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INTRODUCCION:

Todo estudio a cerca de las religiones en Nigeria, y desde
luego, en Africa, debe comenzar, por estudiar las religiones de las
culturas tradicionales. En general, cada grupo étnico, tenia su
propia religion, y aceptaba que los demas grupos étnicos tuvieran
la suya. No habia “Impulso Misionero” de convertir a los demas.
Esto en muchos casos, ha creado una buena base cultural, para el
reconocimiento del pluralismo religioso. Por otro lado cada
comunidad étnica, vivia en una sociedad integrada, en la que la
politica, la religién y la vida social, en general, formaban una sola
unidad. Esto crea problemas para la sociedad moderna de una
nacion, muchas religiones, y afecta de muchas maneras, a la
relacién entre cristianos y musulmanes.

Nigeria, con una poblacion de mas de 124millones de
habitantes, es en muchos aspectos, la mayor Nacién Africana. Es
considerada por la propia Iglesia Catdélica, como la mayor nacién
Islamico — Cristiana del Mundo; queriendo decir con ello, que no
hay nacién en el Mundo, en que convivan estrechamente, tantos
cristianos, con tantos musulmanes y tradicionistas.

El Islam:

Histéricamente, el Islam llegé6 a Nigeria, antes que el
Cristianismo. Hay testimonios de la presencia Islamica en la region
nigeriana de Borne, en época tan temprana como el aino 1000 de
nuestra era, es decir 400 anos después de Mahoma. Desde
entonces hasta ahora, el Islam se ha venido propagando,
extensamente por el norte y el oeste de Nigeria, mediante la
infiltracion pacifica, especialmente por la influencia de las clases
dominantes. Durante mucho tiempo, parecié que se tenia en
Nigeria, un tipo pacifico de Islam, que sabia vivir en paz, con las
religiones tradicionales, y que dejaba intacto el sistema politico
tradicional de las diferentes tribus. La jihad o “guerra santa”
emprendida por Otaman dan fodio, que se extendié hacia el ano
1830 por toda Nigeria Septentrional, emprendié una drastica
purificacién del Islam que habia existido hasta entonces. De ese
movimiento politico social, salié lo que hoy en dia, ha dado en



llamarse, el “Califato de Sokoto”, con una influencia que sigue
siendo muy fuerte hoy dia en los Emiratos del norte.

Yorubaland, en el Sur, tiene también una fuerte influencia
musulmana, pero aui el Islam, ha seguido estando integrado en la
sociedad tradicional yoruba, que considera en pie de igualdad a
cristianos y musulmanes.

El Cristianismo:

El cristianismo, establecié sus primeros contactos con la
Nigeria actual, a través de los portugueses que visitaron Warri y
Benin, partiendo de Santo Tomé, hacia el ano de 1550. En el ano de
1600, habia en Warri, un poderoso rey catélico, llamado Sebastian.
Pero esta empresa misionera dependia, notablemente de los
portugueses, y compartio sus vicisitudes histéricas. Para el aino de
1800, ya habia quedado poco de ella. Para entonces llegaba una
oleada de fervientes misioneros cristianos, tanto catélicos como
protestantes, que comenzaron su actividad. Esta nueva oleada, fue
la que produjo florecientes frutos en Nigeria, taduciéndose en la
actual presencia cristiana en el Pais.

El Cristianismo, pues se propagd desde el Sur hacia el norte,
lentamente al principio y mas rapidamente luego, sobre todo
durante la época colonial britanica y con posterioridad. Sin
embargo, no olvidemos que entre 1700 y 1720, se habia intentado
establecer una presencia cristiana en el reino de Borne, mediante la
actividad de frailes franciscanos llegados de Tripoli a través del
desierto. El hecho de que esa Empresa misionera fracasara, no
suprime para nada su significado. Que es cristianismo, es capaz de
moverse también a través del desierto. Esto desde luego, exige
para la iglesia nigeriana, que mire hacia el Norte, al desarrollar por
si misma un programa misionero.

El Colonialismo Britanico:

El Colonialismo britanico, comenzé efectivamente en Nigeria
en el ano de 1900. Por aquel entonces, las misiones cristianas, ya
habian hecho, buenos progresos en el Sur de Nigeria. Esto refuta la
hipétesis general de que el cristianismo llegara a Nigeria a través
del Colonialismo.



Para 1900, ya habia una fuerte presencia musulmana en el
Norte, una presencia bastante extensa y una tradicion misionera
cristiana en el Sur, y a partir del Sur, un gran cinturén medio, no
comprometido ni con el cristianismo ni con el Islam. El
colonialismo britanico, tenia sus propios objetivos especificos, que
dificilmente incluian la cristianizacion. El hecho, es que cuando las
actividades de los misioneros cristianos iban en contra de los
intereses coloniales britanicos, estos ultimos prevalecian. Si el
cristianismo y el Islam, tuvieron sus rivalidades durante la época
colonial, el papel de Gran Bretaina, fue el de un arbitro parcial, que
se inclinaba con simpatia, hacia el orden establecido en el norte
islamico. De hecho los Britanicos, gobernaron a Nigeria, tratandola
como dos entidades distintas. Un norte musulman, y un Sur no
musulman. Se sigue cosechando hoy en dia, la herencia de esta
estrategia del “Divide y venceras”. jLos nigerianos han heredado
un pais dividido, y casi ingobernable! Si no hubo muchos choques
durante la época colonial, ellos se debieron en gran parte, a que
los britanicos mantuvieron ambos grupos muy separados.

La Integracion después de la Independencia:

Nigeria consiguié en 1965, su independencia politica. Desde
entonces viene dedicandose a la dificil y complicada tarea, de
edificar una nacién unida. Este proceso ha conducido a numerosas
crisis. Las instituciones politicas tradicionales, han tenido que
adaptarse al poder Universal del gobierno Nacional. Resultara
irénico, que los jefes locales de tribus, gozaran mayor poder y
prestigio, durante el régimen colonial, que en la Nigeria
Independiente. Esto ha afectado a la condicién de los jefes
musulmanes del Norte, una situacion, que a ellos les parece dificil
de entender o aceptar.

Mientras tanto, han mejorado los medios de comunicacién, que
permiten a los nigerianos trasladarse de un lugar a otro, y han
derribado algunas de las antiguas barreras sociales. Esto ha hecho,
que sea inevitable, la interaccion entre los cristianos y los
musulmanes, y ha intensificado la tarea, de hallar un camino hacia
la coexistencia pacifica.

La guerra civil de los anos 1967 — 1970, denominada a menudo
la guerra de Biafra, fue una lucha en que se combatié para



mantener unida a Nigeria. Acercé ademas al norte y al Sur. Tanto
los regimenes civiles o militares, recuerdan a la nacién, que el
precio que han pagado por su unidad nacional ha sido muy alto.

Se identifican los Sufrimientos:

Sobre el trasfondo de este proceso de integracion Nacional,
podemos valorar, los periédicos choques religiosos, y las crisis
que Nigeria ha tenido que vivir en estos ultimos anos. El gran
problema es, si seran capaces de vivir y desarrollarse juntos, como
una sola nacién, y en caso afirmativo que tipo de nacion
constituiran. Muchos musulmanes que hacen viva campana a favor
de un estado islamico en Nigeria, tienden a volver la mirada con
Nostalgia hacia el Califato de Sokoto, o llenos de admiracion,
contemplan el modelo de los estados islamicos del Mundo arabe.

Actualmente, hay un caluroso debate en torno a la naturaleza
secular del estado nigeriano. Es mas que un simple desacuerdo
acerca del significado de las palabras. Se trata de llegar a un
consenso en cuanto al puesto que la religion debe ocupar en la
Nacién. Hasta ahora hay un acuerdo general en dos puntos:

*= Nigeria no sera una nacién atea.
* No habra religion oficial del estado en Nigeria.

Entre estos dos extremos, hay todavia por resolver
muchisimas cuestiones. La mayoria de ellas, se viene arrastrando
del pasado histérico. Entre estas cuestiones, se halla el lugar que
la Saharia ha de ocupar en el sistema juridico del Pais que han de
desempenar los emires musulmanes como lideres religiosos y
como ” jefes tradicionales”. Y los rumores de que Nigeria va a
ingresar como miembro de la “Organizacion de la conferencia
Islamica”(OIC).

A pesar de todo, existe igualdad, entre todas las religiones del
pais, incluyendo la tradicional yoruba, cada ciudadano tiene
derecho a protestar, si se ve menoscabado de alguna manera, en
sus derechos por razén de la religiéon que profesa, sin embargo, la
injusticia existe de facto, no solo en cuestiones religiosas, sino
también en asuntos tribales, sociales, politicos y demas.



LA NIGERIA DE HOY

Algunos datos que, ilustran a la Nigeria de hoy. Se trata de un
pais de 923,768 Km?2 O sea, la isla de Cuba, cabe unas 8 veces
dentro del territorio Nigeriano. Tiene una poblacion de unos 124
Millones de Habitantes, de ellos unos 20 Millones de yorubas. Esto
implica una densidad de poblacién estimada de 134 habitantes por
Km?, o sea una densidad de 1.35 veces superior a la de Cuba. El
pais esta dividido en 36 estados o ciudades, y en el se hablan unas
250 lenguas y dialectos, en 470 grupos étnicos. Su Capital es
Abuja, y su moneda es el Nayra. Los idiomas oficiales del pais son:
inglés, Haussa, y Yoruba.

Su Producto interno bruto alcanzé en el 2003, la cifra de 11’ 062
100 MUSD, con un crecimiento anual del 0,5%. Esto da un ingreso
por habitante, que no sobrepasa los 320 USD por ano, con un
indice e inflacion del 8%.

La mortalidad infantil alcanza, 198 en menores de 5 aifios por
cada 1000 nacidos vivos, y 98 en menores de 1 aino, en contraste
con el 8 en menores de 5 anos y 6 en menores de 1 ano registrado
por Cuba, o sea 24.7 y 16.3 veces superior respectivamente.
Mientras que la esperanza de vida al nacer, llega a los 51 anos, en
Cuba, este indice alcanza 76 anos, o sea, que los cubanos viven
como promedio, 25 anos mas que los Nigerianos. El indice de
analfabetismo alcanza al 36%, y un 40% de la poblacién infantil no
asiste a la escuela.

La religiéon yoruba en lo que se ha dado en llamar la Diaspora
cubana

Los africanos de esta etnia, comienzan a llegar (junto con
otras) a nuestro pais a partir del siglo XVI, hasta el XIX, sin que se
hubiesen mantenido vinculos regulares con sus pueblos y
sociedades de origen, la posibilidad de profundizar en el analisis
de los cambios que comparativamente se han producido, con el
decursar del tiempo, y las influencias de otras religiones como el
Islam y el cristianismo en las practicas y concepciones religiosas
de ascendencia yoruba, se advierten en Cuba.

Con la exposicion del desarrollo histérico, y sociocultural de
los yoruba, la presentacién de los valores morales y politicos y



espirituales de estos pueblos, de sus arraigadas tradiciones, vy el
relato de sus mitos y leyendas, contribuye en cierta medida, al
conocimiento de las raices del hombre negro en Cuba. Es cierto
que se ha escrito, tal vez no lo suficiente, sobre su procedencia y
existencia, y se ha destacado incluso su aporte a la cultura y en
otras esferas de la sociedad cubana. De gran valor histérico ha
sido la contribucién que al respecto nos dejo el eminente sabio
Don Fernando Ortiz, a quien con legitima razén se ha calificado
como el tercer descubridor de Cuba. Pero aun es preciso senalarlo,
sobre los origenes del negro cubano existe un generalizado
desconocimiento. Si se le pregunta a un hombre o mujer negro, a
cerca de su procedencia, de sus bisabuelos o tatarabuelos, casi
siempre es la respuesta que vino de Africa o que fueron esclavos,
hay quien responde que son de origen congo o carabali, tal vez por
aquello de que: “Aqui el que no tiene de congo, tiene de carabali”.

Se conoce que hay razones histéricas que justifican, o al
menos explican esta situacion, no obstante, se hace necesario,
continuar indagando e investigando sobre nuestras raices, y digo
nuestras, porque esa,” la de Africa, es la de todos ”

¢ Quiénes eran los Yorubas o Lucumis en Cuba?

Fue la Etnia que constituyé la mayoria de todas cuantas fueron
traidas de Africa, la que tenia un mayor nivel de desarrollo, y cuyo
aporte al proceso de transculturizacion, fue el mas significativo.

Segun el maestro Fernando Ortiz, “Los Lucumis eran los
esclavos mas inteligentes y civilizados, pero altivos y dificiles de
subyugar y atropellar, buenos trabajadores. Esta es opinion
general. Daumont decia que en Cuba, los Lucumis eran superiores,
se rescataban a si mismos con mas facilidad que los esclavos de
otras naciones. Eran fieles pero muy susceptibles. Ningunos otros
los superaban en los trabajos de sus conucos.

Lucumis eran la mayoria de los esclavos que se rebelaron en
Cuba. Fueron ellos quienes mas trabajaron en los canaverales,
trapiches y cafetales, fueron ellos quienes trajeron la religidn mas
popular en Cuba, y buena parte del Caribe y de América del Sur.
Lucumi fue José Antonio Aponte, de quien se dice participdé en la
guerra de las colonias de Norte América, contra los ingleses y
quien organizé6 una de las mas interesantes conspiraciones
armadas contra la esclavitud y el régimen colonial en Cuba en 1812.

Aponte, por su origen yoruba, era un Ogboni, es decir,
miembro de la mas poderosa de las sociedades secretas de



Nigeria, y también en el orden religioso, tenia la categoria de un
Oni-Sango.

Tan temida llegé a ser esta conspiracion, que al descubrirse
su organizador, fue ahorcado por orden de la mas alta jerarquia
espainola, y su cabeza puesta en una Jaula de hierro, exhibida en
Belascoain y Carlos Ill, una de las principales calles de la Habana.

Otros africanos y descendientes de estos, que trajeron a Cuba
la religion yoruba, aunque indudablemente no son todos, porque
muchos de ellos, se perdieron sus senas en el decursar del tiempo,
fueron:

Este primer grupo son los pioneros que son vagamente
recordados, quienes pudieron estar en Cuba a inicios del siglo XIX.
Virtualmente nadie conoce nada de estos Olorishas, por el hecho
que muchos de ellos estaban asociados con el Cabildo San José 80

Gbangboshé Awapitikd

Malaké la grande

Malaké la Chiquita

Dada

Kaindé

Adeu

Tawadé

Odé Waro

Na Inés, Yenyé T’Olokun

Teresita Ariosa, Oini Oshun (aunque algunas fuentes han
dicho que ella se llamaba Oshun Funké o Oshun Kayodé)
Omo Delé

Obankolé

Adufé

Aunque algunos de los Olorishas del siguiente grupo son tan
enigmaticos como el anterior, ellos son mas recordados pues
estuvieron activos durante la ultima mitad del siglo XIX y en los
inicios del siglo XX.

Na Rosalia, Efunshé Warikondé, Fundador de la rama Egbado. Omé
Oshosi. En el ultimo cuarto del siglo XIX, Efunshé pudo haber
introducido en Centro Habana la ceremonia adoshu osha



practicada hoy y que eventualmente se ha esparcido al resto de la
isla

Ma Monserrate Gonzalez, Oba Tero, Fundador de la rama
Egbado.Oni Shangé. Oba Tero es la fuente de muchos Orishas
Egbado en Cuba: Olokin, Oduduwa, Bromu, Yewa, y otros. Su
descendencia esta muy bien enmarcada en Matanzas.

Fermina Gémez, Oshabi Ordenada por Ma Monserrate Gonzalez,
Oshabi se conoci6 como la mas reputada fuente en Cuba de
Orishas de Egbado, como Olokun, Yewa y Oduduwa hasta su
muerte en 1950. Ella heredé su conocimiento de su lyalorisha Oba
Tero.

Arabia Oviedo Sacerdotisa de Oya que fundé una descendencia
en Pueblo Nuevo, Matanzas. Su descendencia es probablemente la
segunda mas numerosa en Matanzas.

Timotea “Latuan” Albear, Ajayi Lewu Oni Shangé y una de las
primeras Oba Oriaté.
Ella entrené a Octavio Sama, Obadimeji.

Na Belén Gonzalez, Ap6to Fundadora de la descendencia conocida
como “la pimienta”, no esta claro siella fue un OIl6é (omo) Oshun
o Oni Yemaya, Fue ordenada en Cuba por una iyalorisha conocida
como Teresita Oshun Funké, probablemente la misma Teresita
Ariosa.

Una fuente dice que fue ordenada por La China Silvestre, Oshun
Miwa, y otros dicen que Apéto fue quien la ordena (sacramento)
Oshun Miwa.

Na Margarita Armenteros, Aina Yobo Fundadora de otra importante
descendencia en la Habana.Tibursia Sotolongo, Oshun Mewa y Oba
Oriaté Abelardo Bequé (Becker), Oii Osun (Tibursia) desciende de
Aina Yobo.

No Filomeno Garcia, Atanda Babalawé, onilG—tamborero— y abegi
— escultor, quien junto con Anabi, tallaron los primeros Bata
ortodoxos construidos en Cuba. Atanda es también considerado
por haber tallado la mascara de Olokun (posiblemente Geledé)
usada en el siglo XIX en la la localidad de Regla, Cuba, para bailar



para este orisha

No Juan “el cojo,” Ahabi Babalawo, onili—tamborero — y abegi—
tallador — quien junto

con Atanda, tallé los primeros tambores bata ortodoxos
construidos en Cuba

No Remigio Herrera, Adeshina Probablemente uno de los primeros
Babalawos que llegaron a la isla por el afio 1830 y que pudo haber
tenido alguna participacion en las ceremonias para crear los
primeros tambores Bata de Atanda y Anabi en Cuba. Aunque el
entré a Cuba a través de Matanzas, donde viviéo un niumero de anos,
es también bien conocido en Regla donde pasé los ultimos 35 ainos
en la isla e inicio el Cabildo Yemaya que mas tarde fue hereado pur
su hija Josefa “Pepa” Herrera, Eshubi.

Octavio Sama, Obadimeji EI primer hombre nacido en Cuba Oba
Oriate, discipulo de Latuan. Obadimeji fue ordenado dos veces; a
Oshun en su nativa Sabanillas, y a Agayu cuando llegé a la Habana
a finales del aino 1800. Latuan y Efunshé rechazaron creer que el
habia sido ordenado y demandaron que se realizara nuevamente el
ritual. En el Ita se descubrié que él verdaderamente habia sido
ordenado, de aqui su nombre “Rey convertido dos veces” o como
se dice en Cuba “el que fue coronado dos veces”

José Roche, Oshun Kayodé Ordenado en 1896 por Tranquilina
Balmaseda, Omi Saya, una religiosa descendiente de Efunshé.
Oshun Kayodé fue probablemente el segundo hombre Oriaté,
entrenado particularmente por Latuan.

Calixta Morales, Odé Dei Agunas fuentes creen que fue hija de
Efunshé. Otros dicen que fue una buena amiga. Lydia Cabrera la
llamo “la ultima gran mujer apwoén.” Fue posiblemente la primera
Olorisha de Oshosi ordenada en Cuba.

Josefa “Pepa” Herrera, Eshubi, Hija de Adeshin~a y posiblemente la
primera Olorisha ordenada en Elegba en Cuba. Na Inés, Yenyé



T’Olokun y Ma Monserrate Gonzalez, Oba Tero fueron las primeras
que la ordenan en el ultimo cuarto del Siglo XIX. Es recordada por
la procesidn del Cabildo que desfilaba anualmente a través de la
ciudad de Regla en honor a Yemaya y Oshun.

Tata Gaytan, Ogunda-fun Famoso Babalawo que murié en 1945,
y probablemente el primero que fue ordenado en Cuba. Adeshina lo
consagro a finales de 1900. Mas conocido por ser el primer
Babalawo que consagré Olokun a otros Babalawos a inicios del
siglo XX.

Aurora Lamar, Oba Tola Hasta el ano 59, Aurora Lamar fue
probablemente la lyalorisha mas prolifera en Cuba ordenando
sobre 2000 personas. Ella introdujo la religion en Santiago de Cuba
en 1940. Su descendencia es probablemente la mas extensa
actualmente.

Tomas Romero, Ewin Leti Tomas Romero fue discipulo de
Obadimeji. Fue uno de los mas populares Oriatés después de la
muerte de su mentor.

Nicolas Valentin Angarica, Oba Tola Oba Tola fue ordenado por
Obadimeji en 1941, y aprendié con este hasta la muerte de su
padrino en 1944. Aunque trabajo con su padrino un periodo corto
de tiempo, trajo a la Habana el conocimiento que habia
obtenido de su familia en su nativa Carlos Rojas en Matanzas.
Fue descendiente de una largalinea de Olorishas. Es el mas
recordado por haber escrito el primer libro publicado sobre la
religion Lukumi en cuba, en 1950: “El Lucumi al Alcance de Todos.”

Lamberto Sama, Ogun Toyé Uno de los dos mas importantes
Oriaté que sucedié a la generacion de Tomas Romero.

Nuestro homenaje, a los ancestros que como humildes
esclavos, llegaron a Cuba, y nos trajeron su religion, costumbres,
literatura, liturgia, que dieron inicio a la introduccién de la religion
yoruba en Cuba.



Paradojicamente, Ila religion catdlica, contribuy6é al
afianzamiento de las raices yorubas en nuestro pais, la propia
discriminacion del negro cubano, hizo que este necesitado de fé, se
aferrara mas que nunca a la que traia arraigada de su tierra, mas
aun cuando se le negaba abrazar la fé del conquistador.

En un Sinodo de la iglesia de Cuba, en 1681, decidié no
administrar los sacramentos de érdenes sagradas a los negros, “ni
a otros de mala raza, como los judios”, y esa decision estuvo
vigente, hasta 1868. No explicaron los padres de ese Sinodo,
porque decidieron algo tan contrario a la tradiciéon catélica, pero si
discutieron extensivamente, modos de evangelizar al negro en
Cuba. Como la religion es cosa del alma, parece claro, que al
ploclamarse a favor de la evangelizacion de los negros, aun esos
padres errados, en sus prejuicios raciales, tenian bien claro, que el
negro tiene alma, porque no se evangeliza a quien no tiene alma.

Si bien es cierto, que la iglesia catélica en su conjunto, no se
pronuncié discriminatoriamente contra el negro, tanto en Cuba,
como en hispanoamérica, y que se escribieron tratados para la
evangelizacion del negro, lo cierto es los integrantes del concilio 6
Sinodo en Cuba vieron al negro poco mas que un animal, y como
los animales no tienen alma, (segun la iglesia catélica), su proceso
de evangelizacién, fue lento guiado por algiun que otro sacerdote
algo mas humano, o no existié en lo absoluto. De ahi tal vez,
surgio la semilla que dio al traste con lo que hoy identificamos
como Sincretismo religioso, al hacer corresponder a las deidades
yorubas, con las deidades canoizadas por la iglesia catdlica, y esta
simbiosis, se mantiene hoy dia, coexistiendo en un ambiente
distendido.

¢ Qué ha pasado en el decursar del tiempo, con la tradicional
religiéon yoruba en Cuba? En primer lugar, hay que entender, que
después de mas de 100 anos de toda perdida de contacto con sus
raices africanas, en esclavos que no sabian leer ni escribir, y que
trasladaron a su descendencia, de forma oral, tanto la literatura,
como la liturgia fueron perdiendo poco a poco su idioma original.
En este sentido, Wande Abimbola, nos comenta sobre grabaciones
de los anos 40, guardadas celosamente por Lydia Cabrera:

Hemos oido las grabaciones de Cabrera a muchos Orisas
desde Sangé, Ibeji, Oya, O'sun Ogiyan Qbatala Oduduwa, Dada y
otros. Hay muchos cantos muy antiguos, algunos de ellos, aun



recordados en Africa, y otros ya olvidados. El lenguaje de los

cantos encierra muchas cosas.

1. No hay dudas de que provienen del Africa Occidental, el lider
ademas del coro, son de la tierra yoruba de la region de Egbado,
donde ellos hablan Onko, que es una forma de dialecto del
yoruba donde “chi” o “che” preservado, haciendo un sonido
gutural nasal. Esta cualidad nasal, usada en las vocales, colorea
muchas de las canciones.

2. Los cantantes se les entienden mejor que los de hoy en Cuba,
algunos de los cuales son indescifrables, ya que muchos de
ellos cantan silabas sin sentido, pensando que es yoruba. En
una buena proporcién (no toda), las grabaciones de Lydia
Cabrera, estan muy claras, se muestra un lenguaje de cambios y
transicion, y eso no debe ser.

Las personas que cantan esos cantos y sus contemporaneos,
de seguro que no hablan si conocen el yoruba, como vehiculo de
expresion diaria, pero pienso que lo sabian mejor que los cubanos
de hoy en dia. Los de la grabacion no estan muy lejos de cuando el
yoruba se hablaba con lengua franca en Habana y Matanzas, Lydia
Cabrera hizo algo muy hermoso en preservar estos sonidos para
nosotros. Los cubanos han perdido, la literatura y el lenguaje.

Es comun, oir rezar o cantar a Sacerdotes de Ifa, o Oriatés, sin
saber lo que estan expresando mediante esa liturgia, se aprenden
de memoria rezos y cantos, y simplemente lo repiten; el mensaje
menoscaba su fuerza esotérica, cuando la emocion devota no esta
presente. El hombre esclavo, obligado por las circunstancias a
cambiar la lengua, y no solo ésta, sino también de geografia, de
economia, de relaciones de poder, se aferra como una tabla de
salvacién, a su cosmovisién, a su cultura, y reafirma su poder y su
linaje espiritual de multiples formas, una de ellas, vigorosa como
pocas, es su lealtad y resistencia linguisticas. Alli donde se hace
valer la lengua del dominado, no tiene acceso el dominador, o su
acceso sera siempre parcial, limitado, finito. La lengua esotérica
contribuye de manera significativa, a mantener y conservar la
memoria sagrada, a garantizar la asistencia de las divinidades,
para burlar todo genero de inquisiciones.

Probablemente, no existe hogar mas calido y fortaleza mas
protegida para la lengua esotérica, que los que ofrece la religion. El



hombre, precisado a expresarse en todos los ambitos de la vida en
la lengua del dominador, encuentra en el espacio de lo sagrado, y
con su fuerza inigualable y sobrenatural, un abrigo para la
comunicacién de su yo mas intimo. Tal ha sido el destino de la
lengua yoruba en la tierra de Cuba.

Abimbola comenta el destino que ha tenido la lengua original
de los esclavos yorubas que arribaron a Cuba, y tanto sus
descendientes, como los que de una forma u otra han abrazado la
religion, diciendo:

La pérdida del lenguaje y la literatura, como algo viviente y
cotidiano. Ellos conservan la lengua yoruba, solo como lenguaje
ritual, pero no como algo de sus vidas propias.

Una vez, que no pueden entender lo que estan cantando o
rezando, no pueden usar el lenguaje como un vehiculo de
expresion, ya que mucho se ha perdido.

CARACTERISTICAS ACTUALES DE LA RELIGION YORUBA EN
CUBA

A partir de la primera mitad del siglo XX, ya existian en Cuba
un numeroso grupo de babalawos, con grandes conocimientos en
la religién yoruba, que elevaron el prestigio de esta, no tan solo en
Cuba, sino también en su expansion a otros paises de América,
Estados Unidos y Europa, no resulta hoy nada extrano,
encontrarse con Awoses cubanos o iniciados en Cuba, en
cualquier parte del Mundo. De estos awoses, que dieron inicio a la
expansion de la religion yoruba, y que ya no se encuentran entre
nosotros, pero que recordamos Yy le rendimos homenaje
constantemente en la Mujugba, recordamos a:

Candido Valera Menocal Ose Miwo
Agapito Piloto Otura Aira
Juan Benigno Santa Cruz Ogunda Kete
Ta’ Genaro Benitez Oyekun Bika

Alfonso Roca Iwory Koso
Miguel Febles Odi Ka
Ramoén Febles Ogbe Tua
Cundo Sevilla Ogbe Di

Genaro Menocal Baba Ejiogbe



Lazaro Arturo Peia Oturupon Bara

Para ellos queremos pedir:

Moki Oore Awon Eégungun Yo saludo a la bondad de los
Eégungun

Baba ikinbulaiye Palma que cubre al Mundo

Baba Arabuina Cuerpo que se cubre de fuego
Baba Olasebuwa Riqueza que hace cubrir la existencia

A todos ellos, a los que empezaron y a los que continuaron, y
de los que heredamos la hermosa religion yoruba, sus ritos,
liturgia, y la sabiduria para su expansién, que hoy es el hacedero
de la fe religiosa que con fuerza impresionante se ha desplegado
en miles de personas tanto en nuestra bella isla cono en todo el
Mundo, les pedimos que iluminen el camino que ellos trazaron,
para mantenerlo y enriquecerlo, y en modo alguno pensar en
sustituir o cambiar lo que se instald y prosperé con energia
inigualable.

Ese es el propédsito de este trabajo, ordenar, lo que la
dispersién haya podido ocultar, descifrar lo que hoy rezamos de
memoria, sin saber su significado, para de esa forma lograr que la
vehemencia de nuestro mensaje, llegue a la deidad como la
expresion mas pura de nuestro sentimiento, y conocer algo mas de
la filosofia, y la mitologia que de Africa nos llegé.

La religion yoruba, es y debe ser un canto al amor, la paz, la
vida placentera, el desenvolvimiento terrenal; Los yorubas no
esperan la muerte para vivir en el paraiso, sino del control de sus
emociones, para lograr la armonia en la tierra.

No debe ser el dinero, la base y la aspiracion de un consagrado
en Ifa, la sabiduria debe ser su propésito. Cuando Ejiogbe tuvo que
subir al cielo para ser juzgado, ocurrié lo siguiente:

EJIOGBE REGRESA AL CIELO PARA SER JUZGADO

Antes de que él hiciera sacrificio, los mayores, quienes sentian
que él les habia bloqueado sus medios de subsistencia mediante la
realizacion de milagros gratis, comenzaron a irse para el cielo uno
tras otro para informarle a dios. ellos lo acusaron de estropear el
mundo al introducir un nuevo cédigo de conducta el cual era
totalmente desconocido para la tierra.




EJIOGBE por su lado, no tenia vida propia porque invertia todo

su tiempo al servicio de otros. Cuando los nifos tenian
convulsiones se le llamaba para que los curara, lo cual hacia por
encantamiento. Ayudaba a las embarazadas a parir, arreglaba
disputas entre personas y defendia a los oprimidos. Poco sabia el
que estas actividades humanitarias habian molestado a los
tradicionalmente injustos AWOSES hasta el punto de confabularse
para matarlo.
En este punto, OLODDUMARE el padre del cielo, ordeno que
buscaran a EJIOGBE. Envio a un caballero del cielo a buscarlo. El
caballero utiliza su prudencia para aplicar una estrategia con el fin
de llevar a EJIOGBE al cielo. Antes de llegar a la casa de EJIOGBE
se quito el uniforme de caballero, lo guardo en su bolso y fingié ser
un desempleado en busca de trabajo.

Al llegar donde estaba EJIOGBE muy temprano en la maiana, le
rogo que le diera un trabajo domestico que le permitiera ganarse la
vida. EJIOGBE le informo que no disponia de trabajo para ofrecer
pues su propia ocupacion era ofrecer servicios gratis a la gente del
mundo. Cuando el visitante llega, el estaba a punto de desayunar;
lo invito a que comiera con el pero el hombre explicé que no tenia
los requisitos necesarios para comer del mismo plato que
EJIOGBE. EIl visitante insisti6 que comeria cualquier cosa que
sobrara después que EJIOGBE hubiera comido.

Mientras que esta discusion se estaba produciendo, algunos
visitantes llegaron en busca de ayuda. Ellos dijeron que el hijo
unico de una familia tenia convulsiones y deseaban que EJIOGBE
fuera y reviviera al nifio. Sin ingerir los alimentos, salié seguido por
el caballero del cielo, llego a la casa, puso la rodilla izquierda en el
suelo y repiti6 un encantamiento, después de lo cual pronuncio
tres veces el nombre del nino y a la vez respondié. El nifo
entonces estornudo, abrié los ojos y pidié de comer.

Mientras terminaba la operacion de la cura otros visitantes se le
acercaban rogandole que ayudara a una mujer a parir la cual se
habia pasado toda la noche con dolores de parto.

Fue derecho hacia la casa de la mujer a quien solo le quedaba
un ultimo aliento. A su marido le hizo una rapida adivinacién y le
aseguro a la gente que la mujer pariria sin problemas. Le dio
IYEROSUN (polvo de adivinaciéon) y agua para que se lo tomara.
Mientras ella tragaba el agua el repitié un encantamiento y el nifo



junto con la placenta salieron en el mismo momento. Hubo alegria
general en la casa y como es habitual, el partié sin exigir
compensacioén alguna.

EJIOGBE y su visitante regresaron al hogar. En esta ocasion ya
era bien pasado el mediodia y el aun no habia desayunado. Cuando
estaban llegando a la casa el se encontré6 con una gran multitud
esperandolo. Habia una gran discusion que querian que el
solucionara. Poco a poco fue solucionando todas las disputas, la
gente regreso alegremente a sus respectivas casas y se
reconciliaron. Se senté a comer la comida para el preparada y
nuevamente invito al visitante quien insisti6 en comer después de
el. Cuando estaba comenzando a comer, el visitante fue a la
habitacion contigua y se puso su ropa de caballero.

La vista del hombre con las ropas celestiales le indico a
EJIOGBE que este era un mensajero divino procedente del cielo. De
inmediato dejo de comer y le pregunto por el mensaje que traia. El
hombre en ese punto le informo que dios deseaba que el fuera
enseguida al cielo. Rapidamente se vistio y partié hacia el cielo con
el enviado celestial.

Tan pronto como estuvo fuera del pueblo el caballero lo abrazo y
casi instantaneamente se hallaron ambos en el palacio de dios. Al
llegar, dios pregunto por OMONIGHOROGBO (el nombre celestial
de EJIOGBE antes que partiera hacia el mundo) para que diera una
explicaciéon por haber creado tanta confusion en el mundo hasta el
punto de molestar a las otras divinidades de la tierra.

OMONIGHOROGBO se puso de rodillas para ofrecer una
explicacion, pero antes que pudiera pronunciar palabra, el
mensajero que habia sido enviado a buscarlo, se ofreci6 para dar la
explicacion por el. El caballero explico que el padre todopoderoso
en si no hubiera podido hacer lo que OMONIGHOROGBO estaba
haciendo en la tierra. El relato que desde las horas de la manhana
OMONIGHOROGBO no habia tenido tiempo siquiera de comer
adecuadamente por hallarse al buen servicio de la humanidad sin
recibir compensacion de tipo alguna. El mensajero explico que fue
su tentativa de comportarse en la tierra al igual que ellos se
comportaban en el cielo lo que molesto a las divinidades amantes
del dinero en la tierra.

Al escuchar los detalles de las observaciones del mensajero,
dios ordeno a OMONIGHOROGBO que se pusiera de pie ya que
estaba claro que todas las acusaciones hechas previamente en su



contra eran producto de la envidia y los celos, dios entonces le
ordeno que regresara al mundo y que continuara con sus buenas
obras, pero que desde ese momento en adelante el debia de cobrar
honorarios razonables por sus servicios aunque debia continuar
ayudando a los necesitados. El entonces recibié la bendiciéon de
dios y abandono el palacio.

El consejo a los que se inicia en Ifa, son reglas que abren un
nuevo y mas explendoroso mundo en (iworin Meji), es un canto que
deben tener presentes todos los awoses:

Iwori teji mé ohun ti nse ‘ni Iwori, toma una mirada critica de lo
que te afecta

Bi o ba te ifa tan Si pasas por una iniciacion en Ifa
(itelédu)

Ki o tan iye e re te Esfuerzate por utilizar tu sabiduria y tu
inteligencia

Iwori teju mé ohun ti Ase ‘ni iwori, toma una mirada critica de lo

que te afecta

Awo, ma fi ¢ja igba gun &pe Awo, no uses una soga rota para
escalar una palmera

Iwori teji mé ohun ti nse ‘ni Iwori, toma una mirada critica de lo
que te afecta

Awo, ma fi aimowe wo odé Awo, no entres a un rio sin saber nadar.
Iwori teji mé ohun ti nse ‘ni Iwori, toma una mirada critica de lo
que te afecta

Awo, ma fi ibinu yo &’be Awo, no saques un cuchillo por furia.
Iwori teju mé ohun ti Ase ‘ni iwori, toma una mirada critica de lo
que te afecta

Awo ma fi kanjukanju jajé No andes de prisa para disfrutar tu vida
Iwori teju mé ohun ti Ase ‘ni iwori, toma una mirada critica de lo
que te afecta

Awo, ma fi warawara mkun ola No te apresures para conseguir

riquezas

Iwori teji mé ohun ti nse ‘ni Iwori, toma una mirada critica de lo
que te afecta

Awo, ma seké sodale Awo no mientas, no seas traicionero
Iwori teji mé ohun ti nse ‘ni Iwori, toma una mirada critica de lo

que te afecta



Awo, ma puré jalé Awo no enganes para disfrutar tu vida.
Iwori teju mé ohun ti Ase ‘ni iwori, toma una mirada critica de lo
que te afecta

Awo, ma se igbéraga siagba Awo, no seas arrogante con los
mayores

Iwori teji mé ohun ti nse ‘ni Iwori, toma una mirada critica de lo
que te afecta

Awo, ma so iréti nu Awo, no pierdas la esperanza.

Iwori teji mé ohun ti nse ‘ni Iwori, toma una mirada critica de lo

que te afecta

Awo, ma san bante awo Awo, no hagas el amor a la esposa de

tu colega

Iwori teji mé ohun ti nse ‘ni Iwori, toma una mirada critica de lo

que te afecta

Awo, bi 6 ba tefa tan Awo, se te ha iniciado en Ifa

Kiotiniyéeéreteo Iniciate nuevamente mediante el uso de
tu sabiduriae inteligencia

Iwori teji mé ohun ti nse ‘ni Iwori, toma una mirada critica de lo

que te afecta

Es la sabiduria, la inteligencia, y el desarrollo de nuestra
divinidad interna Ori, quien nos dara el beneficio.

Omo bo66 kéfa, kofa Nifo, si tu quieres tener problemas
Omo b6o téru, o teru por los procedimientos de Ifa, hazlo
O'démodé to k& fa Un nifio que estudia Ifa, pero el que dice
que lo hara

To I6hun 0 nii fi sin no sirve a ningun mayor. El nunca
aprendera el Ifa

Agbalagba que distingue a un Awo del resto de la
multitud

Dia fan akiri — tojulé Estas fueron las declaraciones de Ifa a

akiri — tojulé

Eyi tii se Aremo Okanjuwa (El que se mueve de una casa a otra)
Emiopéné pin—i wé Lo primero en nacer es la avaricia del
hombre

Ifa nie k& mio Yo no me hago responsable de
compartir el dinero



Bi nba tete ku Lo que quiero es ensenar Ifa. Si yo no
muero joven,
Ma la, se maa l6wé triunfaré, y seguramente seré rico.



ORIGENES

Dicen que Oduduwa, fue expulsado de la Meca, después de
conspirar contra el Islamismo, se plantea que era hijo, principe
heredero de un rey llamado Lamurudu.

El y sus seguidores tuvieron que abandonar la Meca, y
emprender una larga y fatigosa marcha hasta llegar hasta lle-Ife,
caminando 90 dias con sus noches. Todo ello ocurrié después de
Mahoma.

En su afan de transformar el Islam al Paganismo, Oduduwa,
convirtié la mezquita grande de la ciudad en un templo, y de la
noche a la manhana, este fue visto lleno de idolos, fabricados por un
sacerdote de nombre Asara, quien tenia un hijo nombrado Braima,
Braima cria tanto en el Islam, como en el dia de su nacimiento.
Durante su juventud, vendia los idolos de su padre y como era tan
fanatico al Islam, aborrecia tener que vender imagenes.

Cuando Braima pregonaba la venta de sus articulos, decia:
¢ Quién quiere comprar falsedades?

Braima crecié con tanto odio en el corazén, que cuando tuvo
edad suficiente, destruy6 a hachazos los dioses de su padre. El
hacha principal, quedé colgando en el cuello del idolo principal con
figura humana.

Al principio se desconocia el autor de la herejia, pero pronto se
investigé y descubrié quién habia sido el iconoclasta, que al ser
interrogado dijo: “Preguntenle a ese gran idolo quien fue el que lo
hizo”.

Los interrogadores le preguntaron si el creia que el idolo podia
hablar, y dicen que Braima contesté: ¢;Por qué veneran cosas que
no hablan?.

Entonces se recopilaron mil pilas de leia para la hoguera, y
trajeron varias ollas de aceite para encenderlas.

Braima murié quemado por acto de groseria y profanacion,
estallo la guerra civil y los mahometanos mas poderosos,
liquidaron a los partidarios de Oduduwa. Lamurudu fue asesinado,
y todos sus hijos y seguidores expulsados de la cuidad.

De acuerdo con las tradiciones citadas por Samuel Johnson, en
su famosa obra, Histori of Yoruba, esta resuelta una de las grandes
interpretaciones de los yorubas, que afirman que estos proceden
de algun lugar del Oriente, que pudiera ser: La Meca, El alto Egipto,
Nubia o el Nilo.



Segun la version de Johnson, Oduduwa, y sus hijos juraron odio
mortal contra los musulmanes de su pais y decidieron vengarse de
ellos, pero Oduduwa, falleci6 en Ille-Ife, antes de ser Ilo
suficientemente fuerte como para emprender una marcha contra
sus enemigos. De acuerdo con esa tradicién, Okambi hijo mayor de
Oduduwa, comunmente llamado Ideko Sedoake, también dejo de
existir en lle-Ife, dejando a siete principes y princesas, de quienes
descendieron varias tribus de la nacién Yoruba.

MITOS Y LEYENDAS SOBRE ODUDUWA

Narra una tradicién de Benin, que Oduduwa fue un principe
de ese pueblo cuyo nombre era Ekaladerhan y que fue confinado
por su padre Owodo,el ultimo Ogiso, titulo con el que se designaba
a los gobernantes de Benin, nombre de un reinado enclavado en
tierra nigeriana y que actualmente se denomina estado de Bendel.

Ekaladerhan era hijo unico de Owodo.Cuentan que,como
resultado de una intriga familiar, las esposas de Owodo se
reunieron con él y después de mucho discutir, lo convencieron de
que segun el oraculo, tenia que matar a su hijo o de lo contrario,
ellas no tendrian mas hijos. Se dice que el Ogiso medité por largo
tiempo; pero finalmente decidi6 no matar a su primogénito sino
desterrarlo lejos.

Afirman los habitantes de Benin, llamados por aquel entonces
igodomigodos, que el dia en que Ekaladerhan abandoné la ciudad
con sus seguidores, fue un dia doloroso, afligido, angustioso,un
dia frio, sin lluvia ni sol y que el pueblo todo se conmovié y
consterné al conocer la desdicha ocurrida. Ellos, que habian
albergado la esperanza de que el principe Ekaladerhan sucediese a
su padre cuando este falleciera, sobre todo teniendo en cuenta que
en aquella época ya 30 ogisos habian renunciado al poder como
consecuencia de pugnas y conflictos internos, ahora veian sus
planes frustrados y sufrian la macula de un rey renegando de su
hijo. Como castigo al imperdonable proceder del ogiso Owodo, el
pueblo decidié destronarle.

Los que han oido esta leyenda dicen que este acontecimiento
fue seguido por un largo y tormentoso periodo de gran
inestabilidad politica en el antiguo Benin.



Asimismo, afirman que cuando Ekaladerhan fue expulsado
por su padre arrib6é a llé-Ifé con sus acompainantes y la gente de
aquel lugar los miraba con ojos extranados y asombrados, sin
poder entender la lengua que hablaban. Dicen que Ekaladerhan
después de haber andado un largo tramo, seguido por un grupo de
curiosos, buscoé un espacio apropiado y se sentd; escudrifiado aun
por las miradas aténitas de quienes en aquel instante lo rodeaban y
conté su triste historia en lengua bini, desconocida por los
moradores de llé-Ifé.

Los que después entendieron dijeron que durante su
narracion, Ekaladerhan explicé como él habia sido fiel a su padre, a
quien respetaba y admiraba; sin embargo, este, guiado por la
intriga y la ignorancia, en un acto de injusticia y de crueldad, lo
habia expulsado de su reino. Ahadié como en estas circunstancias,
de principe habia pasado a misero vagabundo, sin gloria ni fortuna.

Cuentan que de todas las palabras pronunciadas por el
antiguo principe, la que mas fijacion tuvo en la mente de los
pobladores de llé-Ifé fue Iduduwa. Siempre que se conversaba con
él se le escuchaba decir esta palabra. Con el tiempo se supo que
esta pertenecia a la lengua bini, cuyo significado era pesar,
afliccion, remordimiento, literalmente significaba tropecé con la
fortuna .Los habitantes de llé-Ifé interpretaron el vocablo Iduduwa
como el nombre de Ekaladerhan y tergiversando su pronunciacion
comenzaron a llamarle Oduduwa.

Recuerda la tradicion que un dia llegaron a llé-Ifé varios
mensajeros de los igodomigodos para informarle al principe la
muerte de su padre y suplicarle que retornara a su pueblo natal con
el fin de asumir el trono. En esa época Oduduwa habia establecido
su propio gobierno, tenia su familia y habia perdido todo interés en
regresar al lugar de donde lo habian expulsado, por lo que se negé
rotundamente a la suplica de los enviados, quienes insistieron
hablandole de la necesidad de frenar la subida y caida de ogisos
unos tras otros, hablaron de los tiempos de la mala muerte y sin
cosechas, de la desconfianza hecha persona apareciendo por todas
partes; le prometieron que con él serian el uno para el otro y el otro
para el uno, que cuidarian la unidad de Igodomigodo como a la nifha
de los ojos de Dios que todo lo ve.

Oduduwa parecia no escucharlos. Mientras los mensajeros
hablaban él se mantuvo todo el tiempo con los ojos cerrados como
inmerso en reposado sueno. De subito y como si despertara de una



larga reflexion, exclamé! De acuerdo jLes prometo enviar a mi hijo
Oranyan y garantias doy de que él sabra gobernar tanto o mejor
que yo. Entonces loe mensajeros, con rostro alegre y solemne,
inclinando la cabeza murmuraron: jQue asi seaj jque asi seaj Y
continué hablando el viejo:

Ante todo tienen que darme una prueba de que ustedes y los
que estan antes y después de ustedes allda en Igodomigodo han
alcanzado la cumbre de la seriedad y responsabilidad. Los
mensajeros se comprometieron en nombre de ellos y de los demas.
Oduduwa hizo una propuesta y cumplio, Envié 7 piojos a los jefes
de aquella ciudad para que los cuidaran y retornaran a los 3 anos,
si es que eran capaces de conservarlos. Transcurrié el tiempo y los
piojos fueron devueltos sanos, salvos, crecidos y engordados y
hasta tenian mejor color.

Oduduwa conmovido e impresionado por tal actitud terminé
por concluir que un pueblo capaz de cuidar con tanta tenacidad y
esmero a 7 insectos insignificantes, bien podia ser merecedor de
recibir a su hijo y lo envié.

Para los habitantes de Benin esta es la historia que explica
que se le atribuya a Oranyan ser el fundador de aquel reinado y el
considerar al rey de llé-Ifé como su propio y auténtico monarca. De
acuerdo con esta leyenda, Oranyan llegé a Benin donde goberné y
se caso, tuvo un hijo llamado Eweka y después de habitar durante
varios anos el palacio de Usuma, regresé a llé-Ifé. Se dice que
entonces Eweka ascendié al trono de Benin como Eweka 1. Esto
ocurrié alrededor del 1200 d.n.e.

Entre los relatos conocidos sobre Oduduwa no falta el que lo
define como una mujer. En el libro Religion of the Yorubas, de
Olumide Lucas se plantea que esta fue una deidad mujer, esposa
de Obatala. Este autor llega a afirmar que es una diosa
sobreviviente de una deidad del antiguo Egipto y que el nombre
Oduduwa puede ser dividido en dos: Odu y Dua. La palabra Odu
significa “un jefe”, un gran personaje, mientras que la palabra dua
viene de la antigua palabra egipcia dua-t, que significa “el otro
mundo”. Por tanto, Odu-Dua significa “el caballero del otro mundo”
o la “amante del otro mundo”. El autor explica que el titulo de
caballero del otro mundo se le aplicé primeramente a Ra y a Osiris
y después a los otros dioses y diosas del otro mundo. Lo cierto es



que esta version de Oduduwa mujer es la menos creible e
inconsistente de cuantas se han dado acerca de esta figura.

Una version de caracter histérico nos muestra a Oduduwa
también llamado Oodua u Olofin como un guerrero que se enfrenta
a Obatala, lider del pueblo Igbo, asentado en llé-Ifé. Se especula
que Oduduwa ordend la redaccién de una Constitucion para el
pueblo de llé-Ifé y el establecimiento de un gobierno que debia
estar encabezado por él. Al enterarse Obatala de esta decisidon se
opuso tajantemente, alegando que él tenia tantos o mas méritos
que Oduduwa. Como consecuencia de las contradicciones entre
ambos lideres Obatala no tardé en alzarse en las colinas de Ifé
siendo seguido por su gente. Después de larga y encarnizada
contienda Obatala fue derrotado por Oduduwa y sus hombres.

Un historiador nigeriano relata que antes de Oduduwa existian
13 grupos de aldeas en llé-Ifé y este pertenecia a uno de ellos. Cada
aldea tenia un jefe o rey (oba) y entre estos se rotaba el gobierno.

Durante el régimen de Obatala, Oduduwa pertenecia a un
grupo que habitaba en las colinas de Oke Ora y desde ese lugar se
enfrent6 a él. Esta lucha duré una generacion y al final se impuso el
grupo de Oduduwa quien logré la victoria gracias al decisivo apoyo
de una bella y hermosa mujer llamada Moremi.

Refiere una tradicion que cuando el conflicto estallé entre los
dos bandos, Moremi, que pertenecia a las huestes de Oduduwa y
de quien se dice que fue su esposa, se preguntaba una y mil veces
cual era el secreto de los faciles triunfos obtenidos por el enemigo.
Obsesionada por esta idea cuéntase que moremi fue al rio y
prometié a los dioses que si ella lograba desentraiar el seceto de
Obatala, en recompensa sacrificaria a su unico hijo nombrado
Oluorogbo. Segun esta leyenda la bella Moremi dejése capturar por
los igbo, que eran gente de Obatala y una vez en el campamento de
esto pudo conocer en qué consistia su tactica de combate.El
misterio radicaba en que los soldados obatalenses cubrian su
cuerpo con hojas para hacerse pasar por espiritus,por
consiguiente, siempre que los seguidores de Oduduwa veian
aquellas matas vivientes caminando huian sin que nadie los
pudiera detener. Hay quien cuenta que Moremi pudo conocer el
secreto cuando el rey de los igbo la hizo su mujer y entonces ella
se gané la confianza del mismo. Moremi logré huir y se lo conté
todo a Oduduwa. A partir del descubrimiento hecho por la heroina



no hubo mas desbandada y Oduduwa resulté vencedor. Moremi
cumplié su promesa sacrificando a su hijo en el rio Ezimirin.

Después de la victoria de Oduduwa éste se dedicé a
establecer una monarquia bien organizada y unié a las 13 aldeas.
Algunos investigadores afirman que después de la muerte de
Oduduwa ambos grupos se unieron mediante un acuerdo en el cual
la autoridad politica la ejercian los seguidores de Oduduwa a través
de un simbolo, la corona de Are, mientras que los fieles a Obatalaa
adquirieron la autoridad religiosa. A Obatala también se le da una
gran significacion como artista jefe, planteandose que durante su
predominio entre los igbo el titulo Obatala tenia caracter supremo y
fue cuando se produjo el nacimiento de las grandes obras maestras
de la artesania

Para Abimbola, prestigioso profesor e investigador yoruba,
Rector de la Universidad de llé-Ifé y autor de varias obras sobre las
tradiciones y creencias ce este pueblo, asi como también para
otros autores, Oduduwa fue quien creé el gobierno moderno y las
instituciones y organizaciones que hicieron famosa a la nacion
yoruba.Segun Abimbola, Oduduwa fue el primer Ooni u Olofi. Tuvo
varias esposas entre las que se encontraban Olokun Seniade,
Osara y Ojummo-Yanda. Algunos plantean que tuvo siete hijos y
otros que 16

El prestigioso historiador Basil Davidson en su obra A
History of West Africa 1000-1800, menciona que uno de los hijos de
Oduduwa se convirtié en el primer alafin de Oyd, asi como en el
padre del primer oba de Benin. Otro de sus hijos fue el primer
onisabe de Sabe; se habla de una hija mayor de quien se dice fue
madre del primer alaketu de Ketu en Dahomey, mientras otra hija
dio a luz al primer olowu de Owu. Dicen que murié ciego a los 150
anos.

Mientras mas hurgamos en la historia Yoruba mayores son las
coincidencias en situarle una existencia real a la figura de
Oduduwa. El Dr. A. Atanda en un interesante estudio sobre este
tema escribié lo siguiente: “Fuera Oduduwa un emigrante o un
aventurero politico, su advenimiento fue un pilar en la historia del
pueblo yoruba. llé-Ifé alcanzé preeminencia debido a este hombre.
Cualquiera que fuese su origen la tradicion tiene claro que luché
por la dirigencia politica en la tierra yoruba y también tuvo que



guiar al pueblo de Ifé a soportar y derrotar la agresion de algunos
poderosos vecinos decididos a destruir el naciente reino.

Finalmente se considera que la revolucién de Oduduwa tuvo
lugar a finales del siglo 9 y principios del 10. A partir de él se
crearon los demas reinos e imperios yorubas.

ORANYAN

De los supuestos familiares directos de Oduduwa el mas
conocido y renombrado en la tierra yoruba es Oranyan, también
conocido como Oranmiyan. Sobre este personaje, al igual que
ocurre con casi todas las figuras yorubas, existen multiples
interpretaciones, Algunos lo consideran como hijo de Oduduwa
mientras otros lo sitian como su nieto. Hay quien lo seitala como
hijo de Ogun. Se le considera como el fundador de Oy6, famoso por
su legendario imperio, y también del reinado de Benin, ademas no
falta quien lo califique como el conquistador de lié-Ifé.

Un mito explica el significado de Oranyan de la siguiente manera:

En una de sus tantas cabalgatas, Ogun capturé a una bella
mujer perdida en el camino hacia llé-Ifé. Ogun, al presentarsela
entre otros botines a Oduduwa, su padre, se percaté de que este se
habia enamorado de su maravillosa presa nombrada Anihuka. Los
que conocieron esta leyenda dicen que Oduduwa, fascinado por
aquella beldad, la tomé, aunque con dudas, como esposa, luego de
haber recibido la promesa de su hijo de que no la habia poseido.
Transcurrido cierto tiempo y al dar a luz la preciosa mujer, el niiio
que nacié era mitad blanco como Oduduwa y mitad negro como
Ogun. Oduduwa dijo entonces: Oran-Mi-Yan (se prueba mi
sospecha).

Es por motivo de este suceso que todos los afios en llé-Ifé,
durante el festival de Olojo en honor de Ogun y Oranmiyan, se ve a
grupos de jovenes corriendo por las calles con el cuerpo pintado
mitad de negro y mitad de blanco.

Una de las tradiciones sobre Oranyan senala que este fue el
hijo menor de Oduduwa, el séptimo principe y que a la muerte de
su padre organizé una expedicién para vengar la afrenta de la cual
habian sido victimas sus antecesores, pero que por mas que lo
intenté no pudo avanzar muy lejos y fracasé en sus planes por la
disensién entre él y sus hermanos. Apenado, no regreso a llé-Ifé de



donde habia salido y entonces se asenté en Old Oyo (llamado
Katanga en lengua hausa).

Ya sea a través de mitos o leyendas lo cierto es que Oranyan
representa una de las figuras mas prominentes en la historia
Yoruba.

LOS PUEBLOS YORUBAS.

Los yorubas constituyen uno de los mayores grupos étnicos de
Nigeria y entre otros Ilugares se pueden encontrar
fundamentalmente en los estados de Ogun, Ondo, Oyé, Lagos y
Kwara. Se extienden en el oeste desde alrededor del area de
Badagry (pueblo y puerto desde donde se exportaron miles de
esclavos hacia Cuba) hasta alrededor de Warri y tierra adentro, casi
hasta el Niger, ocupando un area estimada en unos 81300 kma2.
Grupos yorubas pueden encontrarse ademas de Nigeria, en Benin,
Togo, Ghana y descendientes en Brasil, cuba y otras tierras del
caribe.

Los que viven en la actualidad en Nigeria son mas de 20
millones. La poblacion yoruba esta compuesta por varios
subgrupos étnicos, de los cuales haremos referencia en paginas
posteriores. Son gente de vida de pueblo, que han tratado de
preservar su historia, su cultura, sus mitos y leyendas, creencias y
tradiciones .Un pueblo que fue capaz de construir reinos e imperios
mucho antes de entrar en contacto con ningun europeo .La historia
de los yorubas nace y gira alrededor de Oduduwa, una figura
legendaria,
hecha mito y realidad y de llé-Ifé, considerada por muchos, ciudad
sagrada y cuna de la humanidad.

Aun cuando entre los autores nigerianos y no nigerianos existan
diversas y variadas interpretaciones acerca del origen y desarrollo
de este grupo étnico, todos coinciden en el reconocimiento de la
preponderancia y preeminencia de Oduduwa como lider fundador
de esa nacion y de llé-Ifé como fuente originaria de la misma.

Son multiples las versiones que le atribuyen a los yorubas un
origen arabe, partiendo de ciertas semejanzas con los egipcios en
cuanto a la lengua, la religion, algunas tradiciones, el arte y otros
elementos de la cultura, ademas del caracter de las ideas de
gobierno .En la historiografia yoruba no son pocos los que refutan



estas teorias con fuertes argumentos, al aseverar que las mismas
surgieron después del islamismo, que son invenciones de la tribu
Hausa del norte de Nigeria y del error de considerar el nombre de
Oduduwa como arabigo.

Algunos historiadores plantean que si Oduduwa fuera realmente
un arabe, resultaria bastante inverosimil que recibiera un nombre
no arabigo. De igual forma consideran improbable que pudiera
viajar a pie desde la Meca hasta llé-Ifé en solo 90 dias. De ser cierta
esta versién, el viaje hubiera demorado no menos de un ano. Se
concluye que si la travesia fue de 90 dias, entonces Oduduwa
procede de un lugar no muy lejano a llé-Ifé.

El reconocido autor inglés P. Amaury Talbot, en su voluminosa
obra The Peoples of southern nigeria, describe la existencia de dos
oleadas principales de emigrantes yorubas hacia llé-Ifé. La primera
arrib6é al sur de Nigeria en el segundo milenio a.n.e. y segun él,
pudo haber sido debido a movimientos tribales que tuvieron lugar
por la conquista egipcia de Arabia.

Una rama de los yorubas ahora llamada Igara se movié al
sureste hacia la confluencia del niger y Benue; pero al parecer el
grupo principal se establecio6 en llé-Ifé

Talbot sigue senalando que la segunda emigracion oyo6-yoruba,
de raza negra llego a llé-Ifé entre el 600 y el 1000 d.n.e. procedente
del este y que trajeron entre otros utensilios el conocimiento del
trabajo en bronce. Esta segunda ola introdujo un nuevo desarrollo
cultural que dio lugar a las familias gobernantes entre los yorubas.
Es el periodo de Oduduwa, a quien Talbot califica de “lider capaz,
cuya personalidad fue tal que le permitié conquistar el pueblo Igbo,
por aquel entonces habitante de llé-Ifé,” afirmando que de esta
forma se establece una dinastia yoruba.

En los ultimos tiempos toma cada vez mas fuerza la idea de que
los yorubas proceden de un lugar cercano al territorio que ocupan
actualmente y no de Egipto, Sudan, Etiopia y hasta de Israel, como
algunos han afirmado.

Babatunde A. Agire , profesor de historia de la universidad de
Lagos, en el libro Yoruba Tradition Oral sustenta la tesis de que el
hombre yoruba vivié en algunas partes de Yorubaland, por lo
menos desde el final del periodo de la edad de piedra y para ello se
apoya en los estudios hechos de los restos de un esqueleto
humano y artefactos asociados en Iwo lleru .El autor también cita
un trabajo realizado en Old Oyo, en el area de la sabana, el cual



muestra pruebas de gente que han residido en el lugar de forma
permanente durante finales de la edad de piedra desde alrededor
del 8000 a.n.e. hasta el 500 d.n.e.

Para Agire la evidencia linglistica sugiere que los yorubas ( y
sus vecinos los borgawa, nupe, edo, igala, idoma e igbo, cuyas
lenguas pertenecen al mismo grupo, el Niger Congo) deben haber
vivido en su actual ubicacién durante muchos siglos antes del
comienzo del primer milenio d.n.e.

Después de un minucioso analisis el prestigioso historiador
yoruba J. A. Atanda sefala en el Journal of West African Studies
que:

1) Es razonable aceptar, hasta que profundas investigaciones
prueben otra cosa, que los yorubas procedieron de Ila
confluencia del Niger-Benue. Por su lengua forman parte de la
familia de la lengua kwa que se desarrollé en esa area.

2) En el proceso del movimiento lingiistico y cultural tuvieron
lugar algunas diferencias entre los grupos relacionados”.

En otra de sus obras Atanda plantea lo siguiente:

“La evidencia lingluistica resulta crucial para nuestra
reconstruccion de la historia de los yorubas. Al clasificar las
lenguas africanas en general y las de Africa occidental en
particular, renombrados estudiosos de la linguistica han ubicado la
lengua yoruba dentro del grupo kwa en la familia de lenguas de
Niger Congo. Han aseverado ademas que el grupo kwa ha sido la
lengua predominante en Africa occidental desde hace miles de
anos. Ademas, por medio del uso de la glutocronologia, los
linguistas han podido afirmar que el yoruba, el edo y el igbo
comenzaron a evolucionar como lenguas separadas de un
parentesco comun hace alrededor de 4000 afios y que el yoruba se
desarroll6 como lengua bien definida por lo menos hace 2 o 3000
anos. La similitud de estas lenguas, contintia afirmando Atanda, en
particular edo, yoruba e itsekin, hace plausible incluso para los que
no son linglistas, la opinion de los expertos sobre la relacién de
éstas en Africa occidental. Una relacion similar se ha establecido
entre algunas lenguas como el latin, el portugués, el francés, etc.



DEL TERMINO YORUBA

Muchos afirman que el término yoruba fue un nombre
extranjero impuesto e inventado. Para Timothy A. Awoniyi “todos
los indicios de las fuentes que se tienen parecen sugerir que
probablemente no era una palabra yoruba. De hecho, la palabra
yoruba no tiene ningun significado en la lengua de los pueblos
yorubas. "Se supone que todavia en 1787 los pueblos de habla
yoruba no tenian un nombre comun.

Segun Awoniyi “la primera mencion de un término que se
relaciona cerca con al yoruba fue en 1819 cuando Bowdich, un
diplomatico inglés escribiera sobre el pais yoruba como un gran
reino llamado Yariba por los moros, pero generalmente Yarba por
los nativos. "Los moros a que se refiere Bowdich eran los pueblos
hausa vecinos al norte del una vez gran imperio de Oyé.

En las investigaciones que hemos realizado, muchas fuentes
coinciden en senalar que el nombre yoruba fue una invencién de
los hausa y en reiteradas ocasiones se hace alusion a los escritos
del capitan inglés Hugh Clapperton, que pisoé tierra yoruba en 1825-
1826.En sus relatos acerca del primer viaje que realizé a Africa (en
que entré por el norte) el inglés se refiere al territorio atravesado
como el pais de los yarribas. Los hausa aparentemente aplicaban
este nombre a los pueblos que estaban situados cerca de su
territorio.

Clapperton obtuvo esta informacién del sultan Bello de
Sokoto, una regién del norte de Nigeria, de quien extrajo también lo
siguiente: “Yarba es una extensa provincia que contiene rios,
selvas, arenas y montanas, asi como una gran cantidad de cosas
hermosas y extraordinarias. En ella se encuentra un pajaro parlante
de color verde llamado Babaga. Al lado de esta provincia hay un
atracadero de bahia para los barcos de los cristianos que solian ir
alli a comprar esclavos. Estos esclavos fueron exportados de
nuestro pais (Hausa) y vendidos a la gente de Yarba, quienes los
revendian a los cristianos™”

El ultimo parrafo aporta un elemento de comprension acerca
de la existencia en Cuba de esclavos hausa que al parecer llegaron
a laisla junto a los yorubas a finales del siglo 18. Relacionado con
esto resulta significativo leer un estudio realizado por el etnhélogo



cubano Rafael Lépez Valdés sobre la permanencia de esclavos
hausa entre los africanos que se encontraban en zona tan apartada
como la de Tiguabo en la provincia de Guantanamo.

De acuerdo con J. A. Ademakinwa la extensién del nombre
yoruba es debido a la iniciativa de Samuel Ajayi Crowther, nacido
en 1810 en Osogun, en el reinado de Oy6. Hecgo prisionero por los
fulani en 1821 y vendido como esclavo en Lagos, con posterioridad
fue liberado por un crucero de la armada britanica que perseguia la
trata. Fue conducido a Freetown, Sierra Leona, en 1822, donde hizo
estudios, viajé a Inglaterra y a su regreso al Afirca concluyé sus
estudios como obispo anglicanbo. En 1852 edita su primer
vocabulario y lo intitula Yoruba Vocabulary siguiendo la definicién
de los hausa.

Ya en 1830 el reverendo John Raban de la Church Mission
Society habia publicado con la ayuda de Ajayi Crowther un
vocabulario que el llamaba Eyé pero donde declaraba que yoruba
es la denominaciéon general de un gran pais que contiene cinco
divisiones: Oy, Ebwa, Ibarupa, ljebu e ljecha.

Para Pierre Verger la administracién colonial britanica
consideré ventajoso adoptar este termino como simbolo de
reconciliacion de las diversas naciones nuevamente reunidas bajo
la autoridad del Alafin de Oyé.

El autor francés en su libro Orisas: Les Dieux Yoruba en
Afrique et au Nouveau monde, senala que antes de conocerse el
término Yoruba, los libros de los primeros viajeros y los mapas
geograficos antiguos entre 1656 y 1730, unicamente coincidian en
nombrar Ulkumi, con alguna variante, la region donde se
encontraban los pueblos posteriormente llamados yorubas. Esto tal
vez explica la conclusién a la que llega el eminente pensador
cubano Don Fernando Ortiz cuando en su destacada obra Los
negros esclavos senala:...en el momento de dar a la imprenta esta
edicion, cabeme la suerte de hallar la localizacion indudable de este
pueblo lucumi o ucumi. Examinando el texto y mapas de la
notabilisima obra de 1686 titulada Description de L Afrique, escrita
en flamenco por O. Dapper, encuentro en un mapa del oeste
africano (nigritiarun regio), senalada la regiéon ulcumi al nordeste de
Benin, casi en los deltas del Niger. Asi se explica que pasasen por
ulcumis (por corrupcioén lucumi o ucumi) los yorubas.



Por su parte J. F. A. Ajayi en History of West Africa da el
calificativo de lucumi a la lengua yoruba .Pero volvamos al
interesante estudio de Awoniyi quien aporta valiosos y nuevos
elementos para definir lo relacionado con el nominativo lucumi.

Dice Awoniyi “...en los registros mas antiguos, los escritos de
Dapper, Amsterdan 1670 y de John Barbot (1732 A Description of
the Coast of North and South Guinea) utilizaban los términos
Ulkami/Ulkum/Alkani. Estos vocablos con probabilidad fueron una
contraccion del nominativo Oloku Mi que literalmente significa “mi
confidente”. En su uso real es una referencia a “mi companero de
tribu, a mi amigo cercano,” término que aun se emplea cuando se
evita o se desconoce el nombre real del interpelado. Puede haber
sucedido, continua escribiendo, que el término — Oloku Mi - fuera
utilizado por los yorubas al dirigirse unos a otros. Los primeros
exploradores, quizas, al emplear a algunos yorubas como
informantes y oyéndoles decir con frecuencia esta palabra
dedujeron erréneamente que esta palabra significaba el nombre de
los yorubas y de su lengua.

Es preciso senalar que a través de un proceso de consultas y de
investigacion realizado en Nigeria nadie reconoci6 la existencia de
una regioén o pueblo llamado Lucumi o algo parecido. Sin embargo,
muchos fueron los profesores , historiadores e investigadores que
coincidieron con la definicion ofrecida por Awoniyi No es de
extranar y esto lo afirma el propio Awoniyi que cuando los
espanoles escucharon a los yorubas llamarse los unos a los otros
Alkami, Oluku Mi, Ulcumi, o Lucumi, concluyeran que su nombre
era lucumi.. Teniendo en cuenta estas reflexiones podria
discernirse el porqué en Cuba se les llamé a estos esclavos lucumi.

En nuestra interpretacién es como si un grupo de cubanos
fueran trasladados a Marte y al arribar a ese lugar los marcianos
escuchandoles llamarse unos a los otrs companero, compaieros,
creyeran que el patronimico es companeros y no el de cubanos.

Pero ¢cual fue el nombre original de los pueblos con el tiempo
llamados yorubas? Una de las mas antiguas referencias sobre lo
que hoy son esos pueblos los denomina como eyeos y se habla
sobre el rey o el reino de Eyeo. Autores como Biobaku y Atanda
consideran que el nombre original fue el de Oy6.

Pierre Verger en la obra ya citada afirma que “... después de
1734 el nombre Ulkumi desaparecia de los mapas de geografia
siendo reemplazado por Ayo o Eyo (para Oyéd). Ya en 1726,



Francisco Pereira Méndez, director del fuerte portugués de Ovidah,
hablaba en sus relatos enviados a Bahia de los ataques de los Ayos
contra los territorios de Agadja, Rey de Dahomey, llamado el
sublevado por haber atacado Allada en 1724 y que iria a conquistar
Ovidah en 1727”

Aunque se ha argumentado que antes de la denominacién
“yoruba” cada subgrupo de esta etnia era conocido por su nombre
propio y que no habia un término general para calificar a estos
pueblos, existe una fuerte tendencia a considerar que el nombre
originario era el de Oyé.

ILE-IFE.

En la literatura yoruba llé-Ifé es lle-Ife lle Owure, lle-Ife Obdaiye,
Nibiti Ojumo ti mo wa, lle-Ife ori aiye gabogbo (llé-Ifé la tierra de los
mas antiguos dias. La alborada. llé-Ifé donde tuvo lugar la creacién,
donde el amanecer del dia se vio por primera vez. llé-Ifé, el jefe o
nucleo de todo el universo, la casa original de todas las cosas, la
casa de los dioses y los espiritus misteriosos El corazén que puso
la sangre que corre por las venas de toda la nacién yoruba).

En el diccionario de la lengua yoruba, llé significa casa,
mansion, morada, mientras que el vocablo Ifé quiere decir “pajaro
de pequeno tamano”. En la mitologia Yoruba esta ciudad recibe el
nombre de “la casa de la diseminacién” o “ciudad de los
sobrevivientes”, al parecer en referencia a la creencia de que este
fue el lugar a partir del cual se creé la humanidad. También se dice
que es la casa de las 400 deidades.

lié-Ifé fue la capital del antiguo reino yoruba antes del
surgimiento del imperio de Oyé. Tuvo un tipo unico de crecimiento
constitucional e histérico. Estaba rodeado por otros reinos yorubas
que reconocian su paternidad y no temia el ataque de ninguno de
sus vecinos, por lo que no poseyoé un ejército ni se conocia a los
O6ni como grandes jefes militares.

La ciudad se encontraba situada en una elevaciéon de unos 275m
sobre el nivel del mar, rodeada por una cadena de siete colinas
llamadas Oke-Ora, Oke-Araromi, Oke-Owu, Oke-Pao, Oke-ljugbe,
Oke-Onigbin y Oke-Obagbile. En la misma se desarrollé un sistema
de jefatura muy elaborada para atender a todoslos dioses
nacionales conocidos, crear y adorar a mas deidades traidos de



sus distintos dominios y dispensar los distintos simbolos para dar
validez a la eleccién de nuevos reyes.

La cuna del pueblo yoruba también se caracterizé y fue famosa
por sus obras de arte. Basil Davidson llegé a escribir que alli se
desarroll6 una de las mas grandes escuelas de escultura que ha
conocido el mundo. Modelaron obras en barro y bronce. Un estudio
de estas esculturas muestra que algunos de sus rasgos son como
los de la escultura de barro cocido de los pueblos de la cultura Nok
en tiempos mas antiguos. Por otro lado, las esculturas de bronce
fueron hachas con un método especial, utilizando la cera, que en
realidad fue empleada en las esculturas de las civilizaciones
antiguas del Nilo.

Algunos refieren que las esculturas de bronce y terracota se
remontan a los siglos x x|l de N.E. y se senala que fue sélo en el
siglo xx cuando de les conocieron gracias al antropélogo aleman
Leo Frobenius, a quien se le mostraron algunas cabezas de
terracota. Se ha dicho que durante la visita de éste a lle-Ifé en 1910,
quedod tan fascinado por la calidad de los trabajos, en particular el
popular Ori-Olokun, que no queria creer que fueran hechos por los
yorubas o cualquier grupo africano, para él estas piezas eran
creacion de algun colono griego.

Otros trabajos merecedores de destacar son los monumentos de
piedra encontrados alrededor de la ciudad. Estos consisten en
figuras talladas de seres humanos y animales. El mas notable de
éstos es una columna de granito de 5.27m de altura conocida como
el Ope de Oranmiyan (el baston de Oranyan). Se recuerda al Opa
como el lugar donde descansan los restos de Oranyan.

llé-Ifé también se destacé por sus famosos pavimentos, durante
el reinado de la que al parecer fue la unica mujer ooni, llamada
Luwu Gbagida y que se considera goberné alrededor del siglo x; en
esa época todas las calles de Ifé estaban pavimentadas.

En el libro Ground Work of Nigerian History se refiere como
Luwu obligé al pueblo de Ifé a adoptar habitos de limpieza y
trabajos tan fuertes que este decidié no volver a tener nunca mas a
una mujer ooni.

En la actualidad llé-Ifé mantiene sus viejas y sencillas
construcciones. En ella se pueden encontrar grandes
concentraciones de rusticas viviendas, muchas de ellas con
techos de zinc y tejas. En el centro de la ciudad esta el aafin
(palacio del ooni) rodeado de seis grandes grupos de aldeas o



barrios. Cuenta con un mercado tradicional y una calle comercial
en cuyos portales se venden los mas distintos articulos. Una de las
principales instalaciones es el complejo universitario, el cual
incluye un hospital. También existen varias escuelas secundarias,
centros tecnolégicos, un museo de antiguedades, policlinicas y
modestos hoteles y moteles. Entre los centros culturales se
encuentra el propio palacio del Ooni, con distintas instalaciones en
su interior como salones de reuniones y de actividades y estatuas
como la de Oduduwa, hecha de cemento.

Existen diversos templos como el de Obatala, Olokun, Babalu
Ayé, Ifa y Oluyare, que representan a los guerreros igbo, tribu de la
que fue prisionera la bella Moremi, el templo Oranfe, deidad
controladora del viento y del trueno, el templo de Osara, una de las
esposas de Oduduwa, que tuvo varios hijos, el templo Obalufon, de
Oke y otros.

Los pobladores de llé-Ifé se dedican al trabajo agricola, las
industrias locales y el comercio. Ademas de varias tareas
profesionales, administrativas y de servicios. La tierra de labranza
en llé-Ifé se caracteriza por su fertilidad, cultivandose
predominantemente el cacao, asi como la palma de aceite, la cola,
arboles maderables, nhame, maiz, yuca, frijoles, vegetales vy
platanos. En 1986 se calculaba la poblacion de llé-Ifé en unos 300
000 habitantes.

EL OONI DE IFE.

En el centro de la ciudad e llé-Ifé esta el aafin (palacio) del Ooni,
rey de los yorubas, Segun algunas fuentes consultadas, ooni es
una palabra antigua que se modificé en tiempos milenarios y
significa el Dios, el hombre mas grande .Hay quienes estiman que
el primer Ooni fue Oduduwa. Otros consideran que fue uno de sus
hijos, pero no dan nombre.

Una tradicién reitera que el Ooni fue hijo de una esclava
condenada al sacrificio. Asimismo plantea, que al abandonar llé-Ifé
para fundar el reino de Oyé, Oranyan hubo de dejar alli sus tesoros
y fetiches que fueron cuidados por un sirviente de confianza
nombrado Adimu, quien también tenia el encargo de llevar a cabo
la adoracion de los “orisas” (dioses) nacionales.



Asi, cada vez que Oranyan necesitaba algo de su tesoro enviaba un
recado a su sirviente Adimu, el cual ascendié al mismo nivel de un
rey al ejecutar algunos de los deberes mas importantes de éste en
aquella época, las funciones religiosas. Segun esta leyenda, Adimu
era hijo de una esclava, cuya muerte se suspendié temporalmente
para permitirle parir a su hijo que ya estaba gestando. El nifio nacié
y crecid y se le asigné el cuidado de los templos Orisas,
especialmente Obatala, a quien su madre fue sacrificada.

Concluyese que cuando Adimu alcanzé la supremacia en llé-
Ifé, el titulo que asumié fue el Ooni, contraccion de owoni, una
forma acortada de Omo Olowoni (que es el hijo de la victima
sacrificada) respuesta que se daba a la pregunta: ;Y quién es este
Adimu?, Constantemente hecha en relacion con el personaje que
de repente se habia hecho tan importante entre la gente de Ifé. Hay
que decir que este mito es generalmente rechazado por los
seguidores del Ooni y se considera falso.

Lo cierto es que el Ooni es una autoridad reconocida y
respetada por los pueblos de habla yoruba y los devotos de su
religiéon, es considerado como un padre espiritual. Se le estima
como una de las principales figuras tradicionales de Nigeria.

El titulo de Ooni es unico y es utilizado s6lo por un miembro
de las familias reales de llé-Ifé. A él le corresponde usar la corona
de Are, que confirma la jefatura del rey y que en determinadas
circunstancias puede ser catalogada como el simbolo mas
importante de la monarquia en la esfera de la influencia yoruba. La
supremacia del Ooni parece descansar en la creencia de los
yorubas de que la fuente del rey divino es llé-Ifé. Entre los pueblos
yorubas, el Ooni es el unico autorizado a confirmar el derecho de
los obas a portar coronas, tiene autoridad para conceder titulos de
jefes, tanto a nativos del lugar como a extranjeros destacados en
cuanto a la cultura y la tradicion de los yorubas.

Un ejemplo demostrativo del Ooni lo tenemos en la Gaceta del
Gobierno del 28 de febrero de 1903, donde aparece publicada un
acta de procedimientos de una reunion convocada por el entonces
gobernador colonial de Nigeria, Sir William MacGregor. El motivo
de dicha reunién fue acabar una disputa sobre el derecho o no de
un Oba a llevar una corona.



LA CORONACION

La coronacién de un nuevo rey se realiza tres meses después
de la muerte del anterior, durante la tercera aparicion de la luna
nueva. Al acto asisten grandes multitudes e invitados especiales
procedentes de los pueblos vecinos y la ciudad aparece vestida de
fiesta. Este dia es conocido entre los yorubas como el de “la visita
del rey al bara”. El “bara” o mausoleo real es un edificio sagrado
situado en las afueras y que se encuentra bajo el cuidado de
prestigiosos sacerdotes llamados iyamode. En este lugar el rey era
formalmente coronado y también enterrado. La visita constituia la
primera y mas importante actividad de todo el proceso ceremonial.

Con el tiempo la coronacion pasé a realizarse en Koso el
templo de Shangé; pero la visita al bara era tan importante e
indispensable que continué siendo considerada e identificada con
la coronacién.

De acuerdo a lo establecido por la tradicién, el rey electo salia
de su habitacidén provisional llamada ipadi y en el camino hacia el
edificio sagrado se detenia en dos puntos. El primero era el abata,
un area situada frente al palacio donde se erigia una carpa con
hermosas telas para él; aqui cambiaba su ropa por un manto o
tunica de principe. El préoximo punto era en el alapini, situado a
mitad del camino del palacio. En este lugar ya era saludado como
rey, recibiendo la congratulaciéon de los principes, nobles, jefes y
del pueblo en general.

En esta ocasidon tenian lugar distintas ceremonias donde se
distribuia nuez de cola. Después de esto el futuro monarca
continuaba hacia el bara acompaiado por toda la concurrencia. En
su entrada a los predios sagrados era escoltado por varios selectos
jefes y sirvientes, estos ultimos encargados de matar los animales
que serian sacrificados en honor del nuevo rey. Una vez dentro del
edificio, el monarca hacia distintas reverencias ante las tumbas de
sus padres, a quienes ofrecia en sacrificio un caballo, un carnero y
una vaca. Algunos pedazos de estas carnes eran enviados a los
nobles, principes y jefes que esperaban afuera. Al basorun la
correspondia recibir la primera parte de las raciones.

Se dice que al invocar la bendicion de sus ancestros, el
nuevo rey recibia de éstos la autorizacién para usar la corona.
Concluida esta ceremonia el rey regresaba al palacio en medio de



grandes pompas y el sonido de trompetas y tambores .De acuerdo
con las tradiciones, la coronacién en koso tiene lugar de la
siguiente forma:

Pasados 5 dias del proceso descrito anteriormente, el rey se
dirige a koso, el templo de Shangd, y aqui es visitado por el Otun
Wefa, quien esta a cargo del templo, el bale de koso, Omo-Ni-Naris
y el isonas. El isonas era un equipo de hombres encargados de
coser y bordar los trajes de la realeza, elaborar las sombirillas, la
corona y el bastén del rey. La gran corona era colocada en la
cabeza del soberano rodeado por los principales eunucos y
principes. Esta funcion, realizada en medio de una gran
solemnidad, era llevada a cabo por el iyakere, quien ademas de
poner la corona, vestia al rey, le colocaba el ejigba alrededor del
cuello y ponian en sus manos el bastén y la espada, simbolos del
poder. (El ejigba era un collar de costosas piedras que le llegaba al
monarca hasta las rodillas).

Al quinto dia el rey se encaminaba hacia el templo de Oranyan
donde recibia la gran espada o espada de la justicia traida de llé-Ifé.
Poseer esta arma era lo que daba autoridad para ordenar cualquier
ejecucion. Después de otros cinco dias, el rey continuaba viaje al
templo de Ogun y alli ofrecia sacrificios propiciatorios con el
objetivo de lograr mantener un reinado pacifico y estable. Estos
sacrificios consistian en una vaca, un carnero y un perro. Este
ultimo era indispensable en cualquier ofrecimiento al dios de la
guerra. Del templo de Ogun la procesién continuaba directa al
palacio. Una vez alli, el rey entraba por primera vez por una puerta
de madera especialmente hecha para él, nombrada Lekunde Ode ljo
Buruku Esu Gbominu; es decir,”Paz para los diablos de un dia
maldito”. Esta puerta significa mucho en la historia del palacio. Al
morir el rey, su cuerpo era sacado por ese mismo lugar. Esta
prohibido abrirla, excepto en dias de alegria y de dolor. En dicha
puerta el monarca ofrece un sacrificio consistente en una paloma,
una gallina, un caballo, un carnero, un sapo, un ratén, un hurén,
una tortuga, un renacuajo, una babosa, etc. A través de estos
sacrificios el rey era consagrado no solo con todos los poderes
sobre los hombres y animales, sino también como sacerdote de
toda la nacién.

Era una practica, una ley inviolable que cuando el rey, un jefe,
fuera basorun o bale, saliera, los demas subordinados tenian que
acompanarlo. Si el rey salia, toda la ciudad se ponia en movimiento



y se suspendia todo tipo de negocio hasta el regreso de éste al
palacio.

De acuerdo con la tradicion, una vez que el rey es coronado, le
esta prohibido exhibirse por las calles de la ciudad; aunque de vez

en cuando podra dar sus paseos en horas de la noche, alaluz de la
luna y de incégnito.



INVOCACIONES.

Orunmila: Depositario de las almas de los antepasados, quien dio a
conocer al mundo, el Oraculo de Ifa, mas conocido por los
dioses como: AMOHIMOTAN: El incomprensible.

Padre: Oroké

Madre: Alayeru - cielo — Ajari ilé ilogbén

Afédéféjo: Entiende todos los idiomas

Elerimpin: 2 testigos de la creacion

Orun - L —omo - Eni —ti - O — la: Solo el cielo conoceran
aquellos que se salvaron.

Orun — L — omo - Ola: Solo el cielo puede efectuar envios.
Conoce las leyes y principios, aunque opera el Universo.
Armoniza ordenadamente la sociedad humana. Es capaz
de hacer posible las cosas imposibles. Como la muerte a la
vida. Sus intérpretes se llaman:

Babalawos: Oluwos, Adifas, Olohun, Ariran, Akalos: Padre de los
secretos, Ministro de Orunmila, intermediario e interprete
del Odun de Ifa, quien manipula el oraculo de Ifa,
encargado de guiar a los seres humanos por el camino de
su predestinacion. Unicos conocedores de los Odu Ifa.

El Babalawo ("Padre del Secreto"), es el Sacerdote iniciado en
los misterios de Orunmila, Deidad de la Adivinacién, quien utiliza
diferentes medios para realizar la adivinacién.

Un Babalawo es una persona iniciada a una deidad llamada Ifa
y es uno de los titulos mas altos en el Panteén Yoruba. Interprete
de deberes y ensefnanzas. Tienen un masivo conocimiento
procedente de una multitud de anteriores Sacerdotes de Ifa y de
sus ancestros, versados en una multitud de cosas, espirituales y
materiales.

Un Babalawo es aquel que cree en Ifa y practica las vias que
tomaron nuestros ancestros cuando habia un problema o un
desbalance en alguna vida. Las personas no solamente van al
Babalawo cuando hay un problema sino también van cuando
quieren tomar una decision importante en la vida. Cuando las
cosas cambian rapidamente y quieren conocer ¢por qué? Y como
cambiarlas o hacer cosas mejores, es otra de las causas para ver al
Babalawo.



Un Babalawo hace honor a Olofi, a la naturaleza, y sus
ancestros cada manana. No hay diferencia entre la forma en que un
Sacerdote de Ifa rinde honor y reza al Dios Supremo y otro
sacerdote en cualquier otra religion o tradicion.

Los Babalawos predicen eventos enfocando sobre el
individuo y su armonia con la energia del mundo. El proceso de
investigacion de eventos futuros esta intimamente relacionado al
balance de energia y al comportamiento del individuo. La primera
tarea del Babalawo es identificar a través de la adivinacién la
armonia o desarmonia de un individuo con esta energia

Odu Ifa: Representa la explicacion del Mundo, de todos sus
acontecimientos, se dice que la vida esta fraccionada en Odu de Ifa.
Consiste en profecias sistematicas de la filosofia religiosa de los
yorubas. Su explicaciéon esta plasmada en:

Mitos — Creacion (Rios, Montaias.)

Leyendas — Vivencias (Santos, personas)

Fabulas — Conducta predeterminada (Animales)

IFA basicamente es un conjunto de doctrinas especificas que
relatan la creencia de un pueblo antiguo y su cosmovision del
surgimiento del Universo y de todas las cosas visibles e
invisibles.IFA es el relato anecdoético de la vida de nuestros
ancestros, su visién revelada, como se produce la evolucion de la
vida y el surgir de la misma.

La posicion IFA del mundo relata de que todo lo que nos
rodea es de caracter sagrado por lo cual hace su énfasis en la
observacion y la contemplacion de la naturaleza de la cual
surgimos, como fuente de toda respuesta relativa a la vida de los
hombres, es condicion de IFA enseinar un alto respeto por todas las
cosas vivientes, y comulgar con las energias mas puras que
mantienen esos sistemas de vida. No existe una idea de que el
hombre sea una excepcion diferenciada a la naturaleza viva, por lo
contrario es parte de ella y debe vivir en comunién con ella.



INSTRUMENTOS DE ADIVINACION DE IFA

Las herramientas mas usadas por los Babalawos, en el proceso
de adivinacion de IFA en todo el Mundo son: Ikin. Opele. Opon-ifa,
lyerosum. Irrogue, Ajare. Ide Adaasa. Orukere, Agogo e ibo.

IKIN: Es una nuez de palma especial que todos los Babalawos usan
para la adivinacion. Hay muchas caracteristicas que
distinguen a un Inkin de otra nuez de palma (Ekuru).

UNO: Ikin no se puede utilizar para hacer aceite de palma, por
ejemplo, si un lkin se le ainade a 10 000 pepitas durante la
fabricacion de aceite de palma, todo el aceite se arruinaria,
aunque se vaciaran en la olla, y se pusiera al fuego o se
mezclara con el agua, en vez de dejarlo flotando como se haria
normalmente.

DOS: Solo el Ikin tiene 4 o mas ojos, mientras que los Ekuru,
tienen solo tres ojos, no son aceptados en las adivinaciones de
IFA, a pesar de que algunos Babalawos, le anaden 2 6 3 a su
ikin, para que sirvan de mensajeros de otros ikin, de cualquier
manera solo es recomendable tener ikin con 4 ojos, y algunos
con 5 o 6 ojos.

TRES: Las palmeras donde se encuentran los ikin, son
diferentes a aquellas donde se encuentran los ekuru; esta
palmera es llamada Opelodu.

Una mano de ikin, consiste en 16 nueces de palma. Se espera
que un Babalawo tenga por lo menos 2 manos de ikin. Cuando un
Babalawo muere, una de las manos sera enterrada con él, y la otra
sera heredada por un hijo. Todos los rituales de Ifa, son llevados a
cabo con ikin que es el auténtico representante de Ifa en la tierra.

Desde que una mano tenga 16 nueces de palma, esto
simboliza y representa, los 16 mayores Odu de Ifa.

Omo le ba fee ni layé Si quieres poseer y alcanzar hijos fuertes
Eni ti e 6 maa bi niyen Esa es la persona a la que necesitas
preguntar.



Aiku lé ba fee bi laye Si quieres alcanzar la inmortalidad

Eni ti e 6 maa bi niyen Esa es la persona a la que necesitas
preguntar

Ire gbobbo Ié ba fee ni laye Para todas las cosas buenas
que deseen en la tierra

Eni ti € 6 maa bi niyen Esa es la persona a la que necesitas
preguntar

Orunmila afede —feyo  Orunmila, el que habla diferentes
idiomas y lenguas

Ela — Isode ifa re’lé Olokun Ifa no se ha ido de la casa de Olokun
Ké dé moé y hunca regresara.

O ni eni ti é ba ti ri El dijo que cualquiera que veas

E sa maa peé ni Baba Te dirijas a el como Baba.

Asi fue como Orunmila dej6é este mundo, por la casa de Olokun
por ultima vez. De cualquier manera dejé los 16 ikines como sus
representantes en la tierra. Lo que sea que uno necesite se puede
obtener cuando Ifa es consultado. Desde ese tiempo, la gente ha
seguido usando los 16 ikines para hacer las preguntas, y para
asegurar las cosas buenas de la vida para Ifa.

También ifa dice que si un cliente necesita alguna o todas las
cosas buenas de la vida, se debe dirigir a ellos como Baba.

Es por eso que cualquier practicante de Ifa, no importa que tan
joven sea, se le nombra Babalawo, el padre de los secretos, esto es
aceptacion del consejo de Orunmila.

Antes de poder usar el ikin, se debe bendecir a través de
ciertos rituales espirituales.También cuando una persona es
iniciada, se le deben dar su ikin, que deben ser por lo menos de
dos manos. lkin solo se puede utilizar para la adivinacién. Es
comunmente usado, en conjunto con Opodn.

Ikin es el instrumento mas importante en la adivinacién Ifa. De
cualquier manera, hay un equivalente de rango inferior al ikin que
es el Opele.



LO QUE REPRESENTAN LOS IKINES DE IFA.

Orunmila representa, a través de dos grupos de ikines, de Ifa,
uno de 19 y otro de 21, la profunda filosofia de vida de una cultura
ancestral por los tiempos de los tiempos.

Primer Grupo de 21 ikines.

1. Ifa Okan Oye Amor y Sabiduria

2. Ifa Okan Agba Ori Oshe Fortaleza

3. Ifa Alawari Kayere Poder de descubrir y apreciar la
belleza

4. Ifa Imoye Discernimiento

5. Ifa Egun Orun Laye Elocuencia

6. Ifa Ota Agba Bere Veracidad y exactitud

7. Ifa Monu Habilidad

8. Ifa Imu Ashewa Eficiencia

9. Ifa Alafin Shokan Unién

10.Ifa Oyaya Cortesia

11.I1fa Fawokan Tacto

12.Ifa Fi Agbasi Decision

13.Ifa Igboiya Valor

14.Ifa Layo Jovialidad

15.1fa llaiya Confianza

16.1fa llore Calma

17.1fa Owoshiku Equilibrio

18.1fa Ake Kori Awo Perseverancia

19.1fa Ibowo Reverencia

20.Ifa Adura Devocién

21.1fa Iritele Prevision

Segundo Grupo 19 Ikines

1. Ifa Alare Rectitud en los principios
2. Ifa Idayola Sentimiento de Honor

3. Ifa Larishe Egbe Imparcialidad

4. Ifa Ododogan Justicia

5. Ifa ire Latikora Consideracion



6. Ifa lyora Tori Dominio mental

7. Ifa lyoba Emi Edun Dominio emocional
8. Ifa lyoba Ara Mogun Dominio fisico

9. Ifa Mero Prudencia

10.Ifa lyoba Oshe Alaisi Dominio de la memoria
11.1fa Asheronu Meditacion

12.1fa Oshaka Moda Pureza.

13.1fa Lainkayu Paciencia

14.1fa Igbagbo Persuasién

15.1fa Muyé Adaptabilidad

16.I1fa Agba Yefun Tolerancia

17.1fa lerle Humanidad

18.1fa She Asharo Estudio

19.1fa Orimoye Perspicacia

Opele: Este es un instrumento con cuatro pares de semillas, cada
uno se debe unir con una cadena o estambre, cuando las
semillas son lanzadas por un Babalawo, su forma al caer
determina el Odu ifa que le sera revelado al cliente y
contendra el mensaje. Opele se deriva de lo siguiente:

Semillas de Opele

Ese Ogutan

Egbere

Semillas de Oro
Esqueleto de pescado Aro
Cobre

SahwON=

Orunmila recomienda el uso del Opele en Ejiogbe en donde Ifa dijo:

Orunmila ni i hun Orunmila deja salir un gran gruiido

Mo ni kilo n kun si Baba Elési Oyan Yo dije: ¢Por qué estas
gruiiendo El Elesi del pueblo de
Oyan.

Ki 16 n kun si Baba Adagbaa Ojumu ¢;Porque esta gruiiendo el
Agba, el que toca el tambor en el
pueblo de Ojumu?



Ki 16 n kun si Baba Okinkin té6 téyin erin fe ; Por qué esta gruiiendo
el soplador de la defensa del

elefante?

O ni oro 16 kan ikun orun Ifa respondié que el tenia mucho
que decir al

T6 ‘hum o r’ éni aa baa sé66 al respecto pero que no tenia

confianza en nadie

Durante el inicio de la vida habia 401 Irunmole, quienes
acostumbraban a bajar del cielo a la tierra, cuando venian era
siempre con el propésito de cumplir una misién en particular.
Después de esto, ellos podian subir al cielo.

Un dia 400 fueron a casa de Orunmila para platicar con él,
pero lo encontraron hablando solo. Le preguntaron porque estaba
haciendo eso, y que habia causado que lo hiciera. El dijo a sus
colegas que tenia muchas cosas en la mente, que no podia confiar
en nadie. Esto impacto a los Irunmolé y todos se fueron enojados.
Todos se fueron indignados, porque ellos acostumbraban a decirte
todo lo que les pasaba a Orunmila, y se sintieron decepcionados de
que Orunmila no confiara lo suficiente en ellos.

Orunmila los llamé para que regresaran, pero ellos se
negaron. Asi que fue a ver a cada uno a su casa para explicarles
que lo que ellos preguntaban a cerca de la mayor cualidad que
tiene una persona en la que confias totalmente, es que sabe de
principio a fin todo. Esta explicacién los hizo enojar aun mas, lo
suficiente como para que ellos se sintieran capaces de conocer
todo de principio a fin. Ahi y después Orunmila decidié ponerlos a
prueba, para ver si ellos eran capaces de pasar el examen.

Unos dias después del incidente, Ogun pasé por la casa de
Orunmila, lo llamé su amigo y le pregunté a donde iba. Ogun le
respondié que iba al mercado a comprar un machete y una espada,
pero Orunmila lo convencié de que pasara y tomara unas nueces
de kola de su Ifa, asi Ogun las podia comer de camino al mercado.
Ogun entro a la casa para salir casi enseguida. Ogun exclamé que
Orunmila estaba guardando las mejores espadas y machetes que el
habia visto. Ogun le dijo que los instrumentos eran nuevos, fuertes,
y que estaban hechos de acero de la mejor calidad. Orunmila le
pregunté a su amigo si le gustaba tenerlos. Ogun le dijo que si le
gustaria. Orunmila le dijo que jugaran algunos juegos de Ayo, antes



de que regresara a su casa con las espadas y los machetes. Ogun
acepto.

Durante todo ese tiempo, Ogun no pensé en otra cosa mas
del juego. El permitié a Orunmila que lo derrotara en 6 ocasiones.
Ogun después se disculpé y le dijo a Orunmila que ya era hora de
que regresara a su casa. Orunmila estuvo de acuerdo. Ogun volvié
a entrar a la casa de Orunmila para recoger las espadas y los
machetes para volver a salir inmediatamente. El exclamé que los
machetes y las espadas que habia encontrado ahi no eran nuevos,
fuertes y afilados ni de buena calidad, sino que las espadas y los
machetes eran viejos, usados podridos, toscas, inferiores y ya sin
uso. Orunmila le pidié que los llevara a casa, pero Ogun se nego y
acuso a Orunmila de haberlo engainado.

Orunmila le sefalo a Ogun lo que habia pasado, Ogun no
conocia el principio y el fin de todo. Ogun estaba enojado. El dijo
que cuando Ogun vio las armas nuevas fuertes y afiladas, vio el
principio del asunto, y cuando vio las armas rusticas, viejas, toscas
y ya sin uso, vio el final.

Cuando cualquier cosa, sea ropa, casa, muebles son
nuevos, fuertes y se pueden disfrutar, es solo el principio de las
cosas, cuando estas se vuelven viejas e inservibles, esto es el fin
de las cosas. Ogun fue forzado a admitir que no sabia el principio y
fin de las cosas.

Dos dias después, Sangé también paso por la casa de
Orunmila. Orunmila saludé a su amigo, y le pregunté hacia donde
estaba gobernando. Sangé le dijo que estaba asegurando un nuevo
Ose para su uso. Orunmila le pidié a Sangé que entrara a su casay
tomara unas nueces de Kola de su Ifa para que las consumiera
camino al mercado.

Sangé entré a casa de Orunmila y salié corriendo casi
inmediatamente, sin las nueces de Kola , fue directamente con
Orunmila, y lo acusé de no advertirle que habia una nueva Apeterbi
en su casa; Sangé explicé que la nueva Apeterbi era muy joven y
hermosa, y estaba dormida completamente desnuda. Orunmila
explico que la damisela no era una Apeterbi, y le pregunté a Sango
que si queria a la damisela como esposa. Sangoé le respondié que
si. Orunmila le pidié a Sangé que jugaran Ayo, antes de fuera ha
hablar con la que iba a ser su nueva esposa. Sango6 acepto.



Después de un rato, Orunmila derroté a Sangoé en seis sets.
Entonces Sangoé entro a la casa de su amigo para tener una charla
con la que seria su nueva esposa. El salié inmediatamente después
exclamando que la joven y bella damisela, que el habia conocido
hacia un rato, estaba vieja y fea. Orunmila le pidié que se la llevara.
El se negé. Orunmila seialo que el tampoco conocia el principio y
fin de las cosas. La hermosa y joven damisela era el principio de la
materia, mientras que la anciana vieja y fea, era el final de la
materia. Sango6 admitié que verdaderamente el no conocia el inicio
y el fin de la materia.

Fue asi como Orunmila examiné a todos los Irunmolé, y
todos reprobaron, todos admitieron que no conocian el inicio y las
consecuencias (fin) de la materia. Ellos dijeron que solo Orunmila
conoce el inicio y el fin de la materia. Orunmila dijo que el tampoco
conocia el inicio y el fin de la materia. El movié su mano en la
bolsa, y movioé los Opelé. El dijo que solo Opelé conocia el inicioy
el final de toda la materia, esto demuestra que cualquier cosa que
estemos a punto de emprender, debemos de consultarla con Ifa,
para que sepamos como va a resultar, y no nos hagan tontos y
para prevenir cualquier arrepentimiento.

No existe ningun argumento que demuestre que Opelé es
mas rapido que lkin, sin embargo, el segundo es superior al Opelé.
Hay un dicho entre los Awo que establece: BAALA ILE SONU WON
LON SAN OPELE, KINNI OUN TO KI WON O LO REE LU IKIN FO JU
IYEN LO? Que puede ser traducido como: Esta faltando la cabeza
de la casa y ellos usaron Opelé para consultar, ;Qué puede ser
mas serio que esto para garantizar el uso del Ikin por el Ikin para
romperlo en piezas? Esto demuestra que las cosas serias e
importantes, merecen el uso del Ikin en vez del Opelé.

Opén Ifa: Opdén Ifa es la bandeja adivinatoria. Es uno de los
instrumentos usados por cualquier Babalawo.
Opon Ifa, esta hecha de madera de lkoko, Agbalumé o de
cualquier otro arbol de esta categoria.

Normalmente es plana, y de forma rectangular o circular,
también estan cortadas con una variedad de diseios que
incluyen, representaciones humanas, animales y formas u
objetos espirituales. Objetos como son: viboras, ranas,
caracoles o tortugas y lagartos son muy comunes. Opén Ifa
debe tener por lo menos, un lado estilizado, representando a



Esu Odara cono el ojo que lo ve todo en la adivinacién. En
cada Opodn de Ifa, estos lados pueden ser 2, 4 o hasta 8.

Hay dos tipos de Opén de Ifa. El grande debe tener entre 15
y 50 cm. De diametro, este se usa para hacer sacrificios y para
poner el Odu en lyerosum durante la adivinacion. El segundo
tipo es mas pequeno que el primero, normalmente entre 10 y
15 cm. De diametro. Es usada para recitar apropiadamente
conjuros en la preparacion de medicinas. Nunca es usada
para sacrificios. La Opoén Ifa grande debera ser usada en lugar
de la pequena, si el medicamento es mucho y no cabe en esta.

Ifa nombra Opén como Alaiku, (el que nunca morira) esto
es que cuando Opén es usada para la adivinacion, en el
momento que el Odu es marcado, el mensaje empezara a salir
de acuerdo con lo que esta en Opon. Como un hecho, se cree
que durante el periodo de Orunmila en la tierra el
acostumbraba a “sentarse” en el Opén antes de hablar, es
por eso que el Odu se debe sentar primero antes que el
Babalawo empiece a hablar. En Otura Ogunda Ifa dijo:

Igb6 tééré kan ‘ko El fino bosque alcanzé la tierra
cultivable
Odan tééré kan ‘ko La fina sabana alcanzé el arroyo

Ona wére-wére-wére kan ibiaanre Las pequeinas brechas
alcanzar nuestro
Dia fun Alaiku destino. Estas fueron las
declaraciones

de Ifa a Alaiku (que nunca morira)

Omo ayéléhun kere Descendencia del que posee una

fuerte y clara voz

Oruko ti aa pe Opoén-ifa El nombre dado a Opén Ifa

Wén ni ko rubo si laika araa re a él se le aconsejo
ofrecer sacrificio por la
longevidad.

O gbé ‘bo 6 rubo El acepté

Ko pe ko jinna Después de un tiempo, no mucho

E wa ba ni laiku kangiri Unete a nosotros en donde

estamos disfrutando el nunca
acabar de la vida



Aiku Kangiri laa ba ni lesse Ope Como es la practica a los
pies de Opele la palmera
santa

Ifa dice que tanto como se tarde en imprimir el Odu en el
Opén Ifa, tanto se tardara el mensaje en ser revelado, en
consecuencia, Opén nunca dejara de “hablar” no puede morir.

Importancia de Esu en Alaiku — Opén (alaiku: el que nunca
muere).

1. Funciona como supervisor. El awo, debe cuidar que la cara de
Esu, se enfrente a la suya, a fin de que pueda observar si el ritual
es cumplimentado o no en todos sus aspectos, hasta que
aparezca el Odu correcto, y la respuesta a la revelacion divina
(Esu, el Supervisor)

2. El segundo aspecto, es el linguista. Al atribuirsele esta funcién,
debe tener presente que solo la lengua yoruba, comprende un
gran numero de dialectos.

3. Otorgador del Asé, para poder vernos por dentro, de modo que
quienes somos realmente. Nos ayuda a reconocer el mal.
Esu, hace que recordemos:

S’ otité s’odod® mu si ‘ka Si somos sinceros y verdaderos

con el Mundo

Orisas gbeiwapéleo los Orisas nos ayudaran a formar
nuestro caracter.

lyerosun 6 lye:
Este es un polvo para la adivinacion normalmente extraido de

un arbol en particular, El nombre lyerosun es en realidad lye (polvo)
Irosun (arbol de lyosun) que significa que lyerosun es un polvo
derivado del arbol lyosun. Es el polvo de la madera que hacen las
termitas en el arbol de Irosun. Algunas veces Elubé (Harina de
Camote o harina de iame, o sea lascas de name disecadas para
preparar Elubd) es usada en vez de lyerosun, de cualquier manera
esta no es una practica comun, lyerosun es rociado en el Opén de
Ifa y esparcido en la superficie para marcar el Odu de Ifa. Este



polvo es muy importante para Ifa, y un Awo competente lo puede
utilizar para realizar sus propoésitos.

Este polvo ha sido bendecido por Olodumare y lo que sea
que un Babalawo desee hacer, debera pasar mucho tiempo hasta
que esté propiamente preparado. La posicion del lyerosun en Ifa, es
tan importante, que el lkin no puede ser utilizado sin este polvo.
Por ende el aspecto mas sagrado de Ifa no se puede llevar sin el
uso de lyerosun durante la adivinacion.

Irukere: Esta es la cola de caballo o de vaca que usan los
sacerdotes de Ifa como parte de su vestimenta. La misma que
se pone al lado del sacerdote durante la adivinacion Ifa.
Irukere significa Iru (cola) Okeere (vaca).

Irukere es usada en los sacrificios, es también usada para
limpiar las marcas del Odu Ifa del Opén Ifa durante la
consulta. En Idi — Kanran (Odi Okanran), Ifa explica la
relevancia del Irukere para cualquier Babalawo.

Opé atana nii jebi ada La palmera en el cruce es culpable
de ser golpeada con machete

Awo ni etu ni o gbaleji sun El acomodador no puede
acomodar a dos durmientes

Dia fun Olokun Seniadé Estas fueron las declaraciones de Ifa
para Olokun Seniadé.

Wén ni ké rub6é Ofo odunnii Cuando le pidieron hacer
sacrificio contra la perdida de ese
ano

O febo s’al6 Ella retrasé el sacrificio.

Ifa dice que Olokun Seniadé fue aconsejada de ofrecer un
sacrificio con dos palomas y dinero, ella se negé.

Unos dias después su vaca murié. Después ella ordené
que la vaca debiera ser vestida como un cuerpo humano. Ella
le pidié a su familia que le dijeran a todos que ella estaba
muerta. Ella se escondié en un lugar cercano y mandé un
grupo de Awo a que proyectaran Ifa ahi para ellos. Los Awo
dijeron que después de la muerte de Olokun, todo estaria bien
para la familia. Después fueron a buscar mas Awo para
explicar lo que Ifa tenia que decir a la familia. Ellos se



reunieron con su Ira (cola) quien dijo que Olokun no estaba
muerta, pero que habia sufrido una perdida. Después de esto,
Olokun salié de su escondite y pregunté a Iru, que era lo que
tenia que ofrecer como sacrificio.

Ifa hizo obligatorio, para los Awo, el tener que salir con
Irukere a donde fueran, especialmente cuando fueran a una
adivinacion. Fue asi cono Irukere se convirtié en una cercana
compaiiia de todos los Awo.

Ajere: Bajo condiciones normales, el lkin debe tener su propio
contenedor, llamado Awo ifa, de cualquier manera, durante el
proceso de adivinacién, Ajere es usado como un contenedor
temporal. Ajere es siempre muy cercano a Ifa. En Ogunda
Tesia
(Ogunda Otura) Ifa dice:

Isu u ku El tubérculo del camote murié
Isu u fara jo oro El tubérculo del camote parece
cactus

Abata sunwén, sunwon se gbedegunEl lugar del pantano esta
seco y sereno

Dia fun Okankanléku Iraimole Ello fueron los que
consultaron a Ifa para los 401
Iranmole

Won 'nlo réé fé Ajere Cuando fue a pedir la mano de

Ajere

Tii somo Ajalorun La hija de Ajaléorun (deidad

Celestial)

Dia fun Oranmila Ellos también consultaron Ifa
para Orunmila

Ifa ‘nlo réé fé Ajere Cuando fue a pedir la mano de

Ajere

Tii somo Ajalorun La hija de Ajalorun

Oruanmila 16 wa fé Ajere Por favor deja que ilumine para
mi poder ver déjame ser capaz de
ver a Ajere

Tii somo Ajalorun La hija de Ajalorun

Njé Imonmo da ki n raye Deja que se ilumine para mi

poder ver

Ki ‘'nri Ajere 6 Permitame ver a Ajere



Imonmo da ki n raye
Ki 'n ri Ajere 6

Los 401 Irunmole querian a Ajere como su esposa, solo
Orunmila fue capaz de pasar la prueba establecida por
Ajalorun. Desde ese momento Ajalorun ordené que Ajere
nunca se separara de Ifa, es por eso que Ajeré siempre se
encuentra cerca de Ifa.

Apo Ifa: Orunmila acostumbraba a salir con bolsas durante su
tiempo. Esencialmente, hay dos tipos de Apo Ifa. El Abira y
Amininje Kun. El Abira es una bolsa pequena para llevar Opele e
ibo, tiene un corddén, con el cual la bolsa se cuelga en el hombro
derecho, y se posesiona en el lado izquierdo del Babalawo. Por otro
lado. Amininje Kun, es una bolsa grande para cargar pertenencias,
como ropa, material de sacrificios, y algunos objetos relevantes
para el Babalawo cuando va de viaje.

Tanto Abira como Amininje Kun solian hacerse de piel de
leopardo, peor en estos dias, solo se puede ver a los practicantes
de Ifa, cargando Opele e ibo en sus bolsillos, o en pequeia bolsas
hechas de tela, la época en la que se cargaban en Amininje Kun
parece que se ha ido para siempre.

Los Babalawos son llamados Akapéd, (los que usan las
bolsas de Ifa) por la practica de traerlas.

Idé Ifa (cuentas de Ifa): Idé esta hecho con cuentas de Otutpu-
Opon, que son usadas alrededor del cuello, muieca o cintura por
los sacerdotes de Ifa para ser identificados, las esposas de los
Babalawos, conocidas como Apeterbi, usan también las cuentas
alrededor de la cintura, muneca, cuello y muy recientemente
alrededor de los tobillos y usan aretes y anillos como marcas de
identificacion.

Ifa dice que hay muchas ventajas que uno puede obtener
de usar las cuentas idé. Hay numerosas estancias donde Ifa
menciona estas ventajas. Usar las cuentas protege al portador del
mal, atrae la buena suerte, trae riquezas, hijos, salud, éxito,
felicidad y larga vida al que las usa.

De cualquier manera, hay un sueio que tienen la mayoria
de los sacerdotes de Ifa: Ser capaces de tener hijos que contintien




con sus creencias y puedan llegar a usar sus cuentas Idé cuando
ellos dejen este mundo. En Okaran Sode, Ifa dice:

Idé ti mo sin ni isin-"nsin El Idé que compre

Idé ti mo ra ni ira-‘nra El Idé que colgue junto

Idé ti mo so ni iso —-nso méwo El Idé que amarre a mi
cintura

Omo eku wolé wéré Una rata entro
silenciosamente a mi
cuartoy se lo llevo

Omo eku gbéélo

Orunmila lo dabé Orunmila declaré6 que el

acto

Emi naa wi mo 16 dadé sera pospuesto hasta que
yo regrese

Mo ni té ba dabo to dade nké Yo repeti, Procederé
cuando regrese

Kinni a 6 ti maa somo eku Que le voy a hacer a la rata

Orunmila ni ka maa fomo eku boke ipori oun ni Orunmila

boke respondié que la rata
debera ser usada para
propiciar el Ifa

Ifa se tan, Ifa n dari omo eku je Después Ifa corté la
cabeza de la rata para
consumo

Idé ti mo sin ni isin-"nsin El Idé que compre

Idé ti mo ra ni ira-‘nra El Idé que colgue junto

Idé ti mo so ni iso-nso méwo El Idé que amarre a mi

cintura

Omo eku wolé wéré Una rata entro
silenciosamente a mi
cuartoy se lo llevé

Agogo Ifa (Gong Ifa): Agogo es el tambor principal de
Orunmila y otros sacerdotes de Ifa, es primordial para todos
los Babalawos, tener su propio Agogo, que se espera que sea
golpeado de vez en cuando, los Babalawos pueden bailar si lo
desean. Como todos los instrumentos musicales Ifa, Agogo
puede ser golpeado de dos maneras con una mezcla musical




apropiada, Ero es el ritmo lento para los mayores, y Okele es
el ritmo rapido preferido por los jovenes.

Adaasa (Ada-Orisa) (Machete de Obatald): Adaasa es como
un cuchillo, su mango es de forma cénica con una hoja
delgada que va suelta y lo golpetea, y lo hace sonar cuando se
mueve. Sirve al mismo propédsito que el Iréke. Es usado para
expresar gratitud. También se suena cuando se reza a Ifa.

Originalmente, este instrumento le pertenecia a Oosanla
(Obatala), como su nombre lo dice, pero se lo dio a Orunmila
en agradecimiento a las cosas buenas que hizo Orunmila por
el cuando Oosanla fue salvado de los problemas con las
brujas. En Osa Meji, Ifa dice:

Ela weré awo Abé Owu Ela were es el Awo de la base de

algodon

Dia fun Owu El fue el Awo que mando a Ifa por
Oowu

Ti nbe ni aroébuje Iénu eye oko Cuando el algodon fue
consumido

Indiscriminadamente
Ebo ni won ni ké waa sepor las aves de la granja (brujas)
K6 ni lo di Oosa mu Algodén fue aconsejado a ofrecer
sacrificio
E ir con Oosanla por apoyo
O gbébo 6 rubo Algodén acepto.

Cuando el algodén era consumido indiscriminadamente,
por los pajaros, el rué con el Awo mencionado arriba para
consultarle que debia hacer para prevenir que los pajaros lo
destruyeran. El Awo aconsejo al algodon ofrecer un sacrificio
e ir con Oosanla por apoyo espiritual. Algodén acepto. El
también se acercé a Oosanla y defendié que le diera todo el
apoyo necesario al algodon.

Akitipa lawo llé Akitipa es el Awo de la casa
Bobéd-yakata lawo ode Bobé6 —yakata es el Awo de la
calle principal



Dia fun Olsanla Oseeremagbo Ellos fueron los que
mandaron a Ifa por Oosanla
Oseeremagbo

Y66 sofin oro kan Cuando se promulgé el

decreto

YO0 pé kéyékéyé 6 ma tun-un jeowu ldilai y declar6 que
ningun pajaro debia
consumir el algodén en
rama.

Cuando Algodén se acercé a Oosanla, el ultimo en tomar el
caso e ir a una consulta de Ifa, el también ordené que ningun
pajaro debia volver a tocar el algodén en rama. Entonces los
pajaros hicieron una conspiracién en contra de Oosanla, y le
pusieron muchas barreras para que pudiera tomar agua del rio
de los pajaros. Acudié a otros Iruinmole como Sangé6, Ogun,
Osun, Kéri y demas, pero ellos no pudieron ayudarlo. El corrié
hasta casa de Orunmila por ayuda.

Danpara o magbonrin  Afligirse por la pezuha no afecta al
venado
Ayun o yun ‘see maluu La escofina no afecta al ganado
Dia fun Orunmila Estas fueron las declaraciones de Ifa
a

Orunmila
Won logun Eleye é dé Cuando ellos declararon la guerra de
los

Pajaros (brujas) era inminente.

Cuando Oosanla corrié a casa de Orunmila, los pajaros lo
siguieron hasta ahi. Desconocido por ellos Orunmila ya habia
consultado a Ifa. Le fue pedido que llevara a cabo un sacrificio
con goma y pequeio pastel frito relleno de frijoles. El acepto.
Cuando los pajaros vieron el pastel, aterrizaron para
comérselo. Ellos se pegaron al piso.

Después Orunmila tomo el cuchillo de Oosanla y le corto la
cabeza a los pajaros. Fue asi como Oosanla fue liberado de
los pajaros. Cuando Orunmila le devolvié el cuchillo, Oosanla
se lo regres6 como un regalo, en agradecimiento a todas las
cosas buenas que hizo por él. Después Orunmila declaré:



Ada sekété owo 6 mi EIl pequeino machete en mi mano

Ada Oosa ni 6 pertenece a Obatala

Owu we owu la El germinado y los botones de algodén
en rama

Isoju gbogbo eye oko En presencia de los pajaros

L’owu se é la El algodén en rama florecié.

(1) Ibo (IRANSE) DETERMINANTES:

E wi pé Elépo 6 ma poléwé mé Pidele al vendedor de
aceite de palma que deje de anunciar

lja-ranyin ni tadi los problemas y rifias estan

asociados

B’Awo o ba gbéde con los vendedores de aceite de
nuez de palma

E pe Irannsé wa Si un Ifa no esta bien preparado

Irannsé nikan Oluku Edu convoca al Ibo

(determinante)
Los determinantes son solo amigos
de Ifa

DETERMINANTES IBO (IRANNSE)

Ibé conocido también como Irannsé, son determinantes usados
para preguntar a Ifa durante la consulta. Por ejemplo si uno desea ir
a algun lugar a visitar a unos amigos o a conocer, pero uno no se
siente muy seguro o comodo con el viaje, uno debe usar ibo para
preguntar si debe ir o no. Esta practica normalmente toma menos
de 20 seg. En completarse, y puede ser la diferencia entre la vida y
la muerte. Mucha gente la ha usado para salvarse de inevitables
calamidades.

Normalmente, en las actividades diarias, los arrepentimientos
vienen después que las acciones han pasado y se convierten en
agrias experiencias. De cualquier modo con el Ifa, los
arrepentimientos suceden antes que se realicen las actividades, asi



que esos que son inteligentes toman medidas preventivas. En
Irosun-Waawaa (irosun Ogunda) Ifa dice:

Gbooro laa gbé ‘le alaso 6 Con la consideracién con que la
gente prepara
Kirimu- kirimu laa sinku emere el lugar de descanso de

una persona prospera
Dia fun Olu Abebe-bi igbhodu con la ligereza con la que la gente
entierra a un nifo destinado a morir
(Abiku)
Estas fueron las declaraciones de Ifa a Olu
abebé
bi igbodu
Kinni o je ‘nraye ba ‘kulo o Que me previno de caer victima de la
muerte

Ibo ope ni mo ‘n di Yo estaba ocupado uniendo piezas de Ibo
para Ifa

Ni o je ‘n raye ba ‘ku lo o Asi fue como no cai victima de la
muerte.

Abebe-bi igbodu fue a consultar a Ifa, para saber si deberia ir o
no a un viaje. A él le aconsejaron determinar el lote del Ibo en este,
por 16 dias el se mantuvo encerrado, el Ibo le dijo que no deberia ir
de viaje ni salir para nada. Después de este periodo el pregunté si
podia ir a su viaje. El lo hizo sabiendo que con las personas que
habia planeado el viaje, habian enfrentado una terrible calamidad
en su camino a su destino y todos perecieron.

Uno puede ver como el cliente arriba mencionado, fue capaz de
salvar su vida con el simple proceso de lanzar el ibo. Otro uso para
el ibo es cuando se debe elegir entre dos alternativas, por ejemplo
si a una persona le ofrecen dos tentadoras opciones de trabajo, y
hara de tomar la decision correcta, él o ella. Debe usar el ibo para
acertar, haciéndolo elimina futuras decepciones.

Hay muchos instrumentos Ibo de los que los sacerdotes Ifa
hacen uso, dependiendo de las preferencias de los Babalawos y de
como se maneja el area donde el Ifa sera lanzado. Entre ellos,
nosotros emplearemos los siguientes:

Okuta (Piedras):




Se cree que las piedras tienen la facultad de durar mucho sin ser
destruidas. Algunas piedras han existido por miles de afos y
todavia existen, por esa razén, las piedras son utilizadas para
determinar una larga vida Existen muchas estancia de Ifa, donde
las piedrecillas de los rios son asociadas con una larga vida. Una
parte de eso es asi:

Oyigiyigi ota omi Oyigiyigi, las piedrecitas del rio
A ti di oyigiyigi ahora nosotros somos Oyigiyigi
A o kil mé no moriremos mas

Oyigiyigi, Ota omi Oyigiyigi, las piedrecitas del rio

Ota (piedra) como ibo, es usada para representar lo siguiente:

Okuta funfun: Representa la afirmacién en Uree Ariku, larga vida,
armonia con Ori, actitud para asimilar los
conocimientos, y salud espiritual, lucha por Ila
supervivencia. Cuando el client da la Okuta con su mano
derecha, esto nos puede alertar de que estamos en
presencia de un falso o dudoso Uree

Okuta dundun: Afirma el Ayeo lja, que es la contradicciéon cuando
no se esta en Ariku. Peleas, disputas mal entendidos,
representa la negatividad, lo obscuro, el obstaculo esto
viene de la creencia de que solo aquellos que se pelean
se avientan piedras.

Caracoles (Cauries)

Dos caracoles de mar llamados cauries, que eran empleados en
el pasado como medio de trueque, tienen un poder de negociaciéon
casi ilimitado y tiene el control sobre una gran variedad de
comodidades y servicios. Son el simbolo del dinero, las finanzas,
expresa sentencia de los gobiernos terrenales y celestiales es
tambien simbolo de la preparacién académica, Representa a
Orunmila. Con el se realizan todas las preguntas de rigor, las cosas
claves en el proceso de adivinaciéon. Son usados para dar la
respuesta afirmativa en:

Uree Aye: Esto es porque el dinero trae bienestar



Ayeo Ejo: Litigacion, esto es porque el dinero es también la base de
todos los conflictos.

Igbin (Caracol largo): Dentro de la adivinacién y los conceptos
analégicos de Ifa, Igbin simboliza el matrimonio; el caracol vive
adherido a su concha (casa) hasta su muerte, lo que se asocia con
la idea de un matrimonio y bienestar familiar, al mismo tiempo se
considera que la sustancia pegajosa que va dejando a su paso, asi
como las impurezas que guarda en su interior, representa la
enfermedad personificada.

Se interpreta que la babosa, lleva dentro de su casa, la
suciedad y el excremento, lo que determina su medio habitad,
(medio social) el contagio con el contexto, lo que los seres
humanos adoptan del medio sociopolitico que los circunda.

Representa:

+ ldiosincrasia

+ Es el terreno donde se cultiva la semilla

+ Lo que determina en las sociedades y compaiiias

Mediante el se establece, la comunicacion con los Orisa y las
espiritualidades de los elementos de la naturaleza de donde
retroalimentamos nuestro espiritu.

Igbin trabaja junto con el Gungun, Igbin indica la
respuesta positiva, y el Gungun la negativa (contrario)

Es el tercero en jerarquia, puesto que después de
asegurar larga vida y prospera economia, seguidamente
se requiere matrimonio. Por otra parte, después de la
sentencia, los hechizos y maldiciones, viene Ila
enfermedad.

Diferentes tipos de Uree relacionados con Igbin:

= Uree Aja Beneficio de Matrimonio
» Uree lyawoBeneficio de nueva esposa



» Uree Ibujéko Beneficio de casa, permanencia, reposo,
estabilidad

Diferentes tipos de Ayeo relacionados con Igbin

< Arun Enfermedad, deterioro de fortuna,
deterioro de
Bienes materiales o espirituales.
s Egbe Invalidez, postracion

Semillas de Sayo (nuez fisica) En Cuba Ojo de Buey u Oyu: Son
también conocidas como Omo Sayo, significando nifos del juego
de Ayo, por esta razon, y por el hecho de que Ayo se juega para
relajarse, esta semilla es utilizada para representar:

Urre omo: Afirma el Uree de hijos, como un hecho hay muchas
estancias de Ifa que terminan de esta forma:

E wo ‘le ayo e w omo Mira los hoyos del juego de Ayo

Enikan Kkii ba Ié ayo lai kun uno nunca puede ver los hoyos sin
ser llenados con nifos

E wo ‘le ayo e w’ omo Mira los hoyos del juego de Ayo y detén a
los niios.

Apadi: Representa el vencimiento, pues da la idea de integridad y

conformacion, es el total de lo logrado, la fisiéon de las
ideas. Es el contacto mas directo con los patrones
naturales de conducta, es el resultado y los beneficios de
la cosecha.
Representa en fin el logro, por la parte contraria da la idea
de todo lo perdido, frustracion de las ideas, es la
conducta por instintos, es el ultimo en jerarquia. El
hombre, por Uree, luego de recibir del cielo el permiso de
larga vida, dinero, esposa e hijos, esta en condiciones de
lograr lo que se propone, de lo contrario en caso de Ayeo,
después de la guerra sufrimos la sentencia, seguidamente
la enfermedad y después la muerte, en ese sentido, todo
esta perdido.



Diferentes tipos de Uree, relacionados con Apadi:

= Uree Isegun Beneficio de vencimiento de logro
= Uree Isegun Ota Beneficio de vencer a los enemigos

Diferentes tipos de Ayeo, relacionados con Apadi

» Ofun Perdida ruina, descalabro, frustracion
» Ofun Ibuydéko Perdida de los bienes (Bancarrota)
» Ofun Aiku Perdida de Salud.

Gungun: El gungun representa a nuestros ancestros y pasadas
generaciones, es la conexion que se mantiene con el
pasado, presente y futuro, representa a los hijos y
descendientes.

Es la cosecha de lo que plantamos, indica ademas la
presencia de la muerte, y resurreccidén. Se relaciona con
nuestros habitos y costumbres, libre albedrio, caprichos,
es la escuela familiar que recuerda los patrones
impuestos dentro del Clan.

Los huesos solo pueden ser adquiridos después de la
muerte del animal, que es donde se le sacan los huesos.
En consecuencia los huesos son usados para representar
la muerte o decepciones, el fin o inicio de una ventura, el
término de algun proyecto. En Ifa el hueso del cuello
(atlas) de una rata grande, es preferido a cualquier otro
hueso, aunque se pueden usar huesos de otras bestias.

El porque Ifa prefiere el hueso atlas de una rata grande
puede ser encontrado en Ogbe fun donde Ifa dice:

llé 0 san ninu No cruje dentro de la recamara

Ogiri o la I6de y la pared no se abre afuera

A se soro nilé cuando comentamos silenciosamente
en casa

Ta 16 rode 106 wi quien fue afuera para divulgar
nuestro secreto

Dia fun Orunmila Estas fueron las declaraciones de Ifa

a Orunmila



Ti toun Orisa jo n se lwa ni lénje-lénje cuando el y Orisanla
fueron a modelar a los

Owo wa ba Okete humanos en una vida muy temprana.

Owé ba odale La gran rata ha sido expuesta ahora.

Igba yi lebo awa a da El ser traicionero ha sido capturado

Owé ba Oketé o Debemos usar el hueso de su cuello
(atlas)

Owo ba odale
A 6 Eeegun Orun-unre le Ib6 como una herramienta ibo

En el tiempo que les fue dado a Orunmila y Orisanla para
crear a los seres humanos, ellos se quedaron en un cuarto cerrado
para hacer el trabajo. Pero sin que ellos lo supieran, la gran rata los
estaba espiando y estaba haciendo lo imposible, para sabotear su
misiéon. Eventualmente, ellos fueron a una consulta, y llevaron a
cabo todos los sacrificios que les recomendaron. Al final, la gran
rata fue expuesta y matada y le sacaron el hueso del cuello para ser
usado como herramienta ibo. Los huesos son usados para
representar lo siguiente:

1. Muerte: IKU Es el inico Ayeo, donde el Gungun afirma

2. Ancestros: Los ancestros son relaciones muertas,
quienes se han ido por un largo tiempo, algunas veces
antes que el cliente nazca, donde quiera que hayan
sido enterrados, solo sus huesos lo recordaran, es por
eso que los huesos son usados para representar a los
ancestros. En Ifa los ancestros vivos o muertos, son
considerados como parte de la familia, la cultura
yoruba, hace obligatorio para los ancestros,
especialmente para los practicantes de Ifa y otros
alabadores de Orisa, ser enterrados dentro de una
habitacion, que les permita continuar viviendo
armoniosamente, entre los vivos y muertos.

1) Egungun: Esto es una mascarada que es
representativa de los ancestros muertos.

2) Gungun: Es el elemento de negacién tanto en los Uree
como en loa Ayeo, excepto en Ayeo lku en el unico
caso que Gungun afirma.



USANDO EL IBO PARA DETERMINAR LAS RESPUESTAS S| O NO

Imaginemos que queremos saber, si debemos salir con unos
amigos o no, debemos usar ikin u Opelé, cualquiera de los dos, en
este caso solo debemos usar dos ibo, uno son los caracoles
marinos que seran utilizados para representar el si, y otro el
gungun, para representar el no. Los caracoles marinos que
representan el si, se colocan en la mano derecha, mientras el
gungun se coloca en la mano izquierda.

Si durante el proceso de lanzar el Odu, Eji-Ogbe u Ofin-Meji es
revelado, este automaticamente tomara el determinante de la mano
derecha que es el si.

Por otro lado si cualquier otro odu ademas de Eji-Ogbe u Ofun-
Muji es revelado, se necesita lanzar el odu por segunda vez, esto
es para considerar, esto es para considerar cual de los dos odu ya
revelados, viene primero en orden de importancia.

Si por ejemplo, Otura-Meji (13) es revelado, primero, y Ogunda
Meji (9) es revelado en segundo lugar, como el primer odu que
representa el lado derecho, es mas alto que el segundo Odu que
representa el lado izquierdo, en orden de importancia, el
determinante de la mano izquierda es recogido, y esto es no. Si el
primer odu revelado es Oyeku-Meji, (2) y el odu revelado en
segundo lugar es Osa-Meji (10), el determinante es la mano
derecha. Si cualquiera de loa 16 odu mayores es revelado primero
(para representar el ibo de la mano derecha) antes de cualquier odu
combinado, el lado derecho sera recogido.

Ahora cuando se esta lanzando ifa para un cliente, y a este se le

pide que tome cada ibo en sus manos sin dejar que el lanzador
sepa que mano contiene el ibo, el cliente pondra cualquiera, en este
caso, el lado derecho del lanzador, corresponde al lado izquierdo
del cliente y viceversa.
Después de lanzar Ifa, los dos determinantes para si o no, se le
daran al cliente y cada uno sera sostenido por separado en cada
mano, después de la consulta del oraculo, si el lado del lanzador es
recogido, se le pedira al cliente que muestre el contenido de su
mano izquierda (para responder a la pregunta hecha a Ifa) y
viceversa.

Algunas veces, la esposa o el hijo del sacerdote de Ifa deben

actuar como Adibo, persona que sostiene el determinante ibo.



USANDO IBO PARA OBTENER DETALLES DURANTE UNA
CONSULTA

El primer Odu revelado, es el Odu del cliente, por lo cual es
lanzado el Ifa, esto es donde todos los mensajes recibidos seran
entregados, también es donde se dan todas las advertencias, los
sacrificios y los tabues necesarios. De cualquier manera, los
mensajes no terminan aqui, Supongamos que el primer odu
revelado para el cliente es Otura Obara, ese es el momento de usar
ibo para preguntar cosas especificas.

La primera pregunta que se debe hacer es si el Odu revelado es
par Uree 6 Ayeo. Los caracoles marinos y las semillas de Oyu, o las
Ota funfun seran utilizadas para representar el Uree, y los Gungun
para el Ayeo (en el Ifa no hay un momento para que el Uree, tenga
un opuesto, todo lo que debemos hacer, es preguntas de lo que
pasara con el cliente). Si Ifa dice que prevé Uree, todo lo que
debemos hacer, es preguntar que tipo de Uree es el que Ifa esta
revelando.

No importa cual fue escogida por Ifa, todavia hay necesidad de
saber, si viene por causas naturales, o por resultado de la
inhabilidad del cliente para estar en armonia con la naturaleza, o si
hay cosas responsables de esto, siendo espiritus, humanos o
brujas.

Después de determinar todo, esto no termina aqui. Nosotros
todavia debemos seguir, y saber que hacer para asegurar que el
Uree previsto por Ifa se manifiesta actualmente para el cliente, y
saber como se puede alejar el Ayeo.

La primera pregunta que se hara es saber si hay la necesidad
de que el cliente ofrezca algun sacrificio para ganar el Uree o para
evadir el Ayeo mencionado por Ifa. Un caracol marino se usara para
el si y un gungun para el no. Si Ifa dice si, la consulta aqui termina
y se ofrecera el sacrificio apropiado.

Si Ifa dice no, entonces preguntamos si ciertos espiritus o
deidades deben ser alimentados. Si Ifa dice si, el primero es



Egungun, (espiritu ancestral) entonces hay seis tipos de Egungun
conocidos por Ifa:

1. Egungun Baba El espiritu ancestro paterno del cliente
2. Egungun Alaso La deidad mascarada

3. Egungun Onimé Ifa

4. Egungun Ori Odu Sangé (el que vive en los mortales)

5. Egungun Oru Las Brujas (las de la noche)

6. Egungun lya El espiritu ancestro materno del cliente.

Cada uno de ellos seran determinados, si son ellos los que se
haran evidentes. Después de esto se necesita determinar, que se
debe hacer para alimentarlos para atraer el Uree, o alejar el Ayeo,
siempre desde lo mas simple a lo mas complejo.

Después de saber esto, todavia se necesita saber, si lo que se
debe dar sera lo suficiente para lo que estamos pidiendo. Nosotros
también preguntamos si el problema esta en la actitud, la
conducta, la evasion de algun tabu, cambios de mal a buen
caracter y demas, podemos seguir y seguir.

Esto es después de que todo se ha hecho, y se ha
determinado satisfactoriamente, que el mensaje relevado para el
cliente, en el Odu, puede ser entregado, mientras se llena su mente
con los mensajes de lbo, esto es porque |lbo es la brujula mas
efectiva de la direccion del cliente. Ibo nos da el area donde el
cliente esta. El sacerdote Ifa solo necesita seguir esa direccion
para saber que es lo que el cliente ha venido a preguntar.

Todos los ejemplos dados, no son de ninguna manera
exhaustiva, un sacerdote de Ifa debe decir, ser mas explicito que
esto, por ejemplo, si Ifa prevé Uree de riqueza, nada detiene al
sacerdote de ir mas lejos preguntando, si la riqueza sera de algun
tipo que sera utilizada para algo que valga la pena, o si sera del
tipo que sera utilizada para resolver los problemas domésticos
inmediatos. Si Ifa dice que prevé un problema de afliccion, el
sacerdote de Ifa debe de indagar, si la afliccion debe ser curada
con medicinas, con descanso, comida o sacrificio. En Ifa el cielo es
el principio de cualquier pregunta, que podamos hacer tan larga
como sea, en la linea del sentido comun.



DETERMINACION DE UREE (UREE) i AYEO (OSOBO)

SE AFIRMA CON
UREE AYEO UREE AYEO SE NIEGA ABARCA
SE RELACIONA

Ariku lja Otafunfun Ota dundun Gungun ORI
Intuicién
Ajé Ejé owo owo Gungun IFA
Conducta

Predeterminada

Aja Arun Igbin Igbin Gungun Orisha
Medio Ambiente

Omo Iku Oju Gungun Ota dundun Egun
Costumbres

Isegun Ofun Apadi Apadi Gungun Ipako
Instintos

Caédigo de conducta de un Sacerdote de IFA:

En IFA, todos los seguidores por fe, mas que por profesion,
adicionalmente, para encerrar todos los atributos de IFA, son
apoyados en sus actividades diarias, guian sus vidas por los
siguientes codigos de conducta: Honestidad, Paciencia, Humildad y
Esperanza, son los cuatro polos cardinales sobre los cuales esta la fe,
la practica y todas las declaraciones de los seguidores de IFA, que ya
descansan. Los cuatro pilares, son como las cuatro patas de una mesa
en donde todas las cosas buenas de la vida son puestas, si solo una
de las patas falla, todas las cosas colocadas sobre la mesa, corren el



riesgo de caerse. En una palabra, el regudir de IFA, debe regirse, por
los cuatro coédigos de conducta, para tener una vida tranquila aqui en
la tierra, y una muerte pacifica para ser recompensados después de
morir.

Iwa Pelé: Nace en Ogbe Oligun, Ogbe jondé qué significa Buen
Caracter La base de todo fracaso es la desobediencia.



Todo hombre esta sujeto a dos fuerzas:

i { En ellas se
identifican los

Esu siete pecados
capitales {

Malévolas—p Ajogunes represeﬁtadas por

{ Aye Eleni: EIl
dueno del
infortunio

Benévolas—» —tbo® IFA

El hombre no puede actuar con independencia de su ORI, se
encuentra a merced de estas dos fuerzas sobrenaturales, a las que
tiene que ofrecer bastante sacrificio con el fin de sobrevivir:

Ayogunes: Son espiritus malvados, todos los agentes del
infortunio, su objetivo final, es la ruina total de la humanidad. Las
fuerzas malignas, trabajan con los Ayeo (Osobos)

Fuerzas Benévolas: Vienen arraigadas a los Ibo IFA, estos ibo, son
los que el Babalawo, aplica en la consulta IFA, y su relacién u
orden de importancia, se presenta en la tabla anterior.

El necesario buen caracter del Babalawo, es la garantia de que
el ahijado se sienta protegido, y de que el propio Babalawo este en
armonia consigue mismo, con el medio ambiente, y que goce de
una buena salud, (Ariku) tanto fisica como mental y espiritual Ariku
Baba iwa, (salud Predeterminada) que literalmente significa:
Salud..... Padre...... Buen Caracter.

De Ilwa Pélé se derivan: Inu Péle................. Buenos deseos



Ikonimora............. Actitud

Amistosa
(0] 1) o T Ser Verdadero
Ifé...ieree, Amor
Ibowo Fagba....... Respeto a los mayores
lwa Pélé............. Es la isla de Suaru (Paciencia)....... Hijo de Ariku
lwa Baruru......... Es el mal caracter
Iwa Lésin.......... Es la Devocidén Religiosa

Cada uno de los principales Uree u Ayeo que aparecen en la
tabla inicial, tienen a su vez otros dependientes de ellos; asi a
continuacion, se presenta la definicion y alcance de cada uno de
ellos con sus respectivos dependientes.

Primero se examinaran los Uree 0 Ire:

Ariki Longevidad, larga vida, paciencia, salud en todos los
sentidos; posicion del individuo. Es el perfecto estado de
equilibrio, fisico social y mental, y no-solo la ausencia de
enfermedad, es el equilibrio entre el hombre y su medio
ambiente.

Existen tres agentes que son los causantes de debilitar el Ariku:
1. Vias de transmision
2. Susceptibilidad, (entre otras las bajas defensas)

3. Agentes Causantes

Un primer aliado de Ariku es IMO que representa: Capacidad,
inteligencia y Nivel académico

Nota: Si IMO es inteligencia, OMA es esclavitud, existiendo
habitualmente en Cuba confusiones con el uso de esta
palabra.

Otros Uree, dependientes de Ariku, son:

1. Imo Inteligencia (Conocimiento)



2. Ogbén Sabiduria y Jerarquia

3. Aiku Quién espanta a la muerte (o quien vence a la
muerte)

4. Irorun Veracidad, Verdadero

5. Ase Leri Facultad de la Cabeza, Memoria

Uree Aruku, se determina con la Okuta Funfun, hay que tener
cuidado si se da esta con la mano derecha del consultado, puede
tratarse de un falso Uree, o dudoso

Ajé Riqueza, Ganancia Dinero
Aje tiene ademas otros aliados que son:

1. Owo Canje, transaccién, negociaciones financieras,
honor

2. Siwaju Progreso, adelanto, avance, desarrollo, aumento

3. U'Télu Beneficio rapido de forastero

4. Isdwo Comercio

Un ejemplo de un verso en una consulta puede ser: Siwaju Ariku
Tété, que significa: Le viene un bien de Salud en Progreso rapido.
(Tété = rapido)

Aja Esposa (se identifica también con casa, trabajo y esposa) o
sea asiento en la vida
Otros Uree que se asocian con Aja son:

1. Ibuyéoko Asiento reposo (Es el primer Uree que se

pregunta cuando se va a asentar el santo
a una persona en el Ebbo de entrada)

2. Idera Tranquilidad

3. lié Casa

4. Abé ljawoé Nueva esposa Matrimonio

5. Oko TitunNuevo esposo

6. Usisé  Trabajo

Si la persona que se consulta es mujer, se pregunta en vez de
Uree Aja, Uree oko.



Omo Hijos seguidores, ahijados
Se relacionan con Omo:

1. Aléyé Beneficio de una persona no consagrada (La palabra
Aleyo se forma de A, llé y JOké que significa: A:
Quien, lle: Casa; Joko: Consagracion)

2. Silému Inmune al Peligro (Silému significa: Si: abre; ilé:
casa; mu: conocimiento) Se trata de alguien que
viene a quitarse el peligro de arriba.

Isegun:

Representa la victoria sobre la adversidad o los problemas
Otros Uree relacionados con Ishegun son:

1. Wantolékun Beneficio oculto o inesperado

2. Ishegun ota Vencer a los enemigos

3. Ishegun Osa Tiene que apoyarse en los santos para vencer
4. Ishegun Iku Vencer la muerte

Ajeo

En el caso de los Ajeo u Osobo, la descripcidn de cada uno de
ellos, asi como los de sus Ajeo asociados, se muestra a
continuacion:

lja Guerra Confrontacion y debate: Es el primer conflicto del ser
humano, que rompe su equilibrio con el medio y consigo mismo, y
a partir de aqui se generan todos su conflictos

Se relacionan con lja:

1) lja Tija Volver a caer en lo mismo, repite el problema que se
esta teniendo
2) Ona BurukuCambio de proyecto, cambio de rumbo, y destino,
camino torcido
Nuevos enfoques desfavorables, desvios.



Ejo: (Litigacion) Sentencia Reemplazo, Medidas disciplinarias,
trabajar con Ifa en el Toyale, por problemas en la conducta
predestinada. El dinero, conflicto entre las personas.

Se relacionan con Ejo6:

1) Elenu Lengua, comentarios, chismes
2) ljan ansiedad
3) lja Kurama Guerra imprevista
4) Sépé Maldicién, hacer maldicién maldecido, renegado
5) Ogu Consejo mal dado, medicina mal dada, mala
vista.
Ardn Deterioro, enfermedad, patologia, por desarmonia con el

medio, y se estabiliza a través de los Orisha
Se asocian con Arun:

1) Ar()né Energia negativa instalada
2) Egbé Paralisis, Postracion

lku Se relaciona con Uree, a través de omo, porque por lo unico
que se pone en riesgo la vida es por los hijos. En este Ayeo, hay
una desarmonia en las costumbres, esta desarmonia puede
conducir a la muerte, no solo la muerte fisica, sino también la
espiritual, depaupero, descalabro, postracion, cese de funciones

Se relacionan con lku otros Ayeo como son:
Of6: Perdida del hilo conductor, frustracion
Ofan: Ruina total, pérdida de todo lo creado, desarmonia con los

instintos, siendo necesario armonizar Ipako

(Estudio e interpretacidon de los Ese IFA “Historias de IFA”



Esé Odu

Un resumen de la tabla al inicio se muestra a continuacion,
cuyo aprendizaje es de vital importancia, para comprender
cabalmente el estudio e interpretacion de los mensajes
convincentes y proféticos en la consulta de IFA.

UREE IGBO AJEO ABARCA SE RELACIONA
CON

Aruku Okuta funfun lja Ori Capacidad

Aje owo Ejo Orumila

Conducta Predeterminada

Aja Igbin Arun Orisa Medio Ambiente

Omo Oju Iku Osayin Costumbres
(Eggun)

Ishegun Apadi Ofun Ipako Instintos

1. Cuando la persona esta falta de Arika, es porque esta en
desarmonia con la capacidad, luego surge lja, {Quien es longevo
vence la contradicciodnj

2. Cuando falta Ajé, hay desarmonia con la conducta predestinada
y surge Ejé. jQuien_tiene dinero limpio evita las acusaciones”

3. Cuando falta Aja, hay desarmonia en el medio y surge Arun

4. Cuando falta Omo, hay desarmonia en las costumbres (no
podemos indicarle costumbres a nadie que no tenemos) si faltan
los hijos, a quien le vamos a indicar costumbres.

5. Cuando no hay Ishegun, estamos en desarmonia con los
instintos y entramos en Ofan. jQuién reacciona inmediatamente,
evita la perdida!



Ejemplo: de una consulta:

Aje6 Arun I6woé Arayé
Ori oniré: Se defiende por su Cabeza:
Onisé ko: Que Onisé no demanda sacrificio

Loéwo arayé: Hay que hacer sacrificio con el medio
para evitar el desarrollo de Arayé
Léwé: Lo que la divinidd® da por influendta de la
divinidad Porla mano de esta
Lese: Al pié dé
N’ Tori: A causa de

Hay tres deidades que son de gran importancia en el sistema
adivinatorio. Estas son:

l. Onisé: Al que mandaban a buscar para dar el sacrificio

. Oniré: Defiende las causas de las personas. Es el que
defiende; seguidor de Ogun

lll. Adimu: Hijo de una esclava que vivié con el principe.
Cuando nacio, sacrificaron a la madre en el panteén de
Obatala. Hijo de Oraniyan. Adimu omo Olowoni, hijo de la
esclava sacrificada. Oraniyan, le dio a Adimu la llave de las
ofrendas a las deidades; por lo tanto Adimu, es el
mensajero de las ofrendas a las deidades.

Aladimu: Es un Adimu tapado con un pano del color de la Orisha
al cual se le hace la ofrenda.

Oni Uréé = Oniré = Agbado del pueblo IRE.

Algunas consideraciones sobre Elegba. Se reconocen tres
consideraciones sobre Elegba:

(a)Elewa: Padre del buen caracter. Poseedor del buen caracter

(b)Esu: EIl que establece el equilibrio dinamico



(c)Elegba: Quien barre, quien limpia

Por Ejemplo: En la estancia, u verso de la adivinacién, se puede
leer:

Uréé Aje Lese Elegba. Viene un beneficio dado por el buen
caracter.

Apayéra: Sacrificio con las plumas de las alas. Apayéru era el
criado que cuidaba de las aves del corral, y le arrancaba las
plumas para que no se escapasen.

Kasé 6ré: Nace en Irete Untedi, quien da facultad a la conversacion.
Este se realiza en la limpieza a todos los presentes, en un plante de
(lowo ifa kan) mano de Orula. Con el Kasé 6ro, que generalmente
no son 4 sino solo uno, se limpian a los presentes rezando: Ori ka
Esu ala igboru (Que Ori nos brinde el equilibrio del sacrificio) y
girando el Kasé 6ré6 encima de la Leri en sentido contrario a las
manecillas del reloj. En el caso particular de IRETE UNTEDI, y que
venga Ayéo se preparan 4 kasé oro para al dia siguente, limpiarse
el que recibe, el Padrino y la Oyugbona, y cuando estos se limpian,
se reza girandolo sobre la Leri, a favor de las manecillas del relol:
Ebo kafi leri ika se (Que el sacrificio bendiga la cabeza, y nos dé
facultad)

Ebbo 6sé: Miniestras, comidas crudas

Ebbo suré: Limpieza con carne, cruda o cocinada, (se
pregunta) generalmente de chiva.

Abébé kan Tutu: Echarle fresco a la deidad que lo pida, Abébé,
deidad esclava de Oya. Nace en lwory Juani, coger
plumas de las alas y la cola de un gallo que se le haya
dado a Elewa, hacer con ellas un plumero y se cuelga
sobre Elewa.

Izo’ gi tutu: Fruta fresca cogida del arbol
Izo Tuatu: Fruta fresca

Ladé igui: Flores

Wara Tutu: Leche fresca

ITA: Rodilla

ITAN: Conversacion en versos



Oj6 loni itan ni lowo ifa kan ni omode: Lo que se
escribe en la libreta de consulta (que significa), en el dia de hoy
conversacion del plan de destino del hijo:

MAFEREFUN: dar Ganancia

KAFEREFUN: Acercarse a

ADIFAFUN: Lo Profetizado para

LORDAFUN: Quien brinda progreso
BOFEREFUN: Quien con deseo dio un sacrificio.

ESTUDIO E INTERPRETACION DE LOS CAMINOS DE IFA

Los tres elementos basicos en la interpretaciéon de los caminos
de IFA son:

(a)Mito: Relacionado con la creacién de todas las cosas
(b)Leyenda: Relacionada con historias de las deidades.
(c)Fabulas: Relacionadas en general con animales,

plantas u otros
Como puede llegar el practicante de IFA, a una buena narracion:

(a)Tratar de encontrar un mensaje al consultante dentro de la
adivinacion

(b)Expresar un mensaje convincente, basado en la profecia
expuesta en la consulta

(c)Interpretar la profecia en tres tiempos : Pasado, Presente y
Futuro

Ejemplo: Ajéo ija intori elenu
Ajéo........ccoueeu.... Pasado
lja intori elenu...... Presente
Orumila Onire..... Futuro (Tiene que hacer sacrificios a
Orumila para modificar el presente, y que no
vuelva a repetirse en el pasado)

Juega en todo esto un papel muy importante, el destino GENERICO



IWA
(a)Ajameo.............. Historia Es la historia seleccionada para de ella
extraer el IPIN por la que esta pasando el personaje

(b)IPIN................ Etapa por la que pasa el individuo. Presenta la
porcion o parte de una historia IPIN basado en el pasado,
presente y futuro, es la etapa del individuo sin llegar a su Ajamé
completo; puede ser: Genérico 6 Parcial. Se puede dividir en
Uréé o Ayed; para identificarse con el Uréé, hay que hacer
sacrificios, y el sacrificio expuesto en el mismo.

(c)Kadara............ Tiene la funcion de clasificar el personaje en el
IPIN. Para entrar en IPIN, hay que entrar en Kadara.

Ebbo: El Ebbo, es por tanto, un método liturgico, para resucitar lo
que esta plasmado en un Ajamé.

Método de adivinacion con la historia de IFA.
(a)Clasificar la Historia Ajamé

(b)Dividirla en partes

(c)Seleccionar el pasaje legendario.

El Objetivo final es descodificar el mensaje linguistico dentro de
la oracién profética

Mensaje Convincente: Llevar al Aleyo al plano

Mensaje Profético: Profetizarle el futuro.

La Adivnacion se clasificaen: 1. Prélogo
2. Narrativa
3. Conclusiva.

Pasos a seguir para que el cliente pueda lograr algo:

l. Reconocer el problema

Il. Saber como eludir el Lapsus.

lll. Saber que medidas tomar para asegurar la victoria.
IV. Que el cliente acepte el sacrificio.

Que elementos a tener en cuenta: Rezos, Consulta y caminos de Ifa
(relacionados con la consulta). Asi también, se debe tener en
cuenta los siguientes aspectos:



» Nombre del cliente: Personifica al individuo con el personaje de
la historia (Oracién Profética): animal, mineral planta (cosas
vivas humanas u no humanas)

= Propésito de la consulta: Las razones para consultar IFA, deben
estar bien articuladas o deliberadas desde antes de consultar a
IFA. Todo debe ser conforme al sentido comun, bien pensadas
antes de ponerlos frente a IFA. Hay personas que hacen
preguntas tontas, para que IFA perciba el problema a su favor
(Ojo jesto no se puede hacer!). Es recomendable aceptar la
recomendaciéon de IFA, al respecto, no importa que tan
impalpable sea para el cliente. Ej: Obara fun: Aquellos que
ignoran los consejos de IFA, normalmente se arrepienten de sus
acciones tarde o temprano.

= Consejos del Adivino: Existen dos tipos de consejos, basados
en el propédsito de la consulta: Consejos espirituales y no
espirituales.
Espiritual: Es normalmente en forma de sacrificio o ritual que
sera ofrecido por el cliente, todo tipo de ofendas son posibles,
desde un baso de agua hasta sacrificio de animales.
No Espiritual: Incluye la paciencia, la perseverancia, cambio del
medio donde se desenvuelve, (ojo: Si el cliente contintia con la
problematica nos daremos cuenta que el sacrificio prescrito no
fue el adecuado). El Awo que sepa diagnosticar correctamente
los sacrificios apropiados que acompaiian cada Odun:
a) Uno es para el Awo, ser capaz de analizar todos los

problemas del cliente.

b) Tener la capacidad de resolver los problemas diagnosticados

= Reaccion del cliente: Este plantea si el cliente acepta o no las
recomendaciones del Awo. En este caso nos encontramos varias
situaciones distintas:

a) Los que realizan el sacrificio y se abstienen ante el tabu.

b) Los que se niegan a ofrecer los sacrificios y abstenerse ante el
Tabu.

c) Los que niegan los sacrificios, realizan los rituales y se
abstienen ante el tabu



Estos clientes se llevan la recompensa que aquellos que
realizaron el consejo del Awo. El cliente tiene que tener la misma

decision que el Awo.

Ejemplo: En el siguiente poema de Ifa se dice:

Osa Roso
Osa irosum Difafun akatampé Lo profetizado para el dedo
pulgar
Tu se onikimi ika Quien es la fuerza principal
de los dedos
Akatampo o si mi El pulgar ya no esta
Awo ku dié bembé Toda Ila mano resulta
inofensiva.

En esta consulta se puede profetizar, que la mano es el cliente, y

esta Ayeo a la falta del dedo pulgar.

En este otro poema: Es un poema indicado para ser préspero, para

brillar como la Luna.

Irosum Oworin (vidas no humanas)

Emi ola nile Yo deberia triunfar en la

ciudad donde vivo

Emi ola foko Yo deberia triunfar en el

pais donde vivo

Difafun Osupa kirimu Lo profetizado para la luna llena

Ti yo jojé oluo rodo Que debe ser honrada con el titulo de
lluminadora.

Un resumen de la consulta de su Ifa, y sus elementos

participantes se muestran a continuacion.

IGBOS: Sen los determinantes o Iranse
v

v
v Oraculo del deseo (del Orinu)



Oraculo de Ori (Quien en tiende los deseos)

Expresa los problemas con su aparicoén
Representan 41 combinaciones.

Se uiilizan para hacer mas pricisas las adivinaciones
Su FUNCION ES ENVIAR MENSAJES

Son 16 tipos de Igbos: pero aqui ponemos algunos ejemplos
de ellos.

Okuta : Funfun y Dundun

Owo

Igbin

Oju

Egungun

Apadi

ANANENANAY

3

*

e

*

%

*

oo

*

b

*

33
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Okuta — Funfun: Piedra blanca que espresa, nivel académico,
capacidad, conducta predeterminada, intuicion humana,
problemas de la cabeza, perdurabilidad por lo que representa su
estructura mineral, larga vida, lucha por la superviviencia,
Representa la Guerra.

Okuta — Dundun: Piedra Negra, representa la negatividad, lo
obscuro, el obstaculo, dice NO, en el caso que Egungun dice Sl

Se plantea que la primera deidad que bajé a la tierra, fue Ogun,
por la guerra de las piedras.

Uree de Okuta: Si el Uree de Okuta es con la mano derecha del
consultado, esto puede representar un Uree Falso, o dudoso.

Uuree con Okuta Funfun



LOS ANIMALES PARA EL SACRIFICIO: Los animales para el
sacrificio se agrupan en cuatro
categorias:

Ratas: Roedores, jutia, conejo, topos

Aves: Animales con plumas

Bestias: Animales de cuatro patas mamiferos, incluye al hombre
Peces: Anguilas cocodrilos serpientes, tiburones, camarones
ranas.

Cuando se personifica en el poema profético, del camino
seleccionado, cualesquiera de estos animales como clientes, no
puede ser utilizado como sacrificio (Representa como se sacrificara
al propio cliente) Existen Odu donde los animales no hicieron el
sacrificio, y por ese motivo resultaron que tuvieron los conflictos
que el Odu le senalaba en dicho camino, en este caso si pueden ser
objeto de sacrificio.

El siguiente rezo, es el que se realiza, cuando presentamos el
Opele y los Ibo a la frente del cliente cuando vamos a iniciar la
consulta.

Orunmila o gbé o akinosa Orunmila usted escucho a
Akinosa

Balogun lode orun Oficial del cielo

Oluoran lode owo El conocido en la ciudad
de Owo

Arihin ruhunu El que observa todas las
cosas

O gbo ohun to wi 6, iwo lawo Usted escucho lo que el
cliente dijo en silencio

Iwo lawo Usted es el que todo lo
sabe

Emi logberi Yo soy un ignorante

Ohun to wi iwo lo gbo emi o gbo Lo que el dijo fue escuchado
por Usted, yo no

Lo he escuchado.
Biotatiriniowio Digale con exactitud lo que Usted
escucho



Ma firé pebi ma tibi pere No llame a lo bueno malo
ni a lo malo bueno

Iwaju opén o gbé Delante del tablero Usted escucho.
Eyin opén o gbo Detras del tablero Usted escucho
Olomu lotun un Olukanran losi Hacia la
derecha, la izquierda
Arin opén o gbo y el Centro del tablero Usted escucho
Atiwaye ojo atiwo orun Abra el aire en el cielo.
O ka ori o te e moye Difafun Que la cabeza
de la persona se bendiga con la

Profecia de

PARA ROMPER LOS VIENTOS SE REZA:

ATl WAYE Bendicion del dia
ATl WA ORUN Bendicion de la noche
UREE LODE Bendicion del espacio.

AGBO ORUN TI OWUJI Para aquel que habla guiando

LOS PUNTOS EN EL TABLERO SON:

+
Leri opon
Norte
Aarin Olorunkana
Ate wa osu opon Este
Oeste

Ese Opon (Sur)



Nangaré 6
Nangaré 6: Quien con su facultad se provee de energia.

En las ceremonias del culto yoruba, esta presente este
dialecto, algunos de nuestros hermanos, no conocen el concepto
del Nangaré 6, él porque se realiza, y lo hacen solo porque asi se lo
ensefiaron los mayores. Sin intentar poner en juicio un
mandamiento de nuestra religion, que es el respeto a los mayores,
que por haberse consagrado primero, han aprendido y laborado
mas, y por ende una mayor experiencia del culto Ifa, sin embargo,
nadie ha explicado realmente, (ni siquiera los mayores), el
concepto filosofico del Nangaré 6. Investigando sobre el tema, nos
pudimos dar cuenta, que el Nangaré 6 no es nada mas que un
desayuno en la tierra Hausa, la cual colinda con Ibo. En Hausa, el
calor es insoportable, por lo que le han dado el calificativo de (Ina
Barausa). En esta regidn, esta situada la tribu de los Aramale.

Cuenta la historia, que esta tribu no creia en ninguna deidad,
solo adoraban al sol (Orun), a los Eegungun, (ancestros), y a la
tierra (aiye), y por ende, era a estos, a los que se le hacian
sacrificios. Los nativos tenian la costumbre, de todos los dias
antes de salir el sol, reunirse, la mayoria de los componentes de la
tribu, en un lugar indicado, la cual era una especie de plaza, (por
llamarlo de alguna manera), y hacer dicha ceremonia, llevando cada
uno de ellos una igba (jicara). Para beber. Se colocaban grandes
cazuelas calzadas con tres piedras, en la arena, con un preparado
en el interior, que contenia agua, eko (maiz molido), miel, etc. A
este preparado, se le llamaba guengué. Los nativos, tomaban con
la igba de la cazuela, pedian bendiciéon al sol, y bebian, dando
gracias por el desayuno mananero; le ponian una igba a eégungun,
(ancestros), y asi iban desayunando poco a poco.

El preparado del Nangaré 6, puede variar, por ejemplo, en
Egbado, Takua, Arataké y Sanga, tienen distintas aplicaciones usos
y formas de preparar. Cuando a este preparado se le echa Efun
(cascarilla), Oti (aguardiente) iyob6 (azucar de caia) lo utilizan para
aplacar algunas deidades, al igual que cuando se le agrega
prodigiosa (Ewe dundun), Bleo Blanco, (ewe tete), verdolaga
francesa, manteca de cacao, se utiliza para limpiar la casa, y con
otros ingredientes hacian el Seketé un tipo de vino para otras



deidades. Todo esto se realizaba, a tenor de las guerras que
sostenian los yoruba, con las tribus de otras regiones.

Nangaré 6:

Es una ceremonia preliminar antes de efectuar cualquier tipo de
Itan solamente de nacimiento, tiene también otro uso, aplacar las
divinidades (ltutu) para baldear en la casa, donde se denomina
(wawa ilé) y como ofrenda a ciertas y determinadas divinidades. En
donde mas se adoran estas divinidades son:

Ososi Eguado (aqui se le llama Séketé)
Shango Oyo.
Oja Takua

Angaju  Takua
Yemaja igbara
Eggun Aramalé

Rezo: para poner a las deidades: Sakette moti sawé. Eegiingun Odu
Irosun Osa



Nangaré 6:
Guenge: Este es nombre que recibe el preparado que
conforma este desayuno ritual, estando formado por:

Eko: Especie de tamal de harina de maiz,
envuelto en hojas de platano.
Oyin 6 Lijobé: Miel o azucar

Efan: Cascarilla

Omi tutu:  Agua fresca.

Oti Aguardiente o Ginebra.

Ewe dundun: Siempre viva.

Ori Manteca de Cacao (solo cuando se quiere

aplacar a Obatala).

Este preparado, se echa dentro de una jicara, grande, que se
calza con arena, con el Odu otura meji, y calzado con res piedras;
esto se debe ubicar en un lugar donde le Sol, y ahi es donde
empieza el ritual. Se debe utilizar un pafo rojo, que representa la
energia, positiva del sol, y la canasta, para literalmente atrapar el
Sol dentro de la jicara, y su contenido, y nos de iluminacion
espiritual. Hay que verter un poco del contenido alrededor de Ila
jicara, para refrescar la tierra.

Paso No.1 Después que se coloquen todos los implementos,
hay que rendir homenaje al Sol, tierra, ancestros, con la Mojugba, y
darle cuenta a estos, de la conversacion que van a tener las
deidades con los seres terrenales, y los consejos que deben de
seguir dados por los adivinos (sacerdotes de Ifa).

Paso No.2 Se introduce una jicara pequeia, dentro del
contenido del preparado, y se lo presentamos al Sol, pidiéndole
buen augurio. Se bebe una parte del contenido de la jicara, y el
resto se vierte en el suelo alrededor de la jicara mayor.

Paso No. 3 Solo lo deben beber los que van a recibir el Ita y
los adivinos.

Cuando se prepara para la casa, se utiliza Ewe: Verdolaga
Francesa, o Bledo Blanco (Ewe Tete). Canto para la limpieza de la
casa:

Aja 6 Aja o iroko oba ilu aije.En su trono esta aja 6 viendo al rey de
la casa o rey de la tierra.



El Guenge, se coloca en una Igba, que va calzada con tres Ota
(piedras), las cuales previamente se ponen a comer con:

Eggun: preferentemente de color negra
Orunmila: preferentemente de color
amarilla

Osun: preferentemente de color blanca.

La razén por la cual se echa Guengue alrededor de la Igba,
es para refrescar la tierra. Ela pafo rojo, para que el sol venga a
través de este a meterse en la igba, este se considera como una
llave imaginaria para que el sol viaje a la igba. La canasta es para
atrapar al sol, para que no salga con el mensaje del Odu que se le
proyecta al cliente. Arriba de la canasta se deja una igba para el
que llegue tarde. El guenge solo lo prueban los Babalawos y los
que estan recibiendo. Se le pone una igba con guenge a Orunmila u
otra a Egun, en este ultimo para aplacar y buscar signos buenos y
frescos.
Cuando el Obi da O’Kana, se le enciende una itana, para que la
energia llegue, si la pide, sino falta algo.

Rezo al Nangaré 6:

Guia: Nangaré, Nangaré.
Coro: Nangaré 6

Guia: Ina tatu mbe Laiyé que la candela que viene a la tierra sea
fresca.
Coro: Nangaré 6 Ina tuta mbe Laiyé

Guia: Olérun la wa adé El sol viene a la jicara.
Coro: Nangaré 6

Guia: Olorun imolé Olorun casa de luz
Coro: Nangaré 6



Guia: Ka ka fena ma ‘foya  Que la influencia de la candela no nos
ciegue.
Coro: Nangaré 6

Guia: ibé kéji omo Olérun  EIl doble espiritual hijo del sol
Coro: Nangaré 6

Guia: Agumola omo Olérun Agumola, (La estrella brillante) Venus,
es la hija del sol
Coro: Nangaré 6

Guia: Olorun Oloju Que el sol nos dé la vision
Coro: Nangaré 6

Guia: Ka ka feté mélorun Con prisa amanecimos con el sol.
Coro: Nangaré 6

Guia: Agokoribo Ladé 6 Permiso a quien lleva la corona
Coro: Nangaré 6

Guia: Guenge imolé La mezcla divina de la casa de luz.
Coro: Nangaré 6

Guia: Ori Eko imole Sara — eko en la tierra, nuestra luz
Coro: Nangaré 6

Guia: Manja mo Foyu Que el desayuno no nos nuble la
vision.
Coro: Nangaré 6

Nota: La igba que usamos con el agua, debe quedarse al lado del
Guenge.

Después que hacemos esta operacion, separamos tres (3)
jicara con este contenido:
1. Va para el trono de Eegungun
2. Para la deidad que va a tener la conversacion.
3. Se pone encima de la canasta para el que llegue tarde lo pruebe.

El pano rojo se le presenta al sol diciendo:



Aso lorun k6 ma ja Asé lorun ké ma ja El pano al sol
Alafi teté kun itan le da constantemente la apertura,

cubrimos rapido para su conversacion

Aso lorun ké ma ja

La canasta se le presenta también al sol:

Agban wa na sé

Agban wa na sé La canasta nos da la facultad
Agban, Agban, Agban wa na sé.Giranos alrededor de la luz.
Después giramos alrededor de la jicara, el contenido y se canta:
Kai, Kai, Kai imolé Giramos alrededor de la luz

Se tapa la jicara con la canasta, y se canta:

Elufé ni ado, Elufé ni adé  El espiritu de la luz esta en la jicara

Elufé a la’do imolé El espiritu esta apareciendo en
jicara como
Elufé ni adé imolé la luz. El espiritu esta en la jicara.

Se coloca la jicara encima de la canasta y se canta:

Olorun niré Awo. El sol da beneficio al adivino.
Sasasa Malekun en cuanto acabemos

Eni adasé abelona le suplicamos

Fufufu Olérun al sol

Olérun bo si 6 que nos bendiga.

Hasta aqui la ceremonia del: Nangaré 6

Otura Niko:

Rezo:

Oniko Lowa 6 El mensajero Oniko quien

Abé si aiye va a recibir la suplica de la tierra.

Awo ke tansé afefé lorun adivino que conforma los mensajes

la

Y lo envia a través del viento hacia el

cielo.



Difafin erun lo profetizado para la hormiga.

Ti 6 nlo si ‘le Orisa oké Cuando fue a la casa del Dios de la
Agricultura.

ljéré:

Orisa oké6 didé Baba Kare ‘le EIl padre que nos levanta, dueio de
su casa.



Egbé, (El doble espiritual)

Cuando nos vemos Otura Osa, preguntamos que si Egbé
quiere algo. Si dice que si, se le prepara un Adimu en un plato con
una calabaza y distintas frutas:

—®  Se le vierte por encima Epo
derretido

@)

 Frutas
+ + +
00 0 | |
| 0 | 0 0 0
| 0 | | >
| | I 0 Se le da Coco y se le
pregunta hacia donde va: rio,
mar, pié de arbol, manigua, y
la hora en que se hace esta
ceremonia.
Rezo a Egbé:
Ojosi Ojon Be si oyo El dia esta amaneciendo.
Awala nitosi lahin El planeta acompana la luna.
A koba tabu ni siguayu alagbé El cantante se queda por
detras del tambor.
Difafun borokirin 6 aye  hicieron adivinacion para las

fraternidades de la tierra.
Abafun borokirin orun La fraternidad del cielo.

Borokirin orun Keeye taye ote no deja sufrir a la fraternidad
de la tierra.
Borokirin orun agbami tayentelo ayudame que la fraternidad de

la tierra esta sufriendo humillacion.



OBI ABATA (el oraculo de Obi Kola)

O sé bi ‘le Quien en la casa con facultad pregunta

|
‘ —» Casa
—» Preguntar

—p Faculta
—» Quien

Obi es una nuez de Kola femenina:
Agboén: Se refiere al coco utilizado en Cuba como oraculo

Segun el coco muestre su cara al caer, sera:

(>  Obirin Obi
P

Okurin ako

Un ejemplo: Le estamos dando Coco a Yémoja, y nos sale la letra
Eta awo

OOO Etawo, en este caso el coco ya da

afirmativo, porque
Hay tres Obirin, presentes. Si se tratara de Sangé, también se dice
que es positivo, ya que se refiere a las tres mujeres que tuvo
Sango. Esto se refiere, si lo que estamos preguntando con el Coco,
se trata de Nacimiento, unificacion de personas.

Ahora bien, en el caso de Sangd, nos encontramos:

B Que cuando estamos preguntando por

guerra, disputa, conflicto y la respuesta es Okanna, la respuesta es
afirmativa con Alafia no hay conformidad, y falta algo. Con Etawo
falta algo, y con Eyife, siempre hay equilibrio en todos los casos.

El oraculo de Abata, es regido por Osu que es en este caso el
Dios de la adivinacion (La Luna) El primero que dio a conocer este



oraculo fue Biagué. El tenia tres hijos y un hijo adoptivo. Biagué les
enseno a sus hijos el oraculo de Biagué.

Agbén: bajé a la tierra con Ejiogbe, y se comunica con inpori
(dedo del pie) de ahi que cuando se esta en un Itan, se le coloque
un Ewegbén (pedazo de coco) en el dedo del pié, si es hombre en
el derecho, y si es mujer en el izquierdo.

En Otrupén Oworin: Nace que el coco rodo por el suelo lleno de
orgullo, por eso es que se da el coco en un plato, y se debe tirar en
una estera, un pano o en el mismo plato, pero nunca en el suelo.

EXPLICACION GENERAL DEL ORACULO DE APATA

oo Oyeku (Quien llama la muerte) Es el mayor
entre las cinco posiciones del Coco. En el hablan las deidades mas
espirituales como: Egungun, Sangé, Osaiyin, Oro, y Orisa Elegun
(Yansan, Yewa, Oba), tambien Oduduwa, esta posiciéon es oriunda
de IFA, e implica equilibro. En esta posicion, hay presencia de una
entidad espiritual positiva o negativa.

Otrupon worin es el dueio de Oyeku porque aqui el coco se
puso de color negro por orgulloso. La fase de la luna que lo
representa es la Luna Nueva.

SO® O Okan na Uno que se expande

|
—>

Expandido
» Uno

Segunda letra del coco en jerarquia el dueno de esta letra es
Alakentu (primer hijo de O sé bi ‘le) o Biague. En esta posicion,
habla Esu, Osayin y Abita. Nace en Owirin Otura,( Oworin
Alakentu). Tiene el poder de la muerte. Luna Geviosa Negativa.

Cuando sale esta posicion, cuando le vamos a ofrecer sacrificio
a Esu, anuncia que él esta presente. O cuando le vamos a dar coco
a Osayin, anuncia también su presencia. Y que todo es positivo.



Rezo:
Alakentu Ti n’ sawo okannaQuien tiene el poder de Okanna
Oni Alabara iku tiene el poder de la muerte.

Vocabulario:

Agbodn Coco

Awegboén Parte o pedazo (uno de los pedazos que forman la vista)
Kini Que es

Melo ni cuanto

Tani que cantidad.

La letra Okanna se puede leer:

Awegbon eta dundun okan funfun tres pedazos negros y un
pedazo blanco.

OCOO® Eji (Fé) Satisfecho

Tercero en jerarquia, regido por Alakenta, segundo hijo de O sé
Bi ‘le, nacié en Obara Meji, y fue el que establecié los cambios, es
el dueio de otité (verdad). La luna es cuarto menguante. Significa
el equilibrio total 2 Obirin y 2 Okurin. En cualquier caso, todo esta
bien y Satisfecho. Implica buenaventura.

Rezo:

Alaketa Ti n’ sawo Ejife Quien tiene el poder de Ejife

O ni agbara odédo tiene el poder de la verdad.

SIGI®)

Etawo tres caen Cuarto en jerarquia (tres que caen o

tres que adivinan) regido por Alakesi amigo de Esu nace en Oworin
Sogbe y también habla en Odi Bara (idi Ba ‘ra). Luna Gibasa
positiva. El dueiio de esta posicién es Ogunda.

Rezo:
Alakensi Ti n’ Sawo Etawé Quien tiene el poder de Etawé
Oni alagbara dara ti buro. Tiene el poder del bien y el mal.



OOOO Alafia Felicidad

Quinta posicion de Agbén. Esta regida por Adiatoto; el hijo
adoptivo de O se Bi ‘le Nace en Eyiogbe, representa la guerra, que
no hay presencia de nada, a no ser que sean (Obatala, Asojano,
Olokun. Ori) divinidades blancas.

Rezo:

Adiatoto ti n’ sawoé Alafia Quien tiene el poder del bienestar
O ni agbara ire tiene el poder del beneficio.

Rezo: Para echar agua al coco O sé Bi ‘le

Boro boro mo ‘fa irete ‘okun re Inmediatamente amanece el dia
lluvioso

Irete ya ma ya masa amanece y se va la obscuridad pronto
continua el tiempo
Difafun gbemi lo profetizado para la sequia

Lola tise omo okurin irodan cuando su hijo varén esta en la
tierra.

Rezo para O sé Bi ‘le
Odu uree obi awo adiatoto difafun Alaketa Figura

bendecida y secreto de la nuezde Kola, Adiatoto, lo profetizado
para

Alaketa

Odu uree obi awo adiatoto difafun Alaketu Alaketu

Odu uree obi awo adiatoto difafun Alakesi Alakesi

Obi atanu ko ma ye Alaketa El kola tiramos
constantemente para

preguntar Alaketa
Obi atanu ko ma ye Alaketu Alaketu



Obi atanu ko ma ye Alakesi Alakesi

Owo mi a la ebé obi ifa awo con mis manos le pedimos al
kola ifa awo

Antes de Tirar el Coco:

Guia: llé mé pé A la casa yo invoco

Coro: A péye nosotros preguntamos para invocar

Guia: A pé Ye owo nosotros venimos a invocar dinero
A pé Ye omo nosotros venimos a invocar hijos

A pé Ye Ariku Baba iwa nosotros venimos a invocar salud
Predeterminada

ODU DE IFA (LA GEOMANCIA)

En el cielo es una cosa, y en lo terrenal es otra; de ahi que el
Odu de Ifa conste de cuatro secciones:

La vibracion de los Odu de Ifa, es una forma de identificar solo
con la apreciacion del Odu, la problematica que puede presentar un
cliente en una consulta de Ifa. En el ejemplo del Odu IDI IWORIN, se
puede apreciar esta vibracion.

Expansién
4+—

I1 Ori (Cabeza) En este caso se muestra
una vibracion de Contracciéon A
expansion, que significa un buen
desarrollo de la inteligencia, de
Pensamientos positivos

I I Plexo Solar (Salud) Caja toracica, es por donde la
energia fluye donde el Odu se
puede deteriorar, es la
maquinaria que influye en el
Odu, a convertirse en Benéfico o
Maléfico



I Ori Inu (Deseo) Ego terrenal, (es lo que el
hombre trata de encontrar. Si
hay desarmonia, el personaje es
un frustrado. Es el espiritu
interno del ser humano, el Yo de
cada cual.

I I Inpori (Espiritualidad) Los
pies, La armonia en el Inpori se
logra siempre que estemos en
armonia con el doble espiritual.
Base del Odu

1 G B Expansién (Odu de Ifa)

I It Contraccién (Casa de la luz)

I ¥— Contraccion

II HB— Expansion

Geomancia, escritura en la arena. Cuando tefamos, y nos queda un
Ikin en la mano escribimos II. Cuando nos quedan 2 Inkines

escribimos I.

Esto quiere decir, que cuando escribimos Idi Iworin, en la
mano hubimos de sacar: Iworin Idi.
— p Ojiji (sombra celestial) de Idi Iworin

II I I 1II
I IT II I
I IT II I
II I I II

Las flechas hacia arriba y hacia abajo del primer cuadro
significan: Si se contrae el deseo, hay falta de espiritualidad. Si
hay desarmonia en el plexo solar, hay que armonizar Ori, para

eliminar esa desarmonia.

En el siguiente ejemplo, podemos analizar:

+
II I 'Bien Ori se expande

I I > La Salud esta en contraccion
I I— El deseo también esta en contraccion



I II— Inpori esta en contraccion.

La oracidén profética y convincente es: Uree abilona lese Egun jalé
Abilona: Caminos abiertos
probabilidades

Nos indica que hay que armonizar los deseos a través del sacrificio
a Egun para eliminar la contradiccion en inpori, y de esa manera,
lograr la armonia del cliente.

+ Ayeo Ofo lai tosu n’tori Ori
I II En este otro ejemplo, hay en primer lugar que
armonizar Ori, para
I I eliminar el Ayeo Ofo el cual presenta el sujeto
I I
I 1II

REZOS A LOS 16 MEJIS

LOS ODUN
+
Eji Ogbe
Es el inico Odu que se le dan sacrificios dobles
Nombre en el cielo: Omo ni borogho
Hijo de Moremi
Odu de fuego (la energia asciende y desciende)
Lo rige el sol.

Lo B |
bd ] e e

Rezo: (Con este rezo, Orumila organizo la tierra)

Orunmila ni Odi  Orunmila dice

Elese mese mo ni odi Que cada cual debe escoger su

propio camino

Elese mese oni ko yo digo que cada cual puede escoger su
propio camino

Mese fire ko baja El dice que con 20 Cauries cogen su linea
y no pueden terminarla



+ Oyeku Meji

II 1II dos que se escapan de la muerte

II 1II en el cielo se conoce como: Edu olu Kpere
oju mona

II 1II Femenino

II 1II Odu de agua lo rige la luna (Osu)

Odu que hizo adivinacion a la luna, a la sombra y a la

muerte.

Rezo:

Koo Koo igi balé La rama del arbol toca al suelo

S’aga relo ri gerégé corta la rama suavemente

Difafun ojin Lo profetizado por Ifa para la sombra

Difafun oko Lo profetizado por Ifa para la rama de la
palmera.

+

II 1II Baba Iwory Meji

I I Nombre en el cielo: Eji koko ji worin

I I cuatro ojos respaldan una figura

II 1II signo de agua rige Venus (Aguala) la

estrella perro

Agula mba osu rin nwon sebi aja ni ise: Venus se mueve con
la luna y se supone que sea
su perro. Habla de visiones
espirituales y materiales

En Iwori Meji: La problematica esta en el plexo solar: y en Ori

inu: La energia asciende y desciende.

Rezo:

Eruko lori mundin mundin Un mago tiene buena cabeza
pero no tiene seso

A la weji koko que el hizo Ifa para Iworin Meji

Eji wori ti nl’o sode ojo nwon Cuando fue a la tierra de

los ojos hicieron

Niki



Orun Meji sacrificio espiritual con

Eyin meji dos huevos.
+
I I IDI MEJI
II 1II Fue el guerrero del cielo, es un signo
de tierra, femenino
II 1II lo rige el planeta tierra. Se le da de
comer a la tierra Egun
I I 2 Frometas: 2 Tierras.
Reza:
Wa ni hin ara orun Vengan aqui familiares del cielo
Ki idu ara won n’ le que no lo rechacen los que estamos
en casa
Difafun Egun Lo profetizado para Egun.
+
I I IROSUN MEJI Apejo iku (Que llama la muerte)
I I Aqui se establecio el ELENINI y se
dio a conocer
II 1II Signo de fuego, se le da de comer a

ELENINI a través de Esu.
II II ELENINI deidad del Obstaculo y las Limitaciones.

Rezo:
Ebiti jawo La muerte se presenta y golpea
Fatija lolé 16 difafian koje niran con su pecho, quien

alcanza Ifa para el titulo
Ti o n sokun a la ilogun tiene descendiente. Cuando ella
lloraba
Ti o si ngbawa abiripon porque no podia tener hijos o0
colgados en la

Espalda.

Owonrin Meji



+

I IIEn el cielo se conoce como: Abgan Meji awo rin
rin

I II Awo del sonido con sus dos canastas

I I Es un Odu de agua.

I I

Rezo: Afororo Aforofo si ‘le oki t ‘fa  Quien habla en
lo alto es quien lo Reciben con Ifa
Difafun agangara odé le Poka Lo profetizado para

quien reprocha

Claramente a alguien, quien
viene a

La tierra a cortar la rama de
los arboles

+
I I Obara Meji
II 1II Se conoce en el cielo como: Jea
m’ Fi hee. Déjenme
sentarme en
II 1II Paz. Signo de aire
II 1II

Rezo: 010j6 Lojo Lenu apala Durante la lluvia, se
extiende ocupando la
Poka mi ni Difafun Obara calabaza, lo profetizado
para el rey del cuerpo,

Nota: Lenu = Lengua.



+
I II Okanran Meji: Signo de tierra

II II Opon feré Eji Feré (doble
consagracion,
coronado dos veces)

I1 I1

I I

Rezo: Ogbé Ki enila ki ighér6 Una vaca vieja no

habla

E weje jinbini lorun esin mira el virtuoso cuello
decorado del caballo

Difafun bi polé ti osomo Lo profetizado para el
hijo de Orunmila

Bibi Orunmaila

Nwon niki orugbo Ellos le dijeron que hiciera
sacrificio

Ni tori nilo si oro para que no fueran al campo

Ki olo ma bo fa Ellos deberian sacrificar por Ifa



RI

Humano segun los yorubas esta compuesto de
siguientes partes.

ARA: Cuerpo fisico o visible.

OJlJI: La sombra, acompana al ser humano adonde quiera
que va, lo mismo es su amigo que su enemigo. Quien no
tenga sombra esta muerto.

EMI: Es el aliento, la respiracion, el soplo de la vida que
anima al cuerpo. Es el oxigeno que oxida la sangre y
produce el calor necesario para la vivencia celular...

OKAN: el corazén, es el responsable de mantener todas las
partes del cuerpo vivas llevando el liquido vital(sangre)
cargado de oxigeno y de alimento a estas..

ORI: La cabeza: es la que piensa y ordena al ARA los
movimientos y acciones, asi como ordenas todas las
funciones vitales y es el contenedor de ORI INU.

ORI INU: Esta catalogado como el espiritu interno del ser
humano, es él YO de cada cual, es la parte mas importante
y ademas invisible de la existencia. Hace independiente a
cada uno de los humanos. Ori sera afectado por dos
componentes de ara: él estomago (ipin jeun) y los érganos
sexuales (obo ati oko), ambos lo pueden llevar a perder el
control.

OPOLO: el cerebro es el que acumula a través de los anos
los conocimientos que necesitara Ori para la comprension,
el conocimiento y la inteligencia aspectos que utilizara
para el mejoramiento de su desenvolvimiento dimensional.

IPAKO: Cerebelo: parte que gobierna las acciones de ara.
No siempre actua en conjuncion con opolo, pues se ve
influido por ipin jeun y obo u oko.
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ABIBO: Es el orisha que enseino a los hombres a trabajar y
a mover los miembros. Vive dentro del cerebro y es de la
familia de Ori. Se compone de dos partes: akinkin otun olo
orun abibo (hemisferio derecho cerebral) y osin olo orun
abibo gongo orun (hemisferio cerebral izquierdo).

Cita el odun Ogbeyonu:

EBITI EGBAKE NIl YEDI PEE A DIFA FUN ORISHEEKU
OMO OGUN, A BUFUN RILEEMERE OMO IJA, A DIFA FUN
AFUWAPE TIl SHOMO ORUNMILA.

Es una trampa que se cierra de pronto, lo profetizado
para orisheeku; el hijo de ogun, para orileemere el hijo
de ija (el orisha mas pequeino del pantedn yoruba) y lo
profetizado para afuwape el hijo de orunmila.

Esta historia refiere cuando los tres personajes bajaron a
aiye (la tierra) para escoger su Ori o cabeza. Los dos
primeros se apuraron y fueron donde ijala (el constructor
de cabezas) para que se las diera y al no encontrarlo
escogieron las primeras que vieron, las cuales cuando
comenzé a llover se deshicieron. Afuwape, el hijo de
orunmila fue al llamado de su padre e hizo el sacrificio
prescrito por este y fue donde ijala y pudo encontrarlo y
este le dio la mejor cabeza del mundo.

Solo la obediencia a nuestros Orisha y ancestros y la
paciencia nos dara el triunfo definitivo.

Debido a cambios quimico organicos del cuerpo humano
(solo se hara mencién, pues es un secreto grande de Ifa)
se estableceran tres campos magnéticos definidos en el
cuerpo humano. Dos de ellos: positivo y negativo que iran
desde cada hemisferio cerebral hasta los pies y en forma
invertida haciendo la figura de un ocho y encontrandose
en el ombligo donde a su vez estara el centro de gravedad



y donde se unen ambas cargas (segun la ley de krichoff;
en un punto donde se unen dos o mas corrientes la suma
algebraica es cero).

Esto es llamado por los yogas aura y por los chinos: las
fuerzas del YING YANG. Estas cargas son positivas y
negativas y van del mas-menos 1 al mas menos 256 (odun
de ifa-positivo-negativo; iré o osogbho o ayeo) y seran
alteradas en cada individuo por: zona geografica, persona
a su alrededor, animales, naturaleza completa, comidas
que consuma, colores, etc. La tercera fuerza es una fuerza
que rodea al cuerpo y va en sentido contrario a la rotacién
terrestre y crea a su vez un campo magnético de atraccién
que es la que hace que el alma u ori penetre a través de la
mollera del nino(es la trampa a que se hace referencia en el
rezo, pues una vez que penetra es encarcelada, cierra con
los anos y solo podra salir por la boca con el ultimo
aliento) y comienza a gobernar dos hemisferios separados
del cerebro por lo que seria como romper en dos un
articulo del periédico o una pancarta musical, no se sabe
en definitiva que es y esto se ve en el odu.

IROSUN MEJI: ARIRO SOWO GINI GINI MOKO IRAWO
BESE LEYIN ERAN OJU IMO KIRAWO MATU ERON SE.

Que narra cuando irosun meji fue a pedir mejorar su
destino y se encontré con elenini la deidad del infortunio y
alli le hizo sacrificios y cuando bajo rapido hacia tierra y
esta darse cuenta que la habian timado, ya que Olodumare
habia oido gracias al ebo las suplicas de mejorar el destino
de irosun meji, lo persiguidé y solo pudo introducir su dedo
indice en lo que hoy es el orificio donde se encuentra la
medula espinal, olvidando asi el ser humano en el
momento de su nacimiento y entrada del espiritu al cuerpo
de lo que ha sucedido en las vidas anteriores.
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Ori entonces se hallara entre dos hemisferios cerebrales
separados, Hacen un triangulo y segun la capacidad e
interés de aprendizaje del individuo, haran que los
hemisferios sean mas o menos funcionales, dando esto
mas capacidad a ori en analisis y razonamientos. Es como
los programas que le dimos a una computadora, mientras
mas memoria y programas tenga, su funcionalidad sera
mayor,.

Cita Ogbe di:

OGBE DI PEPERE LODAFUN KORI TI O KUNLE TI O
YANWA TI ELININI Cerrado copiosamente, fue Ilo
profetizado para ori cuando se arrodilla y escoge su
destino y vence sus obstaculos. Se cree que en el
momento de nacer y entrar ORI INU en ORI, la persona
arrodillada (posicion fetal) ya escogié su destino y los
obstaculos comenzaran a frustrar la llegada a orun orere.

ORI INU: a su vez se subdivide en dos partes: ORI APERE
y APARI INU.

ORI APERE: Es el camino predestinado en la tierra que
seguira cada individuo.

APARI INU: Este sera el comportamiento o caracter de la
persona, el cual en definitiva mejorara o empeorara su ORI
APERE o predestinacion en su paso terrenal. Si su APARI
INU es bueno, entonces podra llevar las vicisitudes de la
vida en paz y conformidad, podra aminorar los pesares,
esquivar los tropiezos, aminorara las consecuencias
negativas, no le dara importancia a las cosas materiales
que solo nos acompanan por un corto tiempo, pondra todo
en funcion de la espiritualidad y su capacidad de adaptarse
al destino preconcebido lo llevara a la felicidad que radica
solo en despojarse de los sentimientos impuros que
opacan el poder interno de cada cual y son estos: la



vanidad, el odio, los celos, el egoismo, la maldad, el
rencor, etc. Si es asi, habra logrado el termino denominado
IWA PELE que es la paz interna y el control de ORI APERE
alcanzando asi el estado de ORUN RERE, que es el cielo o
la dimensidn de las divinidades, es decir se convertiria en
un ORISHA, que es el verdadero objetivo de quien procesa
la religion de IFA, cosa esta que no se les explica a los
interesados en nuestra religién y por ello existen muchas
confusiones y decepciones. Para tener en cuenta que
ocurriria en el caso contrario al anterior, tendriamos que
hablar sobre lo que llaman los catélicos: diablo. El diablo
no existe, el diablo es una metafora de una condicion
maligna originada por la incapacidad de algunos o muchos
individuos en adaptarse a la capacidad total de su ORI
APERE o destino. Al no adaptarse a su destino, recurriran
a malas acciones para obtener ganancias materiales, esto
seria: el robo, la maldad, la estafa, la muerte, etc. A sumo
grado tendra un APARI INU destructivo. Ifa dice: IWA RE
LAYE YIl NI YOO DA O LEJO; nuestro caracter en la tierra
proferira sentencia contra nosotros.

Estos malignos seran los llamados araiye, que seran los
espiritus impuros encarnados que pondran a prueba
nuestro APARI INU, en el paso por la vida. Quien su APARI
INU este en desacuerdo con su ORI APERE obtendra el
estatus de ORUN APAADI., que es una dimension de
sufrimiento y alli esperaran cuando mueran hasta que les
llegue el turno de regresar a la tierra, aiye, que es el
camino donde pasamos las pruebas y segun vayamos
mejorando nuestra espiritualidad iremos alcanzando los
distintos niveles de orun hasta alcanzar el final ORUN
RERE. Ifa dice que la tierra es un mercado, el cielo es
nuestra casa. Los animales serian un ejemplo para
nosotros a seguir, pues la jicotea se conforma con nadar
en su agua y alli encuentra su alimento y lo hace bien, pero



nunca se le ocurre volar como el aguila, asi como el aguila,
vuela alto y veloz captura su presa donde quiera, pero no
le da por meterse a nadar en el agua ni comer lo que come
la tortuga. La inconformidad es el peor enemigo de APARE
INU y a su vez si APARI INU se echa a perder, nuestro ORI
APERE sera un desastre.

Ori ya escogiéo antes de llegar a tierra y penetrar en su
nueva morada (cuerpo) un destino y este debera ser
cumplido. Al llegar a tierra como dijimos anteriormente, se
pierde la memoria de lo que juramos cumplir a modo de
rectificar nuestros pecados pasados. Si la persona desea
hacer otra cosa que no fue lo que decidié en oru, entonces
la vida se convertira en un caos y vendra el sufrimiento.
Entonces es que entra a hacer funcion el orisha tutelar a
través de un asentamiento y un ita, el cual le dira al
individuo la forma de vivir que escogié y que debe hacer
para superar los obstaculos a que sera sometido y que el
mismo escogié. De nada vale que una persona se asiente
osha si en realidad no va a cumplir su destino, pues es ori
el que decide que hacer o que no hacer. Cualquier duda
que la persona tenga acerca de una decision que este
confusa para el, entonces entra en efecto el oraculo de ifa,
el oraculo de Orumila eleripin, quien fue el testigo de ori en
Oru. A esto se debe que los itases de orisha e ifa tenga una
similitud exacta en su conversacién.

Los distintos niveles seran alcanzados asi sea logrado el
avance de espiritualidad de cada individuo. Estos podran
lograrse de dos maneras: el sufrimiento o el conocimiento.
Este ultimo hara innecesario la utilizacién del segundo.
Con el conocimiento nos daremos cuenta que:

¢En que se diferencia un mercedes Benz de un otro auto,
en que tiene lujo? Es absurdo, pues ambos nos llevaran a
un mismo sitio de la misma manera. ¢ En que se diferencia



una marca de ropa a otra, la marca? Su funcién es la
misma: taparnos el cuerpo.

Cual es la diferencia entre una casa de miles de miles y
una de poco dinero: el tamano? Las dos nos sirven para lo
mismo: no coger sol, protegernos de la lluvia y otras
inclemencias del tiempo. ;Un rico come mas que un
pobre?, Acaso no siente el mismo placer sexual con una
pareja, siente dolores corporales, les afligen distintas
enfermedades no se afligen por las mismas relaciones
interpersonales. Para todos es lo mismo. Lo mismo se
debe sentir un pobre ambicioso, que un rico ambicioso,
ambos se frustran al no poder conseguir un objetivo, la
diferencia esta solo en los niveles de ambicion, pero el
grado de frustracion es el mismo. Rico no es aquel que
tiene todo sino aquel que siente que nada le falta.

Debemos pensar que Olodumare doto a cada cual de
virtudes y defectos y como por ejemplo los pajaros, todos
tienen plumas, pero tienen diferentes picos y patas y sus
formas de alimentarse son diferentes, ningun zunzun se
puede alimentar como aguila ni ningun aguila puede vivir
como el zunzun, que sucederia?.

Si nos ponemos a pensar en que radica la razén por la
cual, vamos todos a las escuelas, tenemos un idioma
comun alli, nos alimentamos basicamente de lo mismo y
recibimos las mismas lecciones en las distintas materias,
por que es que todos no razonamos igual y somos
capaces de transitar en la vida por un camino similar, tener
las mismas actuaciones, alcanzar los mismos niveles y
dirigirnos correctamente etc. Por que se graduan cientos
de profesionales y solo unos pocos crean o inventan algo
importante? ;Dieron clases diferentes? No.



La respuesta a estas preguntas es facil: Todos los seres
humanos tienen una espiritualidad diferente que va desde
el primer nivel hasta el noveno. Cada espiritu segun el
nivel alcanzado al momento asi sera su razonamiento y
comportamiento. Existen nueve orun o nueve dimensiones
y cada alma viviente las veces que ha estado en la tierra
seran los diferentes niveles que haya alcanzado si su ori
ha sabido llevarlo hasta ese grado, pues a veces deben ser
repetidos.

Es por los diferentes niveles de espiritualidad el porque a
veces hablamos o aconsejamos a alguien y no nos hace
caso y es porque al tener diferentes niveles espirituales es
como si no entendieran el idioma con que se les habla y
nos perdamos el tiempo, no nos escucharan. Los labios de
la sabiduria solo se abriran para los oidos que estén
preparados para escucharlo.

ORI APERE o destino tiene tres subdivisiones mas y son
ellas: AYANMO IPIN: Es lo que no puede ser cambiado del
destino: donde nacimos, nuestros padres, nuestra
condiciéon social, etc. AKUNLEYAN; Es el pedido que se
hace al pasar de ORUN A AIYE nuevamente. Este pedido
sera sobre la base de superar la existencia anterior y
rebasar los niveles hasta el noveno ORUN. Esto sera
hecho ante IJALA MOPIN el que construye las cabezas y
su testigo sera Orumila eleripin. En ese momento seran
acordados los diferentes obstaculos y facilidades con que
estara llena nuestra proxima venida. Alli se establecera;
tiempo de existencia, AYANMO en general, etc.
AKUNLEGBA: Estas seran las circunstancias que
apoyaran los sucesos que nos ocurriran de forma natural y
acondicionaran el cumplimiento de AKUNLEYAN.



Los dos utlimos, o sea Akunleyan y akunlegba podran ser
modificados por APARI INU en la forma anteriormente
descrita.

A este mejoramiento ayudaran los diferentes sacrificios de
toda indole que haremos, tanto religiosos como naturales.
Con los sacrificios a los orishas, las deidades nos
apoyaran en nuestros deseos de alcanzar una meta,
eliminar los distintos araiyes, evadir los llamados oshos
(brujos) y eleiye (brujas), en resumen, poder vencer a este
inmenso grupo que conforman a ELENINI (la divinidad del
infortunio y de los obstaculos que siempre trata de que
Apari inu se eche a perder y por ende triunfar sobre ORI.

Elenini radica en el cerebelo del hombre, es el que ejecuta
la accidn fisica y ori radica en el cerebro, es quien piensay
analiza. En multiples ocasiones vemos que la accion fisica
no es la aprobada por ori y que después de ejecutada nos
damos cuenta del error, es cuando elenini se va por
encima de ori y entonces el hombre baja la cabeza en senal
de frustracion y cuando sucede que el cerebelo o eshu ni
ipako obedecieron el poder de ori, el hombre levanta la
cabeza en senal de triunfo.

El sacrificio natural parte de nuestro razonamiento, pues el
90 por ciento de los problemas que aquejan al humano
provienen de el mismo. Por ejemplo: si no estudiamos,
nuestro salario va a ser minimo, si tenemos mal
comportamiento, robamos, etc.,, iremos preso, si
consumimos alcohol o drogas nuestra salud sera
quebrantada, si tenemos 20 hijos, vamos a ver de que
forma los mantenemos y si nhos casamos con una pareja
no adecuada, imaginen los acontecimientos futuros.
Realmente si nos sacrificamos podremos obtener las
cosas que deseamos sin buscarnos otros problemas. Si
estudiamos hoy obtendremos manana buen empleo y
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veremos que fue factible el sacrificio que se hizo de
deshacernos de algunos pequenos deseos para lograr algo
mayor.

Casi todas las personas culpan a los demas o a las propias
deidades incluyendo al mismo dios, cuando veremos que
nosotros somos los primeros responsables y como dice Ifa
en Oshe fun: LA MALA SUERTE NO EXISTE, LO QUE
REALMENTE EXISTE HA SIDO QUE NO FUIMOS LO
SUFICIENTEMENTE SABIOS.

Ademas de los sacrificios o eboses, debemos obedecer los
EWO o prohibiciones de comidas, pues se dice que los
ewos son los elementos con que ijala mopin moldeo
nuestro ORI y por tanto no debemos consumirlas a riegos
de no solo enfermar sino que las cosas no nos salgan
como estimamos.

La mejor aliada de APERI INU o nuestro caracter es
SUURU, la paciencia, es el padre de IWA PELE, el bueno
caracter.

Cita el odun ogbeyonu que antes de bajar a aiye, Orumila
le mando a eye (la sangre), sokun (el llanto), orin (la risa) y
a suuru (la paciencia) que hiciera ebo y solo las dos
primeras lo hicieron rapido. Es por eso que lo primero que
se ve acompanando al humano es la sangre antes de salir
este del utero de la madre, después seguidamente
comienza a llorar. Los dos ultimos hicieron el ebo mas
tarde, pero mas completo, es por eso que el nifio a los 42
dias comienza ya a reir y después tendra que armarse de
mucha paciencia para aprender a caminar, a comer, a vivir.
Y solo se desterrara la sangre y el llanto si somos capaces
de evadir los obstaculos y araiye.

La salud de la persona es importante, pues de acuerdo a la
salud asi sera mas duradera la estancia en la tierra y



aumentara el chance de mejoramiento espiritual antes de
morir.

Es importante destacar que a medidas que el humano
adquiere mas espiritualidad en una vida, acorta Ila
permanencia del mismo en ella, es decir mientras mas
buena sea la persona, menos tiempo durara en la tierra,
pues ya esta lista para pasar a otro Orun (Owonrin bosa).
En esto se basa la frase yoruba que dice: IKU LO Bl OSHA;
el muerto pare al santo, refiriéndose al hecho de que al
morir aquella persona que ha alcanzado el estado supremo
de iwa pele adquirira la categoria de orisha, cada
dimensién acabara muriendo la persona hasta asi llegar a
la ultima fase.

ORI INU requerira de vez en cuando un sacrificio con
vistas a fortalecer mas su permanencia y fuerza en nuestro
interior. Para esto se sacrificaran todo tipo de alimentos
que nosotros mismo consumimos independientemente de
sacrificios de cuadrupedos y de aves que deben ser
selectivamente de color blanco, jovenes y muy sanos. Es
muy comun que se confunda el lamado OBORI o rogacién
a ORI INU que es el que hacemos anteriormente referencia
con rogacidén de cabeza refiriéndonos solo a la cabeza en
si, son dos principios muy dificiles de diferenciar,. Pero la
cabeza se cura con medicinas y se ordena con la
obediencia mientras que a ORI se le invoca para obtener
mas su asistencia y poder.

ORI LO RI DA ENI ESI ORIDAYE ORISHA LO NPA NI | DA
ON PA ORISHA NI | DA Bl ISHU ON SUN AYE MA PA TEMI
DA KI ORI MI MA SE ORI HEHE KI O MA GBA BODE.

Ori es el creador de todo Antes de que el mundo
comenzara El es el orisha (ser supremo) quien puede
cambiar Nadie puede cambiar al ser supremo Es el orisha



quien lo cambia a uno, igual que se asa un hame. Aye, por
favor no interceda en mi destino Mi ori, no me dejes
convertirme en objeto de burla No permita a lo malo
echarme a perder mis asuntos.

Ori es el mayor de todos los orishas y todos los orishas le
sirven a él como guia al paso por la vida.

Ori es mayor que el mismo orisha tutelar, por esto cada
vez que se hace una ceremonia o ritual de cualquier indole,
primero se hara obori para saber si ori esta de acuerdo en
lo que sé esta haciendo. Es muy comun ver que al hacer
alguna de estas preguntas, el ori da Okonran y pregunta si
quiere miel o cualquiera de estos elementos, cuando
realmente ori no esta aceptando lo que quieren hacerle.
Hay que estar muy claro en esto. Los orishas deber servir
a ori, ori no es quien sirve a los orishas. Ori hace sacrificio
a los orisha para que lo apoyen a dar cumplimiento
correcto de su destino, no a modo de sumisién. Siempre
que se haga ebo a los orishas con sangre debera darsele
parte de esta a Ori. Si se le da a orisha sin darle a ori, no se
ha hecho nada. Al unico orisha que se le pone al saludar la
frente en el suelo y después se besa es a Orumila, puesto
que él fue en el odu baba Ejiogbe quien le dio a ori el poder
de direccién, Orumila es eleri ipin, el testigo de la creacién
y de ori. Es el quien define que orisha tutelar apoyara a ori
en su trabajo terrenal.

ORI ISHESHE (el designado), ORI AKOKO (la primera
cabeza), ORI OORO (la cabeza del amanecer), con estos
tres nombres se le conoce al orisha prototipo de todos los
ori del mundo. Este prototipo representa la correccién, el
camino correcto, la guia de todos los oris. Dicho prototipo
se representa por una figura cénica construida en cuero y
forrada con 41 caracoles, en su interior debera tener
elementos conjurados con los cuales fue construido



nuestro ori por ijala mopin y dichos elementos son los
llamados ewos de nuestro odu. A su vez esta figura cénica
ira dentro de un receptaculo también en forma coénica.
Nuestra cabeza siempre comera con este orisha y a él
seran dadas las primeras oraciones junto con Orumila. A la
muerte, a este orisha se le haran ceremonias especiales de
despedida pues es el Unico orisha que nos acompana de
orun a aiye y de aiye a orun.

ORI NIKAN LO TO ALASAN BA ROKUN BI MO BA LOWO
LOWO ORI NI N O RO FUN IRE GBOGBO Tl MO BA NI
LAYE ORI NI N O RO FUN ORI MI, IWO NI

Es ori solo quien acompana sus devotos a cualquier lugar
sin virar atras Si tengo dinero, es a mi ori a quien ruego Mi
ori fuiste tu Si tengo hijos en la tierra Es a ori a quien tengo
que orar mi ori fuiste tu Todas las cosas buenas que tengo
en la tierra Es a mi ori a quien ruego Mi ori fuiste tu.

Quien crea que las deidades los van a apoyar en actos
injustos e impuros esta equivocado.

Cuantas veces hemos escuchado la frase: si no quieres ir
preso debes hacer ifa o osha. Y realmente en vez de gastar
ese dinero y seguir haciendo lo mismo por lo cual al final
ira preso mas rapido, seria aconsejarlo que no hiciera nada
y que dejara de hacer lo malo en que esta incurriendo y asi
no ira preso de ninguna forma. En numerosas ocasiones
las personas acuden a una adivinacion de cualquier indole
porque quiere o desea algo. Acto seguido el adivino sin
preguntar ni siquiera si esta en su destino, comienza a
elaborar formulas a modo de complacer a la persona, pero
al final los resultados son nulos. ;Que sucedi6?.
Simplemente que en destino de una persona no esta
contado como cumplido dicho deseo o capricho.



Cual es el papel del sacerdote de ifa o Babalawo para
poner un ejemplo: Simplemente nuestro papel es acortar o
alargar los periodos de destino, aconsejar la forma de
llevar su problema de una manera mas cémoda o légica o
acelerar las cosas buenas y aminorar las malas, siempre
contando por supuesto con el apoyo del ori de la persona,
pues de nada vale que una persona vaya al medico y no se
tome la medicina o no haga lo que el medico ordeno,
nunca se curaria, no significando esto de que el medico es
una basura y no sabe. A modo de ejemplo, para que
entiendan pondriamos que: Una persona X tiene en su
destino que a los 18 ainos tenga un accidente y se fracture
una pierna, que se case tres veces; una a los 20, otra vez a
los 40 y otra vez a los 50 y por ultimo a los 80 adivina los
numeros de la loteria. ;Que podriamos hacer? .Pues
mediante eboses, pasariamos el accidente hacia los 80
anos, si a esa edad no se cuida o se hace algo, seguro se
accidenta. En el caso de los tres matrimonios, no hay
quien quite los tres, pero si se puede acortar el sufrimiento
de dos matrimonios infructuosos y llegar rapido al ultimo
que seria exitoso.

Seria entonces: se casa a los 20, se divorcia a los 21, se
casa a los 22, se divorcia a los 23 y ya aqui sigue con el
ultimo. Y en cuanto a la loteria, con 80, seria absurdo,
podemos trasladarlo a los 30, pero si en el destino no
hubiese ese punto, nunca lo obtendria, pues entonces, si
fuese asi como asi, el primero en obtenerlo seria el mismo
adivino, ¢no cree usted?

El sacerdote de Ifa u Orisha es un beneficiado de
Olodumare, que ya teniendo su grado espiritual apto para
terminar esta vida, se le da la facultad de vivir mucho mas
tiempo para que enseife a sus nedfitos a adquirir un
comportamiento similar a él. Todo sacerdote de ifa u



orisha es un profeta de Olodumare para el mejoramiento
espiritual el es una guia, es un maestro del espiritu.

El ori del sacerdote es un ori lider, es un ori que guiara a
los demas por el camino correcto, pero, para poder guiar a
otro ori, se necesita tener el propio en buen orden. Como ir
a casa de alguien para resolver un problema, si el propio
adivino tiene lo mismo o esta peor que el. Para dar hay que
tener, no se trata de tener riquezas, pues sabemos que el
Babalawo hace un voto de pobreza ante odu, pero si no
debe de carecer de los valores elementales de rigor, no
excesos, pero tampoco carencia. El awo de Orumila debe
ser un modelo de persona en cuanto a su ética y su moral.
Como decir a alguien que no consuma drogas, si el propio
adivino lo hace, o que no robe, o que no maltrate a alguien,
etc.

A veces hay resoluciones de problemas que solo con un
consejo seguido se resolveria y en vez de esto lo que le
dicen hacer ifa u osha, sin siquiera explicarle a la persona
que es esto, pues el nedfito confundido se piensa que al
tener los Orisha lo podra todo, hara lo que quiera a su
antojo, dominara, etc. Ifa es un modo de vivencia, no es un
modo de sobrevivencia.

Saque usted sus propias conclusiones de que lo ha estado
haciendo hasta ahora. Siempre hay tiempo de recapacitar,
para eso tenemos a Orumila que es el conocimiento (IMO),
la inteligencia (AGBON) y el entendimiento (OYE). E ifa
dice en Otura niko. ; La riqueza mas grande que puede
tener una persona es su inteligencia, su conocimiento y su
entendimiento.

ORI Capitulo Il
Teniendo en cuenta que los Yorubas tienen una fuerte
creencia religiosa debemos dar por hecho a la vez que
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creen en la existencia de lo que podriamos llamar poderes
SOBRENATURALES. Para los yorubas estos poderes
sobrenaturales son los que afectan la vida del hombre ya
sea para lo bueno como para lo malo.

Como hemos dicho en el anterior capitulo de ORI, para
el yoruba él haber elegido un buen ORI para su destino en
la vida es primordial. El hecho de haber elegido un buen
ORI no es mas que una habilidad potenciada para guiar por
buen camino los sucesos de la vida y que el esfuerzo
ayuda o estorba o impide es debido a los hechos o
poderes sobrenaturales. En otras palabras, los yorubas
creen que quien tiene un buen destino elegido sera
ayudado por poderes sobrenaturales. Si se trabaja duro
sucederan cosas exitosas en sus vidas, sin embargo
quienes han elegido un mal destino puede que en su vida
no sucedan cosas exitosas, excepto para aquellos que
cumplan los sacrificios suficientes para hacer buenos los
defectos d sus cabezas.

Para el pueblo yoruba los PODERES
SOBRENATURALES estan divididos en dos tipos, los
positivos y los negativos. Los poderes positivos a su vez
estan divididos en dos, uno son los ORISAS (dioses) y los
otros los ANCESTROS (orun). Los poderes positivos
ayudan y guian al hombre en su vida diaria, estos incluso
pueden llegar a estar molestos con los hombres si estos
descuidan sus deberes tanto hacia otros hombres como
hacia los propios poderes sobrenaturales.

A través de ORUNMILA tanto los dioses como los
ancestros nos comunican el como y él porque (la razén)
del enfado o molestias que estos tienen con los hombres.
Cuando ellos estan “enfadados” siempre podremos
reconciliarnos con el correspondiente sacrificio.
Generalmente podemos decir que tanto los dioses como



los ancestros no trabajan en contra de los hombres sino
que estos miran por los intereses de los mismos y son
estimados y considerados como amigos, protegiéndonos
de los poderes sobrenaturales negativos.

Asi como los poderes positivos se dividen dos lo
mismo ocurre con los negativos, en los cuales
encontramos dos tipos los cuales son denominados
AJOGUN (poderes belicosos enemigos del hombre) y
ENIYAN 6 ELEYE (denominados comunmente Brujas). Asi
como los poderes positivos trabajan a favor de los hombre
los poderes negativos juegan el papel inverso parando
temporalmente la realizacién del destino del ser humano.

El AJOGUN mas importante que podemos encontrar
es IKU (la muerte) quien es responsable de poner fin a la
vida del hombre, a continuacion encontramos a ARUN (la
enfermedad) quien es responsable de las desgracias y
enfermedades del hombre, también aparece EGBA
(invalidez) quien trae la paralisis al hombre y por ultimo
OFO (pérdida) quien destruye o se lleva la prosperidad
fuera de la vida del hombre. Estos AJOGUNES trabajan en
contra de todos y cada uno de los intereses del hombre a
todas horas y continuamente, sin embargo los AJOGUNES
pueden ser reconciliados con sacrificios.

Los ENIYAN los cuales son conocidos también como
hemos dicho anteriormente como ELEYE (pajaros) debido
a que ellos creen ser capaces de asumir la forma de un
pajaro siempre que ellos necesiten trabajar en contra de
los intereses del hombre. (Esto quedara demostrado en
otro capitulo de ORI). Los ENIYAN no tienen otro propésito
que el de destruir a los hombres y sus propiedades, ante
esto podriamos decir que son ENEMIGOS constantes del



1

hombre. Triste es decir que contra los ENIYAN apenas hay
cosas para defenderse, un sacrificio apenas puede
ayudarnos cuando ellos estan listos para herir. Un hombre
tiene y esto es muy cierto y quizas lo mas efectivo en
contra de las accion de los ENIYAN su ORI.

Existe la creencia de que los hombres tienen dentro de
los poderes negativos amigos y enemigos y esto es debido
a los conflictos desarrollados en el pasado y en el presente
por estos. Este conflicto existente es causado por el
encuentro de los intereses desarrollados entre los poderes
positivos y los poderes negativos en cuanto a lo que
podriamos llamar la regularizacién de las relaciones del
hombre. Los conflictos existentes entre los poderes
positivos y los negativos es un tema fascinante el cual
trataremos en diferentes momentos en nuestra web, no
obstante estos conflictos los encontraremos en algunos
ESE IFA, como ejemplo de lo que decimos al término de
este segundo capitulo acerca de ORI pondremos un
ejemplo.

La traviesa figura de ESU aparece muchas veces entre
los poderes positivos y los negativos. ESU es considerado
por los yorubas como el dios trapacero, quien es
considerado en mayor o menor medida dependiendo de
que nos favorezca o no. Aunque ESU pueda ser
considerado que se encuentra en la zona de los dioses, no
siempre realiza favores a estos.

ORI CAPITULO Il

EJIOGBE A TRAVES DEL SIGUIENTE ITAN NOS REVELA
DE COMO ORI (LA CABEZA), LLEGO A OCUPAR UN
LUGAR PERMANENTE EN EL CUERPO.

EL AWO QUE HIZO ADIVINACION PARA LA CABEZA,
ORI OMO ATETE NI IRON (en adelante llamado ORI) SE



LLAMABA AMURE, AWO EBA ONO (que significa aquel
que vivié en Orun).

Orunmila invito a Amure a que hiciera adivinacién para
él acerca de como llegar a tener una fisonomia completa,
porque ninguna de ellas (las divinidades) tenia una cabeza.

Se le dijo que hiciera sacrificio con cuatro nueces de
kola, cazuela de barro, y una esponja de jabon. Se le dijo
que guardara las nueces en un lugar sagrado sin partirlas
porque un visitante inconsecuente vendria mas tarde a
hacerlo.

Ori (cabeza) también invita a Amure para hacer la
adivinacion y se le dijo que sirviera a su angel guardian
con cuatro nueces de kola las cuales el no podia costear,
aunque se le senalo que solo comenzaria a prosperar
después de realizado el sacrificio.

Luego de realizar su propio sacrificio, Orunmila dejo las
cuatro nueces de kola en su lugar sagrado de ifa como se
le habia dicho que hiciera. Poco después esu anuncio en
orun que Orunmila tenia cuatro bellas nueces de kola en
su lugar sagrado y que estaba buscando una divinidad
para que las partiera.

Encabezadas por ogun, todas las divinidades visitaron a
Orunmila una tras otra, pero él le dijo a cada una de ellas
que no eran lo suficiente fuertes para partir las nueces de
kola. Ellas se sintieron desairadas y se alejaron de él
molestas.

Hasta el mismo Orisanla visito a Orunmila pero este lo
obsequio con distintas y mejores nueces de kola,.
Senalando que las nueces en cuestion no estaban



destinadas a ser partidas por él. Como. Se sabe que
Orisanla nunca pierde la paciencia o calma, este acepto las
nueces de kola frescas que Orunmila le ofrecia y se
marcho.

Finalmente Ori decidié visitar a Orunmila, ya que el era
la unica divinidad que no habia tratado de partir las
misteriosas nueces de kola esencialmente cuando ni
siquiera podia permitirse comprarlas y que eran con lo que
se le habia requerido servir a su angel guardian.

Entonces se dirigié rodando hasta la casa de Orunmila.
Tan pronto como Orunmila vio a ori acercarse rodando a
su casa, sali6 a su encuentro y lo entro cargado.
Inmediatamente Orunmila cogié la cazuela de barro, la
lleno de agua y uso la esponja y el jabon para lavar a Ori,
luego de secarlo, Orunmila llevo a Ori hasta su lugar
sagrado y pidié que partiera las nueces de kola porque
desde hacia mucho estas le habian sido reservadas.

Luego de agradecer a Orunmila su honroso gesto, ori rezo
por Orunmila con las nueces de kola para que todo lo que
este hiciera tuviera cumplimiento y manifestacion. A
continuacién Ori utilizo las nueces de kola para orar por el
mismo para tener un lugar de residencia permanente y
muchos seguidores. Entonces Ori rodé hacia atras y
arremetidé contra las nueces de kola y estas se partieron
con una ruidosa explosion que se escucho a todo lo ancho
y largo de orun.

Al escuchar el ruido de la explosién, todas las otras
divinidades comprendieron de inmediato que finalmente
habian sido partidas las nueces de kola del lugar sagrado
de Orunmila y todas sintieron curiosidad por saber quien
habia logrado partir las nueces que habian desafiado a



todos incluso a Orisanla. Cuando posteriormente esu
anuncio que habia sido ori quien habia logrado partirlas,
todas las divinidades concordaron en que la cabeza era la
divinidad indicada para hacerlo.

Casi inmediatamente después, las manos, los pies, el
cuerpo, el estomago, el pecho, el cuello, etc. quienes hasta
entonces habian tenido identidad especifica, se reunieron
todos y decidieron irse a vivir con Ori (la cabeza), no
habiendo comprendido antes que esta fuera tan
importante, juntos, todos levantaron a la cabeza sobre
ellos y alli, en el lugar sagrado de Orunmila, la cabeza fue
coronada como rey del cuerpo, es a causa del papel
desempenado por Orunmila en su fortuna que la cabeza
toca el suelo para demostrar respeto y reverencia a
Orunmila hasta el dia de hoy. Esta también es la razén de
que a pesar la mas joven de todas las divinidades,
Orunmila sea la mas importante de todas ellas.

Ejiogbe es la divinidad patrona de la cabeza, porque fue
él en orun quien realiza el sacrificio que convirtié a la
cabeza en el rey del cuerpo.

Ejiogbe ha resultado ser él mas importante olodu de
Orunmila en la tierra a pesar de que originalmente era uno
de los mas jovenes. El pertenece a la segunda generaciéon
de los profetas que se ofrecieron para venir a este mundo
para mediante el ejemplo, hacerlo un mejor lugar para los
que lo habiten. El fue muy caritativo tanto cuando estaba
en orun como cuando vino a este mundo.

Ori

A KUNLE A YAM EDA



A DAYE TAN
OJU NIKAN NI

Nosotros elegimos nuestros destinos en el cielo (bajo a
supervision de nuestros ancestros) Pero cuando llegamos
a la Tierra Nosotros llegamos a ser impacientes.

Las diferentes adivinaciones de los Yorubas son
conocidas a través de diferentes nombres, entre estos
encontramos a AYANMO (eleccién) 6 IPIN (destino
adicionado) 6 KADARA (la adivinacién para el hombre) 6
IPORI (la camara de la cabeza).....

ORI (dentro de la cabeza) es el simbolo de la libre
eleccién de la CABEZA, que segun los Yorubas cada uno
recibe en el cielo. El destino y la magnitud de los sucesos
que le ocurren a una persona en la tierra van ligados a la
cabeza y a su vez al tipo de cabeza que él eligié en el cielo.

Esta creencia de los Yorubas la podemos ver y entender
a su vez en los dichos de ellos, esto que decimos ocurre
en el siguiente verso:

ENI T'O GBON
ORIE L'O Ni O GBON
EEYAN TI1 O GBON
ORIIREL'ONIiO GO J'USULO
El que es prudente hace cosas prudentes por su Ori. El
que no es prudente no hace mas que insensateces, como
una pieza de YAM para su Ori.

En otro verso encontramos lo siguiente:

EEYON O FE K'A RERU K'A SO



ORI ENI Ni 1 SO NI

A la gente no le gusta ver a un hombre liberado de sus
cargas. Las cargas de un hombre las alivié su Ori.

Los Yorubas estiman que ORI es uno de los dioses de
su panteén, mas aun, quizas de los mas importantes pues
para ellos se puede caracterizar de cierto puesto que Ori
es un dios de todos. Aunque algunas personas tienen mas
devocion a Ori dado que esta mucho mas conectado con
los problemas personales de cada persona que el resto de
los Orisas que son para todos los hombres. Dado que Ori
es un dios culto y apropiado para cada yoruba, aqui
tenemos algunas referencias de la apropiacion de Ori en
ESE IFA, por ejemplo de lo dicho anteriormente tenemos:

WON Ni K'IYANDA ORUBO
K"O SI BORI ARAA RE

lyanda pregunto para hacer un sacrificio. Apropiado para
su Ori.

WON Ni Bi MO BE DELE

KI N WEWO OGAA MI NU TENINTENI

N W APO AGBIVA OGAA MI NU TENINTENI
N P’ADIE OKOKO BORIi Ml APERE

Yo pregunte que hacer cuando llegara a casa

Yo debia lavar cuidadosamente los palmiches sagrados
Yo debia lavar mi bolsa de adivinacién persistentemente
Y ofrecer una gallina en sacrifico a mi Ori.

Orumila quien es realmente el comunicador de los
deseos de los dioses. Un intermediario también para Ori,
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quien lo denomina ELERI IPIN (testigo de la eleccion del
destino de cada hombre). Esto que dice ORI es debido a
que Orumila esta presente en el cielo cuando cada hombre
elige su destino y asi Orumila a través de Ifa comunica a
cada persona en la tierra los deseos de su Ori.

Todos los destinos de las personas han sido decididos
en el cielo, esto esta considerado vital para la consulta del
sistema de Ifa, para asi poder saber los favores o no
favores que cada Ori da a su persona, siendo su Ori capaz
de allanar el camino. Por esto el sistema de adivinacion de
IFA es un factor importantisimo en la vida de los Yorubas.
Hablando claro podemos decir que una persona cuando se
consulta esta escuchando todos los deseos e su Ori y de
otros dioses, comunicando los sacrificios o soluciones
pertinentes. La funcidon de los dioses es la de ayudar a ORI
para que este guie a cada persona en el destino de su vida.
Cuando un hombre rechaza a su ORI este no puede ser
cambiado por otro, ni ayudado por los dioses ya que estos
también tienen su propio ORI el cual los dirige en su vida
diaria. Por ejemplo de esto que halamos lo tenemos en un
ESE IFA donde el propio Orunmila se consulta para
conocer los deseos de su ORI. En el siguiente pasaje de
ESE IFA encontramos:

IKU ARUN OFO EGBA ESE

GBOGBO WON Ni NYO ORUNMILAA wO
WON NWi PE OJO KAN

NI AWON O PA A

NI ORUNMILAA BA GBE OKE IPORIl RE KALE

Muerte, enfermedad, pérdida, paralisis y maldad Todos
nosotros comenzando en Orunmila. Ellos dicen que un dia



ellos le mataron. Orunmila, después se sent6 frente a sus
instrumentos de adivinacion listos para consultar a su ORI.

NRIKAN LO DERUBA ORUNMILA
LOBAWALE _ -
6 BI OKE IPORIl RE LEERE WO

Algo espanté a Orunmila, El se fue a casa, Y consulto a su
IPORI sobre esto.

Si analizamos el verso, vemos claramente, todo lo
expuesto anteriormente acerca de ORI en este primer
capitulo de los siete que dedicaremos a escribir sobre este
fascinante tema que incluso los propios Yorubas asi lo
creen

ORI Capitulo Il

Teniendo en cuenta que los Yorubas tienen una fuerte
creencia religiosa debemos dar por hecho a la vez que
creen en la existencia de lo que podriamos llamar poderes
SOBRENATURALES. Para los Yorubas estos poderes
sobrenaturales son los que afectan la vida del hombre ya
sea para lo bueno como para lo malo.

Como hemos dicho en el anterior capitulo de ORI,
para el yoruba el haber elegido un buen ORI para su
destino en la vida es primordial. El hecho de haber elegido
un buen ORI no es mas que una habilidad potenciada para
guiar por buen camino los sucesos de la vida y que el
esfuerzo ayuda o estorba o impide es debido a los hechos
o poderes sobrenaturales. En otras palabras, los Yorubas
creen que quien tiene un buen destino elegido sera
ayudado por poderes sobrenaturales. Si se trabaja duro



sucederan cosas exitosas en sus vidas, sin embargo
quienes han elegido un mal destino puede que en su vida
no sucedan cosas exitosas, excepto para aquellos que
cumplan los sacrificios suficientes para hacer buenos los
defectos d sus cabezas.

Para el pueblo yoruba los PODERES
SOBRENATURALES estan divididos en dos tipos, los
positivos y los negativos. Los poderes positivos a su vez
estan divididos en dos, uno son los ORISAS (dioses) y los
otros los ANCESTROS (orun). Los poderes positivos
ayudan y guian al hombre en su vida diaria, estos incluso
pueden llegar a estar molestos con los hombres si estos
descuidan sus deberes tanto hacia otros hombres como
hacia los propios poderes sobrenaturales.

A través de ORUNMILA tanto los dioses como los
ancestros nos comunican el como y él porque (la razén)
del enfado o molestias que estos tienen con los hombres.
Cuando ellos estan “enfadados” siempre podremos
reconciliarnos con el correspondiente sacrificio.
Generalmente podemos decir que tanto los dioses como
los ancestros no trabajan en contra de los hombres sino
que estos miran por los intereses de los mismos y son
estimados y considerados como amigos, protegiéndonos
de los poderes sobrenaturales negativos.

Asi como los poderes positivos se dividen dos lo
mismo ocurre con los negativos, en los cuales
encontramos dos tipos los cuales son denominados
AJOGUN (poderes belicosos enemigos del hombre) y
ENIYAN 6 ELEYE (denominados comunmente Brujas). Asi
como los poderes positivos trabajan a favor de los
hombres los poderes negativos juegan el papel inverso



parando temporalmente la realizacién del destino del ser
humano.

El AJOGUN mas importante que podemos encontrar
es IKU (la muerte) quien es responsable de poner fin a la
vida del hombre, a continuaciéon encontramos a ARUN (la
enfermedad) quien es responsable de las desgracias y
enfermedades del hombre, también aparece EGBA
(invalidez) quien trae la paralisis al hombre y por ultimo
OFO (pérdida) quien destruye o se lleva la prosperidad
fuera de la vida del hombre. Estos AJOGUN trabajan en
contra de todos y cada uno de los intereses del hombre a
todas horas y continuamente, sin embargo los AJOGUN
pueden ser reconciliados con sacrificios.

Los ENIYAN los cuales son conocidos también como
hemos dicho anteriormente como ELEYE (pajaros) debido
a que ellos creen ser capaces de asumir la forma de un
pajaro siempre que ellos necesiten trabajar en contra de
los intereses del hombre. (Esto quedara demostrado en
otro capitulo de ORI). Los ENIYAN no tienen otro propdsito
que el de destruir a los hombres y sus propiedades, ante
esto podriamos decir que son ENEMIGOS constantes del
hombre. Triste es decir que contra los ENIYAN apenas hay
cosas para defenderse, un sacrificio apenas puede
ayudarnos cuando ellos estan listos para herir. Un hombre
tiene y esto es muy cierto y quizas lo mas efectivo en
contra de las accion de los ENIYAN su ORI.

Existe la creencia de que los hombres tienen dentro
de los poderes negativos amigos y enemigos y esto es
debido a los conflictos desarrollados en el pasado y en el
presente por estos. Este conflicto existente es causado por
el encuentro de los intereses desarrollados entre los



poderes positivos y los poderes negativos en cuanto a lo
que podriamos llamar la regularizacién de las relaciones
del hombre. Los conflictos existentes entre los poderes
positivos y los negativos es un tema fascinante el cual
trataremos en diferentes momentos en nuestra web, no
obstante estos conflictos los encontraremos en algunos
ESE IFA, como ejemplo de lo que decimos al término de
este segundo capitulo acerca de ORI pondremos un
ejemplo.

La traviesa figura de ESU aparece muchas veces entre
los poderes positivos y los negativos. ESU es considerado
por los yorubas como el dios trapacero, quien es
considerado en mayor o menor medida dependiendo de
que nos favorezca o no. Aunque ESU pueda ser
considerado que se encuentra en la zona de los dioses, no
siempre realiza favores a estos. Ki 6gbo ‘ri

Ori ala siwaje eda
Atari (Eleda)

Amure |

~ 2 Boveda

Sosoro
Iwaju

-y ({1 i /eN ronas)

=7 )

Ipako (Glandula Pineal, alojada en
la Hipo6fisis)

] Lehin Otun (Sien derecha)
Area Lehin Osi



(Sien lzquierda) de
Broca

Lehin, area de Boca, (armoniza el habla), la locomocion
Ipako, armoniza la vision, inclusive la visién espiritual

Para rogar un