey de las cabezas en la estera, del Ashé y padre de los Orisha de la
tierra, el llamado Obatero o como comunmente se le denomina Oriate,
seria el encargado de la interpretacion del oraculo del Diloggun y para
hacer efectiva su labor mediante una clarividencia genuina y Ashé en la
interpretacion de la palabra de los Orisha, debia ser consagrado con la Igbha
Ashé Orisha por un Awo de Orunmila, quien le haria el sacrificio y las
ceremonias requeridas para tales efectos.

Queda expuesto que este Odu de Tradicion Afrocubana, nos habla claramente de la
transicion del Oraculo de Erindilogun a como conocemos el de Ifa hoy en dia, lo cual es
consistente con Nigeria, la historia y la antropologia, por lo que no es un “Invento
Cubano”. Veamos entonces como queda consolidado el oraculo del Erindilogun para la
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Ocha y como definitivamente no es propicio para los Babalawos utilizarlo, tal como lo
demuestra el Odu Ogbe Tua de Tradicion Afrocubana, con un sabor Oyo:

Versién donde el Caracol se hace inconveniente para Ifa.

En tiempos de Oran Nife, el Cauri (caracol) tenia la potestad de adivinar
todas las cosas concernientes a los secretos de Chango. Pero el Cauri
comenzd a criticar a Oran Nife (Changd) ante Oloddumare, diciendo que
Oran Nife solo deseaba destruir al mundo. Oloddumare asombrado le
contestd: “Eso hay que averiguarlo rapidamente” y mandé un emisario para
vigilar a Oran Nife.

El emisario comenzo a vigilar a Changd y comprobo6 que este solo hacia el
bien a la humanidad. Asi se lo hizo saber a Oloddumare y este no quedo
conforme, pues Merindilogun Aye (el caracol) continuaba con sus perfidias.

Al poco tiempo mand6 a otro emisario para vigilar bien a Chango y el
informe del mismo fue favorable a Chango.

Como Merindilogun Aye continuaba con sus intrigas y calumnias, Olofin
mando a buscar a Oran Nife y cuando este llego, le cont6 lo que sucedia, lo
gue estaba diciendo Merindilogun Aye acerca de su proceder. Oran Nife citd
a Merindilogun Aye y le dijo: “Como tu eres base Orun y consejero de
Oloddumare y de lworo, no te mato. Ahora, si te bautizo con tu nuevo
nombre para que los Babalawos te conozcan como Merindilogun Aye
Kosheda Ni Ifa. El caracol cauri no es conveniente para adivinar y desde
hoy solo seras consejero de Iworo y no de Oluwo.

Desde entonces el caracol no se le pone a Orunmila, en respeto a esta
sentencia.

Podriamos seguir demostrando esta transicion de Caracoles a Ekuele e Ikines y como estos
se consolidaron como el oraculo usado para la adivinacion de Ifa y se prohibia entonces su
uso a los Babalawos, pero perderiamos el punto de lo que se quiere exponer y requeriria
todo un libro para analizarlo completamente.

También podemos ver que otro de los famosos oraculos africanos, llamado Kenke y que
utilizaba fichas similares a las del domind, tampoco tiene su origen en Africa. El juego de
domin6 como lo conocemos data del afio 1120 D. C. y parece ser de invencién China. Se
cree que fue derivado de los dados cubicos, que fueron introducidos en China desde la India
en un muy distante pasado. Los dominds se usan como medio de adivinacién en China y
Corea actualmente y desde mucho tiempo antes que se utilizara algo similar en Africa.

Se puede observar que los sistemas de adivinacion del Diloggun e [fa, entraron
relativamente tarde en la historia africana y la documentacién de su uso como sistema de
adivinacion es relativamente nueva. No debemos olvidar tampoco, el hecho que ambos
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sistemas eran utilizados por los musulmanes y en esto tenia que ver mucho la practica de la
medicina.

El hecho histérico contundente de que se ha encontrado evidencia mas temprana del
sistema de puntos musulman y de cauries hindles que de sistemas de geomancia africana,
hace que cualquiera pueda deducir que el origen de estos sistemas no puede ser “Africano”,
sino que fue adoptado por ellos, de quienes eran obviamente una cultura més desarrollada.

Muchos religiosos de ambas tradiciones quedardn boquiabiertos al saber que el origen de
nuestro sistema oracular no es africano. Los africanos solo lo adaptaron a sus costumbres y
cultura y de esta forma nos lleg6 hasta nuestros dias, motivo por el cual, si de adaptaciones
se trata, ambas tradiciones lo hicieron en su momento. De hecho, muchos calificaran este
capitulo como una herejia y por ello libero de responsabilidad al abure Leonel Gdmez vy al
abure Eduardo Conde y acepto la responsabilidad completa del mismo. Ni Leonel Gamez ni
Eduardo Conde, tuvieron nada que ver con la escritura de este y el siguiente capitulo. Este
es un fragmento de una exposicién de la conferencia sobre los Procesos de Transformacion
y el Islam en Africa, llevadas a cabo por el Centro de Estudios Africanos y el Instituto para
el Estudio del Islam en el Mundo Moderno de la Universidad de Leiden, con la magistral
disertacion: El Islam Como un Factor Constitutivo en la Religion Tradicional Africana:
“Evidencia sobre Adivinacion Geomantica”, expuesta por el Profesor Wim van Binsbergen
de Erasmus University en Rotterdam, Holanda y una de las mas reputadas autoridades
mundiales en Estudios Africanos. Esta conferencia tuvo lugar en Leiden, Holanda, el 15 de
octubre de 1999. Muchas otras se han dado dentro de este marco, efectuadas por la
Universidad de Texas en Austin, organizadas por el Profesor Toyin Falola (2004, 2005,
2006) y en el Centro de Estudios de las Religiones del Mundo de la Universidad de
Harvard. De hecho, varios Odu de If4, que llegaron a Cuba desde Africa, nos relatan como
el Ekuele llegd de “Abisinia” y como fue visto y traido de Tierras “Male” (musulmanas),
pero todos tienden a ignorarlo.

Otro hecho interesante y que apunta a que estos sistemas fueran aprendidos por los Yoruba
de los musulmanes, es el hecho histérico de que casi todos los imperios y ciudades yorubas
importantes, fueron fundados luego de la penetracién musulmana en estas tierras.

Sin embargo, no hay que sentirse mal, ya que la verdadera sabiduria no esta ligada a quien
cred el oraculo como tal. La verdadera sabiduria esta en coémo fue adaptado, no solo a los
marcos culturales en términos para que fuese exacto en sus predicciones, sino también en
como da las soluciones a los problemas mediante Ebbd, Akosé, encantamientos y tantas
otras herramientas, que nos permiten ayudar a las personas que necesitan de estos
conocimientos por parte de sacerdotes competentes y estudiosos de este sistema, que si bien
no es ancestral por edad, lo es por sabiduria acumulada de muchas culturas, que tal como se
ha demostrado, no solo es la africana.

En este punto podemos pasar al siguiente capitulo, el cual nos dard muchas luces con
respecto a que la “pureza” de un Ifa “Ancestral”, no estd mas que en las cabezas de unos
cuantos comerciantes africanos disfrazados de académicos y sus complices
latinoamericanos.
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Ifa . Muy antiguo en Africa? ;Y en Cuba Qué?

Esta es una pregunta que haria falta responder basandonos en el sentido comun y el uso de
dos ciencias. La Arqueologia y la Historia. Lo primero que haremos para sacar nuestras
conclusiones es obtener los datos histdricos y arqueoldgicos necesarios, para luego llegar a
una demostracién concluyente.

En términos historicos, esta es una tarea dificil, ya que solo contamos con las historias
orales de las tradiciones, muchas veces contradictorias, y por supuesto, como en todas las
culturas del mundo, llenas de mitologia y personajes mitificados.

Hechos

Veamos al Odduduwa Historico o lo poco que la tradicion Oral nos deja saber de él. Segln
los datos recabados por los investigadores, generalmente se asume a Odduduwa como el
ancestro de los reyes Yoruba. La historia oral de Oyé cuenta que Odduduwa vino del Este,
algunas veces entendido por las fuentes musulmanas como en la “vecindad” o direccion de
Meca, pero lo mas probable es que signifique que venia de la region de EKiti o de Okun, en
la zona Noreste de las tierras Yoruba (Nigeria central).

Una fuerte teoria entre los Yoruba es que Odduduwa vino de algin punto de las regiones
Igbo y pudo estar huyendo de una persecucion religiosa o alguna invasion. Esta region esta
cerca de la confluencia de los rios Niger y Benue y es donde se presume que el lenguaje
Yoruba se separé de los lenguajes etnolinguisticos relacionados con él, tales como lo son el
Igala, Igbo y Edo.

Mas importante ain, es que segun esta Mitologia/Historia oral, el Rey Odduduwa fue el
fundador del Reino de Ifé mas o menos en el afio 500 D. C. El Reino de Ifé, es el Reino
Yoruba Original y por consiguiente todos los Oba y Oni reclaman ser descendientes de esta
histérica figura. La tradicion Yoruba dice que 7, 8 0 16 hijos/nietos de Odduduwa,
fundaron las naciones del reino Yoruba.

Odduduwa Mistico: En su camino a la tierra, Odduduwa hizo que Orisha (Obbatald) se
emborrachara con vino de palma y le robd la bolsa magica que le entregd Dios para la
creacion del mundo. Hecho esto, Odduduwa envio a un sacerdote llamado Ojumu vy el resto
es la ya sabida historia de la gallina que esparcid la tierra y formo el continente y fue alli
donde Odduduwa fundo Ifé.

Segun otras historias orales Oduduwa pudo venir de la Meca, pero la Meca tiene su
fundacion formal en el siglo VII D. C. Si Oduduwa vino de esta ciudad, lo imposibilita a
fundar una ciudad en el 500 D. C. a menos, claro esta, que haya vivido por lo menos 200
afnos.

Una historia del Corpus de Ifa Nigeriano no dice:
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“La Luna es una piedra de cristal que esta con Odduduwa y Odduduwa tomo esta
piedra de un Musulméan y se quedo con el habito de contemplarla siempre”.

Nuevos estudios determinan que el Islam llegé a la region norte de Nigeria en el siglo IX D.
C. y estuvo bien establecido durante el Imperio Kanem-Bornu durante el reino de Humme
Jilmi (1085-1097). El Islam lleg6 a los Yoruba del sur durante el reinado de Mansa Musa
(1312 — 1337) del Imperio Mali y por ello los yoruba se refieren al Islam, coloquialmente
como Esin Mali, lo que significa la Religion de Mali. (Male si se prefiere).

Esto necesariamente ubica a Oduduwa en periodos posteriores al afio 1085, lo cual lo
imposibilita también a ser fundador de 1l1é Ifé, ya que entonces tendria que tener por lo
menos 585 afios de edad.

Solo con estas referencias ya podriamos objetar la “Ancestralidad” que tanto reclaman 10s
Neo tradicionalistas, pero continuaremos el analisis de manera que no quepa objecion
ninguna. Veamos sus ciudades principales.

1é 1fé

Ilé-1fé es una antigua ciudad Yoruba al Suroeste de Nigeria. La Evidencia Arqueoldgica
encontrada hasta ahora indica que el asentamiento de esta ciudad se ubica en el afio 500 D.
C., lo cual es totalmente compatible con el periodo en que pudo haber vivido su supuesto
fundador. Estamos hablando de 11é 1fé como ciudad y no como los asentamientos previos
que la arqueologia traza como pequefias villas que existieron en el 350 A. C.

Entre los afios 700 y 900 D. C. lle-Ifé comenzé a desarrollarse como centro artistico y la
ciudad lleg6 a tener un tamafo sustancial entre los siglos X'y XII D. C.

I1é-Ife lleg6 a ser famoso por sus expresiones artisticas entre los afios 1200 y 1400 D. C.
Después de este periodo entrd en decadencia como potencia politica y econémica debido al
surgimiento de Benin, que al igual que el Reino de Oyo, se desarrollé como un imperio.

Referencias

Ojuade, J. Sina (1992) “The issue of ‘Oduduwa’ in Yoruba genesis: the myths and
realities’, Transafrican Journal of History, 21, 139-158.
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Razonamientos
Como podemos observar, la religion Yoruba tal como la conocemos hoy, solo podria tener

unos 2,000 afos y sus principales ciudades Imperiales fueron fundadas dentro de un marco
histérico muy bien definido. Siendo que el Corpus Literario de Ifa habla claramente de
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estas ciudades, podemos observar que el mismo es ademas relativamente nuevo, ya que la
ciudad mas vieja fundada después de 11é Ife, fue Benin (Siglo X D. C.).

De hecho, si Odduduwa tomé la Luna de un Musulman, esto solo puede colocarlo més
reciente en la historia, ya que el fundador del Islam lo cre6 en el afio 635 D. C. y los
Musulmanes llegan a tierras Yoruba en el 1085 D. C. si Oduduwa pudo quitar “la Luna” a
un Musulman, tuvo que ser durante o después del 1085 D. C. La pureza de esta religion en
Nigeria es aun més dificil de creer, si tomamos en cuenta que menos del 10% de la
poblacion practica las “diversas” creencias autoctonas. Otro hecho irrefutable, es la obvia
penetracién Cristiana, mucho menor por supuesto, pero que a la vez confirma la
penetracion arabe.

El Imperio de Benin

Fundado en el siglo XII D. C, Benin sirvié como la capital del Imperio del mismo nombre,
el Imperio del Oba de Benin y que florecié durante los siglos XIV al XVII D. C. Es quizas
uno de los reinos més antiguos, después de 11é Ifé. No quedan hoy en dia las estructuras que
en otrora, los viajeros europeos llamaran “El Gran Benin”. Después de haber sido visitado
por los portugueses en el afio 1485, el Benin histdrico se hizo rico durante los siglos XVI1y
XVII en la venta de esclavos a Europa y en la venta de algunos productos tropicales.

La ciudad de Benin (Bini o Ubini fue fundada en el afio 1180. Segun la tradicion, cuando
los diversos jefes decidieron unificarse eligieron a Oranyan (Oranmiyan), soberano de Ifé,
como su rey. Oranyan permanecid un corto periodo de tiempo en la ciudad de Benin, el
suficiente para engendrar un hijo con una hija de un jefe local. Este hijo, Eweka (Eveka), es
considerado el primer rey, u oba, de Benin. Algunos historiadores sugieren que esta leyenda
puede ocultar la desagradable verdad de que Benin estaba, en ese momento, dominada por
extranjeros; pero de lo que no quedaria duda es que la realeza Edo posee un origen
extranjero.

La ciudad y el reino de Benin comenzaron a declinar despuées del 1700, con la caida del
comercio de esclavos en Europa, pero volvid a resurgir con el desarrollo del comercio de
productos de la palma con los europeos.

En febrero de 1852 Benin se convirtié en un protectorado Britanico, donde un cénsul
representaba al Protector, hasta agosto de 1861 donde Biafra y Benin se consolidaron como
un Protectorado de la Corona Britanica. En Febrero de 1897, la ciudad de Benin cayo ante
los Britanicos y perdi6 su totalmente su independencia. Desde Benin, Inglaterra conquistd
todo lo que hoy es Nigeria.

Referencias
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Columbia University Press.

Amazons of Black Sparta: The Women Warriors of Dahomey, Stanley B. Alpern. New
York University Press, 1998.
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Benin and Other African Kingdoms, Sean Sheehan. Raintree/Steck Vaughn, 1999.
Reino de Oy

Fundado en los afios 1400, es el nombre de un Imperio que surgié a mediados del milenio
pasado. Lo que seria conocido como el Imperio de Oyo, comenzo siendo el Estado de Oyo,
fundado poco antes del afio 1400 D. C., con su capital en Oyo-lle, (también conocida como
Katunga o Viejo Oyo u Oyo-oro). Este reino surge por medio del comercio y la guerra ya
que contaba con una poderosa caballeria. EI Imperio de Oyo0 se hace importante a mediados
del siglo XVII hasta finales del siglo XVIII.

El Origen Mistico:

Debido a que en el Viejo Oyo prevalece la historia oral, los origenes de Oyo son nublados,
en el mejor de los casos, lo que podemos saber con seguridad es que no pudo existir antes
del 500 D. C., ya que el fundador de Ifé, apenas estaba dando los primeros pasos para la
creacion de la naciéon Yoruba. Por ello, se dice que un hijo de Odduduwa llamado
Oranmiyan, fue el fundador y primer Alaafin de Oy0. Lo cierto es que la convencion entre
los reyes Yoruba, que ponen dentro de su pasado a Ifé, ha llevado a muchos historiadores a
creer en la existencia de un reino conquistador en Ifé o de un Imperio méas préximo nacido
de Ifé.

El final de Oyo fue sistematico y ya en el 1796 la revuelta de llorin, que dio como resultado
la secesion de este estado del Imperio de Oyd, marco el comienzo de la desintegracion de
este imperio ya que otros estados vasallos continuaron el ejemplo de llorin. Fue en estas
encarnizadas luchas internas que luego Oyé fuera arrasado por el Imperio Islamico Fulani
en 1853. Oy0 nunca recuperd su prominencia en la region y se convirtio en un protectorado
inglés en 1888.

Oranyan: También conocido como Oranmiyan (Oraniyan para la cultura Afrocubana), fue
un rey Yoruba de la ciudad de Ifé e hijo del mitico Odduduwa. De acuerdo a la historia
Yoruba, fundé Oyo en el afio 1400. Esto imposibilita que sea hijo directo y lo hace hijo
mitico de Odduduwa. Su hijo Eweka I, fue el primer Obéa del Imperio de Benin. Lo que no
es compatible ya que Benin fue fundada primero que Oyo.

Referencias
Stephen Goddard: Ago that Became Oyo: “An Essay in Yoruba Historical Geography”.

The Geographical Journal 137 (2): 207-21.
Robin Law: A west African Cavalry State: The Journal of African History 16 (1): 1-15.

Los ljesa

Fundado en el afio 1500, es el nombre de un estado historico (también conocido como
ljesha o llesa) de Nigeria. Segun la tradicién fue fundado por Owa Ajibogun u Owa, quien
era uno de los 16 hijos de la deidad Oduduwa, pero mejor leamos la historia tradicional.
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Ajaka o Ajibogun el fundador del imperio ljesha, es descrito por la tradicion como HIJO
de Oduduwa. La leyenda relata que cuando Oduduwa envejecid sus 0jos se apagaban y fue
aconsejado por un sacerdote de Ifa, que debian ser lavados con agua de mar. Pero todos los
principes se negaron a hacer tan largo y peligroso viaje a la costa. Hasta que Ajaka el mas
joven y de menor rango de todos, se ofrecio a realizar la travesia. Después de muchas
aventuras y el paso de los afios, Ajaka regreso a la corte de su padre en Ifé. Cuando entro al
pueblo por el mercado, la gente que estaba alli, gritd en asombro O Wa! (Asi que
regresaste) (de donde sale el Titulo del Rey Ijesha). Ajaka contestdé Mo b’okun (Tengo el
agua de mar) y le dio el agua a Oduduwa, quien recobro la vista.

Durante la larga ausencia de Ajaka, los hijos mayores de Oduduwa murieron y los demés
principes tomaron la herencia de su padre en vida y fueron a fundar otros pueblos. Lo Unico
que quedd como herencia para Ajibogun, fue la espada “Ida Ajashe” (la espada de la
victoria). Con esto, Ajibogun persiguié furiosamente a sus hermanos, cobro la parte que le
correspondia de los tesoros reales y regreso a Ifé.

Cuando entr6 a la corte él confundi6 a su padre, cuya cara estaba cubierta por una corona
cubierta con cuentas, con uno de sus hermanos y levantd su espada contra él. Cortando las
cuentas que tapaban la cara, se dio cuenta a tiempo de su terrible error. Después de este
incidente se fue y fundd su propio reino y se llevo la corona de su padre, que era igual a las
de sus hermanos excepto en una cosa, no tenia cubierta frontal para cubrir la cara, una
peculiaridad que aun se mantiene en las coronas que porta el Owa Obogun de ljesha.

Review: The ljesha in a Widening World. ljeshas and Nigerians: The Incorporation of a
Yoruba Kingdom, 1890s-1970s por J. D. Y. Peel The Journal of African History, Vol. 26,
No. 2/3 (1985), p. 251 Cambridge University Press.

Como se puede ver, segun la historia, Oduduwa fund6 11é Ifé en el afio 500 D. C., y luego
un hijo de este fundo6 otro poblado 1000 afios después, pero claro, esta es solo otra historia
oral tradicional, pero salta a la vista que alguien estd equivocado o estos sefiores eran
bastante longevos.

llorin

llorin fue fundado por los yoruba, en 1450. Este se convirtié en los cuarteles militares
provinciales del Imperio Oyd, para luego convertirse en un protectorado del norte de
Nigeria, cuando Sheu Alimi [Descendiente de la dinastia Sheu Usman Dan-Fodio] tom¢ el
control de la ciudad a través de la expansion del Islam, religion que ha permanecido como
el orgullo de los nativos.

Referencias

llorin Journal of Education

Leonel Gamez Osheniwé, Eduardo Conde Ifabilawé y Aguila de If4 Pagina 141



Osogbo

Los historiadores yoruba creen que Osogbo, fue fundado a comienzos del siglo XVIII por
unos cazadores de una villa cercana que estaba sufriendo una hambruna. De acuerdo a
estos, estos cazadores decidieron mover a unos cuantos de sus familiares a las terrazas del
rio cercano Illamado Ochun. Uno de los cazadores LAROOYE (Curioso que tengamos un
Elegguéa del mismo nombre), se convirtié en el primer titular de la corona real del pueblo, al
que se le llama Ataoja. El, de acuerdo a la tradicion Yoruba, fue uno de los primeros
colonos, muchos de los cuales estaban concentrados alrededor del palacio del Ataoja.

La tradicion yoruba, que es solamente oral, dice que muchas gente que escapaba del avance
Fulani, se establecieron en Osogbo, al caer Oy6. Como resultado, Osogho aumentd de
poblacién, mayormente debido a la migracion de otros pueblos Yoruba.

Tunde Agbola. Osogbo: Ciudades, Volumen 9, edicion 4, Noviembre 1992.

Ibadan

Ibadan fue fundado en 1829 cuando Lagelu el Jagun (comandante en jefe) de Ifé y
“Generalisimo”, dejoé Ile Ifé con unas pocas personas de Ifé, Oyd e Ijebu para fundar la

nueva ciudad de Eba Odan, que significa literalmente “Entre el bosque y la Sabana”.
(Ibadan or fully Ilu Eba-Qdan).

La primera ciudad fue destruida debido a un incidente en un festival de Egungun, cuando
un Egungun fue accidentalmente desvestido y fue motivo de burlas por mujeres y nifios en
un mercado abierto lleno de gente.

En las tierras yoruba, es una abominacién para las mujeres ver a Eggun a los ojos, porque
Egungun es considerado como los padres difuntos que regresan a la tierra cada afio a
bendecir a su prole. Cuando las noticias de esta abominacion llegaron a Chango (sic), este
mando a destruir Eba Odan, por cometer tan abominable acto.

Referencias

Lyold, P.C et.al (1967). The City of Ibadan. Cambridge University Press.

Abeokuta

Abeokuta (palabra que significa “Bajo las Rocas™) fue fundado en 1825 y debe su origen a
las redadas de cazadores de esclavos de Dahomey e Ibadan, que obligaron a la gente de la
villas esparcidas en territorio abierto, a tomar refugio alrededor de las grandes rocas que
rodean la ciudad. Aqui se constituyeron como una confederacion libre y compuesta de
doferentes grupos, cada uno conservando sus costumbres tradicionales, ritos religiosos e
inclusive los nombres originales de sus villas.
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Ondd/EKkiti

Ado, su capital, fue fundada en el siglo XV. Ado es el nombre de una sociedad politica, de
hecho, un Reino, debido a su tamafio y desarrollo y este era el mas grande en EKiti. En otras
palabras, la metrépolis del reino era Ado-EKkiti y el Ewi era el soberano y su palacio estaba
y aun esta, situado en la ciudad principal.

Referencias

Canby, Courtlandt. The Encyclopedia of Historical Places. (New York: Facts of File
Publications, 1984) Vol 1, p. 7

Egbado

Siendo que los Egbad6 emigraron posiblemente desde lle Ifé, Ketu u Oyo0, hasta el area
donde estan establecidos hoy en dia, en el siglo XVIII de nuestra era - Los arqueo6logos e
historiadores aun no se ponen de acuerdo, desde donde fue esa migracion.

Los poblados Egbado, de Ilaro y Ayetoro, fueron establecidos en el siglo XVIII para tener
ventaja de las rutas de comercio de esclavos desde el imperio de Oyo hasta la costa de
Porto-Novo. Otros pueblos como llobi e ljanna, fueron estratégicos para proteger los
flancos de las rutas de comercio de esclavos. Los Egbado eran tributarios del reino de Oy0,
el cual era manejado por medio de un gobernador al cual se le llamaba el Onisare de ljanna.

Referencias
Ogunsiji, O. (1988). Pastoralism in Egbado division of Ogun State. Ahmadu Bello
University, Zaria.

Kola Folayan. (1967). "Egbado to 1832: the birth of a dilemma", Journal of the Historical
Society of Nigeria, 4, pp. 15-34.

ljebu
También conocido como Jebu o Geebu, fue un reino yoruba en la Nigeria pre colonial. Se
formé alrededor del siglo XV. De acuerdo a la leyenda, su dinastia gobernante fue fundada
por Obanta (originalmente Ogborogan) de lle Ifé. Los académicos, hoy han identificado la
influencia del Imperio de Benin en el arte de las leyes y rituales de ljebu.

Referencias

Robert Smith (1969). Kingdoms of the Yoruba. Methuen & Co. p. 75
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Otras Culturas Complementarias a Los Yoruba

Dahomey

Era un reino situado en lo que es hoy Benin y Ghana. El reinado fue fundado en el siglo
XVIII'y sobrevivio hasta época tardia del siglo X1X, cuando fue conquistado por las tropas
francesas desde Senegal e Incorporado dentro de las Colonias de Africa del Oeste.

Los registros historicos y arqueoldgicos sitian a Dahomey como descendiente de un grupo
de nativos del sur de Benin llamados Aja. Estos emigraron en el siglo XIl o XIII desde
Tado en el rio Mono, un territorio que era parte del reino de Allada y que segiin muchos
entendidos fue donde el culto Voodoo (Vudu) tuvo su origen.

Para aproximadamente el afio 1650, los Aja dominaron a los Fon y Wegbaja. Estos tenian
fuertes culturas para los sacrificios, incluyendo un gran énfasis en sacrificios humanos en
masa, para honrar a los ancestros del monarca. Estos sacrificios no solo se hacian en
tiempos de guerra, sino también durante epidemias, calamidades o la muerte de un rey.
También eran una tradicion anual y que se creia que suministraba a los reyes muertos con
un nuevo grupo de sirvientes. Por ejemplo, cuatro mil Whydahs fueron sacrificados cuando
Dahomey conquisté Whydah en 1772. Quinientos fueron sacrificados en honor a Adanzu Il
en 1791. Los sacrificios para Gezo duraron dias.

Sin embargo, el imperio surgié con la venta de esclavos. Dahomey no pudo derrotar a su
vecino el Reino de Oyd, el principal rival en el comercio de esclavos y en 1730, Dahomey
se convirtio en tributario de Oy0 y asi mantuvo su independencia, pero aun siendo vasallo,
pudo expandirse gracias al comercio de esclavos.

Finalmente Dahomey fue conquistada por Francia en 1892-1894 y muchas de las tropas que
lucharon contra Dahomey fueron nativos africanos. Es méas, muchos historiadores aseguran
gue muchas tribus vecinas, particularmente los Yoruba, estuvieron felices de hacer colapsar
el reino a favor de un gobierno francés mas liberal.

Referencia

The Ewe-Speaking Peoples of the Slave Coast of West Africa, A.B. Ellis, Benin Press,
1965, pp. 177-138.

Los Igbos (Ibos) y Los Haussa

En el pais Igbo se han encontrado objetos de bronce y de cobre que denotan la existencia de
una cultura avanzada entre los siglos VIII y X; el Estado Igbo méas temprano fue Nri, que
surgid hacia el 900 d. C. Durante este periodo, la parte norte del pais estuvo en contacto con
los vecinos reinos de Ghana, Mali, Kanem-Bornu y Songhai y, a partir del siglo XIV,
recibi¢ influencias islamicas. En dicha zona, la mezcla de la poblacion negra sudanesa con
beréberes y musulmanas origin6é al pueblo Haussa, que cre6 una organizacién politica de
ciudades-estado.
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Los Musulmanes

Como vya se dijo, el Islam lleg6 a la regidn norte de Nigeria en el siglo IX D. C. y estuvo
bien establecido durante el Imperio Kanem-Bornu durante el reino de Humme Jilmi (1085—
1097). EIl Islam llegd a los Yoruba del sur durante el reinado de Mansa Musa (1312 —
1337).

Aqui podemos apreciar que los principales imperios y reinos Yoruba, fueron fundados
luego de la penetracion musulmana en el area y en una época relativamente reciente en la
historia. Por consiguiente, es dificil creer que no haya sido penetrada o que esta no haya
absorbido absolutamente nada de otras religiones y culturas, tales como la musulmana y
dos fuentes cristianas (Catolica y Protestante) y que tampoco haya adoptado otras creencias
magico/religiosas de otras culturas. Es atrevido que se quiera pretender que se mantiene
“Pura”. Cuando esta religion llegé a Cuba, ya venia sincretizada, 1o Gnico que se hizo fue
cambiar de conquistadores, que en Africa fueron los musulmanes y en América los
Cristianos, pero ya venia con sus aculturaciones.

Referencias
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Analisis

Como podemos observar, Oduduwa, el padre de la religién Yoruba no puede ser ubicado en
el afio 500 D. C. lo cual lo coloca fuera del marco histérico en que fue fundada la ciudad de
Ilé Ifé. Sin embargo, salta a la vista que la religién Yoruba deificé a Odduduwa, proceso
que no era nada dificil en aquella época, si tomamos en cuenta que personajes como Jesus y
Mahoma fueron igualmente deificados en un periodo de 300 afios después de su muerte,
una costumbre muy tipica de aquellos tiempos.

En otras palabras la religion Yoruba puede tener, tal y como se le conoce hoy en dia, poco
mas de 1000 afios de existencia cuando mas, ya que ese es el tiempo en que vivio la mas
antigua de sus deidades. Quizd Odduduwa trajo un sistema persa de creencias muy
antiguas, pero eso caeria meramente en el terreno de la especulacién histérica, ya que hay
evidencias irrefutables de que el sistema de adivinacion de Ifa es un sistema netamente
musulman.

Todo aquel que haya leido el Cuerpo Literario de Ifa, puede darse cuenta que muchas de
sus historias, conocidas como Pataki (0 Eses Ifa), tienen relacion con los hechos historicos
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registrados en este ensayo. Las guerras, los Fulani, las pugnas de Oyo con sus vecinos, etc.,
lo que necesariamente hace a este cuerpo literario, bastante reciente.

Lo cierto es que si analizamos por fechas, podemos ver claramente que la Religion Yoruba
ubica a su fundador, dentro de los siguientes hechos (algunos historicos, otros no).

Hechos Religiosos

1. No es previa al Cristianismo. (500 D. C (Fundacién de llé Ifé).
2. No es previa al Islam y contiene mucha influencia de este (Mahoma 620 D. C).
3. Es posterior al judaismo (3,500 A. C.)

Hechos Historicos

1. Fue posterior al Imperio Egipcio (3100 AC y 31 AC)

2. Todos los Imperios posteriores a Ifé, excepto Benin, fueron fundados bajo
dominacién musulmana del &rea y posteriormente pasaron a dominacion catélica o
protestante.

3. Estos estados fueron creados en épocas de cruentas luchas, no solo por la
supremacia econdémica y politica, sino también dentro de las méas encarnizadas
luchas religiosas. (La creencia arabe se basa en la imposicion de la fe por medio de
las armas, lo que conocemos como Jihad)

4. Segun las estadisticas, menos del 10% de la poblacion Nigeriana practica las
diversas religiones autdctonas de la region y hacemos énfasis en diversas, ya que no
solo es la Yoruba.

Razonamientos

Como podemos observar, la religion Yoruba tal como la conocemos hoy, solo podria tener
unos 2,000 afos y sus principales ciudades Imperiales fueron fundadas dentro de un marco
histérico muy bien definido. Siendo que el Corpus Literario de Ifa habla claramente de
estas ciudades, podemos observar que el mismo es ademas relativamente nuevo, ya que la
ciudad mas vieja fundada después de 11é Ife, fue Benin (Siglo X D. C.).

De hecho, si Odduduwa tomé la Luna de un Musulman, esto solo puede colocarlo méas
reciente en la historia, ya que Mahoma, el fundador del Islam, lo cre6 en el afio 635 D. C. y
los Musulmanes llegan a tierras Yoruba en el 1085 D. C. Si Oduduwa pudo “quitarle la
Luna a un Musulméan”, tuvo que ser durante o después del afio 1085. La pureza y
ancestralidad de esta religion en Nigeria es aun mas dificil de creer, si tomamos en cuenta
que menos del 10% de la poblacion practica las “diversas” creencias autdctonas.

Otro hecho irrefutable, es la obvia penetracion Cristiana, mucho menor por supuesto, pero
que a la vez confirma la penetracion musulmana. Esta Historia aparece en el Cuerpo
Literario de Ifa “Ancestral” en el Oddun Oyekun Meji donde hasta el nombre y la historia
del personaje no dejan de resultarnos no solo chocante, sino extremadamente familiar.
Veamos:
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“Cuando se llama a la muerte desde una distancia, es un ser viviente el que respondera la
Ilamada, era el nombre del sacerdote de Ifa que le hizo adivinacidn a Jewesun, hijo de Dios
en el Cielo, antes de que lo abandonara para venir a la tierra.

El hijo de Dios se llamaba Jewesun en el cielo y se le dijo que hiciera Ebbo con una Oveja
y tela roja, para poder sobrevivir la conspiracion que estaba siendo creada por los hombres
en la tierra. También se le dijo que le ofreciera a Echu un Carnero, lo que él
categdricamente rechazo, ya que habia jurado venir al mundo a destruir las fuerzas del mal
representadas por Echu. Sin embargo, estuvo dispuesto a hacer un pequefio Ebbd con la
Oveja. Los Awo le dijeron que si no hacia sacrificio a Echu, iban a ser los agentes de la
tierra quienes lo matarian, acortando asi su vida y sus trabajos misioneros. Pero como hizo
el pequefio Ebbd, él se levantaria a los tres dias y su fama lo sobreviviria, después de su
retorno al cielo. Cuando Jewesun fue a la tierra, a predicar la objetividad de la verdad, la
forma en que la gente vivia en el cielo y el amor de Dios por sus creaciones, Echu se le
aparecio en suefios y le dijo que Dios le habia dado a él (Echu, Alewelishem Onisegun), la
influencia de todo lo que existia en el universo. Echu le dijo a Jewesun que si no le daba lo
que él le pedia, Jewesun iba a ser culpable de que sus seguidores lo destruyeran. Jewesun
nuevamente, se rehusd, a reconocer a Echu, sobre la base de que el bien jamés claudica ante
el mal. Jewesun fue asesinado tres afios después de comenzar su trabajo en la tierra.

¢No salta a la vista esta historia? ¢{No es cinico, por decir lo menos, mas si tomamos en
cuenta que los pocos libros “Ancestrales” de una religion de unos supuestos 15,000 afios se
escribieron tarde en la historia aproximadamente a partir de 1836? ;Van a decir que
entonces no se les adicion6 lo que les dio la gana a los estafadores nigerianos? ¢Hace falta
decir algo mas o esto cae por su propio peso? ¢Es realmente Ancestral algo que se escribio
bastante reciente en la historia y que se le trata de hacer ver que viene de una larga tradicion
oral? (A quién pretenden hacer creer eso los estafadores Académicos Nigerianos y sus
secuaces?

Cuba

Para la época de 1492 habia en la peninsula ibérica unos 100,000 esclavos, y a finales del
siglo los descubridores trajeron algunos al Caribe para realizar labores domésticas y darle
cuidado a los caballos y otros animales que eran desconocidos en el nuevo mundo. En esos
tempranos tiempos los trabajos agricolas y de mineria lo hacian los indios ya esclavizados.
Cuando a Diego Velazquez le dieron la mision de colonizar a Cuba, al partir de Santo
Domingo (1511) con un pequefio ejército, se puede sefialar que incluyé unos cuantos
esclavos traidos a la Espafiola desde la Peninsula Ibérica.

A partir de la segunda década de las ocho villas fundadas por Velazquez, comienzan los
colonos a tener esclavos negros, aunque en pequefios nimeros. Estos primeros esclavos
entraban en Cuba, y en las otras posesiones espafiolas por medio de concesiones (licencias),
otorgadas a traficantes particulares por la corona. Al aparecer la pirateria, los colonos
también compraban esclavos de contrabando a los piratas.
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Ya para el afio 1533 las crénicas muestran que, la cantidad de esclavos fue tan sustancial
que en ese afio se dio la primera insurreccion importante de negros esclavos en Cuba y
muchas quejas llegaban que habia unos que se declaraban reyes y tenian practicas, bailes y
“otras cosas” que parecian herejias, por lo que podemos asumir que las préacticas religiosas
como tal, ya anclaban en la isla. Se conoce por documentos de la década de los 1520, que
varios esclavos se unieron a la guerrilla encabezada por el cacique Guama en la zona de
Baracoa. Otros alzamientos de relativa importancia en que participaban esclavos, o
esclavos libres, se fueron produciendo a lo largo de los siglos XVII, XVIII, y XIX, donde
los encabezados por Juan Criollo (1550), y José Antonio Aponte (1812), son los més
conocidos.

Con estos hechos histéricos, podemos tomar la llegada de los Yoruba a Cuba, como un tipo
de migracion mas (forzada) y que estos, en su nuevo ambiente, continuaron teniendo sus
ritos religiosos y costumbres ¢Por qué esto es diferente a las migraciones forzadas por
guerras que hubo en las tierras Yoruba?

Si a esto le sumamos las pruebas que hemos dado a conocer en el capitulo anterior, donde
se ve claramente que el Islam es de hecho un elemento constitutivo de la Religion Yoruba y
que fue esa religion la que llevo la base del oraculo de Ifa tal y como lo conocemos hoy,
podemos deducir facilmente que las practicas de la religion yoruba en Cuba, no son tan
“Nuevas” con respecto a las de tierras yoruba, pero podemos observar ademas, que fue
previa a las de muchas ciudades y pueblos importantes fundados en Nigeria.

Solo recordamos al lector que la mejor fecha que les podemos dar a los Neo
tradicionalistas, es el afio 1085 D. C., fecha de llegada de los musulmanes al NORTE de
Nigeria, asi que asumiremos, que los Yoruba adoptaron y adaptaron el sistema de puntos
musulman inmediatamente después de la llegada de estos a tierras Yoruba, cosa que esta de
mas decir que es imposible, pero le damos esa ventaja.

No tomaremos en cuenta el hecho, que segin los textos del Odu Otura Meyi de Ifa
Afrocubano, fue Chang6 quien obtuvo el Ekuele de los musulmanes (Cultura que era
desconocida en Cuba, por lo que esto tuvo que llegar de Africa) y que debido a esto se
puede trazar para los afios 1500 (épocas en las que vivié Changd), para que de esta forma le
demos a los Neo tradicionalistas las VENTAJAS de las fechas y no puedan argumentar
que este Pataki por ser de tradicién Cubana no existe. Solo nos basaremos en los HECHOS
historicos y para este ejercicio, solo basta saber sumar y restar.

Por ejemplo, Asumiendo que las practicas Yoruba como tal, se dieran como las conocemos
a la hora en que Oduduwa tuvo contacto con los Musulmanes (Digamos 1085 D. C),
podremos ver que este culto solo precede al que llegd a Cuba, por un poco mas de 500
afios, que en términos historicos, no es tan viejo ni tan “Ancestral”. Si le damos mas
ventaja y decimos que fue en el 500 D. C. podriamos decir que lo precede por 1000 afios,
pero para esa fecha no habia musulmanes, asi que seria imposible para Oduduwa conocer a
alguno. De hecho, aun ni siquiera existia el Islam (que fuera creado entre los afios 635 —
640 D. C.).
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Si vemos a Benin, fundado en 1080, solo es mas antiguo que Cuba en practicas religiosas
unos 550 afios, dandole la ventaja de no tomar en cuenta que no podia conocerse el oraculo
de If4, por la inexistencia de musulmanes en esa época en la region sur de Nigeria. Si
tomamos en cuenta que la fundacion de Oyo se dio en el afio 1400, entonces el culto en esta
ciudad solo precede al de Cuba en 133 afios. Si vemos a llorin, esta solo precede el culto en
Cuba por 83 afios. Si analizamos a ljesa, esta importante ciudad solo precede al culto en
Cuba por 33 afios, todo esto asumiendo que al momento de la fundacién se practicara la
religion Yoruba, como la conocen hoy en dia en esas regiones.

Peor aun, Osogbo, Ibadan, Abeokutd y otros que son “migraciones” posteriores a la llegada
de la religion en Cuba, podemos decir que la religién Yoruba era practicada en Cuba 300
afios antes que se fundara Osogbo, 300 afios antes que se fundara Abeokutd y 200 afios
antes que los Egbaddé y asi podremos calcular a todos. Entonces, ¢Ddnde esta lo Ancestral?
¢En que adoran a los ancestros? Entonces Cuba también es ancestral, ya que también se
adoran a los ancestros, asi que de ahora en adelante se llamaran la Ancestral Cubana y la
Ancestral Nigeriana.

Conclusion

No creemos que con la evidencia presentada, quepa la menor duda que aquello de “Ifa
Ancestralista” no es mas que una Utopia religiosa y que solo pasa a ser un mero ejercicio
de engafios para comerciar. Casi todas las ciudades de importancia en la confederacion
Yoruba, fueron fundadas en la Edad Moderna. Unas cuantas en la Edad Antigua, por lo que
el uso de la palabra “ancestral” no es mas que una forma de desviar y desinformar, tratando
de inferir que es muy antigua. Ni una sola evidencia de una religion de 15,000 afios ha sido
presentada.

Los argumentos esgrimidos por quienes defienden esta posicion “Ancestral”, solo para
darse una falsa ilusion de “Posicion de Fuerza” desde donde poder criticar y desprestigiar
o0 tratar de imponer nuevas normas a las religiones Afroamericanas que sobrevivieron un
sistema de vida brutal y amalgamando otras creencias, NO PUEDEN SER VALIDOS,
mas cuando salta a la vista que en Nigeria los “Ancestrales” no son tanto mas “antiguos”
que en Cuba, sino que han hecho exactamente lo mismo y hasta peor: No solo han
sincretizado sino que han integrado creencias que no solo son de varias culturas (muchas
por imposicion de Oyd), sino que también han integrado no una, sino dos religiones en sus
marcos “Tradicionales”. Lo que nos da pie para escribir el siguiente capitulo.
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El Sincretismo ¢Un Vulgar Invento o Una Necesidad de
Supervivencia? El Simbolismo y la Iconografia en América.

La Iconografia es la ciencia que estudia el origen y formacion de las imagenes, su relacion
con lo alegorico y lo simbdlico, asi como su identificacion por medio de los atributos que
casi siempre les acompafian. Esta ciencia tiene su origen en el siglo XIX y fue desarrollada
a lo largo del XX. El gran estudio de la iconografia y su desarrollo se dio especialmente en
el Instituto Warburg de Londres, bajo la direccion del historiador y critico de arte Erwin
Panofsky. A partir de entonces vieron la luz numerosas obras de estudio sobre el tema,
enciclopedias y diccionarios.

El simbolismo y la Iconografia en Santeria juegan un papel importante, ya que al igual que
con otras religiones, estas no solo representan al Orisha y sus atributos, sino que en muchos
casos son el Orisha mismo.

AUn sin quererlo muchos de estos Simbolos, al sincretizarse con el catolicismo, usaban una
Iconografia ya establecida desde hace mucho tiempo en el Concilio de Trento? por lo que el
estudio de la Iconografia en la Santeria no solo presenta el reto del simbolismo africano,
también se une a él, la lconografia y simbolismo del sincretismo catdlico. Sumado a ello,
etnograficamente hablando, los colores, los nimeros, las plantas y animales también juegan
un papel importante dentro de la Iconografia y el Simbolismo.

Para poder identificar tales expresiones, daremos un glosario y explicacion de algunos
términos cientificos del campo, para luego poder pasar a estudiar en detalle y
correctamente, lo relacionado a los Orisha y su parafernalia.

Debemos mantener en mente que los estudios Iconograficos o Semidticos, no solo tienen
que ver con cdmo fueron sincretizados los Orisha y sus atributos, también tienen que ver
igualmente con los Oddun Ifa (Simbolo) y la interpretacion de estos cuando son utilizados
en conjunto (Atena) y las Ajitenas (conjunto de signos, simbolos y gréaficos).

Simbolo

Se llama simbolo a un signo sin semejanza ni contiguidad, sino solamente con un vinculo
convencional entre su significante y su denotado, ademas de una clase intencional para su
designado. El vinculo convencional nos permite distinguir al simbolo del icono como del
indice y el caracter de intencién para distinguirlo del nombre.

El simbolo es la forma de exteriorizar un pensamiento o idea mas o menos abstracta, asi
como el signo o medio de expresion al que se atribuye un significado convencional y en
Cuya génesis se encuentra la semejanza, real o imaginada, con lo significado.

2 El Concilio de Trento fue celebrado en dos partes una en 1545 y la otra in 1563.
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Evolucion

En las muchas etapas que componen la evolucion de la forma de comunicacion humana y
del desarrollo del lenguaje, los pictogramas o las sefiales abstractas son sistemas de pre-
alfabetizacion para personas practicamente iletradas. Pero su utilidad no es menor entre las
verbalmente alfabetizadas: al contrario, es mayor. En la sociedad tecnolégicamente
desarrollada, con su exigencia de comprension inmediata, los signos y simbolos son muy
eficaces para producir una respuesta rapida. Su estricta atencion a los elementos visuales
principales y su simplicidad estructural, proporcionan facilidad de percepcion y memoria.
(Ej. Un letrero de no fumar)

Caracteristicas de los simbolos y signos
Entre signos y simbolos hay diferencias:

e Los Signos® pueden ser comprendidos por los seres humanos y los animales; los
simbolos no. (Ej. Una alarma, una luz roja)

e Los signos sefialan; son especificos de un cometido o una circunstancia.

e Los simbolos tienen un significado mas amplio y menos concreto. Ambos son
instituciones. (Ej. El Signo de adicion denota una accion especifica en
matematicas, pero como simbolo puede significar un cementerio, un hospital o
una iglesia y aun un crucifijo)

e En el caso de los simbolos pueden aparecer como los originales a los que aluden, y
pueden ser entendidos sin explicaciones. (Ej. Un letrero de no fumar)

e Los signos son menos complicados que los simbolos. Sea un dibujo o un gesto, los
signos cobran forma visible para expresar una idea. Por tanto, a menudo los signos
dirigen al receptor hacia una solucion. (Ej. Una flecha para indicar direccion)

Estudio de los simbolos

El interés por los signos ha dado lugar a un importante campo de estudio: la Semi6tica. Esta
trata tanto la funcion de los signos en el proceso de comunicacion, como el lugar de los
sintomas en el diagnostico médico.

En la comunicacion, los signos y sefiales aparecen, en general, en estructuras similarmente
il6gicas. A veces requieren un planteamiento intuitivo que extraiga su sentido y que, por
consiguiente, los haga susceptibles de interpretacion creativa. Intuicién, inspiracion,
resolucion creativa de problemas..., como quiera que lo denominemos esta actividad no
posee ninguna ldgica, ningln patron previsible. De la organizacién de signos inconexos
surge la liberacion de la logica hacia el salto de la interpretacion. Lo podemos llamar
inspiracion, pero es una forma particular de inteligencia. Es la aptitud esencial de
cualquiera que debe organizar informacion diversa y extraer un sentido de esta. (Esto es
Particularmente importante en el tema que nos atarie)

¥ Signo es lo que podemos percibir por los sentidos y nos produce una idea en la mente.



Defendiendo Nuestras Tradiciones II

Distribucion Gratuita. Prohibida su Venta

Los simbolos pueden componerse de informacion realista, extraidas del entorno, facil de
reconocer, o también por formas, tonos, colores, texturas, elementos visuales basicos que
no guardan ninguna similitud con los objetos del entorno natural. No poseen ningun
significado, excepto el que se les asigna. Existen muchas formas de clasificar a los
simbolos; pueden ser simples o complicados, obvios u oscuros, eficaces o inutiles. Su valor
se puede determinar segun hasta donde penetran la mente pudblica en términos de
reconocimiento y memoria.

Simbolo religioso

La representacion de ideas abstractas mediante simbolos es de origen oriental. A lo largo de
la historia, la fe ha estado ligada a una serie de simbolos significativos. En las sociedades
primitivas, los simbolos y los totemes sirven para expresar las cualidades esenciales de la
fe. Sélo los judios y los musulmanes prohiben las imagenes en la adoracion. En lugar de
ello, subrayan la palabra y la necesidad de una cultura escrita para la participacion de la
oracion. Fue en este contexto dominado por lo oral que surgid el cristianismo.

El Antiguo Egipto es el primer pueblo que practico esta costumbre, asi, simbdlica es su
escritura jeroglifica, su mitologia figurada donde cada una de las divinidades representa un
aspecto del dios supremo y aln sus manifestaciones artisticas. Igualmente en las formas
exteriores de las religiones semiticas como la asiria y fenicia, en la hindd y en las
indoeuropeas, como la Greco-Latina, impera el simbolo, pues en ellas se dio la
representacion de los fendmenos de la naturaleza personificados en seres mitologicos que
terminaron por encarnar los valores morales de la sociedad.

Diferentes simbolos religiosos

Al margen de estos simbolos convencionales, la Iglesia dio mucha importancia a los
simbolos, de los que el principal fue el Simbolo de los Apostoles (EI Credo), que pretendia
proporcionar una sucinta guia al cristiano sobre las verdades reveladas y para que los fieles
pudieran cambiar una contrasefia entre si que los distinguiera de los herejes. De este modo
si por cualquier causa cambiaban de congregacion podian ser reconocidos como cristianos
ortodoxos si recitaban el simbolo. La iglesia primitiva prohibia entregarlo por escrito para
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evitar que cayera en manos de los infieles, de modo que los creyentes debian aprenderlo de
memoria.

El arte figurativo adoptd estos simbolos para representar, en ocasiones desprovistos ya de
cardcter religioso o mitolégico, atributos o cualidades e incluso determinadas
manifestaciones de la actividad humana a los que fue afiadiendo otros cuando fue necesario,
si bien, al principio, deudores de las manifestaciones religiosas anteriores que constituian el
patrimonio cultural comdn.

Ilcono

La palabra Griega eikon significa: imagen o representacion de cualquier tipo. Nada implica
la palabra sobre santidad o no santidad, ni veneracion. En los evangelios griegos, la palabra
Eikon aparece repetidamente tanto en el Antiguo como en el Nuevo Testamento. Por tanto,
un icono o icono es una imagen, cuadro o representacion; es un signo o simbolo que
sustituye al objeto mediante su significacién, representacion o por analogia, como en la
Semiotica. El término icono también es utilizado en la cultura popular, con el sentido
general de simbolo - por ejemplo, un nombre, cara, cuadro e inclusive una persona que es
reconocida por tener una significacién, representar o encarnar ciertas cualidades.

En la Ortodoxia Oriental y en otras tradiciones de pintura cristiana, un icono es
generalmente un panel plano en el cual aparece pintado un ser santo o un objeto consagrado
como Jesucristo, Maria, los santos, los angeles o la cruz cristiana. Los iconos también
pueden estar hechos de metal, esculpidos en piedra, bordados, hechos en papel, mosaico,
repujado, etc.

Iconografia religiosa

A través de la historia, las religiones han hecho un continuo uso de las imagenes, ya sean
bidimensionales o tridimensionales. Algunas, como el hinduismo poseen una iconografia
abundante, mientras que otras, como el Islam, limitan severamente el uso de
representaciones visuales. La funcion y el grado en que las imagenes son utilizadas o
permitidas y si son utilizadas con propdésitos ornamentales, instructivos, de inspiracién o
bien si se les da el trato de objetos sagrados de veneracién o devocion, depende de los
estatutos, mandamientos y consideraciones de cada religion.

En la tradicion popular, a algunos iconos se les atribuyen cualidades milagrosas, como
haberse movido, hablado, llorado o sangrado, y existen numerosos reportes sobre iconos
que exudan un aceite fragante con propiedades curativas. Muchos de los iconos milagrosos
no han sido pintados o elaborados, sino que han aparecido en algin objeto natural, paredes,
muebles, etc.

Iconismo

El iconismo es un sistema de representacion tanto linglistico como visual. Se habla de
iconismo al tratar la representacion de la realidad a través de las imagenes. Entendemos por
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«realidad» la «realidad visual», considerada en sus elementos mas facilmente apreciables:
los colores, las formas, las texturas, etc. Cuando hablamos de la imagen, lo que varia con
respecto a otros modelos de representacion (acustica, sensoria, linguistica, etc.) no es la
relacion que puede guardar la imagen con su referente, sino la manera singular que tiene la
imagen de sustituir, interpretar, traducir esa realidad. Dentro del iconismo encontramos
imagenes que cumplen la funcidn de signo. El debate en este campo se centra, por una
parte, en el caracter natural o artificial que tienen estos signos (lconos) y, por otra parte, en
las propiedades que tiene que tener un icono para representar a su objeto. La percepcién de
un icono (imagen) y su asociacion a una realidad o significado es posible mediante un
proceso de reconocimiento que lleva a cabo el receptor del signo. Varias son las teorias que
intentan explicar el lenguaje iconico.

Atributos de los Santos

Bajo la denominacion de Atributos de Santos se denominan las caracteristicas de los
Santos Catolicos y transmitidos a los Orisha por el sincretismo, como lo son su ropa
tradicional, objetos tipicos o animales de compafiia. La imagen se refiere sobre todo al arte
elaborado en la Edad Media occidental, incluyendo la Pintura o escultura de Santos. El
objetivo de estas representaciones fue hacerlas accesibles a todos los catélicos iletrados
que para aquellas fechas eran muchos. Los simbolos se fundamentan en leyendas religiosas,
asi como en narraciones antiguas, que fueron adaptados en el canon Cristiano. Esto
obviamente tuvo que ver mucho con el Sincretismo en si.

Semiodtica

La semidtica se define como el estudio de los signos. Un signo (del griego semeion) es
todo lo que se refiere a otra cosa (referente), es la materia prima del pensamiento y por lo
tanto de la comunicacion.

Semiologia es un término usualmente intercambiable con el de "semi6tica"”, este Gltimo
preferido por los anglosajones; el primero por los europeos. Aunque ain no hay consenso,
la semiologia deberia incluir la semidtica para el apartado de los signos no linglisticos y la
semantica para el de la Linguistica.

Segun otro punto de vista la "semiotica", vista desde Charles S. Peirce, es la que deberia
incluir a las demas ciencias que tratan de los signos en determinados campos de uso o del
conocimiento. Este pensamiento es coherente con el hecho de que la semidtica se plantea
como la ciencia béasica del funcionamiento del pensamiento, intentando responder al
interrogante de como conoce el ser humano el mundo que lo rodea, como lo interpreta y
como crea conocimiento y lo transmite. Por esto, la semiética ha llegado a ser planteada
como la ciencia de las ciencias rivalizando con la epistemologia.

El actual término “semidtica” remite a una muy larga historia de biisquedas y exploraciones
en torno al complejo fendmeno de la significacion o de las situaciones significantes, que
han desembocado en las actuales practicas de desmontaje, de la méas diversa indole,
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aplicadas a distintas configuraciones culturales, interesadas en los sistemas y mecanismos
de la significacion.

En efecto, hoy en dia circulan varias definiciones de semiotica que, de hecho, corresponden
a otros tantos proyectos, diversos entre si. Para Pierre (Collected Papers) semiotica es “la
doctrina de la naturaleza esencial de las variedades fundamentales de toda posible
semiosis”; para De Saussure (Curso), se trata de “una ciencia que estudie la vida de los
signos en el seno de la vida social” a la que propone que se dé el nombre de “semiologia”.
Para Erik Buyssens (La comunicacion et I"articulacion linguistique), en cambio, se trata del
“estudio de los procesos de comunicacion, es decir, de los medios utilizados para influir a
los otros y reconocidos como tales por aquel a quien se quiere influir”, la llama semiologia.
Mientras Ch. Morris (Signos, lenguaje y conducta) define la semiotica como una “doctrina
comprehensiva de los signos”; para Umberto Eco “es una técnica de investigacion que
explica de manera bastante exacta como funcionan la comunicacion y la significacion”.

Este patente desacuerdo sobre lo que debe entenderse por semidtica, independientemente de
los acuerdos que conlleve, plantea de entrada un serio problema de terminologia. Por lo
pronto, el nombre: unos Ilaman semidtica lo que otros llaman semiologia. En segundo
lugar, més all4 del nombre, nos interesa la semidtica como una préctica analitica. Una
cuestion importante, de acuerdo con esto, es qué significa en concreto, para cada uno de
estos proyectos, la expresion “hacer semidtica”: qué significa saber, realizar un “analisis
semidtico” de un determinado texto, sea verbal o no, segun la idea que cada uno de ellos se
hace sobre la disciplina. Por lo general, parece existir un acuerdo en que el analisis
semidtico no es un acto de lectura, sino, mas bien, un acto de exploracion de las raices,
condiciones y mecanismos de la significacion. Como esta hecho el texto para que pueda
decir lo que dice. “Hacer semi6tica” significa no so6lo identificar los distintos componentes
de la semiosis, sino clasificar los distintos tipos de signos y analizar su funcionamiento en
sus diferentes niveles.

La disciplina que tiene por objeto estudiar los sistemas de signos se ha desarrollado, como
antes se vio, bajo dos nombres: semiologia y semi6tica. Por principio de cuentas, el uso del
término semidtica o semiologia remite a un diferente &mbito de origen: la disciplina
emanada de Peirce y desarrollada especialmente en Estados Unidos prefirié el nombre de
semidtica; mientras la engendrada en por Ferdinand de Saussure, mas ligada al universo
europeo, preferia el de semiologia.

Pero, en general, se puede decir que durante una parte del siglo XX se mantuvieron los dos
ya usandose indistintamente, ya dividiéndose civilizadamente en el campo. Asi, se dio en
llamar “semiologia”, sobre todo en Francia, tanto a la disciplina que tenia por objeto el
estudio de los signos en sistemas verbales, como a la corriente europea (sausurreana) de la
semidtica. En cambio, se llamé semidtica ya a la disciplina que se ocupaba de los sistemas
de signos no verbales, ya a la corriente anglosajona de base l6gico-filosofica (Peirce, Frege,
Russell Odgen y Richards, Morris, Carnap, Wittgenstein, Tarski, etc).

En resumidas cuentas, la semidtica se ocupa de signos, sistemas signicos, acontecimientos
signicos, procesos comunicativos, funcionamientos linglisticos y cosas asi. Es decir, la
semidtica se ocupa del lenguaje entendido tanto como la facultad de comunicar que como el
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ejercicio de esa facultad. La semidtica, por tanto, se ha ocupado de las mas variadas cosas:
arquitectura, cine, teatro, las modas, las sefiales de transito, la publicidad, la literatura, el
arte, los juegos, las normas de cortesia, la television, los gestos, y demas de esa indole.

Teorias de los Simbolos

Charles Morris en su libro Fundamentos de la Teoria de los Signos habla del conjunto
de propiedades que tienen que compartir un signo y su denotado (aquello que el signo
representa). Ademas, habla de escalas de iconicidad, unos signos seran méas icénicos que
otros. Por ejemplo, un dibujo lineal de un gato sera menos icénico que la foto de un gato.
La fotografia en color, a escala real, ser& menos iconica que una escultura con volumen. La
iconicidad 100% seria aquella que tuviese todas las propiedades visuales, tacticas,
sensitivas, etc., del objeto. La tendencia en la historia del arte ha sido representar la realidad
lo mas iconica posible. Un ejemplo es la escultura griega (escultura con canon a tamafio
natural, colores de la carne, de los cabellos, etc.).

Umberto Eco trata la estructura perceptiva analoga entre el icono y el objeto. La imagen
para ser interpretada ha de tener una cierta identificacion visual con su referente, pero, al
mismo tiempo, tiene que estar sometida a un cddigo, que le otorgue el caracter de imagen
convencional. Existen diferentes codigos para la representacion iconica, es decir, codigos
culturales socialmente aprendidos, no tan estrictos como los lenguajes de disciplinas. Son
méas difusos y a la vez establecen las caracteristicas adecuadas para la representacion
iconica. Una cultura establece las caracteristicas pertinentes para que la imagen
representada pueda ser percibida como diferenciada de otra mediante una serie de
convenciones. Asi, a la hora de representar algo no reproduciremos todas las caracteristicas,
sino los artilugios graficos que se le atribuyen (por ejemplo, el artilugio grafico pertinente
de una cebra son las rayas. Son codigos de reconocimiento que identifican caracteristicas
pertinentes y caracterizadoras del contenido.

La Teoria de la Gestalt. La Escuela alemana de la Gestatl desarrollé la teoria que afirma
que cada elemento en un grupo de elementos asociados debe ser considerado en su relacion
con la totalidad del grupo, mas que s6lo como un objeto independiente; es decir, que el ser
humano percibe la informacién no como realmente es, sino que la configura segin sus
caracteristicas perceptivas, de tal modo que no es posible reducir las percepciones a sus
elementos mas simples, sino que resulta necesario considerarlos como un todo organizado,
que tiene una significacion diferente que las partes individuales. Las dos leyes basicas de la
Gestalt enuncian, por un lado, que los estimulos no se perciben como un juego de
elementos sino como un todo, y por otro, que el sujeto tiende en su mecanismo
cognoscitivo a percibir estructuras ordenadas en el mejor campo psicologico posible, es
decir, que sea simple, conocido, uniforme, significativo, consistente y completo. Entre las
aplicaciones practicas de esta teoria al campo de la comunicacion podriamos incluir el
hecho de que la imagen de marca se percibe como una configuracion total; si se altera un
simple componente puede variar el todo organizado que constituye. Igual ocurre con la
imagen del producto.”
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Charles S. Peirce, fundador del pragmatismo norteamericano, dedic6 gran parte de su
reflexion filosofica a la teoria de los signos. EI modo en que conocemos y los signos que
usamos para representar la realidad son el fundamento de la investigacion cientifica para
Peirce. El conocimiento, en la concepcion de Peirce, es un proceso de significacion con una
estructura triadica fundamental, conformada por un objeto, un signo y un “interpretante”, o
concepto en la mente del intérprete.

Las distintas definiciones que da Peirce de signo tienen elementos comunes a todas ellas.
Algunos de estos elementos son: el cardcter mediador del signo, la determinacion del
concepto mental por el objeto a través del signo, y la esencial produccién del interpretante
en la relacion triadica que es el conocimiento. Este Gltimo rasgo comun, la produccion del
interpretante, es denominado “semiosis” por Peirce, y constituye uno de sus aportes mas
importantes en materia semidtica. En su semidtica, Peirce busca explicar la “relacion de
signo” (sign relation), una relacion triadica, y utiliza su triada de categorias metafisicas,
para llegar asi a comprender las diversas posibilidades implicitas en dicha relacion.

Estructura del signo icénico, tratado del signo visual

El tratado del signo visual corresponde al grupo denominado p (mi). Esta modelizacion del
signo iconico permite relativizar la distancia que hay entre el signo icénico y su objeto,
poniendo entre paréntesis la cuestion de la semejanza o mimesis. El referente no es un
objeto del mundo sino la actualizacion de un tipo, siendo este Ultimo una representacion
mental estabilizada que, confrontada con el producto de la percepcion o significante, esta
en la base del proceso cognitivo. La percepcion de un objeto produce una imagen mental, la
gue mediante un proceso de transformacion asumira una forma iconica con lineas, colores o
formas. La percepcion de un icono, por tanto, permite, mediante un proceso de
reconocimiento, asociar esa imagen a un tipo o imagen mental. Esta formulacion posibilita
relativizar la antigua nocion de iconicidad o de semejanza y la de reconocimiento.
Establecen por tanto una relacion triadica entre el significante iconico, el referente y el tipo,
que serian los constituyentes del icono como signo.

« Significante iconico. Es una imagen producida artificialmente para representar
una cosa. Tiene un referente y un tipo. Es el estimulo visual, el fendmeno puro
en evidencia empirica (“realidad").

o Referente. Aquello a lo que el signo se refiere, pero desde la perspectiva
designatum. Es el objeto (parcela de la realidad) en tanto que clasificado y
reconocido. Es el objeto miembro de una clase, es fisico. Se relaciona con la
cosa tal cual es, siempre que se asocie a una categoria, se transforma en un
modelo visual. Conforme a esta triada se produce el

e« Tipo. Es la abstraccion mental (imagen, concepto, idea mental) que se
corresponde al significante icénico y al referente. Posee caracteristicas
conceptuales que se transforman en definicion, es abstracto y subyace a los
procesos cognitivos. Su funcion es garantizar la equivalencia entre Referentes y
Significantes.
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Relaciones entre los tres elementos

« Significante-tipo Es la relacion de reconocimiento, es decir, las caracteristicas
pertinentes que encontramos en el tipo (imagen mental), que es el mayor nivel de
abstraccion, también es la relacién de conformidad, es decir, que aceptamos lo que
es. Se produce una contrastacion del estimulo visual conforme a unos criterios de
reconocimiento que ayuden a dar un significado.

o Referente-tipo Es el proceso de abstraccion, se recogen los rasgos pertinentes que
ya posee el Referente y son integrados al Tipo. La capacidad mental absorbe los
datos y construye una estructura cognitiva, que sera la que pase por el proceso de
reconocimiento.

¢ Significante-referente Son todas las variantes que diferencian un significante
iconico del referente (la realidad percibida), los mecanismos de representacion (3D,
deformaciones del objeto, etc.), es lo que llamamos transformaciones.

Las transformaciones, segun el Grupo p, las podemos agrupar en:

o Transformacién Geométrica: proceso de clasificacion sobre geometria elemental.

e Transformacion Analitica: orientada a la geometria analitica en relacion a
fendmenos fisicos.

« Transformacion Optica: principalmente el proceso de percepcion retinal y su

fisiologia.
e Transformacion Cinética: la relacion dindmica del observador frente al estimulo
visual.
Simbologia

Conocida también como Analisis Procesal Simbdlico, este concepto fue desarrollado por
Victor Turner a mediados de los afios 1970 para referirse al uso de simbolos en un contexto
cultural, particularmente en el ritual en antropologia. La simbologia se origin6 como parte
del concepto de Turner de “Simbologia Comparada”.

Simbologia versus Semiotica

La Semiotica es un estilo linguistico del estudio de los signos, con una deconstruccion de
signos y simbolos en relacion a una estructura. La Semidtica es definida como la Teoria
filoséfica general de signos y simbolos que trata especialmente con su funcion tanto en los
lenguajes artificialmente construidos, como en los lenguajes naturales e involucra sintaxis,
semantica y pragmatismo.

Simbologia versus Simbolismo

Simbolismo es el uso de simbolos para dar un mensaje. Por ejemplo, el simbolismo simple
de una cruz, representa al cristianismo.
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Simbologia es el Simbolismo en si y como es utilizado en los rituales. Por ejemplo, en
Viernes Santo de cada afio, un hombre vestido con un habito blanco, cargando una cruz en
sus hombros, arrastrandola por las calles pedregosas de Jerusalén. Las personas en la
multitud que lo ven, le ofrecen cargar la cruz para quitar la carga que lleva este hombre
sobre sus hombros. Dentro del contexto ritual de este drama, el simbolo de la cruz, esta
agrupado dentro de otros simbolos como lo son el habito blanco y la localidad.

Estas son ahora nuestras principales herramientas y teorias académicas para el estudio del
simbolismo e iconografia dentro de la Santeria, pero para dar comienzo a los principios y
tratar de interpretar mejor, el porqué del sincretismo, el significado de una Ajitena (Firma)
0 de una Atena If4, lo mismo que el simbolismo de sus Ceremoniales, tenemos que
comprender también que significan ciertos simbolos dentro del pensamiento africano. Pero
esto en Santeria no es tan simple, ya que estos muchas veces significan cosas diferentes
para las diferentes etnias y a Cuba llegé una multiplicidad de estas, por lo que debemos
presuponer un sincretismo de todas estas (transculturacion) sumadas al Catolicismo.

También debemos observar que la Simbologia, el Simbolismo y la Semidtica son ciencias
bastantes nuevas, en las cuales existen muchas teorias y largas discusiones, que tratan de
ensefiar cientificamente algo que estaba dirigido, b&sicamente, a personas iletradas y que
por lo tanto debian ser sencillamente intuidos por el observador. Pero para ser intuidos
correctamente, deben tomarse en cuenta los contextos tiempo y espacio, de tradiciones,
costumbres y cultura de este mismo observador. Por esto es muy util el Analisis Procesal
Simbolico, de Victor Turner.

Asi por ejemplo, podriamos poner como ejemplo el simbolo del Dragén. Para las culturas
Europeas, el dragon es un animal feroz, dafiino y lleno de maldad. De hecho la Iglesia
Catdlica simboliza con el Dragon al pecado y los demonios. Sin embargo, para la cultura
China es totalmente lo contrario. EI Dragon representa buenos auspicios, es el emblema de
vigilancia y seguridad, empufa el poder de la transformacion y es simbolo de la fuerza
productiva y la humedad cuando por medio de lluvias y tormentas la naturaleza se renueva.
En otras palabras el Dragdn, para los chinos, es una criatura benéfica.

Dentro de este mismo marco de ideas, debemos tomar en cuenta que para las culturas
africanas, el mundo puede ser interpretado viéndolo como una serie de signos y simbolos.
El hombre interpreta estos simbolos, les da nombres y de esta misma forma se define a si
mismo como un simbolo.

Tal como las letras, los simbolos son combinados para dar un mensaje. Sin embargo,
mucho se deja de decir y una historia que se ha dicho, puede ser interpretada de muchas
formas, dependiendo de la imaginacion y habilidad del interpretador. En muchas culturas
africanas, la palabra hablada transmitida de generacion en generacion, es mas sagrada que
la palabra escrita.

Para el africano, los simbolos son méagicos, comunican un mensaje a través del mundo
viviente y sirven de enlace para comunicarse con los ancestros y el mundo sobrenatural.
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Por ello, al analizar signos y simbolos no solo debemos pensar como africanos, debemos
ubicarnos en tiempo y espacio y pensar como africanos esclavizados, reprimidos y a los
cuales se les estaba imponiendo una religion en un lenguaje que a duras penas podian
comprender. En otras palabras, debemos estudiar no solo el marco en el cual se desarrollan
los acontecimientos, sino también la cultura, costumbres, tradiciones e incluso historia y
geografia, de las sociedades de las cuales pretendemos querer entender su Simbolismo.

Veamos algunas cosas que representan simbolos dentro de la mentalidad africana y asi
poder comprender mejor lo que debemos observar al hacer un analisis de simbolos.

Colores

Los colores rituales de cada Orisha, son un elemento importante dentro de los atributos del
mismo. Esto es de especial importancia, inclusive dentro de las consagraciones de Santo en
donde el color del Orisha tutelar es de vital importancia al momento de coronarlo. De esta
forma tenemos que para las deidades principales del Pantedn Cubano, tenemos la siguiente
asignacion de colores:

Rojo: El color rojo es el del fuego y el de la sangre, por lo que se le asocia al peligro, la
guerra, la energia, la fortaleza, la determinacion, asi como a la vida, a la pasion, al deseo y
al amor.

Negro: El negro representa el poder, la elegancia, la formalidad, la muerte y el misterio. Es
el color més enigmatico y se asocia al miedo y a lo desconocido. Se asocia a la noche,
representa también autoridad, fortaleza, intransigencia, dolor y la pena.

Blanco: El blanco se asocia a la luz, la bondad, la inocencia, la pureza y la virginidad. Se le
considera el color de la perfeccion.

Amarillo: ElI amarillo simboliza la luz del sol. Representa la alegria, la felicidad, la
inteligencia y la energia.

Puarpura: Al ser un color dificil de obtener, se asocia a la realeza y simboliza poder,
nobleza, lujo y ambicion. Sugiere riqueza y extravagancia. El color pdrpura también esta
asociado con la sabiduria, la creatividad, la independencia, la dignidad.

Azul: El azul es el color del cielo y del mar, por lo que se suele asociar con la estabilidad y
la profundidad. Representa la lealtad, la confianza, la sabiduria, la inteligencia, la fe, la
verdad y el cielo eterno. El azul simboliza la sinceridad y la piedad, por su asociacion a la
madre primordial.

Verde: El verde es el color de la naturaleza por excelencia. Representa armonia,
crecimiento, exuberancia, fertilidad y frescura. Tiene una fuerte relacion a nivel emocional
con la seguridad.

Eleggua: Rojo y negro. En algunos casos también se le incluye el Blanco a esta
combinacion.

Oggun: Verde y negro, en algunos casos el Morado.

Inle, Ochosi y Yemaya: Azul

Obbatala, Odduduwa y Ozun: Blanco

Chango: Rojo y Blanco.

Ochun y Obbéa Nani: Amarillo

Leonel Gamez Osheniwé, Eduardo Conde Ifabilawé y Aguila de If4 Pagina 161



Aggayu: Rojo.

Oyé: Marrén y Rojo Vino
Asojuano: Morado.
Orunmila: Verde y amarillo.
IkU: Negro

NUmeros

Al igual que los colores, los nimeros también juegan un papel importante dentro de los
atributos de los Orisha, tanto en las consagraciones, como en la cantidad de atributos que
debe tener en su sopera. EI nimero muchas veces representa al Orisha mismo, pero hay
Orisha que comparten un nimero, lo que indica que estos tienen ciertas cosas que les son
comunes.

El simbolismo numérico en santeria es el siguiente:

Uno: La unidad, lo indivisible la Primacia,

Dos: Representa la receptividad, lo pasivo y el equilibrio de las fuerzas pero también lo
opuesto, lo contrario 0 antagonico. La dualidad de la esencia, la polaridad, el dos es en
realidad una gradacion del uno, se podria considerar la minima expresion de uno, lo que,
supone una manifestacion totalmente distinta, y un efecto generalmente opuesto.
Representa la confrontacion, la dialéctica y es indice de tension.

Tres: Representa la estabilidad, direccion, el sentido de la actividad y su consecucion.
Cuatro: La muerte.

Cinco: Es la capacidad de adaptacion que tiene la vida y la naturaleza en cualquier
ambiente hostil capaz de transformarlo y hacer de él un lugar habitable mediante una
gestion impecable de la energia del amor y la ternura.

Seis: La conciencia que encuentra su expresion vital tiende a economizar el gasto
energético, representa lo auténtico, lo necesario, lo adecuado y el correcto intercambio, el
trueque en todos sus sentidos y aspectos.

Siete: las reglas que rigen el universo, la informacién implicita en el mundo y que nos
permite entenderlo dentro de los limites de nuestra inteligencia, cuyo entendimiento
[lamamos conocimiento, o sea, conocemos dicha informacién, cuanta mas informacion
adquirimos mayores conocimientos tenemos, mas leyes consideramos, y eso es evidente en
todas las facetas de la vida. Es el nimero del conocimiento sagrado, de la ciencia y la
magia.

Ocho: la capacidad de controlar y organizar el entorno, la materia y transformarla en
funcién de los propios intereses, este numero representa la justicia de un orden
determinado. Es nimero asociado a la ley de la causa y efecto y al eterno retorno, simboliza
las limitaciones a las que nos somete el tiempo, pero también su naturaleza infinita.

Nueve: la participacion de las partes con el todo, y sobretodo dando lugar a la espiritualidad
y sus efectos compasivos sobre el resto de seres vivos independientemente de su grado de
conciencia. Es en este nimero donde se da la verdadera sabiduria, basada en la experiencia
de forma impersonal, y ajena al reconocimiento social y a cualquier recompensa material,
no en vano se atribuye también a Eggun.
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Para los Orisha serian las siguientes correspondencias.

Eleggua: 1; 3; 7; 21

Oggun, Ochosi y Yemaya: 7

Aggayu, Obba Nani y Oya: 9

Chango: 6

Obbatala, Obba Nani, Yeway Ozun: 8, 16

Ochun: 5, 15, 25y los multiplos de 5 que terminen en este nimero.
Orunmila, Odduduwa: 16

Asojuano: 17

Figuras Geométricas
Circulos

Representan en términos generales, la proteccion, la matriz, el ciclo infinito de las cosas, el
mundo, el Sol, el cual era equiparado a Oloddumare y en algunos casos la luna. Para
entender su significado debemos concentrarnos en el contexto en que aparece el circulo.

Triangulos

Por lo general estan relacionados a Oggun. En otras ocasiones los tridngulos representan
escudos.

Cuadrados y Rectangulos
Los cuadros representan Proteccion, Seguridad, Riqueza y Prosperidad.
Elementos de la Naturaleza

Quizas el simbolismo mas trascendental en la mentalidad africana. Se dice que observando
el comportamiento de estos elementos o fuerzas naturales, uno puede deducir el
comportamiento del Orisha que los rige y el de sus hijos. Por ejemplo, mucho de puede
aprender de Ochun y sus hijos, observando los rios y arroyos que ella rige y observar que a
pesar de siempre dirigirse hacia su hermana Yemaya (El mar) (Por esto también la afinidad
entre las dos Orishas) lo hace en su propia ruta tortuosa. También si observamos al arroyo
que farfulla y el de las repentinas cabezas de agua que causan inundaciones, reflejan su
caracter variable. A medida gque se vean u observen todas estas formas naturales sobre las
cuales rigen los Orishas, asi mismo se irdn comprendiendo. Mantenga en mente el
pensamiento africano: ElI mundo puede ser interpretado viéndolo como una serie de
signos y simbolos.

Animales

Detallar cada simbolismo animal dentro de la mentalidad africana y tratarlos ocuparia todo
un texto. Por el momento, bastara decir que dentro de la mentalidad africana, los animales,
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por sus comportamientos, llegan a representar el caracter y personalidad de la persona. Es
por ello que muchos Odu Ifa hablan de animales y sus caracteristicas y que la mayoria de
los refranes de Odu se basan en estos comportamientos animales. También representan
otras cosas, pero los iremos tratando segun se nos presente la necesidad.

Plantas

Al igual que con los animales, detallar cada simbolismo de las plantas dentro de la
mentalidad africana y tratarlos ocuparia todo un texto. Por el momento, bastard decir que
dentro de la mentalidad africana, las plantas también estan relacionadas a los Orisha y si
una requiere de un andlisis lo haremos lo mas facilmente posible.

Algunos Atributos Generales de los Santos Catolicos y su comparacion con los Orisha.

e Baéculo de Abad: Se encuentra en la forma de una S a partir del afio 1500 y
acomparia a los abades y abadesas santos. Las lineas sinuosas en la percepcion
africana, son los caminos sinuosos del ser humano en su deambular por la vida.

e Baculo Pastoral y la Mitra. Se encuentran junto a los obispos santos. En algunos
casos estos baculos tienen la misma significacion que el cetro y denota la autoridad
suprema de un Orisha. En el caso de Odduduwa esta Mitra es sustituida por un
sombrero tipo frigio (Baba Eyiogbe).

o Bandera: La bandera se encuentra junto con los santos de origen noble, igualmente
acompafa a la personificacion de la Ecclesia. Todos los Orisha usan bandera con
sus colores representativos. Asi mismo, cada afio al determinarse la letra que regira,
los colores de la bandera representan a los Orisha que rigen. Las Banderas indican
triunfo.

o Cdliz: Acompafia a las imagenes de los sacerdotes. En el caso de Santa Barbara, que
corresponde a Chango, este céliz puede representar el mortero y la hostia que brilla
representa sus famosas Piedras de Rayo.

o Magueta de iglesia: Se encuentra con los donadores de las iglesias. En el caso de
Santeria se usan castillos para denotar un estatus de duefio del palacio. Este es usado
especificamente con Chango.

e Cruz: La cruz acompaiia a los seguidores religiosos, sobre todo a los miembros de
una orden. Esta puede ser percibida de muchas formas en Santeria, aun cuando se
escriben los Signos de Ifa. Inclusive el Signo de IfA& Ogbe Iroso, es donde
mayormente se hace referencia a las cruces y al domingo de resurreccion. A algunos
Obbatala se les compara con ciertas etapas de la vida de JesUs y lleva entonces una
cruz. También a veces van dentro de los atributos secretos de algunos Orishas. En
cuanto a los Odu Ifa, esta representa las cuatro direcciones del mundo.

e Corona: La corona implica la descendencia noble o la recompensa divina, en este
contexto se aplica sobre todo a martirizadas virginales. En el caso de Santeria, todos
los Orisha llevan coronas, lo mas particular de ello es que las Coronas de las
Orishas llevan puntas en la cantidad del nimero representativo de cada una de ellas
y son de metal. Por lo general la mayoria de las coronas de los Orishas Varones se
hacen adornadas con plumas de Loro en cantidad a su nimero representativo.

e Lanza: Esta arma acompafia a los soldados santos. Se tiende a adornar con estas a
los Orishas Guerreros, como lo son Eleggua, Oggun, Ochosi y Ozun. Algunas
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Veces las lanzas, flechas y cayados cruzados, estan asociados como simbolo de
proteccion, ya que esa es la posicion en que se colocan cuando se quiere evitar o
impedir el paso de una persona.

« Rama de Palmera: Esta rama simboliza la victoria sobre el mundo y la carne, sobre
todo por el martirio. Para el africano, no es cualquier palmera en la que piensa, La
palmera en que estos piensan es conocida en los textos de Ifa como La Palma
Aceitera 0 Arbol de la Vida. Esto se debe a que esta Palmera era y es la fuente de
varios productos como lo son el aceite, el vino, levadura, escobas, jabon, esteras,
hongos y material para hacer techos. Desde este punto de vista, se dice que la Palma
Aceitera es autosuficiente y el ser humano no lo es. Por ello la Palma Aceitera
representa Autosuficiencia, Vitalidad, Resiliencia y Riqueza, todo lo cual a su vez
se asocia a Chango.

e Baculo de Peregrino, Bolsa de peregrino, sombrero de peregrino: Accesorios de
los peregrinos. No es de sorprender que todos estos atributos los lleve también el
Duefio de los Caminos en la Santeria. Eleggud, por supuesto readaptadas con los
trajes tipicos del campesino cubano. Garabato (Baculo), Bolsa o Giiro que cuelga y
en muchos casos su tipico sombrero de Yarey.

e Rosario: La imagen de un rosario simboliza la admiracion de Maria. El rosario
encuentra un camino para ser atributo de Orunmila, por su parecido al Opele.

o [Espada: La espada acompafia a los caballeros santos y a los decapitados. Esta
acomparia no solo a los Orisha guerreros, también aparece en muchos Avatares de
Obbatald, Chang6, Obba, Ochun, Yemayd y Oya. En América, al ser dificil
conseguir espadas, estas fueron cambiadas por un utensilio de labranza ampliamente
conocido por los esclavos: ElI Machete.

o Calavera: La representacion de una calavera simboliza el rechazo del placer de
vivir. La calavera es parte de muchos de los atributos de Deidades que tienen que
ver con la muerte o los muertos, asi es parte de los misterios de Odduduwa y Yewa.

o Cetro: Este objeto acomparia los emperadores y reyes santos. Representa la vara de
autoridad o el Ashé del Orisha.

No todos los Orisha tienen un simbolo que los identifique a primera vista, solo algunos de
ellos son identificados con tan solo verlos. Algunos de estos simbolos denotaran
inmediatamente al Orisha al que hacemaos referencia.

El Cuchillo y el Machete: Estos no solo representan a Oggun, son Oggun
mismo. Como Deidad de los metales, la forja y la guerra, la asociacion
simbolica que se hace, con Oggun en la mentalidad de un Santero viene de
forma que podriamos llamar hasta “intuitivamente inmediata”. Podria
decirse que todos los metales, principalmente el hierro, son iconos de Ochun

Era un hacha de doble hoja utilizada por las mujeres de las antiguas
sociedades matriarcales que se desarrollaron mas alla de la peninsula de
Anatolia y se dice que esto se debe a su forma Lunar. Era un simbolo de las
mujeres guerreras conocidas como amazonas y aln en Africa era identificada
como un arma femenina. Sin embargo, el Labrys o hacha de dos caras, es
inmediatamente identificada en Santeria con Chango, ya que la misma es su
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arma favorita. Irénicamente, Changé representa la belleza y virilidad masculina y de el se
dice que es un Don Juan, pero esto lo veremos mas adelante. EI Hacha se encuentra en uno
de sus atributos principales, el Oshe de Changd (que juega un papel importante en su
secretismo femenino, como veremos mas adelante), que lo lleva como corona para
indicar que Chang6 “lleva la guerra en la cabeza”. La espada de doble filo También se
asocia con Chango.

El Arco y la Flecha: son el simbolo inequivoco de Ochosi, compariero
inseparable de Oggun. Este solo simbolo representa la justicia para los
Santeros, ya que se dice que Ochosi matd a su madre por hacer justicia. En
otro contexto, también podemos observar una cruz dentro de este simbolo,
la cual representa, como su simbolo lo dice, la justicia en las cuatro
direcciones del mundo, o sea en todas partes.

El Ancla: Desde los primeros tiempos de la Iglesia cristiana se empled la
figura del ancla como simbolo que era frecuente ver grabado en sortijas y
joyas. En su sentido natural, simbolizaba la esperanza, es decir, el Unico
recurso del navegante cuando el huracan o la tempestad hacen zozobrar el
barco que conduce. Ya los paganos daban al &ncora una significacién
religiosa y la denominaban sagrada, tanto que para hacer la accion de levar
el ancla decian anchora sacram solvere. Por tanto, no es extrafio pensar
que los primeros cristianos la adoptaran como simbolo de proteccién de las
pasiones desencadenadas contra la Iglesia. La figura del ancla grabada o pintada suele estar
frecuentemente en las tumbas de los cristianos y los martires. El ancla es simbolo de la
Deidad del Mar Yemaya y viene dado por las mismas razones que siempre se ha usado, en
representacion de la esperanza que todos tenemos que madre universal nos lleve a puerto
seguro donde anclar.

El Garabato. “Herramienta” utilizada por todos aquellos que laboran con el

machete, para ayudarse a separar lo cortado o lo que se desea cortar y es

confeccionada con madera. Este simbolo no indica que se trata del duefio de

las puertas y encrucijadas: Eleggua, quien lo utiliza para poder allanar el
camino de sus devotos y todos aquellos cumplidores de los sacrificios prescritos por
Orunmila.

Estos son los simbolos de Santo mas relevantes que existen dentro de la practica de la
Santeria. Con todo lo explicado, podremos proceder a hacer un andlisis de sincretismo, uno
de Atena y otro de Ajitena, para que se pueda observar e identificar la Iconografia y el
simbolismo con mayor claridad y asi poder comprender, cOmo y porqué se hacen este tipo
de firmas.

Simbolismo e Iconografia

De todos es conocido el porqué se dio en su momento el Sincretismo de los Orisha con el
catolicismo. Sin embargo, para beneficio de los nuevos en este tema, diremos que fue el
mecanismo logico por el cual los africanos llegados como esclavos, pudieron seguir



Defendiendo Nuestras Tradiciones II

Distribucion Gratuita. Prohibida su Venta

ejerciendo sus practicas religiosas y para ello tuvieron que “esconder” a sus deidades,
detras de Santos Catolicos e inclusive adaptar a las circunstancias, ciertos procedimientos
litrgicos. Veamos entonces como es que se dieron estos sincretismos, mediante su
simbolismo con un ejemplo practico. Estudiemos el sincretismo de Chang6, con Santa
Barbara.

Chango — Santa Barbara

Analicemos todo lo que representa Changd en el pensamiento africano, pero para ello
debemos tomar en cuenta que existen dos Changd: Uno Historico y uno Deificado.

Veamos algunos aspectos del Chango6 histérico (Historia Tradicional Oral) y que
obviamente se mantenia en las mentes de los africanos llegados a América después de la
devastacion de Oyo0.

Chango Historico

El Changd histérico, fue el tercer rey de Oyé en el siglo XVII y llevé prosperidad y
expansion territorial al Imperio durante su reinado. Se dice que por su caracter agresivo y
su temperamento impredecible, cometié un crimen y fue destruido (tal como el Rayo:
impredecible y devastador) al ser enviado a ahorcarse. También se dice que este era un
habil guerrero y que ademas fue un gran conquistador debido a que introdujo el uso de la
caballeria y la p6lvora en las artes militares Yoruba. Con esto, comenzamos a darnos cuenta
el porqué Chang6 Orisha “lleva la guerra en la cabeza”, a que se debe su gusto por los
caballos y como su introduccion de la polvora fue asociada al efecto devastador del
rayo. En la mentalidad Africana los Orisha no solo reconocen a Deidades, también
reconocen a los héroes de la region Yoruba y Chango entra dentro de ambas descripciones,
ya que no solo es el cuerpo del rayo, también es el héroe del reino de Oyd. Este tipo de
pensamiento, también fue muy tipico de casi todas las culturas no solo la africana. Inclusive
la Iglesia Catolica deificaba a aquellos que con arrojo y valentia luchaban y morian en las
batallas religiosas, los conocidos como Santos Guerreros o Santos Rojos.

Chango Orisha

Changé es uno de los mas populares Orishas del pantedn Yoruba. Es considerado Orisha de
los truenos, los rayos, la justicia, la virilidad (Este rey tuvo muchas esposas Yy
concubinas), la belleza masculina (De él se dice que era un hombre extremadamente
atractivo), la danza (Un gran bailarin) y el fuego.

Después de su deificacion, las ceremonias de iniciacion dictaban que la misma prosperidad
seria otorgada a sus seguidores a un nivel personal. De acuerdo al sistema de creencias
Yoruba, Chango lanza rayos detras de las personas que son sus elegidos, dejando tras ellos
la marca del Hacha de Piedra en las entrafias de la tierra (Piedra de Rayo, otro simbolo de
Chango y que le gana el nombre de Chango Jakuta — el lanzador de piedras). Estas
piedras pueden ser facilmente encontradas después de una torrencial lluvia. De acuerdo a la
creencia Yoruba, la adoracion de Chango permite un gran poder y autocontrol.
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Pasemos ahora a analizar a Santa Barbara y sus caracteristicas.

Andlisis de Santa Barbara

Ahora veremos la Historia de Santa Béarbara para poder comenzar a ver sus relaciones
simbdlicas con el Sefior del Trueno. Para el analisis haremos la historia de Santa Barbara lo
mas corta y sustancial posible, ya que no creemos necesario extendernos tanto en ella.

Esta santa fue hija Unica de un pagano de caracter cruel llamado Dioscoro. Para apartarla
de los hombres que la codiciaban, o para mantenerla alejada de los cristianos, la encerro
en una torre. Cuando la quiso casar, Bérbara se negd porque queria consagrarse a Dios.

Cuando Didscoro supo que su hija era cristiana, la entregé a los tribunales. Los jueces no
pudieron conseguir que renunciara a su decision ni con argumentos ni con torturas y la
condenaron a muerte por deguello (235). Después de esto fue decapitada por la mano de
Didscoro, su propio padre.

Luego de haber finalizado el horrendo crimen, Didscoro comenzo a bajar de la montafia
y en el camino fue fulminado por un rayo que descendidé de los cielos, cual fuego
celestial. Santa Barbara fue sepultada junto a Santa Juliana por un noble de nombre
Valentino en un pequefio pueblo donde posteriormente ocurrieron muchos milagros"™.

Andlisis

Ahora bien, con los elementos simbolicos del analisis que se pretende hacer, lo primero que
salta a la vista y la pregunta més l6gica que se desprende es ¢Como es que la deidad que
representa el poder destructivo del rayo, la virilidad y la belleza masculina, rey
poderoso, conquistador y principal impulsador del Imperio de Oyé es sincretizado con
una mujer?

Mucho se ha escrito sobre este tema en los libros de Santeria. Todos o la gran mayoria de
ellos lo relacionan a una historia del Corpus de Ifa donde Chango para librarse de un asedio
de Oggun, se coloca unas trenzas y vestidos de Oya y pasa totalmente desapercibido y
saludado por las tropas y por Oggun mismo. Segin muchos Santeros, esta es la razén por la
que se le representa y cominmente es sincretizado con Santa Barbara. Esta razén es la que
inclusive, muchos académicos aceptan sin un analisis real del simbolismo existente por
ambas partes (Africano y Catolico) y que se encuentra divulgada en los libros mas
vendidos de Santeria.

Esto es algo con lo que se discrepa totalmente y sostendremos el porqué. De esta forma,
para dar la respuesta que consideramos correcta a esta pregunta, debemos primero darle una
revisada al arte Yoruba y a la confeccion de los altares o tronos de Chango tal como era 'y
es la costumbre en Oyo.
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El Oshe de Chango es uno de los principales atributos de este Orisha y de vital importancia
para sus hijos el tenerlo. En Santeria el Oshe es un mufieco de madera tallado del cual
sobresale de su cabeza un hacha de doble hoja.

En Oyo, los altares de Chango tienen tallada la figura de una mujer que sostiene en sus
manos una ofrenda para las deidades y tiene un Hacha de doble hoja que sobresale de su
Cabeza. (Tal como podemos observar, el Oshe de Chang6 no es masculino como se
hace en tradicion afrocubana, todo lo contrario es una figura femenina).

La expresion de la mujer es calmada y serena (La misma expresion del rostro de Santa
Barbara), ya que ella esta expresando las cualidades que ha ganado a través de su fe. (Que
son tomadas en la percepcion de los esclavos, como las mismas cualidades que gano
Santa Barbara a través de esa misma Fe y su muerte por martirio).

De esta forma si analizamos todo el simbolismo relacionado que hay entre Santa Barbara y
el Oshe de Chango y el hecho que Dio6scoro es fulminado por un rayo, comenzamos a
comprender mejor el porqué del sincretismo con una mujer: No _era Changé a quien
representaban los esclavos con Santa Bérbara, salta a la vista que se trataba de su
Oshe el cual es un atributo totalmente comun en los altares Africanos en Oyo.

2 3 © Werner Forman Archive
Oshe de Changé Femenino, finales del Siglo XIX, Artista desconocido. Nigeria
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sadell o
Oshe de Changd. El Afrocubano es Masculino

De esta forma, vemos como para el africano esclavo era facil representar al Oshe Chango y
no a la Deidad, con apariencia femenina, de hecho eso hacian y hacen en Oyd: ;Qué
diferencia podia haber en tener el Oshe Femenino de Changé vestido y catolizado como
Santa Béarbara en el altar del Orisha?
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Ahora bien, aclarado el asunto del sexo, pasaremos al analisis del Icono de Santa Barbara
como tal y su asociacion definitiva con el Oshe de Chango. Veamos:

Corona, que indica a los
Catolicos la muerte por martirio,
pero para el Africano, Chango
es Rey

Castillo, Changé era un rey

La rama de palmera que indica
muerte por martirio para la Iglesia,
pero en la visién africana a
Changb le pertenece esta planta

Copa que representa el
Mortero de Changé, como
también la cesta de

—
ofrendas que lleva su Oche ;

Espada de Doble Filo, puede verse

como hacha de dos hojas

Colores Rojo y Blanco,
emblematicos de Chang6

1. Tiene los colores representativos de Chango.

2. Tiene una Copa que representa su mortero, desde
donde toma las piedras que lanza (La Piedra de
Rayo) o también puede ser tomada como la cesta
de ofrendas de su Oshe.

3. Tiene una espada de doble filo que es asociada al
hacha de doble hoja (Por ambos lados hace dafio) y
muchas veces esta espada se asocia al Orisha,

4. Hay un castillo en la imagen y a Chango se le
Ilama Alaafin, que literalmente significa Duefio del
Castillo

5. Santa Bérbara tiene una corona y Chango es rey.

6. Santa Barbara sostiene una rama de Palma en la
mano que indica a la Iglesia y a los devotos la

muerte por martirio, pero la Palma es la planta representativa de Chango.

Sumando la escena del Rayo que fulmina a Didscoro, y la cara de serenidad y paz, el Icono
de Santa Barbara completa totalmente los signos, simbolos y atributos del Orisha, motivo
por el cual Santa Barbara podia estar colocada en el trono de Chango con toda confianza y
seguridad de que era aceptada. De todo este conjunto de imagenes y simbolos es que
obtenemos su sincretismo.
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Otra imagen de esta Santa refuerza ain mas el sincretismo con Changd, Santa Barbara a
Caballo, animal que se asocia también a este Orisha.

No dudamos que con el transcurso del tiempo y a medida que los esclavos se fueron
convirtiendo en criollos, se perdiera la asociacion de esta Santa con el Oshe y pasara a ser
Chang6 mismo.

Tal como podemos observar, al igual que el Islam y el Cristianismo pasaron a ser un factor
constitutivo dentro de la religion Yoruba, en Cuba el catolicismo, el Bantu, el Arard y
tantas otras etnias, también pasaron a ser constitutivas. Esto es conocido como Evolucion
dentro de las religiones y no solo ha sucedido a la Religion Yoruba, sino también a todas
las religiones conocidas del mundo.

No vemos “pecado” en esto, ya que como se explico en nuestro primer tomo, el Corpus de
If4 Nigeriano, no solo integra al islamismo y al catolicismo, sino que también sugiere a sus
adeptos a practicar estas religiones y a no abandonarlas.

Pero... {Qué sucede cuando una deidad es doblemente sincretizada?
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Doble Sincretismo ¢Confusion o Conjuncion?

Al leer este titulo, muchos diran, que esto no tiene sentido alguno y que esto no es posible
que exista, pero en realidad fueron hechos que se dieron con Deidades del pante6n Yoruba
y el Arard. Algunas deidades del pante6n yoruba en Cuba sufrieron este tipo de doble
sincretizacion y el més representativo de todos, es el “Viejito” mas querido de nuestra
religion Afrocubana: San Lazaro.

Muchas veces para los creyentes de una religion, es facil tratar de buscar comodidades
religiosas para justificar y “acomodar” un origen a los nombres que reciben las deidades en
Cuba y otras regiones. Es algo a lo que todo ser humano esta expuesto cuando le tiene
carifio a algo. Lo cierto es, que es muy fécil caer en especulaciones que son meramente
religiosas y que la mayoria de las veces estdn mas apoyadas en la tradicion que en lo
religioso. Por otro lado, muchos Neo tradicionalistas, que fueron unos completos
ignorantes y totalmente incompetentes en tradicion afrocubana y que creen haber visto una
“nueva luz” en Nigeria, han tratado de manchar la imagen de esta Deidad tan querida por
todos los miembros de la Tradicion Afrocubana sin excepcion. Esto pasa con San Lazaro y
muchos son los mitos que existen sobre las funciones de este gran Orisha dentro del
Pantedn Yoruba y el “Arara”.

Si analizaramos como personas que vivimos en el siglo XXI, tendriamos que verlas no solo
situandonos en tiempo y espacio, citando hechos historicos y no “hechos” tradicionales o
religiosos, para que de esta forma se pueda llegar a una conclusion de lo que podria
convertirse en una discusion en la cual ambas partes tienen la razon y ambas partes no la
tienen, pero donde nadie dara su brazo a torcer. Lo primero que debemos hacer es revisar
unos cuantos hechos historicos:

1. Los practicantes religiosos que llegaron a América eran esclavos.

Estos esclavos procedian de diferentes tribus y etnias.

3. En aquellos tiempos, la Iglesia Catdlica contaba con el mecanismo Inquisidor, por
lo que las practicas religiosas de estos esclavos no solo eran prohibidas, sino que
también se pagaba con la vida si eran sorprendidos practicandolas.

4. Las tierras de procedencia de Shankpana y de Asojuano, eran de diferentes tribus y
etnias, al igual que lo son hasta el dia de hoy.

5. La mayoria de los creyentes Neo tradicionalistas que tenemos en Ameérica,
proceden de Ilé Ife, hoy Nigeria y lo conocen como Shankpanna y Babalu Ayé y
que hasta tienen con Tabl mencionar su nombre, y se asocia a la enfermedad y a la
muerte.

6. Los que lo llaman Asojuano son los que conocemos como Arara, los cuales
procedian de las tierras de Dahomey (Hoy Republica de Benin y que incluia lo que
hoy es Ghana, Costa de Marfil y parte de lo que es Lagos en Nigeria) y para ellos
era un sanador, o sea se asocia a la salud y el bienestar.

7. Que es logico pensar que la religion Afroamericana, no solo se sincretizo con el
cristianismo, sino que también sirvidé de caldero donde se fundieron creencias de
todas las tribus que componian la confederacion Yoruba y sus enemigos que
Ilegaron a América.

N
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Analizando los hechos expuestos bajo la luz de la razon y no de la pasion religiosa ni de la
tradicion, nos damos cuenta que los practicantes llegados a América, no gozaban de ningln
tipo de libertad fisica, cultural o religiosa. Siendo que procedian de diferentes tribus, es
l6gico también pensar que mantenian los nombres originales de sus deidades.

Al verse obligados a sincretizar con Santos Catélicos, no es extrafio que por sus
condiciones de esclavitud, se vieran también en la necesidad de fundir o sincretizar
deidades entre ellos mismos porque estas les parecieron similares. Tampoco es extraiio que
muchas deidades de los panteones yoruba, dahometano, Igbomina, egbado, etc. fueran
desapareciendo. Un ejemplo claro de esto, es Aramfé, dios del trueno en lle Ifé, y Chango,
dios del trueno en Oyd. Para los Afroamericanos no existe hoy en dia Aramfe, este
desaparecio por completo y no se conoce para nada su culto en América. De hecho, cuando
Oyo conquisto lle 1fé, hizo desaparecer a esta deidad imponiendo el culto a Chang6 como
parte del tributo que debia pagarle Ifé.

Volviendo al tema, esta deidad conocida como Sankpata, Shankpana, Shakpata, Obalu Ayé
y Babalu Ayeé, por los yoruba y como Asojuano por los Araré, representa las enfermedades,
principalmente la viruela y la lepra, pero a pesar de esta similitud, la deidad es percibida de
dos formas totalmente diferentes.

Analicemos primero el origen de Shankpana o Babali Ayé y su relacion con las
enfermedades. El origen Yoruba de esta deidad, lo podemos encontrar en el Ese Ifa del Odu
Oggunda Meyi de Ifa Tradicional, veamos:

Ese Ifa

En el Signo Oggunda Meyi, después que Oloddumare cre6 a las 401
deidades entre masculinas y femeninas, solo faltaba el que pudieran
engendrar y enterados todos de que Orunmila habia hecho sacrificio para
Aiye y gque esta era ya capaz de tener hijos, no perdieron tiempo para ir
donde el gran adivino y testigo de la creacion, para que les realizase
adivinacién con el mismo objetivo.

Solo Iku y su esposa Arun estaban enojados con Orunmila, porque este
obstaculizaba en Orun su trabajo y no acudieron a él, hasta que un dia, por
su propia parte, Arun fue donde Orunmila pues ella deseaba tener hijos de
Ikd. Orunmila le hizo el sacrificio indicado y ella quedé embarazada
consecutivamente en los meses subsiguientes. Asi fue como Arun pario a;
La convulsion (atapo), la locura (asiere), la infeccion y a la deformidad
(Aroni). De estos cuatro nacieron 603 nietos y bisnietos de Ika y Arun.

Todos ellos en Orun eran inofensivos. Pero un dia en que todas las
deidades por turno iban descendiendo a Aiye, Echu por mandato de
Oloddumare trajo a la tierra a todos los hijos de Ika y Arun introduciéndolos
dentro de un inmenso animal.
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Por otra parte, habia un cazador llamado Atapa Olori Ode, que al llegar a la
tierra venia con ambiciones desmedidas y fue por adivinacion donde
Orunmila, que le dijo que debia ser precavido y no ser avaricioso, pues esto
le acarrearia un gran desastre a €l y a toda la humanidad. Orunmila le hizo
sacrificio a Atapa Olori Ode y a partir de entonces este comenzé a cazar en
abundancia todo tipo de animales.

Un dia Atapa Olori Ode se encontré con el gran animal traido por Echu
pastando en un llano y fue a lanzarle su flecha cuando el animal comenz6 a
hablarle y le dijo: “No me mates, ;Qué es lo que deseas?” — Atapa Olori
Ode le dijo: “Quiero un palacio y mucho dinero”. El animal le respondio:
“‘Regresa a casa que tus deseos seran cumplidos”.

Cuando Atapa Olori Ode regresod, se encontré todo lo exigido al extrafio
animal, por lo que regres6 a amenazarlo nuevamente para exigirle mas
dinero y poder. Sucedid lo mismo que la vez anterior y asi lo hizo varias
veces. Unos dias después, fue por adivinacién donde Orunmila y este le
indicé que cesara en sus peticiones, ya que era demasiado y ya él era un
rey que tenia suficiente para vivir sin temores.

Transcurridos menos de 21 dias, Atapa Olori Ode cegado por la ambicion y
desobedeciendo las indicaciones de Ifa, fue donde el animal y le exigi6 ser
el duefio de la tierra (Babali Ayé u Obaluwaye). ElI animal se negdé
argumentando que ese poder solo lo podria otorgar el propio Oloddumare.
Atapa Olori Ode continud en su capricho y el animal le dijo: “Si quieres ser
en realidad Obaluwaye, entonces lanza tu flecha, pues pensandolo bien
solo matandome lo lograrias”. Enseguida Atapa Olori Ode lanzé su flecha y
un gran estruendo se sintié en toda la tierra, habian escapado del interior
del gran animal todos los hijos de Iku y de Arun y al primero que enfermaron
gravemente y mataron fue a Atapa Olori Ode. Todos los humanos y
animales sabedores de que solo Orunmila era respetado por los hijos de
Arun e Ika, por ser él quien les habia ayudado a nacer, acudieron
prontamente a donde este para que los salvara de las plagas.

Orunmila _entonces dictamindé gue fueran al bosque recogieran los
restos de lo gue habia guedado de Atapa Olori Ode y gue esto lo
metieran dentro de una cazuela de barro y le taparan dejandole algunos
orificios solamente, que le hicieran un trono, le sacrificaran obuko ko epon si
y lo adorasen como Obaluwaye o Shopono, pues era el titulo que antes de
morir le habia sido conferido y que a partir de entonces las enfermedades
azotarian a la humanidad.

Anotaciones Privadas de Aguila de Ifa
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Esta historia Tradicional Nigeriana descarta dos grandes mitos: 1) Que no existe un
fundamento de Babali Ayé “Lucumi”; 2) Que los Yorubas Tradicionales no usan restos
humanos en la confeccion de atributos religiosos.

Obviamente este atributo representa la enfermedad en el mundo y es por ello que los
Yoruba, ni siquiera se atreven a mencionar su nombre. Para ellos seria no solo un Tabu,
sino también una locura “Coronar” Babalu Ayé.

Pero la percepcion Dahomeyana de esta deidad, es diferente, veamos:

En las creencias Dahomeyanas, los ritos de Curas Medicinales utilizan una maraca
compuesta por cascabeles y semillas, a la cual llaman ASON (considerada medicina o
maraca medicinal, tomando también en cuenta que los africanos no solo hablan de
medicinas fisicas, sino también de medicina espiritual, mental y emocional, 0 sea una
religion con un marco Holista). Para ellos, esta Maraca tiene un lenguaje particular que solo
son capaces de comprender los iniciados. Esto es muy cierto en lo que concierne a la parte
Dahomeyana y que es fundamental en el Voodoo en América. Para las creencias
Afrocubanas en particular, esta maraca se confecciona con Guiros Criollos grandes de
cuello largo, vaciados y adornados con una malla de cuentas y rellenos de semillas, con el
cual se hace masica para la deidad.

En cuanto a la segunda parte del nombre, WANO, su significado en Dahomey (Dialecto
Mbembe) es: “EXTRANO HOMBRE DE DIOS”. Si unimos Ason (Medicina como tal)
y Wano, tenemos que la traduccion literal seria: “El extrafio hombre de Dios con la
Medicina que Cura”.

Otro factor de gran importancia es que Asojuano es considerado por la historia oral de la
region de Dahomey (Hoy RepuUblica de Benin), un personaje histérico quien era un rey
NUPE de la region de Tapa (Téakua).

Como se puede observar, para los Arard, a pesar que esta deidad esta ligada a las
enfermedades, esta relacion tiene que ver con la Salud o se la curacion, motivo por el cual
para ellos no es un Tabu ni mucho menos una locura “Coronar” a dicha deidad.

Cuando ambas deidades tuvieron su encuentro en Cuba, se vieron las similitudes que estas
mantenian hasta en el receptaculo y fueron fundidas en una sola y de ella surgi6 airosa una
de las deidades mas adoradas y queridas del Pantedn Afrocubano: SAN LAZARO.

Como se puede ver, si se analizan los hechos tomando como base registros historicos,
antropoldgicos y culturales, es facil deducir lo que sucedid y no tratar de mancharlo, por el
solo hecho de ignorar las cosas o por esconder la propia ignorancia, ya que lo censurable y
criticable de los Neoradicionalistas, es ponerse a opinar que los Afroamericanos estamos
errados en nuestras creencias o procedimientos, en vez de ponerse a estudiar. Lo peor de
todo, es que no se dan cuenta del hecho que si fueron incompetentes e ignorantes en
tradicion Afrocubana, seguiran siendo ignorantes e incompetentes en la tradicion Nigerina,
porque son incapaces de aprender no importa a que religion se dediquen. Pronto los
veremos como pastores evangélicos.
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Muy féacil es hablar basura desde una oficina en aire acondicionado y en pleno siglo XXI,
sin ubicarse en la época en que sucedieron los hechos que transformaron las creencias
africanas en América, bajo condiciones brutales e infrahumanas y aun asi estos valientes
esclavos, salvaron y mantuvieron nuestra Tradicion, con astucia, sagacidad e inteligencia.
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Palabras Finales (Pero No Definitivas)

Para los Neo tradicionalistas:

Hoy en dia tenemos este legado religioso y nos sentimos orgullosos de tenerlo tal como
esta. Es nuestro y somos nosotros con nuestros medios y sentido comun los que tenemos
que corregir las cosas que sean necesarias. No es gente baja y con poca ética, que ahora
vienen con supuestas nuevas creencias a tratar de “evangelizar” mostrando tan solo una
“tradicion” basada en... y plagada de MENTIRAS, para tratar de empafiar la nuestra, los
que van a decirnos que estamos errados, o tratar de cambiar por medio de la imposicion y la
calumnia, lo que hoy por hoy es una religion por derecho propio y que al igual que la
religion en Africa, también estd considerada PATRIMONIO INMATERIAL DE LA
HUMANIDAD, con una solida estructura y fundamentacion, les guste o no.

Tampoco permitiremos que emparien la imagen de aquellos esclavos que con sangre, sudor
y sufrimiento, mantuvieron viva la llama de Ocha/If4, para que desde ese pedacito de tierra
de 100,000 kilémetros cuadrados, se levantara Ifa victorioso y de alli se conociera en el
mundo. Recuerden que fue desde Cuba que Ifa se expandié y que lo Gnico inexistente que
han demostrado que hay en toda la basura que han hablado y que ademas si es un invento,
es su cerebro.

Cuando vayas a decir algo, procura que lo que digas, sea
mejor gue tu silencio.

A los “Antibabalawos” y “Antiolorichas”:

No es calumniando y manchando nuestra propia tradicién, lo que nos ayudara a resolver las
diferencias que podamos tener en métodos litargicos y conceptos religiosos. Es
conversando y debatiendo con seriedad y respeto, como realmente se pueden alcanzar
acuerdos que unifiquen nuestra religién, sin que esto signifique abandonar o renunciar a
nuestras propias tradiciones, creencias y raices, por muy diferentes que estas puedan ser.
No somos NADIE, para tratar de imponer o desacreditar NUESTRAS propias tradiciones,
solo por ignorancia y desconocimiento de la realidad, o peor aun, simplemente por
“Rabia”.

Esta no es precisamente la via que conducird a nuestras Ramas a la union, al
engrandecimiento y expansion de una religion llena de riqueza y diversidad cultural, y que
de esta forma sirva el proposito para el cual fue concebida: Ayudar a las personas que lo
necesitan, con honestidad e integridad y que esto nos ayude a ser dignos hijos de nuestros
respectivos padres espirituales y buenos ciudadanos en general.

Ya tenemos suficientes “guerras” con inescrupulosos que manchan nuestra tradicion, como
para tener que armar “guerras” entre nosotros mismos, tan solo por diferencias litargicas.
Si vamos a gastar esfuerzos y energias, hagamoslo de forma productiva, limpiando nuestras
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Casas de esta plaga de inescrupulosos e inventores que nos ahoga y que mata
sistematicamente nuestras respectivas RAMAS.

A nombre de todos los Babalawos serios, pedimos disculpas publicas a los Olorishas serios
de las Casas y Ramas Afrocubanas que REALMENTE tienen como TRADICION
HEREDADA, no trabajar en conjunto con If4 y que se aferran a sus raices. Para todos
ellos, ofrecemos nuestro apoyo incondicional, carifio, respeto y nuevamente nuestras
disculpas a nombre de los Babalawos que luchamos porque todas las RAMAS que se
mantienen en Cuba, puedan subsistir sin ser molestadas, ni que a sus creencias y liturgias se
les llame “Invento”. Los tiempos de la INQUISICION terminaron hace muchos afios.

A los que han tomado esta actitud de Antibabalawo o Antiolorisha, solo por rebeldia,
ignorancia o0 por otros intereses, les pedimos que recapaciten y dejemos estas peleas
ridiculas, que estamos seguros que ni Ocha ni Ifa patrocinan ni promueven.

A los honestos de estos grupos les pedimos que luchemos por la unién e integracion
religiosa, sin que esto signifique tener que rendir las creencias y liturgias de sus Ramas, ya
que hay mucho trabajo por hacer para limpiar nuestra tradicion de los flagelos de la mentira
y la estafa y que aprovechan gente sin escrupulos, solo para lucrar con el mal ajeno. La
guerra que una vez iniciaran nuestras madres Latuan y Obatero hace tantos afios, debe
terminar y debemos poner de lado rencores y rencillas. Dice Ifa:

La unidn, hace la fuerza

Oggunda Masa

A los Babalawos Tradicionalistas Nigerianos y Afrocubanos
Honestos:

Sigamos estudiando Ifa para el enriquecimiento personal y de esta forma, podamos ser
mejores guias para nuestros respectivos pueblos religiosos. Sigamos manteniendo el
respeto, la honestidad, la integridad, la moral y las buenas costumbres para poder ser
ejemplos a seguir y no vernos como una religion de delincuentes y traficantes, que lo unico
que hace es jugar con la desgracia ajena. Luchemos juntos por que nuestras tradiciones
encuentren mas puntos en comun, que puntos en contra y asi, algin dia, hacer de If4 una
religion respetada en el mundo, sin tener que tratar de maquillarla para hacerla
politicamente correcta ante el mundo o peor aun, ante otras religiones.

No dejemos que gente inescrupulosa de ambas tradiciones, traten de empafiar la una o la
otra, con el solo fin de esconder su perfidia de lucrar con el dolor ajeno y poder seguir
siendo “artistas del engafio” y mantener esta religion como “la carrera corta” con la cual
buscan solo el beneficio propio, sin importarles, en lo mas minimo, que violan el juramento
sagrado gue se hace en el Ugbodl Ifa ante Orunmila y Olofin/Odu, de defender Ifa con la
vida y de ayudar a la humanidad.
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A Nuestros Jovenes Religiosos

Estimados Jovenes: No se dejen engafiar con mentiras y falsos profetas que tratan de
pintar una religion irreal en sus mentes, solo para confundirlos. El Ifa Tradicional
Afrocubano, tiene bases solidas y solo requiere estudio y dedicacion al lado de su Padrino
para poder aprender con propiedad sus ritos, ceremoniales y la buena interpretacion de los
Odu de Ifa y de esta forma, en el futuro, se conviertan en verdaderos sacerdotes de Ifa y no
queden sumados a las filas de delincuentes religiosos que abundan en todas las tradiciones.
Escojan siempre un padrino que tenga sélidos valores morales y familiares y no
DELINCUENTES.

Recuerden siempre que su trabajo consiste en ser buenos Babalawos y de esta forma
depurar nuestra religién de elementos que resultan nocivos a ella. Cuando tengan la
suficiente experiencia, entonces apadrinen a nuevos neofitos y enséfienles con ahinco y
dedicacion, para que estos a su vez, hagan lo que aprendieron de ustedes. No es la cantidad
de ahijados lo que da prestigio a un Babalawo, es su conocimiento y buena préctica. No se
trata de quien gana mas dinero en una consagracion o tan solo ganarse el dinero de una
consagracion, de lo que se trata ser “Padrino”. Ser Padrino, es ser buen maestro, buen
amigo, buen guia, buen hijo, buen padre, buen esposo y sobre todo, buen religioso que
respeta y sigue los preceptos de Ifa, independientemente de la tradicion que profese.

Para Ustedes nuestro carifio y respeto y recuerden que tenemos centradas grandes
espectativas en Ustedes, para que mejoren y den un lugar preponderante a nuestras
practicas y a la vez puedan lucir — orgullosamente — los atributos de una religion bien
fundamentada y estructurada como lo es el Ifa de Tradicion Afrocubana. A ustedes les
rendimos Moforibale y solo nos resta decirles:

Awo0 Keké Iboru, Awoé Keké Iboya, Awo Keké Ibosheshe

A los que no han comprendido razones les decimos:

Todos sabemos que Ifa en Cuba se levantd de las cunas y estratos sociales mas humildes de
la Isla y de uno de los sistemas econdmicos mas brutales que pudiera conocer el hombre.
Por ello, fue escrito en lenguaje que puede percibirse brutal, vulgar y soez y hasta con
muchas faltas ortograficas, pero lo que si es cierto, es que va al grano y es pragmatico.
Afortunadamente, esto se dio asi, ya que se traté de mantener la religion lo méas apegado a
lo que ellos conocian, aun con el sincretismo y ademas damos gracias a que en nuestra
tradicion no intervinieron “Académicos” que estan mas preocupados con la “Imagen
Publica”, que con la realidad de lo que es Ifa: Ayudar al hombre a resolver los problemas
mundanos. Por ello tratan de formar una nueva religion, buscando y seleccionando de ella
lo que les conviene, y descartando lo que ellos muy particularmente piensan que le hace
dafo. No criticamos si se quieren seguir estos lineamientos. A lo que nos oponemos es a
que se difame cruelmente nuestro legado, aun cuando no solo lo desconocen, sino que
ademas, desconocen el propio.
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Nuestras palabras son finales para este libro, pero no son definitivas, ya que bajo ningun
concepto dejaremos de observar si siguen calumniando y empafiando tradiciones. A estos
sefiores, que finjen ser sabios, les decimos que siempre estaremos para desenmascararlos y
sacar a la luz todas las mentiras de las que se valen, solo por perseguir oscuros intereses o
imponer falacias sobre asuntos que jamas existieron.

Los estaremos observando y solo recuerden que siempre estaremos aqui:
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