1.

“En todas las cosas...Religioso”

‘Bunter,’” dijo el Sr. Pedro,...; sabes por qué dudo del éxito de
los experimentos con esas ratas?

‘Si, el Dr. Hartman tiene una teoria. En cualquier
investigacién, Bunter, es mucho mas peligroso tener una
teoria.’

‘He escuchado que ha dicho eso sefior.’

‘Confundiendote- jsabes lo bien que lo hago! ;Qué tienen de
malo las teorias del doctor, Bunter?’

‘Usted quiere que conteste, Sefor, que él solamente ve los
hechos que se adaptan a su teoria.’

Este dialogo detectivesco es opuesto a como abrimos este
primer capitulo en un trabajo que involucra un cuidadoso
estudio cientifico. Es de suprema importancia el hacerse a la
idea de que el mantener una mente abierta y despejada es
un prerrequisito compulsivo de una exitosa investigacion
cientifica. Esto, sin embargo, es una de esas instrucciones
en las cuales, en consecuencia de la divagaciones de la
mente humana, han sido tomados como patrones de
perfeccion. Especialmente, es importante en nuestro campo
de investigacion, el evitar las trampas del prejuicio y las
nociones preconcebidas; porque, en palabras de William
Temple, ‘En donde las condiciones estan pensadas
previamente, un estudio honesto es imposible.’

Una leyenda Yoruba habla acerca de un jardin encantado en
donde crecian pequefas calabazas. Cuando entraba al
jardin, uno escuchaba el clamor de la mayoria de las
calabazas invitandolo a uno en la manera mas persistente,
incansable y casi compulsiva, ‘jArrancame!jArrancame!’ sin
embargo, habia otras que se encontraban en perfecta calma
y en total silencio. El que era inteligente y quisiera ser
exitoso en la vida ignoraba las invitaciones de las
clamorosas; en donde se contenia toda la verguienza, toda la
peste, todo lo que causaba sufrimiento. Si recogia las
calmadas, las silenciosas; la riqueza y la prosperidad
llegaria.



Para aquellos que no pueden alejarse del camino de los
principios por el clamor y el brillo de las cosas, hay una
recompensa que la paciencia y la persistencia traera.

En nuestro campo, habra muchas cosas clamorosas vy
fascinantes; pero ya que nuestra busqueda es la verdad,
debemos de rechazar cualquier otra cosa, sin importar lo
sensacional o la tentacién, no alberga la verdad, debemos
abstenernos de buscar hechos que se adapten a alguna
teoria.

‘Meras colecciones de informacion son aptas para ser
alejadas de cualquier cosa, pero son ciertas para cosas
vivientes y organicas como la religiéon.” Es importante que
uno debe de ser capaz de usar las colecciones sabia y
beneficiosamente, y lo inevitable envuelve la interpretacion.
El interpretar objetivamente es una tarea dificil, sin embargo,
es una gran investigacion ‘Un golfo profundo como el
pantano Segoviano, Betwix Damiata y el viejo Monte Casius,
son armas ya usadas’ Hay por lo menos tres errores que
estan ahi para que caigamos en ellos.

Primero, esta la tentacion de tomar la apariencia como
realidad sin verificarlo adecuadamente. Evitar esto no ha sido
nada facil, especialmente para aquellos que estudian los
habitos y la sabiduria de las personas que viven en mundos
de ideas y creencias que son diferentes de aquellos en los
que hemos estado. Muy continuamente, los errores de juicio
han resultado de muchas investigaciones conducidas por
ciertas personas. Por ejemplo la palabra fetiche ha sido
ampliamente usada para describir la religion del Oeste de
Africa. De acuerdo con al historia de la palabra, fue
introducida primeramente por los portugueses para describir
los hechizos y los emblemas sagrados del Oeste de Africa.
La palabra significa “lo que se hace.” Algunos de los
exploradores describen a Africa completa como un lugar
gobernado por un ‘fetiche insensible’.

Otro nivel del que se ha estado abusando
indiscriminadamente es juju. Los franceses deben de haber
pensado que los objetos culto del Oeste de Africa no eran
otra cosa que ridiculos juguetes; para la palabra que se
deriva del francés jou-jou que significa ‘juguete’. Sin
embargo, ha sido empleada extensivamente como una

3

expresion comprensiva que propone transportar todo lo que
significa para la religién del Oeste de Africa.

Por estas dos ilustraciones, vemos que la idea que ha
estado circulando y aceptado ampliamente es que la religion
del Oeste de Africa es algo sin ningun valor real —algo que es
barbaricamente cruel y es remarcado piadosamente por el
toque de lo ridiculo. Los trabajos de escritores como R.S.
Rattray y E. Geoffrey Parrinder han contribuido con esta
errénea idea; pero han sido notablemente exitosos.

Segundo, la pregunta del origen es algo muy tentativo. Ha
habido quienes han trazado el origen de cada elemento es
nuestra creencia y cultura nativa hacia recursos fuera de
nosotros. Las antiguas civilizaciones de Egipto han sido
irresistibles para algunos investigadores, tan atractivas que
se ha vuelto imposible para ellos el pensar si quiera en
respirar sin tener que ir hasta Egipto! Este es un exceso en el
cual un ciudadano Yoruba impaciente por probar la nobleza
de sus ancestros y el sonido de la cultura hace que uno sea
victima facil. Pero un incauto explorador europeo también
puede llegar hasta aqui. Leo Frobenius se enamord tanto
que la religion Yoruba que él vio en llé-Ifé la “Atlantida
Perdida” del romance Plato!

Tercero, intentando evitar los dos primeros errores, uno
puede caer en otro, que pensamos es menos obvios, pero es
igualmente peligroso. Este es el error de reducir
morbosamente de cualquier sugerencia de similitudes o la
identificacién entre una categoria de terminologias religiosas
y otra. En su libro, EI Amanecer de la Religion, Eric S.
Waterhouse practicamente condena al Padre Schmidt, sin un
juicio justo, de exportar ilegitimamente términos teolégicos
Cristianos para el propodsito de describir el concepto del un
Ser Supremo entre las ‘razas primitivas’. ‘Los atributos
reunidos por Schmidt,’ dice él, ‘paracen ser interpretados
muy facilmente en términos de nuestra teologia, él da
algunos como eternidad, omnisciencia, beneficencia,
moralidad, omnipotencia y poder creativo. Parece que
Waterhopuse piensa que otras razas ademas de la europea
son incapaces de encerrar a las deidades en esos términos.
Seguramente, no hay ideas ni categorias que sean creadas
para el monopolio exclusivo de una raza en particular ¢Por
qué seria imposible para una Deidad el revelarse a otras
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razas y a los europeos en manera similar? ;Existe alguna
razon por la cual lo que se ha ensefiado y practicado en una
region pueda ocurrir en otra sin que haya un contacto previo
entre los dos lugares? Esta es una pregunta en la que no
podemos ser muy cuidadosos, no hay punto alguno por el
cual crear distinciones en donde no existen meramente por el
miedo de poder ser acusados falsamente de emplear
categorias extranjeras en donde no se aplican. Si
encontramos que los Yoruba tenian doctrinas y practicas
religiosas similares o idénticas con las doctrinas y practicas
de los Hebreos o los Etruscos, seria correcto el emplear
como referencia las terminologias que han sido usadas para
describir a los ultimos, y puede encontrarse que es algo
apropiado. No debe de haber nada que nos evite usar las
herramientas adecuadas que la teologia y la antropologia
nos ha proporcionado; seria deshonesto el no llamar a las
cosas por el nombre que conocemos.

Estos son puntos que deben de ser tratados cuidadosamente
asi como si trabajaramos con cosas muy delicadas. En otras
palabras, existe el peligro de confundirse con ‘meras
colecciones de informacién’ o por un juicio erroneo que viene
a resultar de una mala actitud. Ya algunos signos de esto nos
muestran en un nuevo camino. Hay una escuela ‘moderna’
de investigadores quienes dicen estar libres de limitaciones y
prejuicios de escritores anteriores —limitaciones y prejuicios
que, de acuerdo con ellos, incluyen la fe Cristiana. En
general, sin embargo, ellos tienden a no saber exactamente
que hacer de sus colecciones, racionalizar, negarse a admitir
que otras personas ademas de ellos son capaces de pensar,
y de despreciar cualquier cosa que no estd de acuerdo con
su particular punto de vista. En consecuencia de su actitud
parece que permaneceran por siempre como aquellos contra
San Pablo advierte Timoteo: “siempre aprendiendo, y nunca
capaces a llegar al conocimiento de la verdad.”

Vemos, entonces, el predicamento del investigador moderno
quien hace un objeto de estudio la creencia y la cultura de
cualquier nacion. Si, sin embargo, sigue el curso seguro —
seguro pero arduo- de valiente y pacientemente evitar las
“calabazas clamorosas” de nociones preconcebidas y Nancy,
de traer sus propias predilecciones bajo el propio control, de
esperar pacientemente y aceptar las verdaderas revelaciones
de la verdad como se le presentan, alcanzara el seguro cielo.
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Por tanto, en nuestro estudio, nuestra tarea principal es la de
adentrarnos en el Yoruba para que asi se nos revelen; para
verlos ‘desde el interior’, y asi aprender de ellos lo que
saben y creer en el supremo tema de la religion. Asi que
veamos y escuchemos.

El Yoruba comprende muchos clanes que estan unidos por el
lenguaje, las tradiciones y las practicas y creencias
religiosas. La pregunta de su origen es aun un tema de
debate, debido a que aun no poseemos el material
adecuado para construir la historia de sus origenes.

En principio, los Yoruba dicen ser descendientes de un gran
ancestro. No hay duda de que han sido una gran raza. Son; y
aparecen en algunas maneras para ser perjudiciales, a pesar
de estar concientes de su gran pasado y nobles tradiciones.
De hecho, han sido progenitores de grandes batallas,
eficientes reinados y astutos gobernantes. Han disfrutado por
siglos de una estructura social bien organizada, un patrén
que los conecta con el mundo Occidental. Los reyes han,
desde un remoto pasado, usado costosas coronas con
cuentas y llevado cetros reales. Y nadie recuerda un
momento en el que los Yoruba no hayan usado ropa.
Entonces, de verdad tienen porque estar orgullosos de su
raza.

Sin embargo, la nota clave de la vida Yoruba no es la
nobleza de sus ancestros ni los hechos histéricos de sus
héroes. La clave de su vida es la religion. Sobre todas las
cosas, ellos son religiosos. La religion forma la base y todos
los principios gobernables de su vida. Tanto como les
importa, ellos son totalmente responsables de todas las
aventuras de la vida perteneciente a su Deidad; su propia
parte del tema es hacer como se les ordena a través de los
sacerdotes y adivinos que se creen que son los interpretes
de la voluntad de su Deidad. A través de todas las
circunstancias de la vida, a través de todo el cambio de
escena, sus alegrias y dificultades, esta la Deidad que los
controla. Antes de que un nifio nazca, se consulta el oraculo
y se hacen los ritos sugeridos; cuando el nifio nace, el
oraculo les da instrucciones; en cada etapa de la vida —la
pubertad, la solteria, el matrimonio, elegir una carrera,
construir una casa, salir de viaje y, de hecho, las mil y un
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cosas que el humano hace en su existencia en la tierra- el
hombre esta en manos de su Deidad quien dicta su ley y
quien espera del otro lado de su vida para recibirlo como
merece.

La religion de los Yoruba permanece tanto en sus vidas, que
se expresa de multiples maneras. En forma de temas de
canciones, hace topicos para trovadores, encuentra
vehiculos en mitos, leyendas, proverbios y dichos, y es la
base de su filosofia.

Debido a que no hay memorias escritas del pasado de la
gente, todo ha sido preservado por sus mitos, filosofia,
liturgias, canciones y dichos, ha llegado a nosotros por boca
de generaciones anteriores y todo esto en conjunto es
conocido como “Tradiciones Orales.” Estas tradiciones orales
son nuestro Unico medio para conocer cualquier cosa de su
teologia o su cosmologia y de lo que creen acerca de la
relacion entre el cielo y la tierra. Las tradiciones orales nos
permiten conocer las preguntas fundamentales de la religion
que han sido preguntadas y respondidas en el pasado, y que
es en consecuencia de estas preguntas y respuestas que el
cuerpo de las tradiciones orales esta disponible para
nosotros.

Dos cosas deben de ser sefialadas inmediatamente. Se ha
observado, bajo un analisis critico, que hay grupos de estas
tradiciones orales que deben de unirse como facetas de una
doctrina central. El fallar en reconocer este hecho desde el
principio puede resultar confuso, parcialmente verdadero. Por
otro lado, hay muchos que parecen ser mutuamente
contradictorias o inconsistentes. Esto se debe continuamente
a situaciones creadas en el pasado y por eventos ya
olvidados y no al hecho de que los Yoruba estan
enamorados de la “tensiéon pero no de la precision” como
alguna vez fue expresado en una lectura, cuando se sugirié
injustamente que los Yoruba deliberada o maliciosamente
creaban tensiones y contradicciones en donde no existian.
Lo cual es totalmente falso. La verdad es que los Yoruba
solamente han sido honestos acerca de los hechos de sus
experiencias y frecuentemente son involucrados, como
cualquier otra persona, en el problema de la interpretacion.
Ellos saben que la vida estd llena de paradojas vy
contradicciones y no buscan sagazmente el llegar a la
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verdad. Aqui hay otro hecho que debe de ser reconocido
para hacer uso correcto de los elementos de esta categoria.
Como H.U. Beier alguna vez observé, lo que parecié critico
para el investigador como contradicciones e inconsistencias
no lo parecian tanto para los Yoruba en general, ya que su
religion no conoce los dogmas. Beier esta en lo cierto. Los
Yoruba viven dentro de todos estos elementos unidos, y
forman absolutamente todo en lo que creen.

Esto no significa que nuestro estudio no debe de tener juicio.
Solamente necesitamos cuidadosamente hacer notar lo
importante de esta advertencia, para que evitemos la
tentacion de hacer las cosas a la ligera rechazando un tipo
de material a favor de otro, meramente porque el ultimo es
mas probable u ocurre mas continuamente que cualquier otra
teoria. Contradictoria 0 aparentemente, pueden tener valor
por si mismas, como si en ellas pudiéramos discernir que hay
dos 0 mas escuelas paralelas o suplementarias de doctrina
del mismo tema.

Ahora, permitamonos el ver a detalle varios elementos que
en suma forman el cuerpo de las tradiciones orales.

Primero, los mitos. Del caracter de nuestros mitos, parecen
ser, principalmente, respuestas explicatorios a las preguntas
que los hombres por los mismos hechos de la confrontacion
con el universo fisico y su preocupaciéon por un mundo que,
sin ser visto, es suficientemente palpable para ser real para
ellos. Ciertos fendmenos permanecen como inevitables
interrogantes; esta demanda de las preguntas mentales
como el cuando y el donde, cuanto y por qué, de las cosas.
La mente del hombre, aunque sea muy vagamente, también
ha explorado en los misterios de existencia, cada vez
cambiando y actualizando los resultados de su exploracién.
Los nifios hacen preguntas: para calmar su curiosidad
natural, algo que pueda ser aceptable debe de usarse para
responder a sus preguntas.

Por lo tanto, en los mitos, tenemos historias de simples
explicaciones de sucesos comunes de la existencia humana,
para explicar cosas complejas como los fenédmenos del
nacimiento, la vida humana en todas sus etapas, y la muerte;
preguntas acerca de la Deidad, el como y el porque del
mundo invisible en el cual el hombre se siente involucrado,
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que lo guia, lo rige o lo aturde. Por eso los mitos contienen
muchos propésitos de creencias o estatutos doctrinales, la
confirmacion de la fe en la mente, el credo liturgico, la
metafisica simple y la previsién de algo que ya se ha dicho
“cuando tus hijos lleguen a decirte ; Qué es esto?”

Segundo, el cuerpo del Odu. Es un cuerpo de recitales que
pertenecen a un complicado sistema de adivinacion
conectado con el culto de Orinmila. Se cree que son las
respuestas dadas por el oraculo a través de los sacerdotes a
los devotos y suplicantes consultantes, y constituyen, de
manera sistematica, la filosofia religiosa de los Yoruba, la
cual es pragmatica. Tal cual son, pertenecen a la mas
completa e importante seccion de las tradiciones orales.

No podemos decir con exactitud cuantos poemas existen. Sin
embargo, sabemos que estan agrupados en encabezados a
los que se le da el nombre genérico de Odu. Hay doscientos
cincuenta y seis de estos Odu; y a cada uno de ellos, de
acuerdo con el Babalawo, se les liga con mil seiscientas
ochenta historias o mitos, llamados senderos, caminos o
maldiciones.

Cada uno de los Odu tiene su propio nombre y caracter, y
cae bajo tres secciones distintas. Primero, existe un dicho
que conlleva a un verso. Este verso debe de estar
claramente relacionado y relatado con las dos secciones que
siguen, las cuales seran su ampliacion. Este es regularmente
el caso, pero no siempre; para, acorde con el tipo de
utilizacion del oraculo, puede parecer absolutamente
irrelevante o intangible dentro del contexto en el que se usa.
La razoén para esto es que tiene un significado mas profundo
de lo que parece a simple vista; esto regularmente es debido
a la dislocacion que ha tenido lugar en el cuerpo a
consecuencia de las limitaciones de la memoria mental. Sin
embargo, cada uno de los versos tiene un valor intrinseco
para nuestro estudio, e invariablemente conlleva alguna
expresion teoldgica, filosofica o proverbial. Aqui estd un
ejemplo —este Odu es iwori-Méji:

Opa nla ni ‘yo agogo ide I'énu;
Ojo nla I'6 p’ékiti n’péte;

Osun Ewuiji I'6 fé je I'6 fé mu,
L’6’ra wo’ nd omi lo.

Una barra delgada es la que generalmente le causa
problemas al gong de bronce;

La lluvia fuerte es la que reduce el hormiguero a
lodo;

Osun de Ewoji es quien termina de comer, termina
de beber,

Y deliberadamente se mece dentro del rio.

La segunda seccidn que sigue el verso es una historia; y es
la clave del recital desde el punto de vista de la adivinacion.
Este es introducido por O d& fun, u difa fan que significa
“Esta es la declaracion el oraculo acerca o al respecto de...”
o “Esto declara el oraculo para o acerca...” estas palabras
introductorias al mismo tiempo ligan la historia que precede
al verso. La historia narra acerca de algun o algunos
personajes mitoldgicos a quienes el oraculo les ha hablado
antes en circunstancias similares a las que se presentan.
Estas lineas son lo que sigue al verso anterior:

O da fan Ehin-lwa:

Ti i se égbon Oni

Erd Isinpé, i'tori Ehin-iwa:
L’'a se n g’oni I'éore.

Esto declara el oraculo para Ehin-iwa (‘Después de
Ser’ personificado)

Que es el mayor de Oni (“Hoy” personificado)

Hoy la gente de Isinpé esta en deuda con Ehin-iwa
Por poder habitar en Oni.

Regularmente la historia esta lo suficiente y claramente
implicita en las lineas como en este caso se ha sefalado, o
esta dicha en narrativa totalmente. En cualquiera de los
casos, nos lleva inmediatamente a la tercera secciéon que
practicamente es la aplicacion, que tiene por propdésito el ser
analoga. Aqui el Babalawo le dice al consultante que debe de
ser hospitalario para que asi pueda tener una buena vida
después de la muerte.

Cada Odu en particular contiene nombres y apelaciones, de

las historias acerca de las divinidades y de la Deidad. Asi nos
dan un valioso material acerca de la teogonia Yoruba.
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Terceramente, la liturgias. Aqui otra vez, sentimos que
estamos en un campo razonablemente seguro porque las
liturgias han sido preservadas casi sin cambio alguno durante
generaciones. Nosotros le atribuimos esto a lo sagrado, y a
la creencia de los Yoruba de que la eficacia de | culto
depende del correcto de su conducta. En el culto Yoruba no
existe algo como “hazlo a tu estilo”. Un sacerdote realiza la
tarea que se le sefala con temor, conciente del hecho de que
si se da un paso equivocado o si no se siguen correctamente
las ordenes, todo se perderd y su vida asi como la de los
consultantes puede peligrar. Es por eso que tenemos razoén,
en decir que todas las cosas que respectan a las liturgias han
continuado intactas —esto es, tanto como la mente humana
ha podido- de generacion en generacion.

Las liturgias son el medio de comunicacién entre las
personas con sus objetos de alabanza. Es un habito ingrato
del hombre el llamar a su objeto de alabanza por nombres
atributivos. Los Yoruba son muy especiales en cuanto
apelaciones y discusiones personales aun entres su trato de
hombre a hombre. En la antigiedad, y hasta estos dias, los
reyes y los nobles tenian personas de quienes su principal
deber era el cantar las alabanzas; entre mas noble y mas
heroica fuera la persona mas grande era la lista de
alabanzas y apelaciones. Esta lista incluia la supervivencia
de su origen ancestral, las circunstancias de sus ancestros y
su conexién con hecho heroicos, y un llamado para continuar
con la noble tradicion y el prestigio de su linaje. Lo que
sucedia a este nivel humano sucedia también cuando los
Yoruba se comunicaban con el objeto de su alabanza. Asi,
en la liturgias, aprendemos mucho mas acerca del nombre
de la Deidad y las divinidades, sus origenes y sus no-
origenes, sus circunstancias, sus atributos y capacidades y la
esperanza que descansa sobre ellos.

Cuarto, las canciones. Los Yoruba son personas cantadoras.
En su cantar, se incluyen baladas, canciones, composiciones
y trovas, ellos cuentan historias del pasado, las
circunstancias de su presente, y sus esperanzas y miedos
del futuro. Si todo lo que un clan Yoruba ha cantado pudiera
ser recopilado, no cabe duda que se podria reconstruir toda
la historia del clan. Y sus canciones permanecen con sus
creencias. Sabemos que tan seguido sucede que lo que es
inefable en consecuencia de las limitaciones del prosaico
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discurso sirve facilmente de vehiculo a la poesia. Por esta
razon, los Yoruba pueden poner su pensamiento doctrinal
filoséfico en una expresion a través de la cancion.

La gran mayoria de las canciones son arreglos ancestrales.
Aqui podemos encontrar los himnos que son usados para la
alabanza y que son parte del culto. Esta categoria incluye las
narraciones épicas de la historia que han sido reducidos a
poesia. Todas estas sirven como fuente de informacion a
nuestro proposito.
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2.

Nuestra casa ancestral

llé-Ifé: la primera creacidon aqui abajo; la casa original de
todas las cosas; el lugar en donde se pone el sol; la
encantadora santa ciudad; la casa de las divinidades y los
misteriosos espiritus. Este es el multifacético retrato de lle-Ifé
que suele formar parte de nuestro conocimiento infantil. Aun
estos dias, a pesar de muchos afios de sofisticacion
occidental, la ciudad aun tiene el encanto de la gente Yoruba,
solo por el hecho de que es el corazén que fluye la sangra
religiosa por sus venas nacionales.

Una comparacion reciente, cuando la facil comunicacion ha
hecho posible el viajar segura y rapidamente por casi todo el
pais, llé-Ifé solia ser el lugar sagrado que llenaba a la gente
Yoruba con un alto sentido de peregrinaje. Habia evidencia
de nostalgia en cada rincén, siempre una comunidad
interesante en los alrededores de la ciudad.

Nuestros ancianos solian tener (aun tienen) muchas historias
—entretenidas, encantadoras o espeluznantes- que nos
hablaban de sus muchos misterios. Hablaban de lugares y
cosas de gran interés, de cosas que los jovenes podian ver,
de cosas que ni si quiera los mayores o cualquier persona no
iniciada podian ver. Por ejemplo, habia un bosque de
Oldfefura, una divinidad que solia llamar y dar la bienvenida
a los visitantes aun a la distancia con risas y una
espontanea alegria como uno hace para un viejo, extrafiado
y querido amigo. Si, sin embargo, cualquier visitante le
correspondia, su cara permaneceria como si continuara
riendose. jComo un joven, desprevenido visitante podia ir a
tal lugar sin desfigurar su cara! O la capilla de la “Luna”. En
donde la Luna permanecia acostada en forma de una
delgada piedra. Los visitantes tomaban un pedazo pequefio
de piedra y la tallaban fuerte en su superficie. Mientras la
frotaba, estaba seguro de que en poco tiempo, observaria los
movimientos de ciertas sombras: estas eran las sombras de
la gente que habia partido de la tierra, entre los cuales
seguramente reconoceria a alguien! El no deberia de
sorprenderse o asustarse, porque si no, su vida estaria en
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grave peligro. Entonces, ese era otro lugar fuera de la
frontera de los jévenes y nerviosos. El “frotamiento de la
luna” no deberia de hacerla nadie durante la aparicion de la
luna en el cielo ya que era terriblemente peligroso el hacerlo.

Una persona joven que es lo suficientemente afortunada en
estos dias para ser llevada por sus padres a llé-Ifé llegara a
una ciudad con grandes sentimientos que profundo analisis.
Se sentira impactado al entrar a la ciudad después se
enfrentara con oleadas de emocién. Sentira miedo casi de
mirar; a cada paso que de, ya que se encontrara, con
algunos fantasmas y divinidades!

Se le mostraran muchos lugares y cosas, sin embargo. Uno
muy impresionante sera Opa Oranmiyan —el equipo de
Oranmiyan. Oranmiyan, dentro de las tradiciones orales, era
un poderoso héroe, un guerrero del gran Oduduwa, el real
progenitor deificado de los Yoruba. Cuando se volvio muy
anciano, se exilié él mismo y se fue a vivir al bosque. Desde
ahi, ejercitd una supervision cuasi divina sobre las aventuras
de sus hijos en Ife. En el caso de una invasion, fue en su
auxilio y con una sola mano derrot6 a los enemigos. Los Ifé
tenian prohibido entrar en panico, disparar un solo tiro o
tratar de defenderse de cualquier manera durante una crisis.
En vez de eso ellos debian de bailar y cantar, después de
escuchar el grito de Oranmiyan, Ogun ma dé o! -'O
Oranmiyan estamos siendo atacados!” Entonces Oranmiyan
acudia y sacaria a la armada invasora después de muchos
sacrificios. sin embargo, un dia, durante un gran festival,
cuando la ciudad estaba llena de gente que celebraba y se
regocijaba, por lo cual el vino habia corrido libremente,
algunos frivolos Ifé habiéndose inspirado con el alcohol, y sin
saber el dafio que causaban gritaron “O Oranmiyan, estamos
siendo atacados!” inmediatamente el feroz guerrero, ciego
por la pasion de la carnada, desenvaind su espada, e inicio el
trabajo de la masacre total. (se dice que habitualmente
dejaba de matar cuando su cargador estaba empapado de
sangre) El ya habia destruido a muchos cuando un anciano
sabio le grité desde una respetable distancia, “O Oranmiyan!
Estas destruyendo a tus propios hijos!” fue entonces cuando
su vision se aclaré y se dio cuenta del dafio que habia
causado. El estaba profundamente arrepentido, guardd su
espada, voltedé la cabeza de su caballo y lo monté en
silencio, con la cabeza agachada hasta el bosque. En la
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entrada se detuvo y después de una fria deliberacion, juré
solemnemente que de ahi en adelante nunca mas saldria en
forma visible para pelear por sus hijos; é los defenderia en el
futuro desde su asiento en el bosque. Asi que enterré su
equipo de guerra en el suelo en el punto en donde habia
hecho el juramento, y esto se convirti6 inmediatamente en
piedra. Entonces se adentr6 en el bosque en donde sentado
se convirtid en solido granito, junto con su esposa quien
arrodillada le ofrecia una calabaza de bienvenida llena de
una bebida refrescante. En el equipo que permanecia a
muchos pies de altura habia algunos pedazos de metal duro
que los mayores describieron como las balas que habian
disparado contra el gran guerrero en sus campafas.

El joven visitante seria llevado a ver a Baba Sigidi. Esto le
seria descrito como un guerrero de la antigiedad quien, en
vez de morir de manera normal se convirtié a si mismo en
piedra. Baba Sigidi es el busto de granito de una persona
adulta que usa un sombrero de rafia. Al joven visitante se le
asegurara que Baba Sigidi aun respira y parpadea apenas
perceptiblemente y, porque un anciano lo dijo, casi no podra
distinguir los signos de la respiracion y el parpadeo. Del
ejemplo de Baba Sigidi se le explicara después al joven
visitante que en la antigiedad, muchos de los grandes y
fuertes hombres en lo que ahora se conoce como la forma
normal, se convirtieron en piedra o caminaron a través de
una cueva hasta el cielo.

Se le sefialara la entrada a la cueva. El podra ver que ha sido
sellada y se le contard una historia interesante relacionada
con su clausura. De acuerdo con la historia, la entrada ha
sido sellada porque muchas personas estaban buscando su
camino al cielo prematuramente. Originalmente, la entrada
de la cueva era usada tanto por aquellos que eran lo
suficiente viejos y maduros para ir y vivir permanentemente
en el cielo y por aquellos que Unicamente iban de visita par
obtener alguna bendicién. Al paso del tiempo, sin embargo,
la gente e volvio avara y queria muchas cosas de una sola
vez. Ellos iban al cielo a pedir esas cosas; y si se les decia
que de acuerdo a su destino ellos tendrian que esperar un
largo tiempo para obtener lo que querian o que ya tenian
demasiados bienes materiales, a ellos se les rompia el
corazon y se negaban a regresar a la tierra. Y fue por lo que
se considerd necesario cerrar el pasaje.
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Otra historia acerca de la muerte que se le contara al
visitante es que debido a que llé-Ifé era el hogar original de
todos, cualquier persona que muriera, en cualquier lugar,
debia de visitar inmediatamente llé-Ifé para recibir
instrucciones de que hacer inmediatamente después. Aqui se
les decia si tenian que ir directamente al cielo, en cuyo caso
sus pies se pondrian al inicio del camino; o si debian de
permanecer aun en la tierra, en cuyo caso se le diria en
donde habitar y que hacer. Esa “persona” cuando iba a llé-Ife
debia ir vestida de blanco y sosteniendo un ave blanca. en
llé-Ife, habia una capilla que era el lugar para recibir a los
nuevos difuntos.

Si, llé-Ifé, de acuerdo con las tradiciones de los Yoruba, es el
origen terrenal y la fuente de todo; también es el fin terrenal
al cual todos tienen que regresar para decirles que hacer
después. Los Yoruba son muy positivos al respecto, l1é-Ifé es
el origen y el centro, no solo del mundo Yoruba sino también
del mundo completo de las naciones y las personas. Se
puede ver una piedra “zapato”, y se dice que es el primer
zapato, el arquetipo de los zapatos usados por los Europeos.
Hay dos cuerpos de agua en la ciudad: uno es llamado
Osaara (Osa)- “la Laguna” y el otro Okun —“el Mar’. Se ha
dicho que estos son respectivamente las fuentes originales
de donde las lagunas, los mares y los océanos del mundo se
derivan. Olokun, “la Diosa del Mar” (un Neptuno femenino) es
una de las divinidades de la tierra Yoruba. Cuando Leo
Frobenius, el explorador aleman, visito la tierra Yoruba, él
estaba tan impresionado por el culto a la diosa y de toda la
organizacion de la religion Yoruba, que concluyd que llé-Ife
era la “Atlantis Perdida” redescubierta y que los Yoruba eran
descendiente de ese reino legendario.

Hoy, los “misterios” de llé-Ifé son investigados muy de cerca.
Ahora se sabe que Oranmiyan era el producto, con muchas
otras cosas de naturaleza similar, de una antigua civilizacion
de total importancia para la historia Yoruba que aun debemos
de conocer. Es un obelisco de granito trabajado. Ha habido
muchas sugerencias respecto a su origen, pero nada se ha
comprobado. Los pedazos de hierro que tiene sugieren
muchas cosas. Parece, porque se encuentran en forma de
tridente que el obelisco se relacionaba originalmente con el
culto de Oldkun- “la Diosa (o era un Dios originalmente?) del
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Mar”. ;O es un falo gigante como su forma lo sugiere?
También hay, debajo su cima, justo antes de su apéndice
piramidal, un tallado que probablemente era parte de una
inscripcién; pero debido a que una parte de este se ha
perdido, parece ser que no se sabe lo que era originalmente.

La “Luna”’ era solamente un trozo de piedra especial que
brillaba cuando su superficie era frotada con otro pedazo de
piedra. Fue tomada hace pocos afios por un investigador sin
escrupulos, nos dijeron. Asi uno puede explicar que hay un
poco de misterio acerca de las cosas que alguna vez fueron
vistas con temor en llé-Ifé.

Pero cuando todo esto ha sido dicho y admitido, muchas de
las viejas historias de llé-Ifé permanecen sustancialmente en
una expresion de las creencias de los Yoruba acerca de su
antigua y sagrada ciudad. La religion de los Yoruba estéd muy
relacionada con la religion de lIé-Ifé. La mayoria de los
Yoruba se refieren a su pasado en la tradicion de llé-Ifé como
su casa original. El trabajo cientifico de los investigadores ha
enaltecido, en vez de desvanecer, el significado de llé-Ife
como base para la historia y la cultura de los Yoruba, aun
cuando algunos de sus misterios han sido arrancados de sus
ataduras  supersticiosas y sentimentales. Con el
descubrimiento de trabajos antiguos artesanales y en bronce
las cuales eran unicas en todo Nigeria, la ciudad tuvo una
nueva oleada de prominencia. Ahora es ciertamente
conocido, a través de sus tradiciones u los descubrimientos
arqueoldgicos que se han venido haciendo, que llé-Ifé era el
hogar de una cultura con siglos de antigiiedad.

El Rey de llé-Ifé es recordado por la mayoria de los Yoruba
como el Padre de la raza asi como su lider espiritual.
Generalmente se cree que su estatus deriva de Oduduwa
quienes los Yoruba consideran su ancestro original y el
sacerdote supremo de llé-Ifé. Existe evidencia tradicional de
que en la antigiiedad, el sacerdote supremo de llé-Ifé era en
quien residia toda la autoridad, religiosa y secular, y que
tenia un pontifical dominio sobre todos. Aun después de que
el cetro se habia bifurcado y parte de la autoridad fuera a
Oyé y otros lugares, los Yoruba continuaron considerando a
llé-Ifé como “el Hogar”, el unico punto sagrado que era la
fuente y el origen de todo. Mucho reyes de la tierra Yoruba
gobiernan hoy porque sus cetros derivan de llé-Ifé. En la
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tierra Yoruba solia haber una organizacion cultural conocida
como Egbé Omo Oduduwa, que tenia una influencia
considerable en el pais. La organizacion representaba a toda
la raza y le daba mucho énfasis a la importancia de llé-Ifé
como la ciudad sagrada de los Yoruba.

Esta claro, entonces, que un nuevo y moderno estudio de la
religion Yoruba se debe de centrar en llé-Ife, “a pesar que los
investigadores debe de tomar en cuenta todas los otros
centros religiosos y civicos importantes de la vida Yoruba;
para esto es necesario conocer las multiples variaciones que
existen entre lugar y lugar para asi obtener una opinién
balanceada con respecto al tema.

En esta conexién, el pueblo de Oba tiene especial mencion,
ya que también clama ser el origen de la tierra. Un estudio
cuidadoso de su tradicibn ha revelado, que existe una
confusion en algun lugar; y esto ha resultado por su fuerte
vinculo con el culto de Orisa-Ala, la mas grande divinidad de
los Yoruba.

La tradicion de Oba muestra que el primer Oléba (el rey de
Oba) era miembro de una expedicién que Oranmiyan guié al
pais de Edo, cuando regresaban a llé-Ifé de su expedicion, el
Oléba eligié detenerse en el lugar que ahora es llamado Oba.
Sin embargo, parece que fue Oranmiyan quien lo dejé ahi
porque el lugar era considerado un punto central entre llé-Ifé
y Benin, perfecto para tener un punto de vigilancia para la
seguridad de su reino. Sin embargo, el Oléba permanecié ahi
y fundé su pueblo.

El Oléba debe de haber llevado con él su culto a Orisa-nla
desde llé-Ifé. Pero aqui es el punto en donde la tradicion de
Oba es mas que confusa. La gente de Oba asegura que el
primer Oléba fue el fundador de la tierra. Que fue él a quien
Olédumaré envié, con Oduduwa como su acompafante, para
que fuera y estableciera la tierra; a él se le dio la tierra suelta
en una concha de caracol; y que habia sido él quien habia
bajado colgado de una cadena y para cumplir con su trabajo,
inici6 el lugar que ahora es llamado llé-Ifé. Esto, por
supuesto, identifica al Oléba con Orisa-nla.

La pregunta es entonces, si Orisa-nla y el Oléba son uno y el
mismo, ¢,como era que el Oloba era el seguidor o al menos el
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subordinado de Oranmiyan? Porque Oranmiyan era
definitivamente el lider de la expediciéon al pais de Edo. Y
también como fue que el Oléba decidioé detenerse en un lugar
que era considerablemente de menos importancia que llé-Ife,
mientras que Oranmiyan regresé al lugar mas importante?
Es cierto que Orisa-nla era en cualquier forma superior a
Oranmiyan; él era una divinidad “de los cielos” mientras que
el ultimo era un héroe humano, quien después fue deificado.
El actual Oléba adora a Orisa-Ala quien es conocido en Oba
como Orisa-Oléba —“La Divinidad a quien le pertenece Oba”,
0 “La Divinidad a quien el Oléba adora”. De acuerdo con el
actual Oléba, Orisa-nla es el supremo duefio de Kabioyési-
"Su majestad”- aqui en la tierra.

Nuestra conclusion, entonces, es que el primer Oloba era un
sacerdote supremo de quien su divinidad era Orisa-nla. El
fue de llé-Ifé a Oba con el culto y la tradicién que los conecta.
A sus subditos les fue dicho que su divinidad era la principal
de todas las divinidades Yoruba asi como el fundador de la
tierra. Podemos ver la facil transicion de la creencia original
a la tradicion del lugar en el que el fundador habitaba, se
supone el origen de la tierra. Y, por supuesto, cuando el
primer Oléba murié y se convirti6 en un objeto del culto
ancestral, gradualmente se volvié merged, en el pensamiento
de la gente de Oba, con Orisa Oléba quien también era, y a
quien contintan dirigiendose, en una facil abreviacién, como
Oloba. Es digno de hacer notar que es vez de su orgullosa
tradicion, la gente de Oba continua refiriéndose a llé-Ifé como
su casa original.
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3.

En el Principio

¢, Qué es lo que nuestros antepasados nos ensefian, de
acuerdo con las tradiciones orales, acerca del mundo en el
que vivimos? ;Quién hizo este mundo y todo lo que hay en
él? ;Y cémo se manejan los asuntos del mundo?

Alguien que ha hecho un cuidadoso estudio de todo el
material que nuestras fuentes aportan no tendra duda en
afirmar que Olédumaré es el origen y la base de todo lo que
es. Esta es la verdad que nos impresiona con la fuerza de
algo controversial. De toda la evidencia que reunimos de las
tradiciones, los Yoruba nunca han, estrictamente hablando,
realmente pensado en algo mas que Olédumare, la Deidad.
No hay ninguna duda de que ellos han tenido sus
preocupaciones ocasionales, como todos los creyentes y
pensadores de todas las épocas, con respecto al origen del
mismo Olédumare; pero cuando esa pregunta ha llegado a
sus cabezas, ha sido cortada de raiz como el inicio de un
cuestionamiento irreverente. La existencia de Olédumare
eternamente ha, para fines practicos, sido tomado como un
hecho que se garantiza ante cualquier pregunta. Es sobre
esta fe basica sobre la que descansa toda la superestructura
de la creencia Yoruba.

Después estan las divinidades, especialmente las
principales. Toda la informacion que ha llegado a nosotros es
que fueron traidas a la existencia por Olédumare, que ellos
son Sus ministros para solucionar, cada uno en su propio
oficio, las funciones conectadas con la creacién y el gobierno
teocratico de la tierra. Pero de como iniciaron tenemos muy
poca informacién. Nos fueron presentados en conexién con
la creacién de la tierra 'y la adaptacion de su equipo.

Y ¢qué hay al respecto de la creacion del hombre y la mujer?
¢ Cuando o como sucedié esto? Aqui nuevamente estamos
perdidos en la adversidad. Todo lo que esta claro fue que
fueron hechos por Olédumare, quien también arreglé su
destino. De acuerdo con las tradiciones orales, algunas
“criaturas” que formaron el nacleo de la labor humana en la
tierra han existido antes que la misma tierra. También se han
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esparcido sugerencias, de que las divinidades eran
originalmente habitantes de la tierra cuando se fundé, y que
son de ellas de quienes derivan los habitantes actuales. Esta
teoria hace a las divinidades no mas que ancestros
deificados, y esto se ha deducido de los mitos en los que
ellos se muestran realizando actividades humanos en la
tierra. Ha habido un poco que nos ha hecho dudar, de que
haya divinidades que sean clara y esencialmente “de los
cielos”, un poco distintas de los ancestros que han sido
deificados, a pesar de que ha habido ancestros que por su
incomparable fuerza o su caracter, absorbieron, en su
apoteosis, atributos que solian pertenecer a alguna divinidad
y asi calificaron para pertenecer al panteoén.

Ahora procederemos a contar la historia de la tierra y de todo
lo que habita en ella. Lo que es ahora nuestra tierra una vez
fue acuosa, pantanoso. Arriba estaba el cielo en donde
habitaba Olédumaré y las divinidades, con algunos otros
seres. El cuerpo acuoso constituia, de alguna manera, el
deportivo de aquellos que habitaban en el cielo. Ellos solian
descender con cuerdas hechas de telarafia con la que
también formaban puentes por los que podian caminar.
Algunos bajaban de vez en cuando con el propdsito de cazar.

Lo que convencié a Olédumaré para pensar crear una tierra
sélida, nadie lo sabe. Sin embargo, El concibié la idea y de
una vez la llevé a cabo. El llamé a Orisa-Ala, la mas grande
divinidad, a Su presencia y le dio para su tarea: el material,
que consistia en un paquete de tierra suelta (algunos dicen
que la tierra estaba contenida en una concha de caracol), y
como herramientas una gallina de cinco dedos y una paloma.

Cuando Orisa-nla llegd, arrojé la tierra en un punto adecuado
sobre el cuerpo acuoso. Después solté a la gallina y a la
paloma; y estos inmediatamente empezaron a esparcir y a
regar la tierra. Esto lo hicieron hasta que estuvo cubierta una
gran porcién. Cuando la mayor parte estuvo cubierta, Orisa-
Ala regresé y le reportd a Olédumaré que el trabajo ya se
habia realizado. Entonces, Olédumaré envié al camaledn
para que fuera a inspeccionar lo que se habia hecho. El
camaledén, debe de hacerse notar, fue elegido por su
extraordinario cuidado y delicadeza con la que se mueve y
aun mas por la extraordinaria manera en la que puede
manejar inmediatamente cualquier situacién. De la primera
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visita, el camaleodn regresé a reportar que a pesar de que la
tierra era lo suficientemente amplia, todavia no estaba lo
suficientemente seca para cualquier actividad posterior; de la
segunda visita, regres6 para alegremente reportar que era
suficientemente amplia y que estaba adecuadamente seca.

El punto sagrado en donde empezd el trabajo fue llamado
Ifé-“Aquel que es amplio”, de la palabra Yoruba fé que
significa “ser amplio”. Y que, de acuerdo con la tradicion, fue
como Ife, la Sagrada Ciudad de los Yoruba, obtuvo su
nombre. El prefijo llé —fue agregado mucho después para
significar que era el hogar original de todos y para distinguirla
de otros pueblos llamados Ifé que se habian originado como
resultado de las migraciones.

La creacioén de la tierra se completd en cuatro dias; el quinto
dia se usé para alabar a la Deidad y para descansar. Cuando
Olédumareé estuvo satisfecho con el trabajo que se habia
hecho, envi6 de vuelta a Orisa-Alad para que equipara y
embelleciera la tierra. Esta vez, envié también a Orunmila
para que lo acompafara y lo aconsejara. Olédumaré le dio a
Orisa-nla la primer Igi Ope (Palmera). La cual tenia que
plantar —su jugo daria bebida, su semilla daria aceite y
también serviria de comida. También le dio otros tres arboles
que estaban llenos de savia. Estos fueron Iré (Arbol de
Seda), Awun (Madera blanca), y Dodo. Estos también
deberian ser plantados y se debia de propagar que: sus
jugos darian bebidas, ya que antes no habia lluvias en la
tierra. La gallina y la paloma que en un inicio habian sido
usadas para esparcir la tierra debian de multiplicarse para
proveer alimento a los habitantes de la tierra.

Orisa-nla bajé e hizo lo que se le dijo. Cuando todo estuvo
listo Orelteré uno de los seres que habia sido preparado, fue
comisionado para guiar a aquellos seres que irian a habitar la
tierra. El los llevd abajo como le fue instruido y se
convirtieron en los primeros habitantes de la tierra.

Cuando las actividades en la tierra se estuvieron realizando
por algun tiempo y sus habitantes se habian multiplicado, se
descubri6¢ que no habia suficiente agua para usarse.
Entonces Orisa-nla fue a ver a Olédumaré y, como resultado,
la lluvia empezo a caer sobre la tierra.
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A Orisa-nla se le asigné otro trabajo especial. Fue hecho el
“creador” del desarrollo fisico humano para el futuro. En la
tradicion oral no esta muy claro como inicié su trabajo. Sin
embargo, obtuvo el trabajo y su deber fue moldear la forma
fisica humana con el polvo de la tierra. Asi fue como se
convirtié en la deidad escultora. Pero el derecho de dar vida
se la reservd Olédumaré para El mismo y para siempre.
Entonces la instruccién dada a Orisa-nla fue que, cuando
hubiera completado su parte en la creacion del hombre,
debia de guardar la forma de vida en un cuarto y dejar el
lugar. Después Olédumaré iria y les daria aliento,
completando asi la creacion del ser humano.

Existe una historia de cémo, una vez, Orisa-nla le envidié a
Olédumare ese derecho de ser el Dador vida. Entonces hizo
un plan para espiarlo. Cuando un dia habia completado su
trabajo, en vez de encerrar las formas y dejar el lugar, se
encerré él mismo con ellos y se escondié en una esquina
esperando la llegada de Olédumare. Olédumare, sin
embargo, por Su omnisciencia, supo acerca de sus planes y
entonces lo puso en un profundo suefio del cual pudo
despertar solamente cuando las formas ya eran seres
humanos. Desde entonces, Orisa-Ala se ha conformado con
su parte del trabajo.

El oficio de “creador’ le dio a Orisa-fla la prerrogativa de
crear a su voluntad seres humanos perfectos o con defectos,
y de cualquier color que quisiera que fueran. Los jorobados,
los cojos y los albinos, son marcas especiales de su
prerrogativa mas que de su mala voluntad.

Ademas de Orisa-fla se dice que solamente otra divinidad
conoce los secretos de la creacion de los seres humanos, y
es Ortinmila. El estaba con Olédumaré al inicio y supo como
empezd y se completd todo el trabajo. El también conoce el
secreto de la existencia de todas las divinidades. Desde el
inicio, fue dotado con una extraordinaria sabiduria y
conocimiento, y en estos atributos es similar al mismo
Olédumaré. Por eso fue enviado para servir de consejero a
Orisa-nla en todos los asuntos relacionados con la tierra.
Desde ahi y debido a sus atributos, ha sido la mayor
divinidad a quien todos, divinidades y humanos, han
consultado como consejero, guia y mentor.
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Parece ser que cuando el mundo empezd, todos podian
viajar al cielo y regresar cada que lo quisieran y que todos
podian tener contacto inmediato y directo con Olédumare.
Las tradiciones orales dicen que el cielo estaba muy cerca de
la tierra, tan cerca que uno podia estirar la mano y tocarlo. Si
esto es tomado literalmente o se interpreta como metafora,
no hay duda que nuestra gente creia que era un tiempo en
donde no habia limitaciones en la comunicacion entre el
cielo y la tierra. Hubo una especie de Era de Oro, o periodo
del Jardin del Edén. Después algo paso6 y frustrante y
repentinamente la tierra se distancio mucho del cielo. La
historia acercas de lo que pasé tiene muchas versiones. Una
historia es que una persona mezquina se ayudé mucho a si
mismo con la comida del cielo; otra que una mujer con la
mano sucia tocé una parte blanda del cielo. EI motivo es
solamente uno- el hombre actué en contra del Sefior de los
Cielos e inmediatamente se formd una barrera que restringio
la entrada al cielo. El privilegio de circular libremente y de
tomar cosas del cielo desaparecio.

A pesar de que es sabido que en un principio a las
divinidades se les habia ordenado ser ministros de
Olédumaré en el gobierno teocratico del mundo, un estudio
de las tradiciones orales sugiere que la “Caida” del hombre
ha enaltecido considerablemente su estatus mediador.

Para el mito de la creacion de la tierra, hay una variante que
no podemos ignorar. Ya hemos relatado que Orisa-nla era el
agente de Olédumaré en el cumplimiento de su trabajo. Esta
variante, sin embargo, menciona a otro agente cuyo nombre
es Oduduwa quien realizé lo que Olédumare le habia dicho
a Orisa-nla; y que sucedié6 de esta manera. Cuando las
instrucciones le fueron dadas a Orisa-nla, dejé a Olédumare
para hacer lo que se le habia dicho. En su camino, estaba
muy sediento y bebié de su garrafa un tentador vino de
palma que estaba abandonado. A consecuencia de esto, se
embriagd y cayd en un profundo suefio. No sabemos por
cuanto tiempo estuvo dormido; pero ha de haber sido
considerablemente largo para que Olédumaré se preocupara
y enviara a Oduduwa, para que fuera y averiguara porque se
tardaba tanto en regresar. Oduduwa bajé descendiendo por
una cadena, y encontré a Orisa-nla dormido y desvalido. El
no lo despertd o se quedd a lamentar lo que habia sucedido;
él simplemente junté rapido el material y las herramientas
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que Olédumaré le habia dado y fue a realizar la tarea.
Aparentemente, la accion de Oduduwa recibio la aprobacion
de Olédumaré porque, tal como dice en el mito, porque aqui
suplanté a Orisa-Ala no solo siendo el creador de la tierra
sélida, sino también siendo el mas importante de todas las
divinidades.

Hemos dicho que esta variante no puede ser ignorada
porque de aqui resulta una pregunta muy importante que
involucra tanto la historia terrenal asi como la religion
Yoruba. Y la pregunta es ;Quién es Oduduwa?

De la informacion que fuimos capaces de reunir de la
investigacion acerca de la historia terrenal de los Yoruba,
aprendimos que el personaje a quien se le dio el nombre de
Oduduwa era un poderoso lider bajo el mando de quien el
nacleo de una ramificacion de la actual raza Yoruba inmigré
desde su hogar original. El era un hombre de fuerte
reputacion, muy buen lider, con una personalidad que
dominaba la escena. No se tiene un dato seguro acerca de
cual era su nombre original; pero no pudo haber sido
Oduduwa. Durante el curso de la historia, su figura se ha
visto envuelta en la leyenda hasta el punto en el que
dificilmente podemos discernir las lineas actuales de las
originales. Sin embargo, no existe duda alguna de que haya
vivido en llé-Ife, la ciudad capital desde la que gobernaba
sobre la tierra y mantenia un amplia area que habia
conquistado o a quienes influenciaba usando la fuerza.
Entres sus seguidores habia muchos guerreros distinguidos
quienes le ayudaron a establecer una dinastia Yoruba. Hoy,
es reconocido por los Yoruba como el progenitor de su raza;
quien, como la tradicion lo dice, tuvo muchos hijos quienes a
Su vez se convirtieron en los progenitores de multiples clanes
quienes reunidos son la gente Yoruba.

Aprendimos de las tradiciones orales que cuando Oduduwa
lleg6 a llé-Ifé ya habia una comunidad de aborigenes bajo el
mando de Orelueré. La tradicidon dice que cuando Oduduwa
llegd con su ejercito colonizador no le rindidé ningun tributo a
Orelteré ni reconocié su gobierno. El tuvo una actitud
soberbia y arrogante. Orelteré al principio pensd en
ensefarle una leccién. Entonces encontr6 la manera de
envenenar a una de sus hijas. Oduduwa probé todos los
remedios pero no pudo curar a la jovencita. Entonces se le
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informd que Oreltere era un prominente doctor y que era
solamente él quien la podia curar. Eso lo hizo acudir a
Orelueré para implorarle su ayuda; y que le dio a Oreluere la
oportunidad de reclamarle por su altivez y soberbia.
Oduduwa tuvo que pagar con borregos y aves después de lo
cual su hija se curd. Entonces, Oduduwa se puso, si bien
temporalmente, bajo la proteccion de la divinidad original de
la tierra, quien era Orisa-nla, la divinidad tutelar de Oreluere
y su gente.

Por un largo tiempo en llé-Ifé, Orelleré como un “ancestro”
fue el guardian de la moralidad doméstica y quien preservé
las tradiciones familiares. Cuando vivia cualquiera que
rompiera cualquier tabu que se relacionara con esto tenia
que ir ante él, o ante su imagen cuando murid, para
confesarse y recibir la pena prescrita.

Es cierto entonces, que la incursién de Oduduwa y su
ejercito, con sus clamores dominantes, era opositora; y ya
que la oposicion debid de haber sido mas que débil debido a
los recursos superiores con los que Oduduwa contaba, este
no murié por un largo tiempo. Todo apunta al hecho de que
fue en este punto cuando comenzé el culto de Ogbéni. Este
era un culto secreto formado, muy probablemente, para
proteger las instituciones indigenas de la tierra de las
variaciones de las influencias del nuevo régimen.
Originalmente deben de haber sido organizaciones
exclusivas limitadas a los duefios originales de las tierras. El
objeto de culto de Ogbéni es llamado Onilé —‘el
Terrateniente”— en contradicciéon con el “intruso” quien era
Oduduwa, el objeto de culto de la gente nueva. Los
miembros estaban unidos por el secreto, y para hacerse
miembro tenian que pasar por una iniciacion: ningun
miembro debia de revelar ningin secreto del culto a los
“extrafios” o0 a los no iniciados teniendo como castigo la
muerte.

El culto debe de haber permanecido como un movimiento
oculto por un largo periodo mientras que Oduduwa estaba
ocupado posesionandose de la tierra y expandiendo su poder
sobre ella. Oduduwa se establecié y se organizé rapida y
extensivamente, sin embargo, algunos de su ejercito tuvieron
hijos con las mujeres indigenas de la tierra; y asi la gente
mezcld su sangre lo que dio lugar para que pudieran convivir
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el viejo y el nuevo mundo. La mutua asimilacion, en parte por
lo menos, tomo lugar entre los nuevos y los viejos elementos,
con el resultado de la formacioén de un vinculo favorable entre
ambos. Entonces la gente dejo de tener la amargura de ser
de cualquiera de los dos bandos opuestos.

Cuando Oduduwa murid, el vinculo era lo suficientemente
fuerte para ser de considerable influencia. Después de su
muerte se convirtid en un objeto ancestral de culto sin que se
hubiera asentado su antigiedad; pero la memoria de su
poder y su influencia persistié y pronto lo hizo que calificara
para pertenecer al panteén. La promocion produjo “un
acertijo dentro del enigma”; a consecuencia de lo cual ahora
nos enfrentamos no solamente con la pregunta “; Quién cre6
la tierra solida Orisa-nla u Oduduwa?” sino también con la
pregunta: “,Era Oduduwa un dios o una diosa?”. Esta
segunda pregunta es la que debemos de atacar primero.

La respuesta factual que tenemos a la pregunta con respecto
al sexo de Oduduwa es la tierra Yoruba es que Oduduwa es
aceptado como dios o como diosa, dependiendo de la
localidad. llé-Ifé presenta a un dios bajo ese nombre asi
como todas las demas partes de la tierra Yoruba que derivan
de llé-Ifé y que conservan en su tradicion a Oduduwa como
una divinidad masculina. Sin embargo, en Ado6, nos
encontramos a una diosa bajo este nombre; al igual que en
otros lugares que siguieron a Add. Entonces, a través de la
tierra Yoruba, tenemos la tradicion predominante de que
Oduduwa es un dios, pero al mismo tiempo existe un débil
pero suficientemente audible clamor de que Oduduwa es una
diosa, ambas tradiciones dicen ser la verdadera. ;Como
explicamos esto?

No es de gran ayuda el desechar la pregunta argumentando
que un lado esta bien y el otro mal. La teoria que la tradicion
de una divinidad femenina es una prueba de que la sociedad
Yoruba se basaba en un sistema matriarcal, el cual es
posible, requiere mas que esta simple ilustracién para
sostenerla. Para poder tener un poco de luz directa en el
tema, permitanos intentar y esclarecer el enigma del mismo
nombre de Oduduwa. ¢ Qué significa el nombre?

Tal cual estad el nombre, contiene, en su primera parte, la
palabra Odu, lo cual es un componente clave. Odu significa
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en este caso “la cabeza suprema”, “jefe” o “el que lleva el
cetro”. La segunda parte del nombre es una contracciéon de
da wa —“existente por si mismo” o “existente por uno mismo
(en soledad)’, o ti 6 da iwa —una clausula adjetiva que
significa “quien cred el ser”. EI nombre completo entonces
significa ya sea “El jefe que existe por si mismo” o “El jefe
que creo el ser’. El nombre entonces nos dirige a alguien
quien no se deriva de nadie o que es el autor de todo lo que
existe. Forzando una combinacién de ambos significados
tenemos “El Jefe que existe por si mismo quien creé al ser”:
esto es, Alguien quien no se deriva de nadie y que al mismo
tiempo el creador de todo lo que es. Ha sido por esta
combinaciéon que algunas personas han sugerido que es el
nombre de la Deidad misma.

Esto seria si solamente dependiéramos solamente del
posible significado del nombre, y especialmente si
forzaramos la combinacién. En nuestras tradiciones orales,
sin embargo, el nombre es usado para Olédumare, a pesar
de lo sugestivo de Sus atributos. Pero también es un nombre
que no pudo pertenecer a ningun ser humano. Entonces
pertenecié a una divinidad. Al final, nos quedamos con la
alternativa del segundo posible significado del nombre que lo
designa como el cuidador del autor de todo lo que es.

Nos hemos extendido en esto porque alberga el punto real
de disputa, que es la pregunta de quien llevé a cabo la orden
de Olédumaré de la creacion de la tierra sélida.

Nuestra conclusion es que el nombre de Oduduwa
perteneci6 originalmente a una divinidad y no a un personaje
a quien se le dio este nombre después. Fue esta divinidad la
que entré conflicto con Orisa-nla. Orisa-nla es la mas grande
divinidad de la tierra Yoruba; y, hasta donde sabemos nunca
ha habido una guerra civil en el panteén Yoruba, a pesar de
que las disputas domesticas no estan consideradas. Pero
desde la tradicion de la religion Yoruba, descubrimos que
Orisa-nla estaba molesto e intentaba tener un conflicto con
cierto adversario. En donde tengamos el culto de Orisa-nla
por completo, habra un ritual anual la reconstruccién de una
campafia, una ejecucion y una retirada. En su imagen
preservada en Idera en llé-Ifé se puede observar llevando en
sus manos la cabeza de un enemigo derrotado; y en la que
se encuentra en Ijubg, en el mismo pueblo, su cara esta
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ampliamente decorada con la santificacion de algunas
marcas faciales “extranjeras”. La historia relatada que
conecta esta segunda imagen es que la cabeza actual no es
la cabeza original de Orisa: Orisa habia sido enrolado en una
feroz batalla con su enemigo; ; cada vez que era degollado
solamente tenia que agacharse, recoger la cabeza vy
remplazarla; pero la ultima vez que lo hizo, se equivoco
levantando la cabeza del forastero, y la puso sobre sus
propios hombros, y fue a pelear: ya era muy tarde cuando se
dio cuenta de lo que habia sucedido, y entonces tuvo que
put-up con la cabeza del forastero!

Todo esto es para decir que Orisa-Ala estaba involucrado en
una feroz batalla. Ahora, Orisa-nla nunca fue guerrero; por
naturaleza no buscaba problemas: era pacifico, ordenado y
muy pulcro. Entonces la pelea debe de haber sido forzada
por su enemigo; su batalla fue por necesidad.

Este enemigo, Oduduwa, era entonces, sin duda alguna, una
divinidad que se relacionaba con el hombre Oduduwa. Fue él
quien trajo a esta divinidad con su propio culto a la tierra. Por
algun tiempo, el conflicto fue en contra de los seguidores de
Orisa-nla y Orelueré; y eso significa que Oduduwa habia
prevalecido sobre la divinidad indigena. Mientras Oduduwa
se establecié en la tierra, por supuesto que buscéd que la
gente aprendiera sus creencias, dandole nombre, que su
propia diosa era mas fuerte y suprema; que habia sido ella y
no Orisa-nla, quien habia creado la tierra. Esto debié de
haber resultado con una buena parte de la gente.

Las generaciones que siguieron de estos dos mundos,
encontraron que no era imposible el aceptar las dos
versiones de la historia acerca del agente de la creacion e
hicieron una sola version de las dos. Esta nueva version es la
que es generalmente aceptada como la historia ortodoxa de
llé-Ifé: que habia sido Orisa-nla a quien Olédumaré habia
comisionado, pero que habia tenido un accidente, por lo cual
le habia cedido ese privilegio a Oduduwa quien es el actual
creador de la tierra sdlida. Esta es la versién que aceptan
hoy los sacerdotes de Orisa-fla sin cuestionamiento alguno,
lo cual no es extrafo: ellos también tienen sangre de
Oduduwa en sus venas.
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Como resultado de la conflagracion, ha tomado lugar en
algunas localidades una especie de hibridacion entre el culto
de Orisa-nla y el de Oduduwa, que continuamente aparecen
como si uno tuviera una superioridad impuesta sobre el otro.
Por ejemplo, Igb6-Ora alaba a Orisa-fla bajo el transparente
velo de Oduduwa. Uno puede facilmente discernir el culto
fundador que es el de Orisa-nla y que el otro ha sido
superpuesto a este.

Ahora, ¢por qué seguimos asegurando que la divinidad de
Oduduwa era una diosa? Nosotros pudimos ver esto,
primeramente por la tradicion de la diosa en la tierra. Muchas
cosas senalan el hecho de que el nombre pertenecia a una
divinidad femenina originalmente. A pesar de que en llé-Ifé la
tradicion de una divinidad masculina es mas fuerte, en la
liturgia hay una pista que fuertemente nos indica que la
divinidad era una diosa. En resumen, en un punto no
enfatizado de la liturgia encontramos las palabras lyemolé
lya Imolé- “La madre de las divinidades” o “Divinidad Madre”.
A pesar que los sacerdotes llamaran a esto una aberracion
mas que una parte genuina de la liturgia, esto esta ahi, como
una prueba que pudimos notar. En Add, Oduduwa es
indiscutiblemente una diosa. Se dice que es la primera de
siete divinidades hijas de las cuales Orisa-Ala era una. Igbo-
ora clama haber recibido su culto de Ad6. Pero como hemos
observado, hay una confusién en el culto en Igbd-ora y en
mas de una manera. Parte de la liturgia inicia:

lya dakun gba wa o;
Ki o t6 ‘ni, to ‘mo;
Ogbagi 'Ad6

O madre, we beseech para que nos entregues;
Cuida de nosotros, cuida a nuestros hijos;
Aquellos que se establecieron en Adé

Pero aun, como la balada del ritual se recita, escuchamos
frases como “mi sefior” “mi esposo” y esas frases indican
fuertemente que se estan dirigiendo a un dios.

La concepcién masculina de Oduduwa entonces ha sido
tomada de esta forma. Oduduwa era el sacerdote de una
diosa asi como de su dinastia. Al momento de su muerte él
ya se habia ganado el respeto de toda la gente, y asi fue
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como se convirtié en un Ancestro digno de culto. Después de
mucho tiempo, sin embargo, se identifico con su propia
deidad y entr6 al pantedn con sus atributos. De esta manera,
llé-Ifé empezd a pensar no en una diosa, sino en el dios
Oduduwa. Pero, antes de esta identificacion, ya algunos
clanes se habian dispersado con el culto puro a una diosa; y
estos continuaron con la tradicién. Aqui debe de hacerse
notar que en llé-Ifé es uno de los pocos lugares en donde el
culto a una divinidad masculina es fuerte. En muchos otros
lugares el hombre Oduduwa es considerado solo como un
ancestro y no como una divinidad.

Tenemos una pista de la naturaleza andrégena de Oduduwa
en donde ha habido una hibridacion entre su culto y el de
Orisa-Ala, ya haya sido por una superposicién o mediante un
compromiso.

Permitanos resumir. Nuestra primera historia de que Orisa-
Alad fue comisionado por Olédumaré y que él cred la tierra
sélida con los materiales y herramientas que El le dio
representa una antigua creencia de los Yoruba acerca la
fundacion de la tierra. La variante vino a ser consecuencia de
loa incursion de gente foraneas que se convirtieron en
duefios de la tierra y por lo tanto buscaron desplazar el culto
indigena con el propio. Es una conflagracion de dos
tradiciones conflictuadas por los “hijos” que pertenecian a
ambos mundos y entonces empezaron a tomar “lo mejor de
los dos mundos”.

Para estos “hijos”, la fusidbn de dos elementos opuestos, no
habia dos tradiciones, sino dos lados complementarios de la
tradicion. Por herencia fisica y espiritual eran leales a los dos
lados en los que se encontraban involucrados, ya que estos
eran la perversion y la virtud de su existencia racial. Esta
generacion le dio nuevamente la bienvenida a Orisa-nla y lo
restablecié en su lugar de divinidad suprema mientras que
fisicamente permanecieron con Omo Oduduwa. Es muy
irénico que el mismo movimiento Ogbéni que se habia
opuesto a Oduduwa ahora haya adoptado el nombre de Omo
Oduduwa como algo exclusivo de ellos mismos para
designar su pertenencia; durante el periodo de asimilacion, el
culto se volvio propiamente racial, llevados a un estatus vital
del mayor 6rgano gubernamental para preservar la ley y el
orden, chocando los excesos de los reyes y manteniendo a
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los ciudadanos al margen de la ley, y protegiendo los
derechos civiles.

Orisa-Ala volvid en si nuevamente. Hoy, el cetro de la tierra
Yoruba esta en sus manos; es a través de él que la autoridad
y el gobierno pasa a los reyes Yoruba de quienes sus cetros
se derivan de llé-Ifé. El cetro le fue dado por Olédumare y, de
acuerdo con la creencia de los Yoruba este ha permanecido
con él desde entonces. A través de un fuerte compromiso
que se ha realizado, los sacerdotes de Orisa-nla encuentran
necesario hacer el clamor compensatorio que a pesar de que
Oduduwa una vez suplanté a Orisa-fla en el honor de crear
la tierra sdlida y después en importancia sobre todas las
divinidades, él no podia mantener la maquinaria del mundo y
por eso Olédumaré habia enviado a Orisa-Ala a que fuera a
ordenar las cosas y que mantuviera el orden.

Entonces, debe de observarse que Orisa-nla siempre, desde
los inicios, ha sido universalmente reconocido en la tierra
Yoruba como la mas grande divinidad del panteén. El es
Baba- “El Padre “, Ba-Ald — “Gran Padre”, Ba-tOrisa —
“Padre de las divinidades”, Oduduwa no tiene nada que se le
acerque a un reconocimiento de culto universal. Para todos
los Yoruba Orisa-nla es la divinidad suprema.

Aun asi, es remarcable que, a pesar de la fusion de los
descendientes de Orelueré y de Oduduwa, las marcas de la
rivalidad aun existen. Hoy, hay dos divinidades llamadas
Onilé — el Sefior de la Tierra. Estas son Orisa-nla el onilé
aborigen y el personaje deificado que ahora lleva el nombre
de Oduduwa en consecuencia de su poder terrenal y su
reputacion. Mas aun, con la recompensa de una vida devota,
la gente de llé-Ife esta dividida en dos campos: los devotos
estrictos de Orisa-Ala conocidos como Awon Olérisa Elému
—los devotos del Orisa que bebe vino de palma, el cual esta
prohibido para Orisa-nla.
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4,

Oléodumare — El Nombre

Mientras centramos nuestra atencion en el concepto Yoruba
de la Deidad para saber que piensan y creen acerca de Su
eterno Dios y sus atributos, seria bueno para nosotros el
enfatizar nuevamente el hecho de que Dios nunca se ha
quedado sin testigos en todas partes del mundo. Este énfasis
es necesario por la concepcion errénea que se hizo en
algunos estudios pasados que atentan contra este principio
fundamental.

El Dr. Edwin W. Smith relata un encuentro que tuvo con el
eminente biografo, Emil Ludwig. Ludwig tenia curiosidad
acerca de lo que hacian los misioneros en Africa. Entonces
Edwin Smith le informd acerca del trabajo cristiano y como
era que los africanos les daban informacién de su “viviente,
presente, amado Dios”. Ludwig estaba muy confundido y
expreso su perplejidad con la pregunta “; Cémo pueden los
ignorantes africanos concebir a Dios?”...”; Como puede ser
esto? La Deidad es un concepto filoséfico que los salvajes
(las cursivas son mias) son incapaces de comprender”.

Ludwing y la gente que piensa como €l acerca de este tema
esta encasillada en su propia opinién que solamente los que
saben de filosofia conocen a Dios. Entonces unos esta
obligado a hacer la siguiente pregunta “; Cual es la definicion
de Ludwing de Deidad? Si él se refiere a Deidad en un
concepto abstracto e intelectual, una cosa que es concebida
por el raciocinio, entonces si puede decirse que los salvajes
de Ludwig no lo pueden concebir. Pero ya que la Deidad de
la religién y la experiencia humana no es algo abstracto sino
una realidad, un Ser, la premisa de Ludwig esta francamente
equivocada, y su conclusion es inevitablemente absurda.

En cualquiera de los casos, parece que, debajo de la cubierta
de su fuerte palabreria, permanece la nocién de que hay
gente en algun lugar del mundo para quien “el Altisimo y
Nobilisimo que habita por la eternidad” no se detiene
lentamente como para mostrarse; la gente que no puede
atenerse al conocimiento de un Dios viviente y asegurar Su
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existencia, solamente por el hecho de haber nacido en una
localidad en particular de la geografia con su propia
atmésfera cultural nativa. Uno no puede ayudar al
sentimiento, cuando uno ha escuchado las presuntuosas
cosas que se han dicho acerca de este tema vital, que
aquellos que piensan y hablan de esta manera no conocen a
Dios lo suficiente para apreciar Su naturaleza personal
divina, Su justicia y Su amor; o que por medio de un
equivoco orgullo intelectual ellos han llegado a una etapa
Farisaica del pensamiento. “Si yo fuera Dios, no tendria nada
que hacer con esos salvajes”.

El asunto completo, apartado de la definicion de Deidad, gira
entorno a la pregunta de que si la revelacion de Dios esta
restringida a alguna raza o credo en particular, o si de hecho
“en diferentes partes y de diferentes maneras” Dios le ha
hablado desde el inicio a cada corazén a todas las personas
de la tierra —todas las personas que El ha hecho y que ha
puesto en diferentes lugares de la tierra — en la forma que
cada quien entiende; si en todas las religiones en las cuales
Dios no es una mera abstraccion sino es una persona,
presente, viva, activa y que se manifiesta, socorriendo una
Realidad que no es de una forma determinada en
consecuencia de la actividad divina del amado Dios Quien
busca al hombre, y de la responsabilidad del alma humana
de buscarlo a El ( a pesar de lo febril e incierto), de acuerdo
con su capacidad nativa. Este no es lugar en donde se pueda
resolver este argumento con una pregunta. Es suficiente el
observar que seguramente, dios es Uno, no muchos; y que a
un Dios le pertenece la tierra en su totalidad. Es este Dios
entonces, quien se revela a cada persona al grado de su
percepcion espiritual, expresandole su conocimiento, si no
como filésofos entrenados o educados tedlogos, ciertamente
como aquellos que han tenido alguna experiencia practica
con El. Se buscaran hechos a través los espectaculos del
orgullo cultural y de la afectada superioridad para negar esto;
seria blasfemo el decir que mientras el amoroso Dios cuida
una seccion de Su mundo, no tiene nada en claro,
equivocamente, que hacer o decir con el resto.

Sin embargo, en las palabras de Edwin Smith. “Primero y
antes que nada debemos buscar una respuesta factual a la
pregunta”. Hay un pequefio punto cuando se hace una teoria
de un tema que es ampliamente profundo, excepto tal vez
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porque debe de haber una fuente pausada y confortable de
ejercicio intelectual para algunos tipos de mente. El camino a
la verdad en un tema de esta naturaleza, como ya hemos
observado, es dejar decir a la gente lo que piensa y cree; y
lo que nos revelan debe de ser la respuesta final a nuestra
pregunta si queremos ser honestos. Esto no nos detiene de
ejercitar nuestro juicio en cambiar e interpretar la evidencia
segun sea necesario siempre y cuando nuestro material sea
verdadero y no solamente nos estemos basando en nuestra
teoria.

Sabemos, por supuesto, que con crecimiento y madurez, la
idea de una persona acerca de Dios inevitablemente pasa
por una modificacion para enriquecerla y corregirla, si el
crecimiento esta en direccién correcta; o retrogradacion, si el
crecimiento se dio en direccidon equivocada. Esto es diferente
de decir que Dios nunca ha hablado o se ha mostrado ante
ninguna persona.

Ahora debemos empezar a buscar mas de cerca las maneras
en las que los Yoruba han obtenido e interpretado las
revelaciones que han sido concedidas a ellos por la Deidad
misma.

En el ultimo capitulo, un nombre esta por encima de todos los
deméas. Este es Olédumare, la Deidad. En cuenta a la
creacion, lo hemos encontrado como el Primero en mover las
cosas a quien se le comision6 el origen de nuestra habitada
tierra.

Hariamos bien en obsérvalo mas de cerca, primero
examinando el significado y las implicaciones de Su nombre.
Nuestra pregunta guia es, ¢a qué es a lo que se refieren los
Yoruba cuando pronuncian el nombre Olédumare?, ;qué
idea conlleva este nombre para ellos?.

En este punto, seria muy recompensante para nosotros el
detenernos un momento y aprender brevemente el
significado de los nombre Yoruba en general. Eso haria un
estudio muy iluminante, pero aqui solamente podemos
mencionarlo como una forma de introducirnos a nuestro
tema.
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Cada nombre Yoruba tiene un caracter y un significado por si
mismo. A ningun nifio se le da un nombre sin motivo alguno.
Cada uno de los nombres es casi invariablemente un
enunciado, o una clausula, o una abreviacion de un
enunciado, que puede ser desintegrado en sus
componentes, ademas, el nombre debe de contar una
historia, que puede ser las circunstancias que rodearon el
nacimiento del nifio, el estado de los asuntos familiares o de
los padres cuando al momento del nacimiento, o algun
acontecimiento importante que haya sucedido en el pueblo o
en el mundo en general cuando nacié. También, con el
nombre Yoruba se representa el caracter y la esencia de la
personalidad, como entre los Hebreos. Generalmente se cree
que si se sabe el nombre real de una persona seria muy facil
bendecirla o dafiarla mediante la magia. Tomemos el
nombre Té’éwd como ejemplo. El nombre completo es Eni ti-
0-wa-t6-ayé-wod — “Aquel que vino a probar el mundo”. Ese es
el nombre dado al primero de unos gemelos. Y hay una
historia detras de él dentro del pensamiento Yoruba. El
segundo hijo es el mayor. Cuando llegé el momento de que
los dos vinieran al mundo, el mayor le dijo al menor, “Tu ve
primero al mundo, pruébalo; si es dulce, me llamas y yo
bajo!” se cree que si el primer nifio que nace, por cualquier
razon no llora, es muy dificil que el segundo le siga. En
general, cada nombre Yoruba tiene una explicacion similar.

Sin embargo, desafortunadamente, el nombre Olédumaré no
es suficientemente explicatorio por si mismo como Ilo
esperabamos. Esto es porque Olédumaré es un nombre
antiguo, unico, la etimologia de la segunda parte ha sido
tema de un trabajo de mucho adivinar y debatir. Pero esta
claro para nosotros que el significado del nombre, si no es
totalmente etimoldgico, al menos es teoldgico y dado por una
connotacion.

El nombre estda formado por dos palabras, con un prefijo;
OLODUMARE. El prefijo Ol resulta de la elision de la vocal “i”
de Oni que significa “duefio de”, “duefio de”, “el que esta
involucrado”. Oni en una u otra de sus formas modificadas,
es un prefijo que se usa frecuentemente en Yoruba para
denotar la pertenecia o alguien que se involucra en el
comercio u otra profesion. Por ejemplo, tenemos las
palabras Oldko (Ol-6ko) que significa “el duefio de la granja”,
Oni-‘bodé: “el que cuida el puente del pueblo” o (on-igba-

36



nso): “quien repara calabazas rotas”. Este prefijo tiene
también otras caracteristicas que deberian ser mencionadas,
pero este no es un libro de gramatica Yoruba!

De los componentes principales del nombre Olédumare, el
clave es Odu. Esta palabra de tres letras de cuyo significado
depende en los acentos colocados arriba de sus vocales. Asi
puede ser Odu que tiene un significado sustancial “el
encabezado principal de un capitulo” como en el cuerpo de
los recitales Ifa, “jefe principal” o “jefe” como en el titulo
Odugbéde que significa “El Jefe de los herreros”, “cetro”, o
“autoridad”. O puede ser Odu, también con un significado
sustancial “(contenedor) muy largo pero no profundo”®, “la
celda completa en la tabla de ayd” de la analogia de que se
dice de una persona Odu ré Kin — “Su Odu esta lleno”,
significando que “Tiene bendiciones en abundancia”, “La
fortuna le sonrie”, Odu es también usado como un adjetivo
que significa “muy largo”, “muy extenso”, “muy lleno”, “de
calidad y dignidad superlativa”. Asi podemos decir, por
ejemplo, de Odu Oya — “una podadora muy grande”, Odu ayo®
- “la celda completa en la tabla de ay®”, Odu aso — “una ropa
de calidad y dignidad superlativa”. Aqui Odu también significa
“superlativo en grandeza, tamario, o calidad y dignidad.”

Sin embargo, no hay manera de saber por los acentos si el
componente del nombre completo de la deidad es Odu o es
Odu como solamente hay una manera tradicional de
pronunciar Olédumare, los acentos en las vocales no se
afectan por lo cual podria ser cualquiera de las dos palabras.

Odu tomado junto con el prefijo en cualquiera de los dos
casos y da como resultado Olédu y significa que el nombre
indica que se trata de alguien que es un lider supremo,
alguien que posee el cetro o la autoridad; o quien “contiene”
la totalidad de los atributos excelsos, alguien que es
superlativo y perfecto en grandeza, tamafio, calidad y
dignidad.

Ahora llegamos a la parte dificil de nuestra tarea. El
componente maré de Olédumaré nos confronta con algunas
dificultades etimolégicas, y no podemos hacer mas, en el
momento, en vez de ver algunos de los intentos de
explicacion y después llegar a una conclusion.
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Se dice que la palabra es una contraccion de la frase-nombre
Olddu-om-eré-‘Olédu, descendiente de la boa” . esta
sugerencia esta basada en un mito que se deriva del
fendmeno natural del arco iris. En la creencia Yoruba,
generalmente, se dice que el arco iris es producido por una
boa muy larga: el reptil descarga de su interior la sulfurica
sustancia que esparce y provoca el reflejo, que causa el arco
iris (Osumare), en el cielo. La sustancia que descarga es
conocida como Imi-Osimaré (excremento-arco iris) y es
considerada muy valiosa por hacer a la gente rica y préspera.
iEs el equivalente Yoruba de la piedra filosofal! Cualquiera
que pudiera obtener un poco nunca mas tendria ninguna
necesidad material. Esta, sin embargo, se obtenia muy
raramente, a pesar del hecho de lo mucho que se podia
ganar si se obtenia, una razén era que cualquiera que se
aproximara al punto en el momento en que estaba en el
suelo seria consumido es seguida; y otra que el mismo reptil
tenia el habito miserable de tragarsela nuevamente cuando
terminaba el ritual! Hay muchos rumores de gente que ha
logrado obtenerla pero nunca ha pasado de simples rumores
sin fundamento alguno.

Ahora, ;qué tiene todo esto que ver con la deidad? Esto. El
personaje que se menciona en el mito tiene originalmente el
nombre Olédu. El era la descendencia de la primera boa, y
era un prodigio desde su nacimiento. Muy pronto obtuvo su
reputacion —por su poder y bondad. Por alguna razén la tierra
ya no lo pudo albergar y se fue a vivir al cielo. Ahi aumento
excesivamente todas sus buenas y divinas cualidades. Pero
antes de que subiera; tanto él como sus padres habian
hecho un convenio de que jamas se olvidarian y que se
comunicarian de vez en cuando. El arco iris que ocurre en el
cielo es el signo del antiquisimo convenio y la comunion
entre Olédu y la boa, un signo de que el convenio
permanecera para siempre.

Este mito, por cierto, es una facil explicacién de la manera
Yoruba de expresar la misma concepcidén que en la historia
biblica que dice que Dios puso el arco iris en el cielo como un
signo del convenio que El hizo con el mundo. De cualquier
manera, parece ser la manera Yoruba de explicar el porque
del arco iris en vez de explicar Olédumaré. La verdad
encerrada en el significado eterno de que hay una comunién
entre el cielo y la tierra.
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Segundo, -maré pueden ser en realidad dos palabras que
forman el imperativo Ma ré. Este imperativo significa “No
vayas”, “No procedas”. La frase puede ser también un
adjetivo descriptivo que significa “que no va”, “que no se
mueve o tambalea” , “que permanece”, “que continua”. Si se
combinan ambos significados en Olédu-maré, la implicacion
es que Olédumare, la Deidad, quien posee cualidades
superlativas también tiene el atributo de permanecer estable,
incambiable, constante, permanente.

Tercero, el nombre puede ser tomado como Ol-6du-mare,
que escrito completo es Ol-6du-mo-Aré — “quien combina
Odu con Aré’- Olédu-cum-Aré es el simbolo de excelencia
portado en la corona original usada por cada Ooni (rey)
sucesivo de llé-Ifé para enfatizar su sucesion espiritual con la
gente Yoruba. Ningun otro rey de la tierra Yoruba usaba una
corona similar, como un signo de mandato supremo. Asi,
Olédumaré nos describe la Deidad como una que posee
adicionalmente al cetro, la Unica Corona que nadie mas
puede usar. Esto es, El es el Lider y el Duefio de todo en el
cielo y la tierra; indisputable, absoluta y Unicamente y sin
comparacion alguna en cuanto a su majestuosidad y el total
de sus atributos.

Cuarto, el nombre pudo haber sido originalmente Ol-6du-kari.
Kari es comunmente usado para describir la celda
perfectamente llena en el tablero del juego ayd. Cuando
hablamos de Odu-ki, nos referimos a que la celda se ha
llenado por completo; si después se le afiade cualquier
contador, la perfeccion se arruina. Olédu-kari, como nombre
de la Deidad, significa que El es Alguien que es
absolutamente perfecto en su cualidades superlativas.

Ahora, la pregunta es, juntando todo. Hemos llegado a la
conclusién, no solamente investigando el nombre por si sélo,
sino también por un cuidadoso estudio de las liturgias y el
cuerpo del Odu en particular, y las tradiciones orales en
general. Lo que los Yoruba tenian en mente cuando decian
el nombre Olédumaré, llamando a la Deidad en sus
plegarias, o acercandose a El en la alabanza, se expresa
reuniendo todas las descripciones. El nombre Olédumare
siempre ha sido compatible con la idea de que es Alguien
con Quien el hombre debe de entrar en convenio o en
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comunién en cualquier lugar y en cualquier momento alguien
que es superior, superlativamente grande, incomparable e
inigualable en majestuosidad, de excelentes atributos,
estable, incambiable, constante e importante.

Mientras cerramos este capitulo, debemos mencionar otros
dos nombres importantes por los cuales Olédumare es
conocido. Estos son Oléfin-Orun y Olorun.

Oléfin-Orun puede verse frecuentemente en las liturgias y en
el cuerpo de los Odu, no tanto como un titulo sino como una
alternativa para decir Olédumaré. Significa el alto oficio de
Olédumaré como Soberano Supremo que esta en el cielo.
Algunas veces es usado en contraste a Olofin-Ayé —“El
soberano supremo en la tierra”- que, de acuerdo con la
creencia Yoruba. Era el titulo del primer rey-sacerdote de
quien su titulo ha pasado sucesivamente a los Ooni de llé-Ifé.
Hay un significante dicho Yorubda, Ohun ti Oléfin Ayé ba wi ni
0l6fin-Orun Agba — “Cualquier cosa que sea dicha por el
soberano de la tierra, el Soberano en el cielo lo ha aceptado”.
Este nombre parece ser tan antiguo como Olédumare, de
acuerdo con las liturgias Yoruba y los Odu.

El nombre Olorun es el mas comidnmente usado en el
lenguaje popular. Parece en consecuencia haber ganado su
recurrencia predominante. El impacto Cristiano y Musulman
sobre el pensamiento Yoruba: es el nombre mayormente
usado en el trabajo evangélico y en la literatura. También
aparece frecuentemente en las plegarias como Olorun gba
mi o — Entrégame, Olorun! O como respuesta a un saludo.
e.g. E 6 ji re bi? A dupe I'6wé Olorun- “;Te has levantado
bien (esta mafiana)?”Yo (o nosotros) le agradezco a Olorun”.

Olorun se explica por si mismo. estd compuesto por el prefijo
Ol (oni), y Orun- “cielo”. El nombre que significa “El duefio o
sefior del cielo”. También puede ser la forma corta de Olu-
Orun — “El jefe o gobernante del cielo”, o una contraccién de
Oléfin Olorun, en el cual se ha omitido el sufijo —fin en Oléfin
y se ha contraido como Olorun.

Los tres nombres de Olédumare, Oléfin y Olorun son algunas
veces juntadas en una ejecucion urgente Loju Olédumare!
Léjua Oléfin! Loju Oloérun!- jEn la presencia de Olédumare!iEn
la presencia de OléfinliEn la presencia de Olorun! — aqui la

40



Deidad es llamada por sus tres nombres para expresar una
intensa emocion o una apelacion urgente.
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5.

Olodumare — Sus Atributos

En el dltimo capitulo hemos considerado el significado
etimolégico del nombre de la Deidad. Hemos, de alguna
manera, aprendido lo que los Yoruba piensan en El como
Alguien que posee una grandeza superlativa y una totalidad
de excelsos atributos. Llamandolo Olédumare, los Yoruba Lo
consideran unico en el cielo y la tierra, superior a todos.

Sin embargo, observamos que no podemos depender de la
etimologia del nombre para conocer detalladamente Sus
atributos esenciales. Y afortunadamente, tenemos otros
recursos que nos amplian lo que ya hemos aprendido a
través del estudio del nombre, y lo que nos proporcionara
mucho mas informacion. Con estos recursos, nos
encontraremos parados en un terreno seguro, porque esto
nos pondra en contacto directo con los asuntos diarios de los
Yoruba como la manera en la que piensan, el culto y como
expresan sus creencias. Debemos aprender, especialmente,
que la Deidad es, después de todo, no muy diferente al
hombre en su vida diaria y piensa como alguien que nos
deja pensar. Permitanos entonces escuchar lo que tienen
que decir estas fuentes acerca del tema.

Una pregunta de primordial importancia es, “; Quién o qué es
Olédumaré?” La concepcién Yoruba de la naturaleza de la
Deidad es naturalmente antropomorfica. ;Pero como es que
la gente que lo alaba puede despojarse totalmente de sus
pensamientos de antropomorfismo es un tema como este?
Sabemos lo dificii que se vuelve en religiones mas
desarrolladas, y en el Cristianismo, hacerlo comprensible en
términos abstractos para la mente alabadora y adoradora.
Hacemos notar con interés la plegaria del sabio Indio
Sankara:

O sefior, perdbname mis tres pecados

Me he vestido en contemplacion de los Tres Quienes
son

He orado describiendo a los Tres Quienes son
inefablemente:
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Y visitando los templos he ignorado la Delgada
omnipresencia.

Pero el hombre encuentra poca satisfaccion excepto en la
Deidad quien vive, quien tiene corazdn, quien habla, quien
oye. Siglos de pensamiento metafisico no han tenido éxito, y
nunca lo tendran, en curar al hombre del antropomorfismo en
su pensamiento privado de El para hacer el Desconocido
intangible mediante la analogia que es conocida.

Los Yoruba son poco abstractos en su pensamiento. Su
imagen de Olédumaré es, entonces, la de un Personaje,
venerable y majestuoso, antiguo pero no perecedero, con
una grandeza que rige el temor y la reverencia. El habla; El
manda; El actua; El juzga; El hace todo lo de una persona de
alta autoridad, quien controla todo, hace. Eso es lo que
debemos de ver claramente mientras examinamos a detalle
Sus atributos.

El es el Creador

En nuestra cuenta de la teogonia y la cosmogonia Yoruba,
hemos aprendido que las divinidades fueron traidas a la vida
por Olédumaré y que El comisiond el trabajo de crear la
tierra. Todo lo existente en el cielo y en la tierra le debe su
origen a El. En Su capacidad como Creador es conocido
como Elédaa — “El Creador”, “El Hacedor’. El es el Origen y
el dador de vida, y en esa capacidad es llamado Elémii — “El
Dueno del espiritu”, o “El Duefio de la vida”.

El hizo la lluvia para proveerle agua a la tierra y para darle a
todos que beber. Cuando la tierra sélida fue creada,
solamente el jugo de los arboles que El dio era lo que se
usaba como agua. Al poco tiempo, se necesité de mas agua,
y fue ante El con quien fue a apelar Orisa-nla; él le respondié
enviando la lluvia. Este hecho es totalmente conocido cuando
decimos, Olorun Oba nii maa fén eji iworé-iwéré — “Es
Olorun, el Rey, quien bajé la lluvia como fluido regular”.

El tiempo y las estaciones le deben su origen a El. El es el
Autor del dia y de la noche. Es por eso que El es conocido

como OI6jo-oni —“El Duefio del dia”. También decimos al
respecto, Oni, omo Oléfin; ola, omo Oléfin; Otunla, omo
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Olofin; Iréni, omo Oloéfin; Oranii omo Oléfin. —“Hoy es
descendiente de Oléfin; mafana es descendiente de Oldfin,
pasado mafana es descendiente de Oldfin, el cuarto dia
después de hoy es descendiente de Olofin, el quinto dias
después de hoy es descendiente de Olofin”.

Los trabajos de Olédumaré son poderosos y maravillosos.
Uno escucha frecuentemente el dicho Yoruba, Idé Oléruntobi
— “los trabajos de Olorun son poderosos’, que es una
expresion de asombro, de maravilla, de alabanza, en
consecuencia de algunas de las manifestaciones de Su
grandeza como Autor de las cosas y los acontecimientos.
Oranmila féyinti, 6 wo titi: 6 ni, Eyin &ro okun, Hellin érd 6sa,
fjé Hellin & mod wiu pé isé Olédumaré tébi? — Orunmila se
apoydé y mir6 contemplativamente, después dijo, “Tu que
viajaste por el mar, y tu que viajaste por la laguna,
seguramente, percibiste que los trabajos de Olédumare son
poderosos?” asi que los Yoruba como los Quiromanticos,
saben que con la grandiosa agua pueden declarar la gloria
de la grandeza del trabajo de su Creador.

El es Rey

Para los Yoruba, Olédumaré es el Rey con majestuosidad
Unica e incomparable.

Esta por encima de todas las divinidades y de los hombres.
El es el Rey que habita arriba en los cielos, y por eso es
llamado Oba-Orun — “El Rey que habita en los cielos”, Su
majestuosidad, que es Unica y sobrepasa a todos, lo hace,
Oga-6go — “El Maestro en Fulgor’ . Su majestuoso
resplandor es de tal dimension para los Yoruba que equilibra
todo el cielo, el cual a veces describen como el trono en el
que esta sentado, con la extensién de su grandeza y de su
Ser. La permanente Canopo del cielo le pertenece a El y lo
manifiesta al mundo entero. Asi que El es Atérere-kayé,
Eléni-atéé-ka. El de quien su ser se expande sobre toda la
extension de la tierra, el Duefio de un tapete que nunca se
dobla”.

Como el Gran rey, El tiene total prerrogativa y dominio sobre
todos. Su voluntad es absoluta. Por eso es llamado “Oba ti
dandan re ki i sélé — “El Rey quien por mandato divino nunca
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regresa con las manos vacias”, Alabaalasé, Oba Edumare —
“El Sugerente Quien wields el Cetro, Rey de Atributos
superlativos”.

El es Omnipotente

Los Yoruba creen que Olédumaré es mas poderoso en el
cielo y en la tierra. El es capaz de hacer todas las cosas; El
es Quien hace que las personas puedan tener logros. Las
cosas son posibles s6lo cuando y porque son ordenadas por
El; y son imposibles cuando El no lo permite o cuando El no
da su ayuda. Esto es a lo que nos referimos cuando decimos,
A-dun-an se bi ohun ti Olédumare se; assoréoé-se bi ohun ti
Olorun ko 16wé si — Es facil hacerlo cuando Olédumare lo
realiza; dificil hacerlo cuando Olorun se niega.

Es solamente El quien puede hablar y hacer que Sus
palabras se vuelvan realidad sin que haya ninguna
posibilidad de falla. . es por eso que es descrito como Alé
wilése- “El quien es el Unico que puede hablar y volver
realidad sus palabras” — que absolutamente se ajusta a El.

El es Oba A-sé-kan-ma ku — “El Rey de Quien Sus trabajos
estan hechos a la perfeccién”, porque solamente El puede
hacer que sus trabajos terminen perfectamente.

El fue quien establecié la maquinaria para el movimiento del
universo. El puede moverla, una parte o toda, pararla y
hacerla andar nuevamente, si asi se necesita. El hizo eso,
por ejemplo, cuando las divinidades tontamente cuestionaron
Su absoluta supremacia.

El todo lo conoce, todo lo sabe, todo lo ve.

Olorun nikan I'6gbon- “Solo Olorun es sabio” es un dicho
popular Yoruba. Esto es, El solamente es perfecto en cuanto
a sabiduria y es infalible. Las divinidades pueden cometer
errores. Los hombres, ciertamente, no pueden si quiera
acercarse a la perfeccion en la sabiduria. Pero Olédumare
nunca comete errores. Es de Su propia sabiduria de la que le
da a las divinidades y a los hombres.
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Olédumare sabe todo. Ningun secreto se le puede esconder.
El sabe todo porque El ve todo. Los Yoruba le llaman a toda
la extension del cielo Oju-Olorun — “La cara (incluyendo los
ojos) de Olorun”. Cuando hay rayos dice, Oldrun fisé ju —
“Olorun estd parpadeando”. El es llamado Arind-rode,
Olumo-okan — El quien ve dentro y fuera (del hombre), el
discernidor de corazones. Nada pasa inadvertido para El.
Cuando Orisa-nla planeé espiarlo durante Su secreto trabajo
de dar vida al hombre, El sabia de su plan y se previno. Sin
importar que tanto una persona trate de ocultar sus acciones,
El lo sabe todo. Entonces decimos Amookun s’olé bi oja Oba
ayé ko ri i, ti Oba Orun n wod “Quien roba ocultamente, a
pesar de que los ojos de los gobernantes terrenales no
puedan verlo, los del Rey de los Cielos lo estan viendo”. Una
linea de una cancion popular que expresa algo similar dice;
Kile nse ni békulu t' ¢ju Olorun 6 t6? — Cualquier cosa que
hagas ocultamente los ojos de Olorun no lo veran? La gente
comunmente dejan a loa ofensores en Sus manos para ser
juzgados, Olorun ri i, Olorun ri o “jOlorun lo vio!, jOlorun te
ve!”

El es juez

En la concepciéon Yoruba de “EL Final de las Cosas”
Olédumaré es quien dispone del final de ellas. El es el juez.
El controla el destino del hombre, y cada uno recibira de El lo
que merece. Pero aqui en la tierra, el juicio ha empezado
para cada hombre dependiendo de su caracter. Se cree que
las divinidades castigan a los hombres por cada tabu que
ignoran o por cada ofensa; pero es Olédumaré quien juzga el
caracter del hombre.

El es el Juez de todo. En los mitos, las divinidades son
representadas llevandole las disputas para que El las juzgue.
Por ejemplo, Orunmila alguna vez le llevé una acusacion de
todas las otras divinidades. Olédumaré reacciona haciendo
un juicio: las divinidades plantearon el caso; Ordnmila se
defendio; Olédumaré escuché ambas partes; después dio su
veredicto con el cual Orinmila fue liberado.

Los trabajos y acciones de cada divinidad estan bajo una
inspeccién continua, y a El se le reporta en intervalos
regulares de tiempo. Aqui Esu fue sefalado como el

46



Inspector general. Desde entonces todas las divinidades le
temen a Esu, y al juicio de Olédumare.

El juicio del caracter del hombre esta en Sus manos. El
conocimiento de esto es uno de los hechos importantes que
lo hacen una realidad concreta para los Yoruba. Porque él lo
sabe todo, lo conoce todo ya que lo ve todo. Su juicio es
imparcial. Seguido escuchamos la expresion Olérun nu un —
“El esta bajo las pestafias de Olédumareé”, cuando algun
infortunio cae sobre una persona que es conocida por ser un
ofensor moral. Olédumaré es llamado Oba Adakédajé — “El
Rey quien habita arriba, Quien ejecuta su juicio en silencio”.
Esto se refiere al juicio de los actos de los hombres en la
tierra; a pesar de que no enjuicia inmediatamente a los
malhechores, su juicio es algo seguro del cual nadie puede
escapar.

El es Inmortal

La inmortalidad es un atributo que permanece prominente
dentro del concepto Yoruba de Deidad. Esto es enfatizado en
todas las maneras posibles. En un sentido, esto es
confortable y alentador para el alma alabadora. Es necesario
saber que la Deidad estara viva por siempre, que no cambia
aun en medio de todos los cambios y de la decadencia que
ha sido la constante experiencia del hombre, si la religion y la
vida fueran finitos. A pesar de todo Olédumaré parecera ser
remoto en consecuencia de Sus muchos agentes que llenan
un gran espacio entre de El y el hombre, es cierto que los
Yoruba no podrian pensar en nada si El dejara de ser. Para
aquellos que creemos en el hecho de su vida eterna, es algo
que domina en nuestros pensamientos con respecto a El.
Esto se expresa en mitos, canciones, epigrafes y muchos
otros medios.

Olédumare es llamado Oyigpiyigi, Ota Aiki — La Poderosa
Roca Inmovible que nunca muere. Esta apelaciéon nos hace
tener un fuerte concepto triple de ideas de sui grandeza
superlativa, su constancia, y su vida eterna. La figura usada
es la de una larga y extensa montafia de roca muy dura que
no puede ser medida por ningun medio concebible. Y, por
supuesto, el mover esa montafia esta fuera de cualquier
probabilidad; lo que representa, que estara ahi para siempre.
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Una cancién popular dice, Ferekufe, a kii gbo’ki Olédumare
— ‘Ferekufe, alguien que nunca escuchd de la muerte de
Olédumaré. Es una cosa que nunca pasara.

Echemos un vistazo a tres Odu que apoyan este hecho:

Ogbeé Yeéku :

Korofo, Awo Aja-lle,

L’6 d’ ifa fan Olédumare

T’ 6 so wi pé won O ni i gbo iku ré 1aélaé

Korofd, el Culto subterraneo;

Fue el que consulté el oraculo con respecto a
Olédumare

Y declaré que Su muerte es algo de lo que nunca se
escucharia.

El “Culto Subterraneo” era, aparentemente, una escuela de
adivinaciéon. No esta claro porque se hace la consulta en este
caso. Parece ser que se hace una pregunta acerca de la
duraciéon de la vida de Olédumaré. La gente queria saberlo
para estar segura; y esta era una forma segura para algo de
tanta importancia para su Culto. En nuestro verso, el Culto
estd marcado como un autoridad confiable que apoya la
doctrina de inmortalidad de Olédumaré.

Ogbé Yeku:
Olédumare sa ‘ye, é & ki mo;
Gbogbo Ori f fun puru-puru-puru.

Olédumaré ha frotado Su cabeza con aserrin (iyé-
irosuin), El nunca morir;

Toda Su cabeza se estd volviendo excesivamente
canosa.

En el mito conectado con este verso, es el mismo Olédumare
quien es representado deseando la inmortalidad y buscando
la guia del oraculo. El oraculo declara que lo que El quiere es
posible; pero debe de ofrecer un sacrificio y realizar cierto
rito. La parte principal del rito era en donde debia de frotar su
cabeza con aserrin. El lo hizo; Su cabeza se volvié6 muy
blanca y El se volvié inmortal.
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Aqui, en parte, encontramos a los Yoruba hablando de
manera simbdlica; el cabello blanco es la gloria de la vejez e
inspira respeto y algo semejante para el asombro en todos.
Olédumare, como el Perpetuo Anciano, es representado,
usando la marca y la gloria de la ancianidad.

Okanran- Osa
Odémodé kii gbd’ku aso:
Yeyeye I'aso gbo;
Agbalagba kii gbd’ku aso:
Yeyeye 'aso gbo;
Odémodé kii gbé ‘ku Olédumare:
Yeyeye I'aso gbo;
Agbalagba kii gbd’ki Olédumare:
Yeyeye 'aso gbé.

El Joven nunca escuchoé que la ropa muriera:
La ropa solo envejece hasta jirones;

El Anciano nunca escucho que la ropa muriera:
La ropa solo envejece hasta jirones;

El Joven nunca escuché que Olédumaré muriera:
La ropa solo envejece hasta jirones;

El Anciano nunca escuché que Olédumaré muriera:
La ropa solo envejece hasta jirones;

El mito conectado a este verso, también tiene a Olédumaré
como el que buscéd los medios para la inmortalidad. En
consecuencia, se le dijo que hiciera algunos sacrificios y que
le diera una pieza de tela blanca. cuando los ritos necesarios
se realizaron, la tela blanca se le puso encima para que
estuviera completamente cubierto. Desde ese momento, se
volvié inmortal. También se volvié invisible. La gente solo
puede escuchar de El, y de Su grandeza y majestuosidad.

Porque Olédumaré le afadié el atributo de la invisibilidad a
Su inmortalidad, es conocido entre los Yoruba como Oba Airi
— “El Rey Invisible”; Oba Awamaridii — “El Rey que no puede
ser encontrado buscandolo”.

Se ha vuelto evidente que en los dos ultimos mitos de esta
seccién, hay algunas cosas mezcladas; y por loo tanto los
mitos presentan una o dos preguntas importantes para la
religién. Las preguntas son, primero, ¢Olédumaré se volvio
inmortal e invisible o siempre lo fue? Y, segunda, si estos

49

ritos se realizaron y se ofrecieron, ¢a quién se le ofrecieron, y
quien realizé los ritos? En respuesta solamente podemos
repetir en resumen un poco de lo que hemos dicho de las
tradiciones orales en general.

Primero, debemos recordar que los mitos no establecen la
cuenta logica de las cosas. Como la mayoria de las
ilustraciones, no se muestran desde todos los puntos. La
moraleja principal de los mitos, en este caso, es que
Olédumaré es inmortal e invisible. Los Yoruba aceptan esto
como un hecho. Pero sus mentes exploradoras, sin embargo,
encontraran alguna explicacion que apoye la existencia de
este hecho y de lo contenido en otros mitos.

Segundo, también debemos recordar que mientras estos
mitos de los Odu encasillen los pensamientos teoldgicos y
filosoficos de los Yoruba, su propésito primordial es
responder las preguntas de los devotos que van ante el
oraculo.

Por ejemplo; si una persona va con un Babaldwo en busca
de la longevidad, el adivino toma sus herramientas de
adivinacion y las manipula hasta obtener el Odu adecuado.
Bajo este titulo, selecciona el verso que seria apropiado para
la ocasién. Vinculado con este verso, como hemos
observado, habra una historia hablando de una personaje
original o prominente —comunmente una divinidad o la
Deidad misma- quien alguna vez quiso algo similar a lo que
pide el actual consultante y tuvo éxito en su busqueda
mediante la prescripcion de algun rito que fue completado.
Después le instruye al suplicante que haga exactamente lo
que hizo el personaje de la historia, ya que asi estara seguro
de conseguir su fin. Podemos ver lo impresionante que
puede ser un mito en donde aparece el nombre de
Olédumaré. Es un hecho indisputable que Olédumaré tiene
una longevidad permanente; el es muy “viejo”, aun inmortal.
El cliente seguramente querra hacer lo que el oraculo, a
través del adivino, le prescribe.

Asi concluimos que los dos puntos principales de nuestros
dos mitos son, primero, un énfasis en el hecho de que
Olédumaré es Inmortal e invisible; y segundo, la creencia en
y la practica de una “magia compasiva” como se ve en los
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sacrificios y en la tela blanca puesta sobre el suplicante para
que el mal ojo de la muerte no lo alcance!

Este es un buen momento para revisar la pregunta de la
Eternidad de la Deidad. En la teologia Yorub4, esta es una
concepcion que no esta claramente establecida. Podemos
derivar lo que sabemos al respecto de la ensefanza de Su
inmortalidad. Es ciertamente claro que El ha estado ante
todas las cosas desde el inicio porque El hizo todo u ordené
que fuera hecho. Esta también claramente establecido que
nadie conoce Sus antecedentes o Su origen. Una historia
nos ejemplifica la advertencia de un Tela-irékd quien hizo el
indtil intento de investigar y probar Sus antecedentes. Este
personaje ha sido visto como un hereje y un mentiroso
durante muchas generaciones. Acerca de esto hay un Odu
dentro de Oyéku- I’ Ogbé:

E 0 mo iya,
K’yin 6 ma tun suré puré mo;
E 6 mo Baba,
K’'éyin 6 ma tun suré s’ eké mo;
E 6 mo Iya, e & mo baba Olédumare.
Eyi I'6 d’ifa fun Téla-Iréko
T'6 so wi pé oun A réé ki Olédumare,
Oba a-t’ éni- fori gb’eji.

No conoces a la madre,

Detén tu impetuosa mentira;
No conoces al padre;

Detén tu impetuosa mentira;
No conoces a la madre, no conoces al padre de
Olédumare
Este es el veredicto del oraculo contra Téla-Iréko

El Rey quien habiendo esparcido el tapete,
aun expone su calor a la lluvia

El es Santo

Aqui debemos profundizar. Lo que pudimos reunir de
nuestras fuentes acerca de la santidad de Olédumaré es
solamente por inferencia. La idea de santidad en el sentido
de “separacion” ya esta implicito en la inigualdad de Sus

51

cualidades esenciales. El es trascendente; tan trascendente
que el hecho de Su inmanencia ha recibido un pequefio
énfasis excepto, claro, en el entendimiento implicito de que
El esta ahi todo el tiempo, en el control de todo el curso de la
naturaleza, y disponible para el hombre en todo lugar y todo
momento en el que es invocado. Pero la idea clara de “La
Santidad” es el sentido de un activo, cambiante, consumidor
‘numinus’ es lo que falta en la concepcién Yoruba de la
Deidad misma. Esto ha sido ftransferido a algunas
divinidades, particularmente Jakuta, la divinidad del trueno, y
Sonponna, la divinidad de la viruela. Estas dos divinidades
son prominentes entre las demas como agentes de “la Ira”.
En pensamiento del mismo Olédumare, los Yoruba enfatizan
su benevolencia, la ‘bondad’ mas que la ‘severidad’ de Su
caracter.

Aqui no hay duda alguna de que los Yoruba piensan en El
tanto ritual como éticamente santo. Ellos nunca han pensado
en El mas que absolutamente limpio y puro. Nunca se ha
hablado de El como alguien que se ha visto envuelto en algo
inmoral. Es por eso que es conocido como Oba Mimoé — “El

Rey Puro”, Oba ti kd lére — “El Rey sin ninguna
imperfeccion”; Alaala-funfun oke — “Aquel vestido de blanco,
quien habita en el cielo”, Aala-ti-ko-l6na, Ikin-nifin — “La

blancura sin comparacion (absolutamente blanco), objeto
esencialmente blanco”.

Ya lo hemos visto en este capitulo como el Juez del caracter
del hombre. Después lo conoceremos como el supremo
Disponedor del destino final del hombre. Y todo esto es
porque El es trascendente, esencialmente puro y correcto.
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6.

Olodumare- Su Estatus.

Hasta ahora, mucho nos ha sido revelado acerca de
Olédumaré  que debemos de ser capaces de inferir
facilmente lo que los Yoruba creen y piensan en recompensa
a su relacion con las divinidades en particular, y con el
universo en general. Sin embargo, nuestros recursos nos
alientan a buscar mas, balanceandose ante nuestros ojos la
concreta e irresistible promesa de la riqueza material que
pondra el tema en disputa.

Se han escrito muy pocas cosas acerca de este tema, todo
lo que lo hace tener mas importancia dentro de la vida
religiosa Yoruba. Pero mientras desarrollamos esta tesis,
pronto podemos descubrir que los autores de esta
concepcion de El han errado; y ellos han errado en tal forma
porque ellos han ignorado todo lo que forma las bases reales
de la religién que es el inicio del estudio. Las apariencias
han sido suficientes para ellos en cuanto a su criterio y juicio.

Ciertamente, para el observador, los ‘muchos dioses y
muchos sefores’ que forman el panteén Yoruba son, para
todos los fines y propésitos, suficientes para las necesidades
de las personas: para estos Yoruba que dirigen sus
alabanzas y plegarias como regla general. Parece, entonces,
que Olédumaré es una Deidad remota en quien se puede
pensar o quien puede ser invocado en raras ocasiones. Pero
debemos que estar de acuerdo en que la verdad en un tema
de esta naturaleza consiste no en lo que el observador
piensa, sino en lo que los mismos Yoruba piensan y creen
acerca de la Deidad.

Para ver claramente como la concepcién Yoruba permanece
a comparacion del estatus de la Deidad, debemos de
considerar una o dos imagenes. Primero tomemos el sistema
gubernamental terrenal. Pensemos particularmente en un
gobierno monarquico. En tal estado, la funcién del gobierno
es la proporcionar un jerarca que se encuentre a la cabeza
como el rey. Los ciudadanos saben que tienen un rey; pero
cada uno de ellos lo relacionan con una parte proporcional
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del gobierno, y el jefe de tal departamento, quien responde
inmediatamente a sus necesidades. Es un hecho que, él
probablemente no se molesta en pensar, excepto cuando lo
necesita, en la supremacia de estar al frente del reino, tanto
que siente que nadie responde sus necesidades.
Continuamente el jefe de un departamento del gobierno lo
suponen ‘todopoderoso’, por lo cual se vuelve intolerable, lo
que hace que la gente le tema y lo consideren como si
tuviera el poder sobre la vida y la muerte. Y, de hecho, hay
jefes de gobierno que tienen tal autoridad que se les permite
tomar decisiones de consecuencias trascendentales con
respecto a los asuntos de los ciudadanos. Pero también
existen ocasiones en las que los ciudadanos se sienten
obligados a pensar en el monarca, quien bajo todo propésito
es ‘todopoderoso’, y quien esta al principio, en medio y al
final de la autoridad. Estas son, por ejemplo, ocasiones
cuando sienten que deben de apelar por alguna accion
tomada por el jefe de gobierno, o cuando el jefe de
departamento por alguna razén toma alguna medida
disciplinaria. Siempre que las cosas permanezcan bajo la
satisfaccion de todos los involucrados, los ciudadanos
ordinarios no se molestan en averiguar que papel esta
jugando el rey dentro del gobierno. Estaria mal, sin embargo,
pensar, por esa razon, que no es considerado el rey. Es un
hecho que él verdaderamente es el rey que le da comodidad
y confianza a la ciudadania. El rey debe de ser un simbolo de
orden, de proveedor del bienestar y de la cohesion nacional.

Debemos de avanzar y hacer referencia al patron de la
sociedad Yoruba. Aqui es patrén jerarquico es muy usado.
En cada etapa de la vida, religiosa o civil, comunal o familiar,
cada persona tiene su propio grado y asientan la manera de
cémo se deben de acercar entre un grado y otro.

Es la ilustracion que proporciona la explicacion de las
anteriores imagenes la que nos ayuda a entender mejor la
“actitud” de los Yoruba para con la Deidad. Tendremos mas
que decir al respecto cuando lleguemos al capitulo del culto a
Olédumaré. Por el momento es suficiente decir que los
Yoruba estan totalmente convencidos de que el mundo vy
todo loo que esta en él le debe su existencia a El. Ellos
creen, sin duda alguna, que El distribuy6 la administracion
teocratita del mundo entre las divinidades que él cred y les
dio diferentes oficios. Mediante las funciones de estas
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divinidades, y la autoridad que se les confirid, son
‘todopoderosas’ con ciertos limites. Pero su ‘todopoder’ esta
limitado y es algo que absolutamente concierne al Creador
mismo. hay una enorme numero de ellas; y la parte
prominente que juegan en la vida diaria de los Yoruba dan la
impresién que han desplazado totalmente a Olédumaré como
un factor que debe de ser seriamente tomado en cuenta por
la gente de vida devota. Por ejemplo, los Yoruba creen
fuertemente, y las creencias afectan sus actitudes religiosas,
que Orisa-nla es capaz de hacer al hombre del color que él
quiera; que Esu es capaz de hacer el bien o el mal para lo
que parece que no tiene restricciones. Todo esto se espera
en donde se cree que estas divinidades han sido cargadas
con un tremendo poder dentro de la administracion del
mundo, tal vez sin haberse referido a la Deidad misma en
cada ocasion.

Ahora debemos mostrar que los Yoruba saben, a pesar de
toda esta pesada estructura de arreglos gubernamentales y
teocraticos, que estan al frente de todos, y que controlan
todo, es Olédumare, y que no hay tiempo, realmente, en el
que El esté lejos de ellos, o en el que los lo saquen
absolutamente de sus mentes. Pareciera que ellos viven en
absoluta devocion hacia las divinidades, pero debajo de
todos sus actos de alabanza esta una profunda conciencia
de que Olédumare esta encima y controla todo.

En la geologia Yoruba, Olédumaré siempre ha sido colocado
primero y sobre todas las divinidades, y de todo. El esta
encima de todo. En la lirica siguiente, se le canta como a
Alguien de quien su autoridad es para todos y es la Unica en
la tierra:

ll& A ja oun Olorun:
Olorun I'6un 'agba

llé I'éun légbdn;

N'tori eku emé kan,

0jo ko ko rd mo,

Isu p’eyin ko ta.

Agbado ta’pé ko gbd,
Gbogbo eye ku tan I'é6ko;
Igun ngb’ébo r'orun.

La Tierra tiene una contienda con Olorun:
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Olorun clama ser el mayor;

La tierra clama ser mas antigua;

A cuenta de una rata emo (café),

La lluvia cesa y no cae mas,

Los camotes retofian pero no se desarrollan,
Las mazorcas de maiz llenas, pero no maduras,
Todas las aves en el bosque estan pereciendo;
El buitre lleva el sacrificio al cielo.

La lirica proviene de un mito: Olédumaré y la Tierra fueron a
cazar. Entre los dos, sélo atraparon una rata. A su regreso,
llegaron a donde se separaban sus caminos en donde se
enfrentaron al problema de que hacer con la rata. Olédumare
reclamé que era para El porque El era mayor; pero la Tierra
argumentod ser mas grande, y que era por eso que ella debia
de quedarse con la rata. Entonces Olédumaré dejé que la
Tierra se quedara con la rata pero regresé al cielo
determinado a mostrarle a la Tierra lo mucho que se habia
equivocado. Todo inici6 cuando EI llegé al cielo,
inmediatamente ‘apagd’ las cosas, resultando en que todos
los beneficios que la Tierra solia recibir del cielo ya no los
pudo obtener; ya no hubo lluvias; los cereales ya no se
dieron en las granjas; y todos los seres vivos empezaron a
morir. La Tierra se preocupd. Busco el consejo del oraculo, y
se le aconsejé que enviara a la rata junto con sus disculpas
a Olédumaré. La manera de hacerlo era haciendo un
sacrificio. Ella hizo el sacrificio; pero al principio no pudo
encontrar a nadie que lo llevara con Olédumaré. Sin
embargo, al final, el buitre se ofreci6 como voluntario.
Cuando Olédumaré recibié el sacrificio, le dio una pequefia
calabaza al buitre y le dijo que en cuanto entrara a la tierra la
aplastara. El buitre, invadido por la curiosidad, aplasto la
calabaza al poco tiempo que dejé a Olédumaré. El resultado
fue que inmediatamente empez6 a llover a torrentes en la
tierra. Cada criatura se refugié y atranco la entrada. El buitre
no pudo encontrar ningun lugar en donde refugiarse porque
estaba sumamente empapado — a cada intento que hacia por
entrar a un refugio le picoteaban la cabeza. Asi que se tuvo
que conformar quedandose afuera hasta que la lluvia
termind. Esto explica el porque el buitre es calvo, y lo de su
continua apariencia hiumeda.
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El punto principal de este mito es el énfasis en la supremacia
de Olédumare; El es quien tiene el principal derecho, y la
ultima palabra, sobre todas las cosas.

Olédumaré es la cabeza. Los Odu repetidamente lo
presentan como el Jefe Principal a quien se le refieren todos
los asuntos para ser sancionados, juzgados o establecidos.
Las divinidades continuamente van con El para el juicio o la
resolucién de sus disputas. En el patron puro de la sociedad
Yoruba, cualquiera en esta posicion es la cabeza o el jefe de
la gente. Constantemente en los mitos, tenemos una imagen
de Olédumaré como ante quien van las apelaciones finales.
Aqui hay un verso ilustrativo perteneciente Eji-Ogbé.

Afinti nii p’eru,

Epé nii p'olé

llé dida nii p’oré

Algjobi nii pa’yekan.

O da fun okan-lé-A’rinwo Irainmole
Ni'jo ti wo nja’'re 6do Olédumare.

Es el chismorreo lo que mata al esclavo:

Es la maldicién la que mata al ladrén;

Es la ruptura la que mata a un amigo;

Es la consanguinidad la que mata a la madre.

Esta es la respuesta del oraculo para las
cuatrocientas y un divinidades,

el dia que iban a ir con Olédumaré a consecuencia
de una querella.

Olédumare es el Disponedor Supremo a quien le pertenece
la ultima palabra de cualquier cosa que se le presenta, la
aceptacion de cualquier acto de alabanza, la bendicién de
cualquier tarea, y el crédito para el éxito de la meditacion de
un sacerdote. De aqui el dicho, W6n yin Babalawo, Babalawo
yin'fa, Ifa yin Olédumareé — “la gente le ruega al Babalawo, el
Babalawo le da sus alabanzas a Ifa, e Ifa le da sus alabanzas
a Olédumaré. Después de cada acto de alabanza ante cada
divinidad, la gente concluye diciendo Ki Olédumaré gba 4 o —
“Permite que Olédumaré lo acepte”; o “Olédumaré lo
aceptara”. Esto significa que todo es en vano a menos que
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tenga su aprobacion y aceptacion. Esto es algo de lo que
cada sacerdote esta al pendiente y que cada adorador sabe,
esta es una importante razén de porque Esu, el inspector
general de Olédumare, es ampliamente temido tanto por las
divinidades como por los hombres. Se cree que Esu
inspecciona todos los detalles de cada acto de alabanza y le
reporta todo con regularidad, y ningun acto de alabanza ha
llegado a su fin hasta que él dice la ultima palabra. Es por
eso que, en la conciencia de todos los creyentes que Ase
d’owo Olédumare, ase d’owd baba — “La sancion pertenece a
Olédumare, la sancién esta en las manos del Padre”. Es por
eso que al final de cada peticién o bendicion, cuando la gente
responde Ase — “Permite que sea sancionado o Permite que
sea”, ellos tienen en mente la frase completa, Ase o,
Olédumaré — “Debe de ser sancionado, oh Olédumaré”, o
“Que asi sea, Oh Olédumare”, es por eso que Olédumare es
conocido como Alabaalase, Oba Edumaré — “El Intencionado
que lleva el Cetro, rey de Atributos superlativos™:

Olédumaré es la fuente de todos los beneficios. Es el Autor y
el Dador de las buenas cosas que el hombre puede poseer —
hijos, riqueza, posesiones, buena vida, buen caracter, y todo
lo que existe para el beneficio del hombre. Es una fuerte
creencia Yoruba que tanto divinidades como hombres
pueden obtener todo en su incansable providencia. Hay
muchos mitos ilustrativos en este punto. Sera suficiente
mostrar uno de los Odu: cuando la tierra se establecio y se
inicié su actividad, un personaje llamado Aganrara bajé a
visitarlo, y no estuvo satisfecho con la condicion de los
habitantes. Habia pobreza, sufrimiento, no habia felicidad. El
regreso y se lo dijo a Olédumaré, diciéndole que se deberia
de hacer algo al respecto para mejorar las condiciones. En
respuesta a su demanda Olédumaré le dio Igba Iwa — “El
Cofre del bienestar”: entonces se le instruy6 que lo repartiera
entre la gente de acuerdo con sus necesidades. Asi
Aganrara se convirti6 en el ministro de Olédumaré para
distribuir las cosas que le darian bienestar a la humanidad.
De aqui el dicho en Owonrin Méji:

Nje owd tianini'otoi?
Aganrara iwo I'Awo ilé Olédumare;
NJe owo tiani ni'd t6 i?
Aganrara, iwo 'Awo ilé Olédumarg;
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¢ El dinero que tenemos no es suficiente?

Aganrara, es acerca del ministro de Olédumarg;
¢Son los hijos los que no tenemos suficientes?
Aganrara, es acerca del ministro de Olédumaré.

Olédumaré es el autor y el Disponedor del destino de la
humanidad. La vida de la humanidad esta bajos Su control;
todo vive y se mueve porque El lo permite. Es conocido como
Elémii — “El Duefo del espiritu de la vida”. Cuando los
Yoruba hacen alguna promesa o trato para su futuro, es
normal que impongan una condicion, Bi Elémii kd ba gba a —
“Si el Duefo de la vida no lo rechaza”; esto es “Si con el
permiso del Duefio de mi vida, sigo vivo”. Los Yoruba creen
que cada acto es como Olédumare lo ordena. Un mito Odu
habla de un Alagemotérékangeé quien vino al mundo a
establecerse y a trabajar. Pero se encontré con oposicién y
persecucién. Asi que pacté con sus persecutores, E jé njisé ti
Olédumaré ran mi — “Permitanme completar la misién que
Olédumaré me encomendd”. Esto reafirma la creencia de
que Olédumaré es quien le encomienda una misidn que
viene a cumplir a la tierra.

Olédumare controla las estaciones y el curso de los eventos.
Es por eso que se le conoce como OI6jo oni — “El Duefo de
este dia”, esto es, cada dia le debe a El su existencia.

El posee supremacia sobre todo y en sentido absoluto; y Su
autoridad no puede ser cuestionada por ninguna de las
divinidades, o por todas en conjunto. El tiene control total en
todos los asuntos; y las divinidades tienen poderes solo
hasta donde El lo permite. Aqui nuevamente, las tradiciones
orales nos dan abundante material de donde podemos
ilustrarnos; un Odu llamado Irosun Os6 dice como las
divinidades —mil setecientas veces mas fuertes- conspiraron
una vez contra Olédumaré. El tema en disputa era al
respecto de lo absoluto de Su control y de su autoridad sobre
todas las cosas. Ellos juzgaron su estatus y cuestionaron su
derecho sobre él; asi que fueron con él y demandaron que
debia de retirarse se Su alto oficio. De primer momento, lo
debia de hacer por dieciséis anos, durante los cuales ellos se
harian cargo por completo de los asuntos de la tierra.
Olédumaré sabia que era estipido, pero les dijo que
aceptaba la propuesta; solo que antes debian de intentar un
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experimento mas sencillo ;Por qué no, primero se hacian
cargo por completo durante dieciséis dias? Ellos accedieron
inmediatamente; ya que ellos estaban muy seguros de sus
habilidades. Alegres, dejaron a Olédumaré para ir a
encargarse de su nueva responsabilidad. Mas tardaron en
irse que en lo que El apagd la maquinaria del universo y
provocd un caos. Cuando habian pasado ocho dias, las
divinidades se encontraron en problemas, y estaban muy
confundidos. Buscaron todas las maneras en las que
pudieron pensar para mantener las cosas funcionando pero
nada resulto; adoptaron todas las tacticas que conocian pero
fallaron; el cielo detuvo la lluvia, los rios dejaron de fluir; los
arboles se llenaron de hojas secas; los camotes retofiaban
pero no se desarrollaban; las mazorcas de maiz crecian pero
no se maduraban; todos bebian el jugo de los arboles por la
sed que les ocasionaba la terrible sequia; Orunmila era
consultado a diario pero su oraculo estaba confundido y las
aplicaciones de adivinacién no funcionaban; los festines
diarios en las casas de las divinidades cesaron; ciertamente
la tierra completa estaba por perecer! Entonces las
divinidades se encontraron al borde del fin. No habia nada
mas que pudieran hacer mas que ir con Olédumare. Y asi,
apenados, y cabizbajos, regresaron con El y le confesaron lo
que sucedia, sabiendo acerca de Su absoluta soberania y
supremacia sobre todos, y le rogaron misericordia. Entonces
volvid a encender la maquinaria del universo y todo volvié
inmediatamente a la normalidad. Las divinidades se retiraron
cantando:

Njé a ba feégun ‘lé se’ gbéje,
K’a f’ orisa oja s'egbéfa,
Orisa bi Olédumare ko si mo;
Olédumaré ma I'oba pataki
Njé ej6 a wi nseyi,

Edumaré I'é jare o,

Edumare.

Estarian mil cuatrocientas divinidades de la casa,
Estarian mil doscientas divinidades del mercado,

Aun asi no hay una divinidad que se compare a
Olédumare:

Olédumare es el Unico Rey.

En nuestra reciente disputa.

Edumare es quien gano,
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Si, Edumare.

Como el Gobernante de todo, a Olédumaré se le debe de
rendir tributo. Se cree que las mil setecientas divinidades le
dan tributos anuales debido a Su Majestuosidad sobre ellos.
Esto, ciertamente, es una prueba de Su Supremacia. En los
Odu encontramos muchos dichos que apoyan esto. Aqui
tenemos uno de Irosun Osa:

OloriI'a’ f Ori fan:
L’ 6 da fan erunldjo Orisa .
Nigba ti won ko ésin odun re édo Olédumare

La Cabeza debe de estar como es debido:

Este es el encargo del ordculo para las mil
setecientas divinidades

Quienes deben de ofrecer tributos anuales

La teologia de Olédumaré hace énfasis el estatus unico de
Olédumare. El es supremo sobre todos en la tierra y el cielo,
conocidos por todas las divinidades como la Cabeza a quien
le pertenece toda la autoridad y a quien se le debe todo el
respeto. No es uno entre ellos; ni si quiera hay un “consejo
de Olédumare”.. Su estatus de Supremacia es absoluto. Las
cosas suceden cuando El las aprueba; las cosas no suceden
cuando las desaprueba. En el culto, los Yoruba lo consideran
Primero y Ultimo; en la vida diaria del hombre, El tiene
preeminencia.
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7.

Los Ministros de Olédumare

En capitulos anteriores, nos hemos referido a ciertos seres
que hemos designado como divinidades. Estas, de acuerdo a
la creencia indigena de los Yoruba, hacen la voluntan de
Olédumaré en la creacién y en el gobierno teocratico del
mundo. Ahora debemos de prestarles un poco mas de
atencion y considerar sus funciones con cierto detalle.

El problema con el que ahora tenemos que enfrentarnos es
uno muy delicado. Es aquel viejo lio de “muchos dioses y
muchos sefiores” dentro de la religion. El tema parece ser
perennal, en tanto a que pertenece a la existencia misma del
hombre en sus asuntos con un mundo que, a lo mejor, puede
ver solamente muy poco — demasiado poco, como en un
espejo, mientras que él permanece en su “nativa esfera”.

Pero, el problema persiste y demanda ser examinado
constantemente como prueba de que es real. Se presenta
bajo muchas interrogantes- ¢;Los dioses han llegado ha
existir a consecuencia de la “imagen” de la Deidad de la vida
diaria del hombre? ;los dioses son el resultado de la
fragmentacion intelectual de la Deidad? ;O son sefiores
celestiales entre los que se ha fraccionado el universo? Le
pondremos mas atencion a ciertos aspectos del problema.
Echemos una ojeada a ciertos intentos que se han hecho por
resolverlo.

John Oman resume la muy sabia opinion del tema de Andrew
Lang. Para Lang, la penosa situacion, ha sido causada
principalmente por el avance de la cultura: la preeminencia
moral de un Dios quien no puede ser puesto a prueba, un
discapacitado en competencia con los voraces pero
serviciales fantasmas o dioses-fantasma, y sombras de
ancestros; anadiéndole a eso el incremento de instituciones
teocraticas, y hemos llegado a la razén por la que “el antiguo
Ser supremo era ensombrecido o jubilado o a lo mejor
entronado como Dios-Emperador”. Enfrentandose a esta
cuestion, el mismo John Oman dijo, “El politeismo esta lejos
de ser la mas simple de todas las etapas a entender de una
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religion. ¢ Entonces por qué el hombre rompe lo que siempre
ha conocido como una experiencia? Y esto es aun mas
complejo, sin embargo lo explicamos, al menos el Propio
Politeismo siempre ha ido con un grandioso progreso en la
civilizacion material y con un muy remarcable avance en la
cultura mental.”

En 1942, el experto de Cambridge en Religiones
Comparativas, Dr. A.C. Bouquet, hizo un consistente y
admirable estudio de todo el campo de la religién y le dio el
debido lugar a esta pregunta. En su libro, Religion
Comparativa, él es de la opinion de que hay algo inherente
en la naturaleza humana que hace que el pluralismo sea mas
satisfactorio para él que una concepto unitario de la
Realidad. Esto, dice, no es necesariamente debido a la raza
sino a la cultura tradicional. Entre sus ilustraciones hace
notar no solamente a los creyentes africanos o sumerios,
sino también a los Catdlicos Romanos “quienes prefieren
dirigir su devocién a una variedad de santos y erigir en sus
iglesias multiples altares, en vez de adoptar su simplicidad
centralizada de una Reforma Protestante”. El ve el pluralismo
como la produccién de la rica diversidad de la vida, que se da
especialmente por el desarrollo de las comunidades.

William James se acerca al tema en una manera practica
cuando descifraba el problema de la existencia del mal en la
tierra. El notd que “...politeismo practico...nunca ha habido
pluralistas mas o menos francos...y se muestra satisfecho
con un universo compuesto por muchos principios originales,
por lo que se nos permite creer que el principio divino
permanece supremo, y que los demas son subordinados.”

Casi simultaneamente, en 1946 para ser precisos, Atkinson
Lee encontré un “impulso estético” en los inicios para apelar
el politeismo, anadiendo a este el motivo secundario de ‘una
cierta fascinacion de la mayoria de las mentes acerca del
numero de las cosas’.

Hemos presentado a estos representativos pensadores para
mostrar como este problema ha existido desde hace mucho
en la mente del hombre. Necesitamos puntualizar que el
‘politeismo’ sobre todo el ‘politeismo propio’, no aplica para la
religibn Yoruba como probaremos ampliamente en este
capitulo y en otros puntos de este libro.

63

Sera mejor para nosotros el concentrarnos en hechos como
los que se revelan en nuestro campo de estudio e inferir
desde ahi el propésito real de las divinidades. Después de
todo ‘los hechos no pueden responderse con argumentos’.

Los Yoruba designan a las divinidades con el nombre
genérico de Orisa. Este es un nombre del que su etimologia
no esta muy clara. Sin embargo, ha habido algunos intentos
por averiguar de donde se deriva, y es a través de esos
intentos por los que hemos llegado al siguiente mito.

Segun el mito, el nombre Orisa fue usado primeramente para
designar a la mas grande divinidad de la tierra Yoruba. La
mas grande divinidad y Ordnmila habian descendido al
mundo para completar las funciones que Olédumare les
habia designado y los asuntos del mundo habian estado
pasado muy despacio por algun tiempo cuando, por alguna
razoén, la mas grande divinidad decidi6 que queria un
esclavo. Entonces fue al mercado de esclavos en Emuré y
compré uno. El nombre del esclavo era Atowéda (Aquel-que-
uno-trae-sobre-su-propia-cabeza). Atowdda probé ser muy
servicial al principio y por eso le dio a su amo muchas
satisfacciones. Al tercer dia de haber sido comprado, le pidi6é
a su amo que gentilmente le diera una parcela en donde
cultivar. A esta peticion la mas grande divinidad dio su
consentimiento y le dio un pedazo de tierra ubicada a los pies
de la colina no lejos de su casa. En dos dias, Atowdda habia
limpiado la tierra, hecho la granja y construido un granero.
Esto impresioné aun mas al amo, tanto que deposito toda su
confianza en su aparentemente buen esclavo. Pero en el
corazén, Atowdda no era bueno; asi que tuvo el deseo de
asesinar a su duefio. Pasaba todo el tiempo ideando cuando
y como seria la mejor manera de realizar su proposito.
Pronto encontré6 la manera. Habia muchas piedras
encimadas en su granja, y descubrié que aflojando la tierra
debajo de una de esas piedras, facilmente rodarian colina
abajo golpeando a su desprevenido amo en alguna de sus
visitas a la granja. Entonces, cuidadosamente selecciond la
piedra y se puso a trabajar. Al poco tiempo estuvo listo, y
entonces se puso a esperar el momento en el que un
pequefioc empujon consumaria el asesinato. Una o dos
mafanas despueés, la mas grande divinidad emprendié su
camino para ir a visitar la granja. Desde la cima de la colina
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Atowéda lo vio — su habitual atuendo blanco lo hacia que se
distinguiera facilmente. Cuando Atowdda estuvo seguro que
no tenia escapatoria, empujo la piedra; la piedra se dirigio
directamente a la la mas grande divinidad; la mas grande
divinidad estaba paralizada de asombro y terror, no tuvo
escapatoria. Fue golpeado y herido.

El reporte del desastre pronto llegé a Ordnmila quien fue a la
escena inmediatamente. Después de algun momento que
paso6 lamentando el destino de su pobre amigo, realizé un
ritual que hizo posible el reunir todas las piezas esparcidas.
Las cuales junté en una calabaza y las llevé hasta Iranjé, la
ciudad de la mas grande divinidad. Hay deposité una parte
de las piezas y el resto las distribuy6 “alrededor del mundo”
como Ohun-ti-a-ri-sa — ‘Lo que fue encontrado y reunido’ de
la mas grande divinidad. De aqui el nombre Orisa que es
una contraccién de Ohun-ti-a-ri-sa. Asi empezé el culto de la
mas grande divinidad en todo el mundo.

El significado de este mito yace en la sugerencia que Orisa
era originalmente una unidad; esta es la manera Yoruba que
reconoce el proceso de fragmentacién que viene como
resultado de dar formas concretas en la mente de ciertos
atributos exclusivos de la Deidad, o de aquel renombre,
debido a las circunstancias, por la que una y la misma
divinidad, se convierte aparentemente en varias. Esto
realmente no responde la pregunta del significado y la
derivaciéon del nombre Orisa. Es por eso que tenemos que
continuar para encontrar de donde deriva realmente. Yo me
inclino mucho a la opinién de que el nombre Orisa es una
variacion del nombre original Orisé (Ori-s€) — Ori es cabeza.
Es la palabra para la cabeza del hombre. Sin embargo,
también significa primariamente, la esencia de la
personalidad, el ego. $é&, en Yoruba es un verbo que significa
‘originar’, ‘iniciar’, ‘derivarse’. El nombre Orisé seria entonces
una abreviaciéon de Ibi ti-ori-ti-sé —“El origen o la fuente de
Ori”. Ahora, ¢qué es el origen o la fuente de la Cabeza? Es
la Deidad misma. La Gran Ori de la que se derivan todas las
Ori, en tanto que El es la Fuente y Proveedor de todas ellas.

He fortalecido esta opinion de la derivacion del nombre por la
analogia del Igbo Chi. En sentido general, chi es la esencia
de la personalidad o del alma de la personalidad. El nombre
genérico para las divinidades también es chi. Todos los chi
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de los hombres o el chi que es la divinidad, se deriva de Chi-
Uku, la Gran Chi que es la Deidad. Asi la Yoruba ori o el Igbo
chi significan, en sentido general, la esencia que se deriva de
la Fuente Suprema, el Gran Origen de la vida y del ser, la
fuente de la que todo tiene origen.

En Yoruba, el nombre Orisé (la forma original) entonces, se
refiere originalmente a Olédumaré. Esto nace del hecho de
que el nombre Orisa se aplica a El en algunas partes de la
tierra Yoruba, a pesar del hecho indisputable de que El no es
uno entre las divinidades. El Orisé original es Su nombre
comun en Owo y sus distritos, y en ltsekiri y el Oeste de ljaw.
Debemos de tomar en cuenta el hecho de que Orisa-nla y a
otras de las primeras divinidades, también se les refiere
como descendientes de Olédumaré, en el sentido de que
todos se derivan de EIl. Que, de hecho, es por eso que se les
conoce bajo el nombre genérico de divinidades. Asi, las
divinidades serian pequenos orisé, tomando el origen de su
nombre de Orisé, Olédumaré mismo. Orisa solo se retoma
de origeé.

El nombre Orisd es usado exclusivamente para las
divinidades, y nunca para espiritus ordinarios. Cuando se
aplica al hombre — usualmente a un rey- lleva la connotacion
de que deriva su autoridad para gobernar de las divinidades
y de la Deidad, y que él, un simbolo concreto y visible del
gobierno teocratico del mundo. Es por eso que casi siempre,
para un hombre, se usa el nombre Ibikeji Orisa — ‘Delegado
Orisa’.

Por connotacion, Orisa nos trae a la mente la imagen de
seres con cualidades personales, si no fisicas ciertamente
antropomorficas, las cuales los hacen reales para sus
adoradores y los califican para sus funciones dentro del
mundo de los hombres. La concepcién de sus cualidades
antropomorficas se sostiene de algunos de los mitos que
presentan a muchos de ellos muy similares a los humanos en
cuanto a caprichos!

Hay algunos otros nombres genéricos que los Yoruba utilizan
para designar a sus divinidades. Uno comun es Imolé. Este
nombre es menos comun que Orisa, aun asi es
universalmente empleado y tiene lugar en las tradiciones
orales. Es intercambiable con Orisa, para fines practicos,
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tanto que se han convertido casi en sinénimos. Otra vez nos
encontramos en dificultades cuando intentamos averiguar de
donde se deriva Imolé. Parece que, anteriormente, el nombre
se restringia a las divinidades o espiritus que se hallaban
conectados de manera especifica con el mundo. A
consecuencia de mi debate con algunos ancianos y amigos,
he adoptado la tentativa conclusiéon de que el nombre es una
contraccion de Eémo-ti-n-bé-nilé — “Los seres paranormales
de la tierra”. Asi el nombre connota a seres de orden
diferente a los Orisa. Esto sugiere un asombroso misterio, el
tremendo enigma, en donde los Orisa aparecen como algo
prosaico y hogarefio. . entonces, parece ser que Orisa se
usaba originalmente para aquellas divinidades que de cierta
manera eran ‘familiares’ y eran una parte esencial de la vida
del hombre, Imolé era como se designaba a los horribles
seres quienes habitaban en oscuras cuevas y en lugares
inusuales; aquellos que recorrian el mundo de los hombres
por las noches y se ocultaban durante el dia. Se pensaba en
ellos como seres espeluznantes, de quienes sus cuevas
paralizaban la sangre y con quienes los hombres se sentian
obligados a hacer pactos por su propia seguridad; mas que
por respeto, por le mismo miedo que les provocaban.

Ya que Imolé se ha venido utilizando mas comunmente, ha
perdido un poco de su connotacién pavorosa.

De acuerdo con la teologia Yoruba, los Orisa fueron creados
por Olédumaré. No sabemos por cual método fue que los
creo; pero lo que sugieren fuertemente nuestras tradiciones
orales es que fueron engendrados por El o que emanaron de
El. Orisa-nla que es el mayor entre las divinidades y de quien
‘las piezas esparcidas’, se cree que un numero de ellas las
han formado, definitivamente son llamadas Su descendencia
en el sentido de que se derivan directamente de él. De
cualquier manera. Son seres de orden superior al hombre a
consecuencia de su naturaleza y sus funciones. Han sido
empleadas, desde los origenes, en deberes conectados con
la tierra en su totalidad. Asi, son los ministros de Olédumare,
cuidando los asuntos de Su universo y actuando como
intermediarios entre El y el mundo de los hombres. A cada
uno de ellos se les ha asignado un departamento el cual
rigen.
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Todos juntos, los Orisa forman el pantedn Yoruba.
Olédumare no esta entre ellos. Pero ellos se encuentran bajo
su constante vigilancia y control, y ellos le deben absoluta
lealtad.

Volviendo a nuestra pregunta ¢ quiénes son las divinidades?,
que es una cuestion muy importante que no dejaremos que
pase de largo. ¢ Estas divinidades son objetivamente reales?
O ¢(No son mas que vividas concepciones de algunos
atributos y poderes de Olédumaré manifestados como
fenémenos naturales? ;No podria ser simple imaginacion
que

... CUErpos sucesivos

Las formas de cosas desconocidas

...y no resultan en nada

una habitacion local y un nombre?

Para responder esta pregunta, primero seria importante el
notar un dialogo el cual Richard Garnett pone en las bocas
del Prometeo de Olimpia y de la nifia griega Elenko:

‘Es el hombre entonces quien hace a las divinidades?’ ella
pregunta. ‘; Puede la fuente del ser originarse en él mismo?’
pregunta Prometeo. ‘El asegurar esto eran propias
contradicciones, y orgullo inflado por la locura. Pero de los
seres mas exaltados que como él han emanado del principio
comun de toda la existencia, el hombre, desde su
advenimiento a la tierra, no a través del creador, es el
preservador o el destructor. El ve por ellos y ellos son; él los
hace crecer, y ellos no son...

Esto es en parte, muy parecido al dicho de nuestros mayores
Ibi ti éniyan ko si, ko si imolé — “En donde no hay hombre no
hay divinidad”. Son embargo, debemos ver, que estas dos
citas son solamente intentos de responder una pregunta
metafisica acerca de la cual no es facil ser positivo. Debemos
apreciar que tenemos la pregunta frente a nosotros, y nos
encontramos en la frontera de la providencia espiritual en la
que realmente no podemos entrar a menos que tengamos el
requerirle pasaporte de la experiencia. Debemos de aceptar
como un hecho indisputable que para las metes creyentes y
adoradoras, las divinidades son reales; tan real como
aquellos angeles ministeriales que durante todas las eras
han sido fuentes constantes de confort espiritual para
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aquellos que creen en su existencia. Las divinidades son, de
hecho, tan reales para los creyentes que para fines practicos,
casi llegan a sus fines en ellos, en vez de ser medios para un
fin con lo cual, técnicamente, actian de acuerdo con la
teologia Yoruba. Este es un hecho de experiencia que no
puede contestarse con argumentos sicoldgicos.

Puede decirse mucho para contestar nuestra pregunta:
admitimos que el mundo extra sensorial esta mas alla de
nosotros; nuestra vision natural estd muy limitada para
penetrar en sus secretos; aun asi, tenemos la nocién de que
entre las divinidades existen aquellas que no son mas que
concepciones de algunos de los atributos de Olédumaré o
caracterizaciones variadas de algunas de las pocas
divinidades principales; para aquellos quienes creen en las
divinidades y que derivan su auxilio de la creencia de su
existencia, para ellos son reales: pero para aquellos que no
las han conocido, toda la realidad se concentra en la Deidad.

Seria apropiado, en este punto, discutir los emblemas de las
divinidades Yoruba. Cada una de ellas tiene sus propios
emblemas de acuerdo a la concepcion de la gente respecto a
ellas. Para alguien que no este involucrado, estos emblemas
parecerian crudos, faltos de significado o absurdos. No
pocos investigadores han dado un traspié aqui porque se
han estancado en un conspicuos lugar asignado a los
emblemas de la religién de los Yoruba e impulsivamente
llegaron a la conclusién de que los Yoruba son adoradores
de la “piedra y la madera”. Por lo menos todos estos
investigadores creen firmemente que:

En vano con prodigada gentileza
Los regalos de Dios son severos;
El pagano en su ceguedad

Doblegar a la madera y la piedra

Como resultado, los términos fetichismo y juju fueron
utilizados para describir adecuadamente la religion de los
Yoruba.

Por ahora, se esta aceptando en algunos lugares, como
hemos observado, que estos términos son, de hecho,
nacidos por errores de juicio. Las divinidades Yoruba no son
‘cosas hechas’ por la mano, tampoco son ‘juguetes’. Pensar
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que los Yoruba reverencian ante los emblemas de sus
divinidades, que pueden ser ‘cosas hechas’, cosas de piedra
y madera, ellos no reverencian ante la piedra y la madera.

En la historia de la religion, las representaciones simbdlicas
han jugado un papel muy importante. Es una manera de
hacer a los espiritus perceptibles a través de un material.
Pero es un error el no ver mas alla del simbolismo para su
interpretacion. Mediante la evidencia acumulada que nos ha
sido presentada, el método de simbolizar lo invisible inicia
con algunos objetos toscos — una piedra, una planta, o un
pedazo de madera — para marcar puntos sagrados o para
motar lugares apartados como evidencia de la presencia de
la deidad. Seguido de esto, encontramos el periodo de artes
plasticas en donde el hombre empieza a pensar en sus
divinidades como seres dotados de caracteristicas vivientes
a consecuencia de lo cual le da forma de criaturas en piedra
trabajada o en imagenes de madera tallada o metal. El
propdsito a servir es el de presentar evidencia visible y
tangible de la entidad espiritual invisible e intangible. Son
solo medios para un fin, medios que ningun hombre
encuentra necesarios o adecuados para la aprehensiéon de
cosas que son extra sensoriales.

Por alguna razén que aun no podemos entender por
completo, el mundo extra sensorial en el que estamos
envueltos clama ser entendido, y que de alguna manera que
es compulsivamente irresistible y un poco elusivo y casi
tentador. Para que, a pesar de la presiéon compulsiva que
pone sobre nosotros, continuamos para encontrar que el
mundo extra sensorial estd debajo de nuestro conocimiento;
que nuestra facultad natural es muy pobre, un instrumento
que busaca lo que descansa sobre este. Nosotros no
podemos hacer mas nada que tomar lo que es ‘revelado’
para nuestra febril, casi siempre errada, vision. Cada Uno
Con Su Propio Pincel es el titulo de una coleccion de trabajos
de arte es la cual se representan la manera en la que cada
nacién del mundo Cristiano han aprehendido algunas de las
verdades del Cristianismo. Como sucede con esta coleccion,
asi casi siempre ha sucedido con el campo mas general y
amplio de la aprehension de las cosas espirituales. Depende
de la habilidad de cada uno. Para la reflexiva, contemplativa
o especulativa, el método de abstraccién nos llevara a la
meta de la satisfaccion espiritual. Pero son minoria. Para la
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sobrante mayoria, las verdades fundamentales solamente
pueden ser asentado cuando son presentadas bajo patrones
descriptivos — en fotografias; en algo concreto, al menos
palpable — en forma de una figura modelada tal vez, o la
concepcion de una escalera que llega hasta el cielo, con los
angeles de Dios ascendiendo y descendiendo. Para las dos
clases existe un grupo en comun, sin embargo, cada uno a
su manera claman:

Oh mundo invisible, lo vemos,

Oh mundo intangible, lo tocamos,

Oh mundo irreconocible, lo conocemos,
Inaprensible, lo apresamos!

Esta es la base del arte del culto Yoruba; es por eso que se
dice que el hogar de la divinidad es el cielo; y esa es la
relevancia de la invocacion al inicio del culto.

Por supuesto, ha habido un grave riesgo de entender el uso
de imagenes y de simbolos de alabanza. Lo que esta
designado para ser medio para alcanzar un fin, facilmente se
puede convertir en el fin mismo. Sabemos muy bien como
estos emblemas pueden convertirse en pesadas cargas
atadas a las alas del alma, aquellas que hacen el lazo de la
tierra una cosa restringida al cielo. Es aqui donde inicia la
idolatria; y si cualquiera que describa la religion se ha vuelto
idolatrado como fetichismo es totalmente justificado, porque
es muy posible y sucede, que los hombres se conviertan en
“tontos” quienes cambian la gloria del Dios viviente por
imagenes de hombres mortales, quienes de hecho se
reverencian ante la madera y la piedra. Este es un pecado
que en su forma cruda o refinada constantemente establece
una religién en cada etapa de su desarrollo. Es bajo la luz de
esto que debemos de entender porque los profetas del
Antiguo Testamento llaman a los idolos ‘vanidad’ 'nulidad’, y
condenan ampliamente la idolatria. Hace algun tiempo
sucedioé que cuando los mas importantes sacerdotes de una
divinidad principal en llé-Ifé se le hace la pregunta ‘;Puedo
ver el emblema de Orisa-nla? El se voltea hacia su asistente
y dice convencido, ‘Este es uno de nuestros hijos; él desea
ver a nuestro padre’. A los emblemas usualmente se les
refiere como Orisa. Como regla, los Yortiba no se meten en
problemas analiticos diciendo ‘Estos son los “emblemas” o
“imagenes” de mi Orisa’. Solamente dicen de manera vaga.
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‘Este es mi Orisd’, a pesar de que se les pregunte si los
emblemas realmente pertenecen al Orisa, su pronta
respuesta sera ‘No, estas son solamente imagenes — ére —
del Oris&’. El riesgo de tomar los medios para que el fin se
materialice mas facilmente es algunos de los estatutos que
se creen son el ‘cuerpo’ fisico actual de un ancestro que en
vez de morir de manera normal ha sufrido una metamorfosis
convirtiéndose en una piedra.

Cuando todo esto ha sido dicho y admitido, aun encontramos
la pregunta primaria de interpretacion: debemos de hacer el
juicio correcto y llamar a las cosas por su nombre. Cualquiera
que sea la actitud momentanea de los Yoruba hacia los
emblemas de sus divinidades, si la cuestion es si son en
realidad de sus divinidades,, la respuesta sera una enfatica
negativa, porque ‘el hogar de una divinidad es el cielo’. El
hecho de que, en el analisis final, estos emblemas no son
mas que imagenes o simbolos, probado mediante el hecho
de que pueden ser abandonados y remplazados, si es
necesario, sin sentido de pérdida. Algun tiempo atras, una
estatua representando al famoso Esu en llare a cargo de llé-
Ifé fue remplazada por una nueva. Preguntando, se reveld
que la vieja, ‘venerable’, se habia partido (jestaba hecha de
madera!) y por eso habia sido remplazada por una nueva.

No hay duda alguna de que conforme el hombre avanza en
conocimientos y tiene una vision espiritual mas clara, podria
dejar a un lado esta clase de materiales para ayudar a su
creencia. Entre los Yoruba, los emblemas absurdos o crudos
ciertamente, se abandonan con el paso del tiempo. Aun, el
desarrollo cultural esta haciendo que algunas de las mejores
imagenes se conviertan en objetos de museo, para el horror
de nuestros ancianos conservadores quienes parecen
anticiparse con esperanza sanguinaria y con una sadica
anticipacion a la severa venganza del cielo contra aquellos
que son partidarios de la sacrilega exposicion de tan
sagradas cosas. Aun asi, seria una pena que tal aprehension
de la realidad y de la belleza plasmada en las artes plasticas
pasara desapercibida.

Pero parece que el hombre puede cuidarse a si mismo en
este tema. Debido a todos los cambios del mundo exterior,
continuamente se entrometia en los asuntos practicos de la
vida diaria, en alguna manera mas facil de hacer contacto
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con lo invisible a través de algo que pueda ver o tocar; su
mente es un instrumento extraino y tiene el habito casi
incorregible de revertir el tipo. Nadie sabe porque Garnett
tiene tan fuertes sospechas de que Plotinus guardaba una
serpiente tan repulsiva que él llamaba su demonio tutelar;
pero es cierto que alguien puede depender de la ingenuidad
espiritual de un Hombre para encontrar alguna forma de
medio o proa que sostenga su fe. Podemos observar lo que
se establece en algunas iglesias, si asi lo deseamos. Tratar
cuanto se permita, el iconoclasmo casi siempre ha tenido
éxito, por algun equivocado fin, mas sutil o mas absurdo, solo
para limpiar la casa para nuevas imagines. Esta clase de
cosas solamente puede ser correcta cuando en cada corazon
tiene lugar un ‘poder explosivo’ del espiritu de Dios, que
solamente con Su ayuda las cosas espirituales pueden ser
espiritualmente discernidas.

Ahora, para nuestra segunda pregunta - ‘;Cuantas
divinidades son?’ [Esta es otra pregunta dificil. He sido
ampliamente infirmado por ancianos y sacerdotes Yoruba
expertos en la materia. En llé-Ifé se nos dijo que
originalmente eran doscientas una representadas en el
palacio del OoOni, el mismo Ooni representaba a las
doscientas una! Los Odu nos dan una confusa impresion del
censo del pantedn: algunas veces hablan de Erunléjo Orisa-
‘Mil setecientas divinidades’; otras veces se refieren a Okan-
I& n’irinwd imolé — ‘Cuatrocientas un divinidades’. También se
ha dicho que hay Igba ‘molé Ojukotun igba ‘molé ojukosi —
Doscientas divinidades de la mano derecha, y doscientas
divinidades de la mano izquierda’ haciendo cuatrocientas.
Durante las invocaciones algunas veces escuchamos:

Iba irtn-‘molé ojukotun;

Iba igba-"molé ojukosi;

Iba ota-1é-n’irinwo-irin-‘molé

Ti 6 ja atari ona Orun gba-figba.

Alabanza a las cuatrocientas divinidades de la mano
derecha;

Alabanza las cuatrocientas divinidades de la mano
izquierda;

Alabanza a las cuatrocientas dieciséis divinidades
Quienes hacen cada camino al cielo
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Aqui nos sugieren que hay mil dieciséis. También
escuchamos Oji-lé-légbeéje irunmolé ti won nlu- iwo fun — ‘Las
mil cuatrocientas cuarenta divinidades de quienes sus barras
de metal suenan, para quienes suenan los cuernos’. También
podemos tener la impresion de que hay seiscientas.
Continuamente escuchamos Irdn-molé! Igba-molé! ‘jOh
cuatrocientas divinidades! jOh doscientas divinidades?!'...

Ahora, ¢ipara qué decimos todo esto? Solo para esto:
sabemos que los nhombres de los Orisa forman una legidn,
son muchos. Nadie puede decir con exactitud el censo
exacto del pantedn. Sin embargo el significado original de las
figuras, ahora se han vuelto meramente simbdlicas al igual
que la pluralidad de los Orisa y su indefinido numero. Asi
que, el hablar ahora de las figuras se convierte simplemente
en ‘una forma de hablar’.

Habiendo dicho esto, aun tenemos que enfrentarnos con la
cuestion de que si el pantedn Yoruba ha estado siempre tan
poblado como ahora. Nuestra respuesta es que en la
antigledad, las divinidades eran mucho menos. La teologia
Yoruba nos muestra que al inicio habia pocas. Entonces el
reciente numero se debe a cierto proceso que se establecio e
hizo que se multiplicaran.

Un factor importante que ayudo al incremento fue la fusion de
los clanes. En donde haya sucedido, también resulté en la
fusion de culturas. Los cultos que cada parte llevo a la fusién
también se vieron involucrados. Como resultado, los ajustes
tendrian lugar por medio de un sincretismo o una hibridacién.
Pero debido a tales ajustes, hubo divinidades que
conservaron sus identidad y contaron individualmente, y asi
se anadieron a las que ya existian dentro del pantedn habria
también otras divinidades, que su duplicaron en la adopcién
de otros clanes. Esas divinidades, al ser adoptadas, no
conservaron sus nombre originales pero tomaron otros
nuevos o0 sus nombres fueron modificados lo que fue
sugerido por su nuevo ambiente y circunstancias, a
consecuencia de lo cual son aceptadas como otras diferentes
a sus originales. Asi, en la actualidad en la tierra Yoruba, la
misma divinidad es alabada bajo diferentes nombres y
(porque la gente ha olvidado o no conoce la historia o las
circunstancias) los multiples nombres se han convertido en
multiples divinidades. Esto ha sucedido a pesar de que las
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particulares del culto a las diferentes divinidades es
practicamente el mismo. En l1é-Ifé, por ejemplo, Orisa-fla es
alabado bajo tres nombres diferentes y a consecuencia de
esto, han resultado tres divinidades diferentes de una misma:
Orisa Idéta, Akiré, Orisa ljugbé, de acuerdo con la casa que
este a la custodia del culto. Lo interesante de esto es que
hay tres ordenes separadas de sacerdocio y cultos
separados, aun cuando los rituales y los tabues son
practicamente idénticos. EI mismo cambio del entorno y las
circunstancias son responsables de que haya emergido la
concepcién Yoruba de “La Ira” de Olédumaré como mas de
una divinidad: tenemos a Jakuta quien originalmente era la
divinidad Yoruba del trueno, Sangd quien adquirid los
atributos de Jakuta y entré al pantedn con esa fuerza, y
Oramfé que es el nombre de Ifé para el mismo concepto.

Los sacerdotes también ha contribuido al establecimiento de
multiples divinidades. Entre mas fuerte sea el caracter del
sacerdote, mas influencia tiene sobre la comunidad; entre
mas severo sea, mas facil le sera capturar las mentes y
hacer que acepten ciertas creencias. Algunos de nuestros
ancianos, en su honestidad habitual, no dudan en decir que
muchas de las trampas de la religion Yoruba fueron
‘inventadas’ primeramente para servir a ciertas emergencias;
pero ya que se encontraron utiles y buenas para la religion, la
prudencia decreté que se deberia de permitir que
permanecieran, y ahi estan hasta ahora.

El culto a los héroes es otro factor importante que
ciertamente ha funcionado para incrementar el numero de
divinidades. Naturalmente, los ancestros que viven ‘después
de la vida’' se incrementan a diario. Como regla, los Yoruba
hacen una cuidadosa distincion entre las divinidades y los
ancestros. Estrictamente, las divinidades son ‘de los cielos’;
pero algunos de los ancestros han encontrado un lugar en el
pantedn, usualmente siendo identificados con alguna
divinidad. En esta categoria, tenemos a Oduduwa y a Sangé
por ejemplo. Algunos han llegado ahi por la veneracion
excesiva de la gente. Aqui podemos tomar como ejemplo a
Obalufon. Es a consecuencia de estas cuestiones que
algunos investigadores han concluido que la religion Yoruba
es un culto a los ancestros.
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No podemos cerrar este capitulo sin contestar una pregunta
mas: ‘s Cudles son las divinidades principales y qué orden
obedecen?’ Aqui, nuevamente, tenemos que ser cuidadosos.
Mientras un numero de divinidades ciertamente tienen
reconocimiento en toda la tierra Yoruba a consecuencia de
los lugares que ocupan en el pantedn, no hay duda alguna
en que cada una tiene una localidad particular en donde es la
divinidad principal, mientras que en otros lugares puede ser,
para principios practicos, de estatus secundario. No pocas
pertenecen a villas o a pequefos poblados. Entonces, la
pregunta no puede responderse por la simple apariencia de
las cosas.

Pero nuestra dificultad es considerablemente minimizada
cuando nos enfocamos a las tradiciones orales. Estas
fuentes revelan que divinidades pertenecen al inicio de los
tiempos y son mas cercanas a Olédumaré desde los inicios
en cuanto a funciones creativas y ejecutivas. Del estudio de
nuestros recursos, entonces, podemos solucionar lo del
estatus y el orden de estas divinidades con referencia a su
relacién con Olédumaré. Asi, encontramos que Orisa-nla,
Ortnmila, Ogun, Est, Sangé (Oramfe, Jakata), Sonponna,
satisfacen nuestra pregunta. Estas son divinidades
prominentes, que se cree que tienen funciones vitales,
universalmente reconocidas y alabadas por los Yoruba.

Ahora debemos de proceder a analizar mas a fondo a estas
divinidades representativas. Existe una mas: Ela es su
nombre. Su lugar no estd muy bien definido dentro del
sistema, pero aun asi es de vital importancia. Es su elusivo
caracter lo que llama nuestra atencién. Con Ela, pareciera
que discernimos un principio espiritual, la apreciacién
completa que revolucionara el entendimiento de la religion
Yoruba.
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8.

Los Ministros de Olédumare
(continuacion)

ORISA-NLA

Orisa-nla es la suprema divinidad de la tierra Yoruba. Como
su nombre lo dice es la gran o la mas grande divinidad.
Algunas veces se dice que es el padre de todos los Orisa de
la tierra Yoruba y que fue él quien le dio a cada una el
nombre Orisa, nombrandolos después de él mismo. Asi, el
titulo ‘padre’ denota aqui su relacién con las otras divinidades
y también sugiere que era la divinidad original de quien se
derivaron algunas. Es autométicamente la mayor y la
principal de todas ellas. También es llamado Obatala,
nombre que has ido interpretado como Oba-ti-6-nla — “El Rey
que es grande”; o como Oba-ti-ala- ‘Rey con ropa blanca’.

De acuerdo con las tradiciones orales, Orisa-nla es muy
antiguo. Fue el primero en recibir una caracterizacion
definitiva, y eso explica porque es descrito por algunos de
nuestros ancianos como la imagen o el simbolo de
Olédumare en la tierra. La teologia Yoruba también le llama
descendencia de Olédumaré en el sentido de que se deriva
directamente de El y que los atributos de Olédumaré se
revelan mediante él. Las tradiciones orales ponen mucho
énfasis a ensefiar que él toma después de Olédumare
muchos de los atributos esenciales; él es llamado por
Olédumare para algunas apelaciones muy significativas. Por
ejemplo, es conocido como A-té-rere-kayé — ‘El quien palea
sobre toda la extension de la tierra’; es llamado elédaa —
‘hacedor’ ya que Olédumaré le ha encargado la creacién de
la parte fisica del hombre, asi como también la creacion de la
tierra y el acomodo de sus atavios. El es la divinidad
escultora a quien se le ha dado la prerrogativa de crear como
elija, asi puede hacer al hombre con formas perfectas o
deformadas. El jorobado, el paralitico y el albino, son las
marcas especiales de su prerrogativa, aun si representan su
descontento por el quebranto de algun taba, o para mostrar
que él puede hacer lo que quiera. Las deformaciones en esta
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categoria son llamadas Eni Orisa — ‘Aquellos en los que
Orisa ha puesto su marca’, y deben de tener ciertas
restricciones en cuanto a comidas y bebidas. Los albinos son
una forma muy especial de Eni Orisa y tienen una carga mas
pesada de tabues. Se cree que, constitucionalmente
romperan algun punto en particular con facilidad, si no son
cuidadosos con lo que comen o beben! Orisa-nla es llamado
Alamo rere —El que maneja la ceramica elegida’ — la
ceramica con la que moldea al hombre. Tenemos el dicho:
Kii se ej6 eléyin gan-fi-gan; Orisa I'6 se & ti ko fi awo bod 6 —
‘La persona con dientes prominentes no debe maldecirlos: es
Orisa quien los ha hecho y no le dio cubierta suficiente para
ellos’. Y cuando una mujer esta embarazada es comun que
en la tierra Yoruba se diga: Ki Orisa ya'na re ko ni o —
‘Permite que Orisa haga un buen trabajo de arte’. Se cree
que cuando Orisa-nla ha terminado con su trabajo de
moldear el cuerpo del hombre y Olédumaré ha puesto e
principio vital, él se encarga de nuevo y manda al hombre
hacia el mundo, cuidandolo y guiandolo para que complete
su destino. Asi que los Yoruba cantan:

Eni s’oju, se’'mu;
Orisa ni maa sin;
A-aa-‘ni b’o tiri;
Orisa ni maa sin;
Eni ran mi wa:
Orisa ni maa sin;

Aquel que hace los ojos, hace la nariz;
Es el Orisa al que sirvo;

El quien crea como elige

Es el Orisa al que sirvo;

El quien me envio aqui:

Es el Orisa al que sirvo;

El Orisa es llamado también Alabaalase — ‘El proponente que
maneja el cetro’. Este titulo pertenece a Olédumaré. Pero
nuestras tradiciones orales dicen que cuando Orisa-hla
bajaba al mundo, Olédumaré le dio algunos de sus atributos
para que asi pudiera completar su trabajo de crear el mundo.
Lo que le dio es llamado Odu. En este caso significa un
atributo de suprema autoridad para actuar y hablar y ser
totalmente obedecido. Este Odu involucra ase — ‘El cetro’.
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Es por eso que el Odni de llé-Ifé debe de ir ante Orisa-nla
para recibir el cetro de su oficio, para asi convertirse en un
gobernante divino derivado de él.

El es llamado y conocido como Ibikeji Edumare — ‘Delegado
Olodumare’. La teogonia Yoruba enfatiza que Orisa-nla es la
descendencia de Olédumaré y que es su representante en la
tierra.

Orisa-nla representa para los Yoruba la idea de la pureza
ritual y ética, y por lo tanto la demanda y las sancione de la
alta moralidad. La blancura inmaculada generalmente se
relaciona con él — esto simboliza ‘santidad’ y pureza. Casi
siempre es representado como un anciano vestido de blanco
y portando adornos blancos. Su templo, especialmente
adentro, es blanco; sus emblemas son guardados en
contenedores blancos y consisten, entre otras cosas, en
cascarilla y cuantas blancas. Para los sacrificios que se le
ofrecen, lo que generalmente se usa es el caracol sin sangre
cocinado con manteca de cacao, a pesar de que los
sacerdotes cuidan que las aves y otros animales también se
encuentren entre las ofrendas. El agua que se ponga en su
capilla debe de ser cambiada a diario por agua limpia y
fresca cada mafnana. La persona que cambie el agua debe
de hacerlo antes que alguien mas entre. En la antigliedad, el
agua tenia que ser cambiada por un virgen de impecable
virtud o por una mujer que ya hubiera pasado la edad de
concebir y por eso hubiera dejado de tener relaciones y que
tuviera excelente reputacion. Todo el camino de ida y vuelta,
la que cambiaba el agua debia de ir sonando una campana,
para mostrar que realizaba una mision sagrada y que no
podia hablar a nadie y nadie le podia hablar. Entre los
adoradores de Orisa-fla se acostumbra que deben de ser
muy correctos y honestos: deben de ser claros en su corazoén
y su comportamiento tal como el agua que llevaron en la
mafana que. Asi sus vidas deben de ser tan claras como esa
agua — ayée won a tord bi omi a-foéro-pon — ‘Sus vidas seran
claras y puras como el agua que llevan en la mafana’.

Orisa-nla disfruta de la monogamia. Segun nuestras
tradiciones orales, él es monogamico. Una vez se le notificd
que el mundo estaba en mal estado porque los hombres no
estaban haciendo bien su trabajo y habia infelicidad en
general. Investigando, encontré6 que la razdén para que las
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cosas estuvieran asi eran todas las peleas de las muchas
esposas de los hombres. Asi que él dijo: A 0 1& gbé aarin oji
éniyan k'éni 6 méa si wi. Orisa-nla ri onigba aya n'lé k'6téo
fowd mu Yemoo nikan; a 0 1é gbé ayé olufé k'érun k'aya jé ki
ona gun — ‘Es imposible vivir entre cuarenta personas
(esposas) y evitar decir malas cosas. Orisa-nla tiene la
posibilidad de desposar a doscientas mujeres y aun asi
permanece solamente con Yemo; alguien que tiene la
responsabilidad civil de gobernar la vida de Ifé no puede
esperar tener éxito si al mismo tiempo copula con una
multiplicidad de esposas’.

En consecuencia de su poder creador y el Odu con el que
nacio, tiene el poder para hacer grandes a sus seguidores,
hacerlos prosperar haciéndolos que se desarrollen y
confiriéndoles bendiciones materiales. De aqui que sea
llamado Adimula — ‘de quien uno depende para tener
absoluta prosperidad y seguridad’. Por eso se dice de él, O
gbé omo re, 6 so 6 d’ajé; 6 ni ki won rérin-in won rérin-in —
“El procura a sus hijos y los hace materialmente présperos;
les da una causa para reir, y ellos rien’. Debido a eso, la
gente le reza diciendo:

Ika ti i ba’ni gbé’lé ti fola ran nil
Alase!

O-so-enikan-soso-d’ igba-&niyan!
So mi d’irdn.

So mi d’igba.

So mi d’ 6ta-lé-légbeje éniyan

Oh Muerte, Tu quien vives con una persona y le
empap6 con nobleza

Oh Manejador del Cetro!

Oh has que una persona se multiplique en
doscientas!

Multiplicadme en cuatrocientas,

Multiplicadme en doscientas,

Multiplicadme en mil cuatrocientas dieciséis
personas.

Los Yorubé piensan en él como una persona muy anciana de
un aspecto muy venerable de quien su grandeza se combina
con su esplendor; también se le atribuye ser gentil, asi como
santo y autoritario.
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Orisa! Eti! Eni ola!
A-f-0j6-gbogbo-tébi;
O tobi, ko se é gbé;
Banta-banta ri’nu ala!
O sun A'nu ala,

Oji Ana ala,

O t'inu ala dide.

Ba’hlé! Oko Yemoo!
Orisa wu mi ni’budo;
Ibi're I'Orisa ka’'le.

Orisa! El Inmovible! El Noble!
El-quien-vive-diariamente-en-hermosa-grandeza;
El es tan poderoso que no puede ser levantado;
Inmenso en robes blancas!

El duerme con ropa blanca,

El se despierta con ropa blanca,

El se levanta con ropa blanca.

E’adre Venerable! Consorte de Yemoo!
Orisa me deleita mientras esta en el estado; .
Es un lugar detectable en donde se entrona a Orisa.

La tradicion establece el hogar terrenal de Orisa-nla en igbo.
Se describe como Eni ti won bi I'éde igho ti 6 réé joba léde
Iranjé — ‘El quien naci6 en el pueblo y fue a hacerse rey en
Iranje’. El es Orisa-nla, Oséré magbd — ‘Orisa-nla, la
divinidad de ighd’. Su alabanza ciertamente fue establecido
en Iranjé la cual es llamada su ciudad, y al mismo tiempo se
desarroll6 en toda la tierra Yoruba en donde es
universalmente alabado y conocido bajo uno u otro nombre.
Hay muchos lugares que lo llaman su divinidad tutelar.
Solamente en llé-Ifé, es alabado al menos bajo tres nombres.
En Ifén, en donde una tradicion dice que su madre nacio, es
conocido como Olufén; en ljaye, él es Orisa-ljaye; en Owu él
es Orisa-Owu; en Oba (cerca de Akuré), él es Orisa-Oléba: y
asi podriamos continuar!

Orunmila

81

Los Yoruba creen que Orisa-nla es el delegado de
Olédumaré en la tierra en sus funciones creativas y
ejecutivas, Ordanmila es Su delegado en aspectos
relacionados con la sabiduria y su omnisciencia. EI nombre
Orunmila es una contraccién de Orun I'6-mo-atila — ‘Solo el
Cielo conoce el significado de la salvacién’.

Ortnmila es la divinidad del oraculo. De acuerdo con
nuestras tradiciones orales, él vino a este mundo cuando fue
enviado por Olédumaré para acompafiar y aconsejar a Orisa-
nla acerca de la formacioén de la tierra. Tenemos evidencia en
las tradiciones orales de que él fue uno de los primeros
‘productos’ de Olédumare y que fue su privilegio especial el
saber el origen de muchas cosas, incluyendo el origen de la
mayoria de las divinidades y, por supuesto, el hombre. Hay
otros mitos de su origen: Nos dijeron que tuvo padres que
estaban en el cielo y que nunca visitaron la tierra — el nombre
de su padre era Oroko, y el de su madre Alajéru. llé-Ifé, es
de la opinién de que su padre vivio en llé-Ifé, en Oké-igéti, y
que el nombre de su padre era Agbonirégin. También se
dice que el momento en el que vino al mundo fue cuando
Olédumaré lo envi6 a que estableciera un claro en el
desordenado mundo y supervisara lo referente al embarazo,
los nacimientos, las concepciones, enfermedades, el uso de
hierbas y el curso general de las cosas. De acuerdo con los
Odu, cuando dej6 el cielo, el primer lugar donde se detuvo
fue Usi en la tierra de Ekiti; sin embargo, decidié no hacer de
Usi su hogar permanente en la tierra, a pesar de las
constantes invitaciones de los habitantes que le pedian que
viviera con ellos. El solamente establecié ahi su culto y se
mudo. Después se detuvo en Adé con exactamente el mismo
resultado. El tercer lugar fue lj¢sa-Obokun (llésa) en donde
tampoco habité permanentemente y de nuevo solo repitio lo
que ya habia hecho en los dos lugares en donde se habia
detenido antes. Pero cuando llegé a llé-Ife, estuvo satisfecho
con lo que encontré y entonces se establecioé ahi; pero no
hasta que hizo que se supiera que él pertenecia a ‘todo el
mundo’ y que estaria disponible en todo lugar y momento si
era requerido o llamado. Por la forma en la que es saludado,
parece estar intimamente relacionado también con Owo asi
como con Benin: él es llamado Ara Usi, Ara Ado; Ara ljgsa-
Obokun; Ara Owo; Ara Ibini — Indigena de Usi; indigena de
Ado; Indigena de ljgsa-Obokun; Indigena de Owo; Indigena
de Benin.
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No hay duda de que Oranmila es universalmente alabado en
la tierra Yoruba. Su culto puede encontrarse en cualquier
lugar. Es por eso que sus sacerdotes claman que es rey
universalmente. El origen de este clamor es que los Yoruba
tienen una fe implicita en Orunmila como la divinidad del
oraculo. Tradicionalmente, los Yoruba creen que Olédumaré
a dotado a Orinmila con una sabiduria y una visién especial,
lo que hace suponer que él es Su representante acreditado
en la tierra en lo relacionado al destino del hombre. Para
apoyar esta creencia, hay una historia en la que una vez el
mismo Olédumaré estaba perplejo ante un asunto muy
importante. Todas las otras divinidades lo intentaron, pero
ninguna pudo decirle la razén de su perplejidad: solamente
Orunmila tuvo éxito sefialando la raiz del problema, y era que
Olédumaré necesitaba a alguien quien actuara en la tierra
como su delegado— a quien las divinidades y los hombres
pudieran remitirse en busca de algun consejo o guia. Ahi
entonces, Olédumaré designé a Orunmila para que fuera su
delegado; y desde entonces ha sido el gran ‘consultante’ en
toda la tierra. Obviamente, esta es una historia formulada
para enaltecer la importancia de Orunmila, sin que hubiera
algun fallo de Olédumaré de su atributo de ‘toda-sabiduria’.

Las tradiciones orales enfatizan el lugar que Orinmila juega
en guiar los destinos tanto de los hombres como las
divinidades. Una razén que se da acerca de su conocimiento
acerca de lo que afecta el destino del hombre es que él esta
presente cuando el hombre se crea y se designa su destino.
Es por eso que él conoce todos los secretos del ser humano.
Asi puede predecir lo que sucedera o prescribir remedios
contra las eventualidades. El es llamado Elérii ipin — ‘El
testigo del destino o la suerte. Esto se refiere a la doble
concepcion de él como testigo de todos los secretos
conectados con el ser humano y como alguien que esta en
posicién para pedirle a Olédumaré por el hombre para que
asi lo que pudiera causarle infelicidad pueda ser revertido o
rectificado. De hecho, la razén del por qué el hombre debe
de adoptar a Orunmila como su divinidad es para asegurarse
que su felicidad preservara o para que lo que le cause
infelicidad se rectifique. Una de sus apelaciones es Okitibiri,
A-pa-ojo-iku-da — “El gran cargador que latera la fecha de la
muerte”.
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Conectado al culto de Orinmila esta la forma Germanica de
adivinacion conocida como Ifa. El Ifa es muy popular en la
tierra Yoruba. Los Yoruba son un tanto impacientes y
curiosos con respecto al futuro o de cdmo resultaran las
cosas; y ellos se basan en el Ifa como una fuente segura e
infalible de confort: su fe en el Ifa es total. La razén de esto
es que los Yoruba creen que Ordnmila como la divinidad del
oraculo es quien a través de los sacerdotes recibe las
revelaciones que el sacerdote declara. Parece imposible para
un Yoruba de quien su alma aun esta anclada a sus
creencias tradicionales el intentar cualquier cosa sin antes
consultar el oraculo por Ifa. Siempre ha habido a través de la
historia de los Yoruba a sine qua non para la vida. Antes de
un matrimonio, antes de que nazca un nifio, cundo nace un
nifio, en las sucesivas etapas de la vida del hombre, antes de
que se designe un rey, antes de que se haga jefe a alguien,
antes de que alguien sea designado para algun puesto
civico, antes de que se emprenda un viaje, en tiempos de
crisis, en tiempos de enfermedad, en todos y cada uno de los
momentos, se consulta el Ifa para recibir su guia o alguna
seguridad. Como dice el dicho, Oni lari, a o ri 6la, Oun I' 6
nmua Babalawo d’ifa oroorun — “Es el hoy lo que vemos, no
vemos el mafiana, por eso el Babalawo consulta el oraculo
cada cinco dias”.

Se dice que Orunmila es lingiiista y que entiende todos los
lenguajes que se hablan en la tierra. Asi que es facil para él
entender y dar un consejo a todos. Los Odu conectados con
el Ifa contienen historias en su mayoria, sino es que todas,
de las divinidades; por eso se dice que no hay nada que
Ortnmila no sepa de ellos. Ademas, los Odu contienen
mucho material histérico que espera su cuidadoso analisis.

Se cree que Orinmila es ‘todopoderoso’ para promover el
éxito y la felicidad. Los bendecidos son aquellos que son
favorecidos por Orunmila. Un recital en Iwori-Méji dice en
una parte:

Ifa te’ju mé mi ki o wo mii're;
Bi o ba te’ju m&'ni 1aa ‘Towo 'owo:
Bi o ba te’ju moé ni lad’ri’ re

Ifa, pon tus ojos sobre mi y mirame bien:
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Es cuando pones tus ojos sobre uno cuando uno se
vuelve rico

Es cuando pones tus ojos sobre uno cuando uno
prospera.

Tiene la reputacion de ser el gran doctor. Es por eso que
cada Babalawo calificado debe de saber, no solo como
realizar la adivinacion, sino también todo los remedios
herbales que se relacionan con el Odu. El Babalawo clama
que Osanyin, la divinidad de la medicina, es su hermano
menor, a quien le lleva mil cuatrocientos dieciséis afios!

Las tradiciones orales muestran que hay una relacion muy
cercana entre Orisa-nla y Orunmila. Orisa-nla es mayor y es
lider. Hemos escuchado que él fue enviado para ayudar y
aconsejar a Orisa-nla en los asuntos terrenales; también se
nos ha dicho que él fue cuando Atowdda golped a Orisa-Ala
con una piedra! Una tradicién oral nos habla de como a pesar
de que Ortnmila era amante del vino de palma, él se abstuvo
para complacer a Orisa-nla. Esta tradicion dice que una vez
durante un festival Orisa-Ala fue a visitar a Oranmila. En esta
ocasién, Orinmila queria beber vino de palma, segun la
costumbre, asi que tenia que comprar dos nuevas calabazas
para beber, una para que Orisa-nla bebiera su agua y la otra
para que él bebiera su vino de palma. El hecho es que, la
tradicion oral enfatiza que, Orinmila no pudo abstenerse del
vino de palma por mucho tiempo, porque él era alimentado
con vino de palma, que era la leche del pecho de su madre.
Aqui dice:

Won 6 bi iyaa mi ni’lé Ifén

Won 6 bi babaa mi ni Eringbon;

N’ nd 6pe ni mo je, A’nl Gpe ni mo mu,

Mariwd dpe ni mo ti rin gbonran-gbonran wa’'nu ayé;
Aanu ba'nla, ba’ t'orisa, ni mo se

Ti mi © mu emu.

Mi madre no nacio en Ifon;

Mi padre no nacié en Eringbon;

De la palmera es de la que como, de la palmera es
de donde bebo

Las ramas de la palmera son las que forman el
camino por el que voy en este mundo;

Es por compasion al venerable padre, el padre de las
divinidades
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Por el que me abstengo de beber vino de palma.

Como Orisa-nla disfruta de la monogamia de sus ‘hijos’, asi
se les pide a los Babalawo que deben de desposar
solamente a una mujer. Un Odu dice que a Oranmila se le
pidié que fuera monogamico. Pero al parecer, jél no pudo
vivir con eso!

En OrGnmila, encontramos nuevamente otro elemento de las
demandas y sanciones de la moralidad en la religién de los
Yoruba. Esta establecido que un Babalawo no debe de
abusar de su oficio en ninguna forma: si lo hace, nunca sera
recibido en el cielo. Entonces, ningun Babalawo debe de usar
Su posicion para enriquecerse de ninguna manera —si una
persona es muy pobre para pagar el derecho del registro, el
Babaldwo debe de hacerle el registro sin ningun cargo; o si la
persona no puede asumir el costo del sacrificio, el Babalawo
debe de tomar lo que sea que pueda dar y traducir la
voluntad por el hecho. Pareciera, de hecho, que el Babalawo
esta bajo un juramento de pobreza, para ponerse al servicio
de la comunidad, haciendo lo suficiente para mantenerse, su
verdadera recompensa es estar al servicio de Ordanmila.
Ahora que el materialismo esta a la orden del dia, la
instruccion sagrada no es muy aceptadas, y hay muchos que
parecen no conocerla. Los charlatanes abundan.

La capilla de Orunmila usualmente esta en la casa. Los
emblemas que consisten principalmente en semillas de
palma (dieciséis por lo menos) puestas en un tazén o en un
plato con un lid, algunas piezas de colmillos de elefante
gravados, y algunos cauris, son puestos en una parte
elevada ya sea en la esquina o en el centro de la habitacién.
El Babalawo debe de usar cuentas especiales en sus
mufiecas y sostener la piel de un animal en una mano y en la
otra un rod de adivinaciéon hecho con marfil como la insignia
de su oficio. Para el ritual de recibir algun distintivo como
devoto de Orunmila, se usa el bosque.

Esu
En la teologia Yoruba, Esu es descrito como un personaje
tan versatil que uno debe de cuidar lo que dice de él. Muchas

veces se ha dicho que es el “Diablo” o “Satan”. Ciertamente
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él no es el Diablo como el Nuevo Testamento lo describe,
que es un poder maligno que se opone a los planes de Dios
para la salvacion del hombre. Lo que estaria cerca de la
verdad es Satan como lo encontramos en el Libro de Job, en
donde Satan es uno de los ministros de Dios y tenia el oficio
de tentar la sinceridad del hombre y poner su religiéon a
prueba.

Lo que pudimos reunir de nuestras fuentes es que Esu es
primeramente un ‘un oficial especial en las relaciones’ entre
el cielo y la tierra, el inspector general quien le reporta con
regularidad a Olédumaré las acciones de las divinidades y
los hombres, y checa y hace los reportes se la correcta
alabanza en general y de los sacrificios en particular.

El Babalawo es comunmente de la opinién de que Esu fue
creado para ser la mano derecha de Orunmila. Es su deber
el enviar a los errantes con Oranmila; él siempre debe de
estar alerta y actuar bajo sus ordenes. A Orunmila se le
asigno el deber de escuchar la voz de Olédumaré y declarar
Su voluntad al mundo; pero en donde las declaraciones de
Orunmila no se sigan, es el deber de Esu el ocasionar alguna
calamidad como forma de castigo. En pago al servicio que
Esu le da a Oranmila, él lo alimenta. Pero cuando él no esta
satisfecho con la comida, arruina el trabajo de Oranmila.

De lo que reunimos del personaje de Esu de las tradiciones
orales, es un poco dificil el aceptar como el estatus correcto
en el cual los Babalawo tratan de colocarlo. Ciertamente él
no puede aceptar un posicién de subordinado de ninguna
divinidad, especialmente como el nifio bueno de Ordnmila.
No hay duda alguna de que las tradiciones muestran un
vinculo muy cercano entre Est y Orunmila; a pesar de que
un malentendido en la relacién pueda causar facilmente un
error de juicio a favor de uno u otro. Ellos estan vinculados a
consecuencia de la conexién entre sus respectivas
funciones. Esu es ubicuo porque él siempre debe de estar
pendiente de su trabajo como inspector. Su portafolio incluye,
entre otras cosas, la inspeccion del culto y los sacrificios.
Orunmila también pertenece a todos los lugares y es el gran
‘consultante’; sus funciones incluyen la prescripcion de
sacrificios y rituales. También se cree que entre Orinmila y
la Muerte hay un pacto que se hizo porque Esu una vez reté
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a la Muerte a en un combate y le quité su mazo, y fue
Orunmila quien ayudo a la Muerte a recuperar su mazo.

Cuando cualquiera se encuentra en problemas debido a Esu,
Orunmila puede ser consultado siempre para mostrarnos la
salida de tal dificultad. Es por eso que comunmente sucede
que cuando hay un culto a Orianmila también se hace uno
para Esu, claro que en una escala menor. Ambos
continuamente trabajan juntos. Esu por ser quien aprueba y
lleva los sacrificios al cielo es conocido por los Babalawo
como Oséétura. Aqui pareciera que es Orinmila quien es
puesto bajo las ordenes de Esu en vez de ser al revés. Es un
conocimiento previo el hecho de que Esu pueda arruinar los
trabajos de Orunmila cuando encuentre una causa para
hacerlo. El también lo ayuda a salir de dificultades en
algunas ocasiones. Una vez cuando todas las otras
divinidades conspiraban en contra de Oranmila y lo acusaron
con Olédumare, fue Esu quien lo defendio y fue el testimonio
que Olédumaré acepto.

La actitud de los Yoruba para Esu es generalmente temido.
Se cree que continuamente es llamado con temor incluso por
las otras divinidades. Esto es en virtud de su oficio, él tiene el
poder de la vida y la muerte sobre ellos asi como la
prosperidad o la calamidad para ellos que depende de lo que
él reporte a Olédumaré. Entonces, todos buscan estan en
buenos términos con él. Nosotros escuchamos la
advertencia, Bi a ba rubo, ki @ mu tEsu kurd —‘Cuando los
sacrificios se ofrecen, la porcién que pertenece a Esu debe
de ponerse a parte para él. El es temido porque,
incidentalmente, él es malicioso, un travieso capaz de
causar confusién, ocasionando situaciones complicadas o
promoviendo la malicia entre la gente. Mediante su astucia
puede hacer enemigos a los mejores amigos, causar que los
esposos peleen, y hacer antagonistas al padre y el hijo.

Hay muchos mitos que lo ilustran como un bromista o
travieso. Aqui estd uno. Habia un hombre que tenia dos
esposas, a las cuales amaba por igual y quienes estaban en
los mejores términos. La casa en donde vivian era tan
pacifica que eran modelo de la armonia conyugal para los
vecinos, y la gente pensaba que nada podia destruir la feliz
relacion que existia entre ellos. Esu sabia acerca de esto y
no le gustaba. Asi que les puso una trampa en una de sus
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sagaces maneras. El hizo una hermosa gorra, y se
transformé en un vendedor, y fue y la mostré para venderla
en el mercado. Pero tuvo cuidado en no venderla a nadie
hasta que una de las dos esposas llegé al mercado y le gusto
tanto que inmediatamente la compré. Feliz la llevé a su casa
y se la mostré a su esposo. El esposo estaba tan sorprendido
que le mostrd su afecto y gratitud de una manera que hizo
que la otra esposa se sintiera celosa. Pero no dijo nada. Ella
esperd impacientemente a que llegara el siguiente dia de
mercado; cuando el dia llegd, ella sali6 muy temprano en
busca de un regalo —uno mucho mejor a cualquier costo-
para su esposo. Esu estaba listo con otra gorra que hacia
que la primera pareciera insignificante. Triunfalmente, la
segunda esposa compro esa nueva gorra y la llevé a su casa
para su esposo. El efecto fue magico. La segunda esposa se
convirtié en la favorita en ese momento. Y entonces empezé
la rivalidad entre las dos esposas, cada una trataba de
mejorar lo que la otra hacia en un juego peligroso para ganar
el amor de su esposo, Esu ayudaba a cada una en su turno,
y el humor del esposo fluctuaba de la derecha a la izquierda
con la llegada de cada una con un regalo mas bonito cada
vez. Cuando Esu estuvo satisfecho de las minas que habia
colocado y que la desastrosa explosion era ya inevitable,
abruptamente dejo de ir al mercado. La siguiente esposa en
visitar el mercado estaba frustrada: regresé a su casa muy
enojada. Las cosas necesitaron simplemente un pequefio
golpecito y la catastrofe domestica en la que Esu habia
estado trabajado se inici6.

Nuestras tradiciones orales nos dicen que Esu ciertamente
también temido por las divinidades: él parece poseer un
poder que nadie excepto Olddumaré puede vencer. Se dice
que una vez Sango presumia de que no habia ningin Orisa
que lo pudiera vencer. Esu prontamente lo ret6, ‘;Eso me
incluye a mi?’ A lo que Sango respondié inmediatamente,
‘{Pero claro que no estas incluido!’” Se dice que Ortinmila una
vez compré un esclavo sin consultar primero a Esu. Esu se
ofendid, y una noche, estrangul6 al esclavo! Continuamente
escuchamos la expresién, Esu, Ota Orisa — ‘Esu, el
adversario de las divinidades’ — una expresion que nace de
sus travesuras con ellos.

Hay un elemento infalible de maldad en Esu y por esa razén
ha sido primordialmente asociado con cosas malignas. Hay
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personas que dicen que la funcién primordial de Esu en este
mundo es la de arruinar las cosas. Pero aun asi, no le
podemos llamar diablo — no en el sentido en el que lo maneja
el Nuevo Testamento. El elemento de ‘maldad’ que hay en
Esu puede ser hallada también en cierto grado en las demas
divinidades. Lo mas que pudimos recolectar de las
tradiciones orales es que el toma el hacer travesuras como
un pasatiempo, tal como cualquier persona corrompida por el
poder que parece incontrolable puede encontrar una sadica
relevancia en formas antipaticas. El no es la representacion
personal del mal que se opone a toda la bondad.

Pero cuando todo esto se ha admitido, aun asi esta muy
claro que los Yoruba ponen casi toda tendencia y practica del
mal en el hombre. Cuando una persona hace cualquier
accion que resulta en dafos para él mismo o para algun
semejante. Los Yoruba inmediatamente dicen, Esu I'6 ti i —
“Fue Esu quien lo agitd”. Los rebeldes, los necios, los que se
dedican a hacer el mal, son todos Omo Esu es el sentido
Biblico de los ‘Hijos de Belial’. Continuamente se dice de
cualquiera de ellos Esu I'o i se é — ‘es Esu quien los esta
manejando’. Y seguido la gente reza diciendo, Ki @ ma se
Esu — ‘Que no experimentemos la batalla de Esu’; o Esu, méa
se mi, omo elomii ni ki o se — ‘Esu, no me influencies; es el
hijo de otra persona a quien debes de influenciar’.

También existe una fuerte creencia de que Eslu puede ser
empleado en contra de un enemigo. Un método ritual de
emplearlo es de la manera en la que sigue: El suplicante va
ante el emblema de Esu, llevando consigo aceite de palma y
aceite de semilla de palma. Se dice que Esu se deleita
bebiendo aceite de palma, mientras que el aceite de la
semilla es un tabu para él. Entonces el suplicante unta el
aceite de palma en el emblema diciendo, ‘Este aceite de
palma, O EsU: yo sé que es tu comida, y por eso he venido a
dartela. Garantizadme tu ayuda y proteccion’. Después toma
el aceite de la semilla y dice ‘O Esu, este aceite de semilla de
palma; sé que no es tu comida y prometo no dartela. Pero

(aqui se nombra al enemigo) me pidié que te la diera
a pesar de que sabe que no este tu comida, y aqui (unta el
aceite de semilla en el emblema) te la doy en su nombre.
Ahora ve y véngate tu mismo’. se cree que inmediatamente
después de que se completa el ritual, Esti va inmediatamente
a enfrentar al enemigo, o hace algo que le tendra como
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consecuencia alguna calamidad. El suplicante debe de tomar
ciertas precauciones. No debe de ir a dormirse hasta que se
asegure que Esu ha completado su parte. Hay dos formas de
asegurarse de esto. Debe de preparar un ‘tip’ que debe de
estar listo para cuando Esu regrese de su encomienda. Esto
lo sabra por un cierto signo. Es cuando Esu regresa y recibe
su ‘tip” que el suplicante esta libre para poner su atencién en
cualquier otra cosa. Pero suponiendo que el enemigo es mas
fuerte y se ha protegido contra los probables planes del
suplicante con alguna magia que lo protejan de Esu, o algun
remedio apropiado que haga que la ira de Est cambie en su
contra. Entonces, en vista de que el mazo de Esu ya se
levanté y no lo baja hasta que lo usa, Esu regresara para
demandar el porque el suplicante lo envié a una infructifera
persecucién, y eso significa que el viento no estara a su
favor. El suplicante debe de anticiparse a que esto puede
suceder y preparar un victima apropiada que lo sustituya —
un ave o un animal — listo para cuando Esu regrese.
Nuevamente, debe de aprender por alguna sefial cuando
todo ha acabado. Cuando Esul es usado de esta manera, es
llamado Sigidi o Elégbara.

A pesar de todo, Esu es alabado porque los Yoruba tiene fe
en sus capacidades protectoras y benevolentes. De hecho
para sus adoradores, ocupa una posicion tutelar. Es por eso
que se representa por su emblema que permanece en el
centro del pueblo, la villa o el condominio. Su emblema
siempre esta dentro de la casa. La gente se dirige a él en
forma de alabanza pero también como en una relacién entre
padre e hijo. El es llamado Baba — ‘Padre’. Hay personas
llamadas Esubiyii — ‘Scion de Esu’, Esuigbayi — ‘Aguien que
es llamado por EslU’. . hay lugares en donde se hacen
festivales anuales en su nombre. En ilé-Olujii, por ejemplo, el
festival se hace en Febrero, y marca el inicio de cultivo anual.
El festival es primeramente para pedirle su bendicién a Esu
para las granjas y, por supuesto incidentalmente, para que
propicie que todo este bien con el trabajo de los granjeros
durante todo el afio.

Pareciera que, para Esu todo depende de que tanto el
hombre esté de su lado. Y esta es una verdadera dificultad. A
resumidas cuentas, él no es solamente un salvaje y versétil
personaje sino también es extremadamente caprichoso. Se
cree que Esu tiene doscientos nombres, lo que significa que
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es un personaje muy variante a quien no se le puede
catalogar faciimente. Es llamado Légemo Orun; A-nla-ka-‘lug;
Papa-wara; A-tuka-ma-seé-sa — ‘El indulgente hijo del cielo;
él de quien su grandeza se manifiesta en todo el lugar; El
quine quien rompe en fragmentos que no pueden ser
juntados nuevamente’

De las tradiciones orales, parece ser que su primera casa en
la tierra Yoruba fue Ofa, aunque algunas veces se sugiere
que fue Kétu. Su culto predomina hoy en Erin, cerca de
llobut. Pero sin duda alguna es una de las principales
divinidades Yoruba. No hay ningun lugar en donde no sea
alabado. Su capilla puede estar en cualquier lugar — en el
centro de un pueblo o villa, en un condominio o en la casa;
en el cruce de los caminos o en un bosque; a la entrada de la
casa, el condominio, la villa o el pueblo, los emblemas de
Esu son variados. Puede ser una pieza de laterite o piedra:
esta generalmente se clava al suelo o en un monticulo de
tierra; puede ser una imagen tallada de ceramica o madera:
esta puede ser con o sin un cuchillo en una mano y un mazo
en la otra; puede ser un bote volteado hacia abajo, con un
hoyo en medio; o puede ser un pedazo de roca dura sobre
un plato a la cual se le unta aceite con regularidad.

Ogun

Indisputablemente, Oguin es otro que tiene un alto rango de
estatus entre las divinidades de la tierra Yoruba. El es
universalmente identificado con la creencia indigena Yoruba
de la deidad mas indispensable, ya que todo el hierro y el
acero le pertenecen.

De acuerdo con las tradiciones orales, él es una de las
primeras divinidades. El era un cazador; y antes de que la
tierra fuera fundada, él solia descender por una telarana con
el propésito de cazar. Cuando la tierra se fundé y se
construyé todo lo que habita en ella, él y otras divinidades
salieron para posesionarse de la tierra y empezaron a
encargarse de diversos oficios. Pero ellos llegaron a
encontrarse con un lugar ‘sin caminos’. Orisa-nla intentd abrir
un camino, pero su machete se curveo porque no cortaba.
De todas las divinidades solamente Ogun era quien poseia
un implemento que era el adecuado para la tarea. Ogun
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entonces se decidié a hacer un camino, pero antes le hizo
prometer a las otras divinidades que le dieran una jugosa
recompensa por abrirles un camino por el que las divinidades
llegarian a la tierra. Cuando llegaron a llé-Ifé, recompensaron
a Ogun ofreciéndole a Ogun la Unica corona que llevaban.
Ogun rechazé esta oferta porque no estaba listo para que le
dieran la tarea permanente de gobernar el universo. Sin
embargo, se le dio el titulo de Osin Imolé — ‘Jefe entre las
divinidades’. Es por eso que hay sacerdotes de Ogin que
mantienen que en virtud del poder y estatus de Ogun, él
debid de haber sido la ‘cabeza’ de todas las divinidades, pero
a él no le interes6 el puesto. Por la misma razén, el
sacerdote en Jefe de Ogun es el Unico que no sabe entre
todas las demas personas, postrarse ante Ooni. El le habla al
rey de pie.

Ogun, siendo un ser muy feroz quien era adicto a los salvajes
deportes de la caceria y la expedicién, no le fue facil el
acoplarse a la comunidad de la vida; y entonces tuvo que ir a
vivir solo a un lugar llamado Ori-Oké- ‘La cima de la colina’.
Entonces pudo continuar con su caceria y con sus guerras y
conquistas, ya fuera en nombre de las divinidades o para
satisfacerse a si mismo.

Sin embargo, después de un tiempo se cansé de su soledad
y busco establecerse en la vida que una vez ya habia
rechazado. Al principio, su fiera y prohibida apariencia le hizo
imposible el encontrar una casa en alguna comunidad. Ojé ti
Ogun n ti Ori-Oke bo, aso ina 16 mu bo'ra, éwu &jé 16 wo — ‘El
dia que Ogun descendié de Ori-Oké, él estaba vestido con
fuego y usaba un traje de sangre’. Entonces fue y le pidid
prestada ropa a la palmera! Ahora vestido con hojas de
palmera, entré a Iré y fue proclamado rey inmediatamente.
desde entonces se convirtié en Ogun, Oniré — ‘Ogun, el
Senor de Iré’.

Los Yoruba creen fuertemente que Ogun es la divinidad
pionera — pionera en el sentido literal de que se adelanta
para preparar el camino para los demas. Se cree que ha sido
su funcion principal desde el inicio el preparar el camino para
las oftras divinidades. Esto lleva también un significado
metamorfico porque se cree que Ogun también hace mas
suave el camino para las divinidades en los encuentros
espirituales con el mundo de los hombres y que él también
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abre el camino de la prosperidad material y espiritual para
sus adoradores. El es llamado Ogun Aladaa méji: 6 i fi' kan
san’ ko, 6 n fi kan y&na — ‘Ogun, el que posee dos
machetes; con uno prepara la granja y con el otro limpia el
camino’. Es por eso que cerca de la capilla o el templo de
cada una de las divinidades principales en llé-Ifé y en otros
lugares en donde la creencia es suficientemente fuerte, hay
un emblema estacionario de Ogun lo que anuncia la
proclamacion de la creencia de que sin Ogun no hay ‘camino’
para la divinidad.

También es alabado como Ogun onilé owd, oléna ola, onilé
kangun-kangun ona orun- ‘Ogun, el duefio de la casa del
dinero, el duefio de la casa de las riquezas, el duefio de
innumerables casas en el cielo’. El también es A-wén I'éyin’
ju, égbé léyin omo orukan, onilé Kangun-Kangun ona orun —
‘Alguien de quien sus ojos son raros (de sostener), apoyo de
los huérfanos, el duefio de innumerables casas en el cielo’.

Se cree que Ogln es la divinidad a quien le pertenece el
hierro y el acero y por eso sus implementos y herramientas
se fabrican con esos metales. Todo aquel que haga uso de
esas herramientas e implementos entonces, depende de él y
le debe cierto tributo, esto los convierte en sus adoradores
regulares y debe de hacerle ofrendas ocasionales asi como
ciertas peticiones. Aqui, las divinidades no estan excluidas.
Se dice que Orisa ti 6 wi pé ti Ogun ko té nnkan, aa fowd
je’su nigba aimoye — ‘Cualquier divinidad que recompense a
Ogun sin consecuencia se comera un sin ndmero de sus
camotes con las manos (sin un cuchillo)’.

Como la divinidad experta en el arte, es Ogun quien le da el
toque final al trabajo creativo de Orisa-nla. Cuando Orisa-nla
ha terminado de moldear el fisico del hombre, deja que Ogun
se encargue del trabajo de la circuncisién, las marcas
tribales, los tatuajes; o cualquier cirugia que pueda ser
necesaria para mantener al hombre con buena salud. Esta
concepcion se basa en la creencia de que el hierro y el acero
pertenecen a Ogln y todos los que lo usen estan bajo su
autoridad y control.

Es en consecuencia de esta creencia de su seforio sobre el

hierro y el acero que lo conocemos como la divinidad de las
guerras y los guerreros; de los cazadores; de todos los
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artistas — herreros, ingenieros, mecanicos, los que manejan
ingenios y maquinas; y, de hecho, todos los que tengan algo
que ver con el hierro o el acero. De toda esa gente se dice
que tienen la obligacion de alabarlo, especialmente antes de
emprender cualquier trabajo como la apertura de una
herreria o una expedicion de caceria; o un agradecimiento
después de salvarse de un accidente automovilistico o con
algun arma.

Porque Ogun es ubicuo y esta en todo, es recompensado
como una divinidad que preside cualquier pacto que se hace.
En nuestras cortes, la gente que no es Cristiana ni
Musulmana juran ‘decir la verdad y nada mas que la verdad’
besando un pedazo de hierro — un machete usualmente. El
pacto o convenio que se hace ante Ogln es considerado
insoluble. Dos esposas rivales, cuando sospechan de las
malignas intenciones de una en contra de la otra,
generalmente se les hace que juren ante Ogun para asi
prevenir que se dafen entre ellas en cuerpo, mente o alma.
Dos amigos, o un grupo de gente, que quieren hacer un
convenio acerca de un tema serio también deben de ir ante
Ogun para hacer lo mismo. hay varios métodos de jurar o
hacer un pacto de esta manera. Un método es el poner
valvulas de nuez de kola en un pedazo de hierro y luego
cada persona que esta involucrada toma una valvula de nuez
de kola, la muerde y se come una porcion, después pasa el
emblema de Ogun; la otra persona toma el emblema y hace
lo mismo. debe de haber tantas valvulas como personas. O,
lo que van a hacer el convenio deben de tomar del aguan en
la que se mete el hierro caliente al rojo vivo después de
someterlo al fuego del herrero, o en donde se ha lavado el
emblema de Ogun. . se cree que cualquiera que jure en falso
ante Ogun, o rompa el convenio que hizo ante Ogun, pasara
bajo un severo juicio; morira o sera mutilado o sufrira alguna
deformacion mediante un balazo, un machete o algun
accidente con alguna maquina. A los Yoruba continuamente
se les recuerda, Bi omodé ba da’lé, ki 6 ma da Ogun 1éewo —
“Si alguien rompe un convenio, no sera con Ogun, el tema es
estrictamente un tabu que a Ogun le interesa.”

Ogun es méas especialmente conocido como Ogun Oniré
porque se cree que él es el “Sefior de Ire”. llésa, Ondo, e
llakdoko también hacen una mencién especial de los lugares
en donde su culto es especialmente prominente. Pero, como

95

hemos observado, es conocido y alabado en toda la tierra
Yoruba. Una cancién Yoruba nos sugiere que Ogun tiene
siete designios, de acuerdo con los lugares en donde es una
divinidad prominente, o algunas funciones relacionadas con
él, o algunos de sus sacerdotes. Aqui, se nos habla acerca
de la comida con la que se alimenta.

Ogun méje I'Ogun ‘mi:

Ogun Alara nii’ gb’ aja;

Ogun Oniré a gb’ ago;

Ogun Ikola a gba ‘gbin;

T’ Elémona nii’ gb’ ésun-‘su

Ogun Akirin a gba ‘wo agbo;

Ogun gbéna-gbana, eran ahun I' d maa n je.
Ogun Mé&kindé ti ogun I'éyin odi —

Bi oun 6 ba gba Tapa, a gb’ Aboki

A gba Uku-uku, a gba Kémbéri.

Hay siete denominaciones de Ogln que reciben mi
devocion;

Ogun de Alara es quien lleva el perro;

Ogun de la cirugia habitualmente toma el caracol;

El de Elémona es quien lleva el camote tostado.
Ogun de Akinrin habitualmente lleva los cuernos del
carnero (=un carnero);

Ogun de los artesanos, es la carne de la tortuga la
que se come.

Ogun de Makindé, que es el Ogun fuera de las
fronteras de la ciudad —

El puede tomar un T4pa, o toma un Aboki,

O toma un Uku, o toma un Kémbéri

En bromas y travesuras, Ogun es el que sigue a Esu. Pero
mientras Esu simplemente satisface su sadico placer con la
maldad y la ‘superficialidad de las cosas’ Ogun es duro, fuero
y terrible por naturaleza. Su naturaleza se describe en el
siguiente dicho:

Nibo I'a ti padée re?

A padée ré n’ibi ija ;

A padée ré n’ibi agbara eje

Gbé h da’ni I'6run bi omi aago (=agogo).
¢ En doénde lo puede encontrar uno ?
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uno lo encuentra en el lugar de batalla;

uno lo encuentra en el lugar de los enfrentamientos;
uno lo encuentra en lugares en donde hay torrentes
de sangre

llendndolo como un vaso de agua llena al sediento.

Aun asi, el mal no se asocia con él, en vez de eso, se cree
fuertemente que él demanda la justicia, la honestidad y la
rectitud.

Los emblemas de Ogun son varios, pueden ser de metal —
piezas forjadas, o talladas; un planta llamada pérégun —
Dracaena Fragraves; una roca o un pedazo de roca; el
colmillo o la kola de un elefante.

Sangé

Hemos sido forzados por las circunstancias a elegir el
nombre de Sango para la manifestacion Yoruba de ‘La Ira’ de
Olédumare.

Sango era el nombre de una figura histérica, alguien que era
indisputablemente un hombre entre los hombres. Samuel
Jonson nos dice que él era el cuarto Aaafin de Oyo. El era un
hombre, muy distinto de las divinidades que son ‘de los
cielos’.

La historia interesante de su apoteosis solamente puede ser
reconstruida por muchas versiones legendarias. El era un
hombre; un poderoso cazador, y estaba involucrado en
varias artes magicas. Pero también era egoista, cruel y
tirano, un Apasionado devoto de la carnada. Como rey de
Oyé, el gobernaba con mano de hierro y buscaba tener a
todos bajo su control. Sin embargo, al final, la gente se cansé
de su tirania: retaron su autoridad y fue torturado por dos de
sus cortesanos. Cuando estos dos cortesanos empezaron a
ser demasiado para él, él habilmente puso a uno en contra
del otro y como resultado uno de los dos murié. Pero el que
sobrevivid empez6é a asecharlo, y la uUnica manera de
salvarse del hombre fue cometiendo suicidio. Esto lo hizo
colgandose de un arbol ayan. Sus oponentes entonces se
burlaron de sus seguidores diciéndoles que su rey se habia
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ahorcado. Esto hizo a sus seguidores el buscar los medios
de salvar sus caras: ellos fueron a Ibariba e hicieron una
preparacion con la cual se atraian los rayos. Ellos empezaron
a trabajan con ello, con lo que obtuvieron como resultado que
el rayo se hiciera frecuente en Oyo: los edificios y las casas
continuamente eran danados, y habia perdida de vidas y de
propiedades. La gente estaba asustada y asi los seguidores
de $Sang6é prepararon el siguiente movimiento que
empezaron a difundir la historia de que $angd no se habia
ahorcado; él solamente habia ascendido al cielo; los rayos y
las calamidades resultantes eran la venganza que $ango
habia emprendido contra aquellos que lo estaban
calumniando diciendo que él mismo se habia colgado;
entonces todos empezaron a confesar que no se habia
ahorcado y empezaron a alabarlo; desde entonces
fervientemente empez6 a repetirse es Oba Ko so — ‘El Rey
no se colgd’. Asi empezd a alabarse a Sangé en Oyé.
Empezd con este acto de confesion y sumision, y el pago de
los enemigos con fines de propiciarlo en forma de hachas,
carneros, borregos, aves, nueces de kola y aceite de palma.
Después una capilla, mas tarde un templo, empezaron su
culto en el punto tradicional en donde se dice que se ahorcd,
que fue rebautizado como Koso (‘El-no-murié-ahorcado’). De
ahi en adelante, su culto de esparcié por toda la tierra
Yoruba.

La historia como la hemos reconstruido no es aceptable para
la casa de sacerdotes de koso en Oyd. Ahi la historia
ortodoxa es principalmente como sigue: dos de las esposas
de $angdé eran muy pendencieras; y también habia algunas
quejas de los subditos de Sangdé con respecto a su tirania.
Sangoé se enojo con todo el mundo, monté su caballo y se
introdujo en el bosque. Durante mucho tiempo se espero su
regreso, pero fue en vano. Cuando no regreso, la gente
empez6é a temer que en un arranque de ira se hubiera
ahorcado. Asi que fueron a buscarlo; solo encontraron su
caballo. Los que fueron a buscarlo empezaron a llamarlo,
“¢ En donde estas Rey?; te has ahorcado” a lo que contesté a
la distancia jNo, no me he ahorcado!” “entonces, regresa con
nosotros, te queremos”, ellos dijeron. Pero él respondié “No,
ha habido muchos problemas en casa y muchas quejas de
todos ustedes en mi contra, no regresaré con ustedes;
gobernaré en donde no me vean”. Entonces ascendio al cielo
por una cadena que colgaba de un arbol ayan. Desde
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entonces ha manifestado su reinado desde el cielo mediante
el rayo y el trueno.

Uno puede entender porque los sacerdotes de la casa de
koso se adhieren a esta version ortodoxa de |la apoteosis de
Sangdé. Aunque se tome cualquiera de las versiones de la
historia, lo importante aqui es que la gente esta convencida
de que Sango ascendid al cielo; y entonces se convirtio en el
autor del trueno y el rayo en las palabras de Leo Frobenius,
se convirtié6 en “El lanzador de los truenos, el Sefior de las
tormentas, el Dios que quema edificios y ciudades, el
mandatario de los arboles y el verdugo de los hombres, cruel
y salvaje...”

Sango evidentemente tiene ‘una pareja que lo ayuda’ en su
esposa, la diosa Oya. Ella es descrita como una fiera, salvaje
Amazona quien es absolutamente indispensable para su
esposo en todas las formas posibles. Se dice que sin Oya, no
hay nada que $angé pueda lograr. Oya es Obinrin t' 6 t' ori
ogun da’ rungbodn si — ‘La mujer que hace crecer un desafio a
cuenta de la guerra’; Efufulélé ti i da’ gi-oké-I 6ké — ‘El viento
que dobla a los arboles desde la punta’; a suUjd mardo —
‘Alguien que causa una nube pesada y oscura que no trae
lluvia'. Su cara es tan terrible que nadie la ve de frente, su
ira es tan devastadora que debe de ser absolutamente
evitada.

Sin embargo, ella es alta, atractiva y puede ser agradable.
De hecho, habia dieciséis diosas que estaban compitiendo
por convertirse en la esposa de Sangé: Oya les gand el
esposo a todas por su encantadora personalidad, su gracia y
la elegancia de su movimientos — Orisa méndinlégun ni nbe
6dd Sango, ni’bi k'a san’pa, ni’ bi k’'aa yan, I'Oya fi gb’ oko
[6wd won.

Cuando cualquier casa o propiedad es dafiada por un rayo,
los sacerdotes Sangod van al lugar, diciendo que van a hallar
el origen del rayo: y ellos invariablemente sacan del lugar
una celta que claman haber encontrado. Con el
descubrimiento de la ‘llave’ los rituales en nombre de $Sangé
se vuelven mas fervientes. El cuerpo de la victima del rayo
es reclamado por los sacerdotes, y, tradicionalmente, son
solamente ellos quienes pueden realizar los servicios del
funeral por un altisimo costo que deben cubrir los familiares;

99

y para alguna victima que solamente quedé inconsciente, los
sacerdotes deben de decidir rapidamente entre completar el
trabajo que Sangd hizo imperfectamente, o aceptar alguna
razon para propiciar un servicio.

Leo Frobenius ha resaltado un punto muy importante de
Sangé. El piensa que hubo dos Sangé, uno de Nupe y el otro
de Borgo. Eso, que él dice, es lo responsable de ordenar
hacer el bien como algo relacionado con Sangod,lo que nos
lleva, equivocadamente lo afirma, que ‘no es negro’.

Frobenius esta confundido en este punto; pero su confusion
es entendible. No hay duda de que hay elementos en la
aplicacion moral de la doctrina conectada con $Sangé que
ciertamente no ha recibido el origen de la vida del hombre
$Sango6. Podremos aclarar un poco el tema si lo vemos de
esta forma. Las tradiciones orales nos dicen que $ango era
hijo de Oranmiyan — el poderoso guerrero hijo de Oduduwa
quien dirigié una expedicién hasta la tierra de Nupe y al norte
del rio Niger. En el transcurso de la expedicion, él conocid y
desposé a una mujer de Nupe quien se convirtié en la madre
de Sango. Asi Sango tendria parentela en Ifé y Nupe. Pero el
hombre que fue conocido como Oduduwa no era originario
de esta tierra; al igual que el legendario Oranmiyan quien
probablemente no era su hijo pero si uno de sus capaces
tenientes. Asi, podria trazarse el parentesco de $ango hasta
el Norte de Nigeria o mas lejos. Nuestra gente aun dice que
fue Oya, la esposa de $Sangé quien se convirtié en el rio que
ahora es conocido como el Niger; y que enfatiza que $angé
debe de ser relacionado con esa parte de Nigeria. Y si esto
es asi, el nombre de Sango, quien se ha convertido en un
héroe popular y un objeto de culto, y no seria desconocido ni
dejarian de alabarlo en aquellas partes es donde
orgullosamente se establecié algun lazo sanguineo con él.

Pero el verdadero punto de confusién de Frobenius no se
encuentra en esta probabilidad histérica. Es mas bien que,
hay atributos que le son asignados o identificados con
$Sango, que originalmente no le pertenecen a él. Se dice que
se le prohibe mentir, robar y envenenar, ofensas que estan
en contra de los mandamientos del sistema ético Yoruba. Por
todo lo que sabemos del hombre $angd, no tenia un
estandar tan alto de moralidad. El era culpable de quebrantar
todos esos mandamientos. Y era la dificultad de reconciliar el
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caracter personal de Sangoé con los altos atributos morales
que se le asignan lo que hizo que Frobenius se confundiera.

La verdad es que, antes hubo una divinidad solar Yoruba, a
quien se le atribuia el rayo y el trueno. Su nombre es Jakuta,
que significa ‘el que pelea con piedras’, o ‘el que huris
piedras’. En la actualidad, en la mayoria de la tierra Yoruba,
la gente no estd muy segura en decir que Jakuta era el padre
de Sangé o diferenciarlos totalmente. La gente se ha
confundido mucho por esta forzada intrusion que es $ango.
Sin embargo, esta el hecho de que no se puede decir, como
puede hacerse en el caso de Sangd, que Jakuta alguna vez
fue un ser humano. Y los mandamientos en contra de robar,
mentir y envenenar pertenecen originalmente a Jakuta.
Jakuta era la forma Yoruba de conceptuar ‘la Ira’ de
Olédumaré en contra de todas las formas de maldad. En:

El resplandor del arbol incendiado
Los tempestuosos golpes del aire huracanado

Los Yoruba ven la revelacion de ‘la Ira’; ellos experimentan
en una forma palpable la ‘numinous awe’ en la religiéon. Pero
es la ‘Ira’ la que no pueden asociar con la naturaleza de
Olédumaré tal como ellos lo conocen; asi ellos lo transfieren
a Jakuta y a una o dos divinidades mas. Los Yoruba tienen
un amplio sentido de ‘la Ira’, asi que cuando hay rayos y
truenos, la gente — especialmente aquellos que no estan
seguros de su caracter — tiembla. Ellos se refieren a ‘la Ira’
como Ogin’gir‘l, Ekun a-sé-‘ké — “El terrible, retumbante, el
Leopardo que devora al mentiroso”. Cuando hay relampagos
se dice On-‘mu n s’imu éké n sa — “El duefio del ruido prende
el ruido, el mentiroso tiembla”.

Todo esto es para decir que ‘la Ira’ siempre esta presente y
siempre esta lista para aplicar las medidas necesarias a los
que desobedecen. Jakuta ha representado ‘la Ira’ desde el
inicio de los tiempos. Desde entonces hasta ahora, este
hecho es reconocido en Oyé por los seguidores de Sango.
Cada quinto dia del calendario de Oy6 es Ojéo Jakuta-jakuta;
y es este dia en el que la alabanza a $ango tiene ligar.
Continuamente los sacerdotes hablan de alabar a Jakuta en
nombre de $ango; pero la manera de hacer esto parecen no
saberla.
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Arriba, hemos observado la teoria de Frobenius acerca del
origen de Sangé. Precisamente, es, de hecho, en la tierra de
Nupe en medio del cinturon de Nigeria que podemos
encontrar una pista de como se hizo la hibridacién de las dos
divinidades. En la tierra Nupe la divinidad solar y del trueno
es conocida como Sokogba, (Sokoegba) el hacha de Dios. El
nombre de Dios de acuerdo con Nupe es Soko. Un elemento
posterior de la religion de Nupe que encontré lugar en Oy es
el nombre de Kuso que es la palabra que se usa para un
bosque.

Debemos discernir, por ahora, que hay mas para la historia
del culto de Sangé en Oyé que aquella del rey que se ahorcd
y que fue después, por razones de proteccion, descrito con la
nomenclatura de Oba Koso, en lugar de la derogatoria de
Oba so; “El rey no se ahorcd” en vez de “El rey se ahorco”.
Ahora nuestras pistas se encierran en las palabras Soko,
Sokogba y Kuso. Una enérgica fuerza de los Nupe
establecidos en Oyé como resultado de la guerra Yoruba-
Fulani en la cual pelearon del lado de los Yoruba como
mercenarios. Con este contingente vino el culto a Sokogba
que se establecié en Oyé. De alguna manera, Sokogba se
hibridé con la divinidad Yoruba original solar y del rayo,
Jakuta; ambos son de naturaleza y atributos idénticos y los
Nupe eran los suficientemente fuertes para superponer el
nombre de su propia divinidad sobre el de Jakuta; el proceso
empezo6 con la corrupciéon del nombre Soko a $Sango por la
lengua Yoruba. Sin embargo, Jakuta aun permanece hasta
estos dias con su culto, y dio lugar al nacimiento de la teoria
de que $ango era hijo de Jakuta (aunque hay un leve rumor
de que Jakuta es el descendiente de Sangd). El lugar en
donde se erige el templo de Sangé en Oyo6 es llamado Koso.
Aqui nuevamente, discernimos la intervencion de la fonética
que ha convertido Kuso (el Nupe para bosque) en koso. El
Koso principal de Sokogba en la tierra Nupe es en
Nuwonkota, a pocos kilémetros de Bida.

Debemos de ir un poco mas adelante y considerar, en esta
conexién, a Oramfé de llé-Ifé. El es la divinidad solar y del
trueno en Ifé, y fue Ifé quien se la dio a Ondé. El nombre
probablemente es una contraccion de Eni-ti-6-ra-Ifé-ka’'lé —
“El redimio el Ifé, como algunos mayores dicen; a pesar de
que no debemos olvidar que hay algunos que piensan que se
refieren a una divinidad egipcia de la cual se deriva. Esta es
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una de las divinidades que son ‘de los cielos’ porque en Ifé
dirian enfaticamente que él nunca vino a vivir a la tierra ni
hay ninguna imagen de él aqui. La ocasion de su primera
visita a la tierra fue una peligrosa pelea que se inici6 entre
Orisa-Ala y Oduduwa acerca de un cuestionamiento de
autoridad. La pelea iba a resultar en una catastrofe para el
mundo como, por un congelante momento, parecia que todo
iba a perderse en la ardiente ira de las dos implacables
divinidades. Sin embargo, arriba en el cielo, cuando se
recibié la noticia de la situacion, Oramfé fue enviado a
establecer un acuerdo. Esto lo hizo con una ronca y
tempestuosa voz que de momento gano la atencion de todos
y atrajo a los combatientes. Después dio sus instrucciones
como las de alguien que deben de ser obedecidas, le dijo a
los combatientes como se iban a solucionar las cosas y
termino la disputa.

Se piensa que Jakuata y Oramfé son distintos el uno del otro.
Pero sin duda alguna ellos representan una y la misma
concepcion — ‘la Ira’. Nuestros recursos nos muestran que
ambos han practicado los mismos cultos particularmente con
las mismas recompensas en los rituales — un circulo de
cenizas al aire libre, ‘nuez amarga’ (orégbd), y un acto de
alabanza dirigido a través del cielo son esenciales. Ambos no
tienen imagenes en la tierra, esto es, ellos no se representan
con imagenes talladas; y en sus nombres de alabanza, su
identidad puede verse convenientemente.

Los siguientes son algunos de los nombres de Oramfg, y
muestran que fundamentalmente él y Jakuta (Sangd) son
uno:

Onilé ina!

A d&’nini’ ji

Ina osan!

Ina gun ori ilé fe ju !

Ebiti ré firi se gbi!

iEl Sefor de la casa del fuego!
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jFuego del anochecer!

jFuego que se inicia en el suelo y se convierte en
una gloriosa flama!

iEl peso mortal que golpea el suelo con una fuerza
resonante!

Soponna

Soponna es una temida realidad para los Yoruba. En llé-Ife,
se cree que él es una de las cuatro divinidades a quien
Olédumaré proveyd con un Odu. Su propio dominio parece
ser la ‘tierra’. El tolera en una manera que parece
exclusivamente del nombre Oluwayé (Oluwa Ayé) u Olawa —
‘Sefior de la Tierra’ o ‘Sefior’, Oballayé —'Rey que es Sefor
de la tierra’; Olode- ‘El Senor del Aire libre’. La Tierra que
comprende el suelo en el que el hombre habita, construye y
que cultiva, los espacios abiertos, es su jurisdiccion en donde
se cree que tiene absoluto control. Ya sea como ‘Rey’ es la
cabeza de su propio pantedn, nuestras tradiciones orales no
establecen; tampoco pueden decirnos que las demas
divinidades le rinden tributo en alguna forma por el uso de la
tierra. Hay una vaga indicacién en algunos dichos y actos
rituales de caracter general que su sefiorio en la tierra se
conoce. Por ejemplo, cuando los Yoruba arrojan agua desde
dentro de la casa, ellos usualmente dicen, Agd o, Oléde-
‘Disculpame, por favor O Oléde’. O, seguido, cuando la
gente se reune en una ceremonia abierta o en un evento
musical, primero se debe de rendir respeto a Oléde y
asegurarse de su hospitalidad. Aquellos que tocan elagbé
empiezan a cantar:

E jé n b’onile leeré,
Biojé ajo;
E jé n b’onile leeré,
Bi6jé ajo.

Permiteme obtener el permiso del seor de la tierra,
Si él nos permite bailar;
Permiteme obtener el permiso del seor de la tierra,
Si él nos permite bailar;
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O asi:

Oldko a yo sesé,
Oléko a yo sesé;
Oowu ‘i la

K inu 6 b’ 6léko o:
Oldko a yo sese;
Awa ‘i Iu,
K’int 6 b’Oléde o
Oléde ayo sése o

El granjero esta espontaneamente demasiado feliz;
El granjero esta espontaneamente demasiado feliz;
El algodén no se quema y enfurece al granjero,

El granjero esta espontaneamente demasiado feliz.
Nosotros no tocamos los instrumentos musicales.
Y enfurece a Oléde;

Olbéde esta espontaneamente demasiado feliz.

Soponna es en la creencia Yoruba, “la destrucciéon que tardé
una noche”. Es conocida como la divinidad de quien su
principal recurso es la viruela. Pero la viruela (o sarampién),
espantosa como es, parece ser no mas que un sintoma de
la ‘ira’ de la divinidad en contra de la victima, o de la
comunidad, mas comunmente. Cualquier alta temperatura en
el paciente, especialmente cuando es acompafada de
insomnio o delirio, es causada por la divinidad; un carbunclo,
un divieso particularmente problematico, un salpullido
maligno, son reconocidos como marcas de la ira de
Soponna. Cuando la gente tiene alguna razén para pensar
que SoOponna esta ‘peleando’ en cualquiera de estas formas,
es descrito como lléé gbona — “Tierra caliente”. Esto es, la
tierra en donde la gente se vuelve tan ‘caliente’ que le afecta
adversamente. Como Soponna es llamado lleé gboéna, los
Yoruba tradicionalmente no dicen lléé gbdna — “El suelo esta
caliente” cuando el suelo estda de hecho caliente. Ellos
emplean un eufemismo vy dicen exactamente lo contrario a lo
que significa — llé tute — “El suelo esta frio”. Cuando una
persona tiene sarampién o sufre cualquiera de las aflicciones
que se cree que causa S0ponna, los Yoruba describen la
situacién en términos de profundo respeto por la divinidad.
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Ellos dicen, O A sin oba — “El esta bajo la bondad del rey”;
lléé gbéna mu un o lléé gbdna n ba a ja — “La tierra caliente
ha puesto su mano sobre éI” o “La tierra caliente lo esta
afectando”. O gb’ ofa u Ofa ba & — “El tira a su victima como
un flechazo” o “El fue alcanzado por la flecha”. Soponna es
descrito entonces como Alap6é — “Alguien que maneja el
temor”. Y cuando una persona muere como resultado de
cualquiera de sus aflicciones usualmente no se dice O ku- “El
muri6” de manera normal, se dice Oba mu un lo — “El rey se
lo ha llevado”; o lleé gbdéna gbé e lo - jLa tierra caliente se lo
llevd”.

Los Yoruba creen que Soponna es el ‘rey’ de quien su
voluntad, cualquiera que sea su manifestacion, debe de ser
aceptada, no solamente con resignacidon sino con una
manifestacion de placer y gratitud. Por ejemplo, los parientes
de alguien que muere de sarampién no deben lamentarse o
mostrar de ninguna manera que rechazan la muerte. En vez
de eso, ellos deben de estar alegres y felices y mostrar que
estan ampliamente agradecidos por lo que el ‘rey’ ha hecho
por ellos! Si no, le estan pidiendo mas al ‘rey’. Asi, Soponna
es conocido como Alapadupé — “Alguien quien mata y se le
agradece”.

Soponna es un terriblemente temible por los Yoruba: en vez
de llamarlo por ese nombre, ellos emplean una de sus
adulatorias apelaciones. El es continuamente representado
merodeando cuando el sol estd caliente, pintado en
escarlata. Es por eso que la gente comunmente advierte no
usar el rojo ni ningun otro color parecido a menos que quiera
insultarlo lo que tendria consecuencias muy serias. Debe de
tenerse cuidado, especialmente durante la temporada de
sequia, de no hacer nada que lo ofenda. Y esto es entendible
porque el sarampidén se esparce mas facilmente y esta
continuamente presente en la temporada de calor y sequia.
Porque se cree que él esta particularmente activo durante la
temporada de sequia, es llamado A-sorod-pé-léérun —
“Alguien de quien su nombre no es propicio pronunciarlo en
la temporada de sequia. El es considerado fiero o casi
implacable; asi que todo el oficio de su alabanza tiende
principalmente a propiciarlo porque asi deja a la gente en
paz. El remedio usado para curar el sarampién o cualquier
otro padecimiento que se cree son debidos a su intervencién
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es llamado Erd — “Eso que suaviza la furia de Soponna”,
también es llamado Ebé — “Eso que propicia y apacigua”.

Como a cualquiera que muere de sarampién es considerado
que se lo llevd el ‘rey’, el cuerpo del difunto no es enterrado
en la casa como tradicionalmente se hace, es enterrado en el
bosque. Y los servicios funerarios son responsabilidad de los
sacerdotes de Soponna o cualquier persona especial que
esté calificado y que cumpla con los requisitos de medicina
preventiva y propiciatoria. Como resultado de los servicios
funerarios, los que los realizan reclaman todos los articulos
usados por el paciente durante su enfermedad, y algunas
veces todas sus pertenencias, ademas de una alta tarifa que
pagan los familiares. Nos hay duda del exclusivo derecho de
los realizadores especiales de los servicios funerarios, y de la
entrega especialmente de todos los articulos usados por el
paciente durante la enfermedad como resultado de
experiencias anteriores de los Yoruba acerca de la
naturaleza de los gérmenes de la enfermedad dificiles de
exterminar. Parte de lo que hacen es tomar medidas
higiénicas para prevenir que se esparza la enfermedad. Los
gérmenes del sarampién pertenecen a la clase de gérmenes
que, como regla, no mueren al morir la victima, es algo que
los Yoruba han aprendido por la experiencia.

Este conocimiento de lo dificil que es exterminar a los
gérmenes que causan la muerte se ha descubierto por
desastrosas consecuencias por personas sin escrupulos.
Cuando los sacerdotes o los devotos de Sopdnna trataron
‘pelear’ contra una persona o una comunidad, , lo que ellos
quieren decir es que poseen los medios para esparcir la
enfermedad y lo podrian hacer si son provocados. Y cuando
de hecho se involucran en alguna ‘pelea’ esto es lo que
sucede: ellos poseen algunas preparaciones virulentas
hechas con las costras o partes de piel de la victima de
sarampion, o puede ser de algun fluido que obtengan
directamente de la victima o de la putrefaccion del cadaver.
Como quiera que esté preparado, ellos lo arrojan en algun
lugar abierto o en la puerta de una casa, o dentro de la casa.
Por la accién del viento y algunos otros agentes, los
gérmenes y la enfermedad se esparcen.

Hace algunos afos en el pueblo, hubo una epidemia de
sarampion que empezd a pequena escala pero se esparciod
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rapidamente y parecia nunca tener fin llevandose muchas
vidas y ocasionando pobreza. Hubo alguien muy eficiente
que se encargd de todo que tenia una gran y urgente
demanda en todo el pueblo. Cuando la epidemia permanecié
durante algun tiempo considerable y no se veian signos de
ser abatida, los mayores supieron por su experiencia que
debia de haber alguna siniestra explicacién de la situacion.
Asi que secretamente empezaron a investigar y pronto se
revel6 que el malvado e inhumano agente se la continua
epidemia era el mismo que la trataba y quien se habia estado
mostrando como benefactor de la gente. ;Y cdmo logréd su
diabdlico fin? Fue de esta manera. La mayoria de los
cuerpos que decia habia enterrado y por los cuales habia
cobrado altas cuotas, de hecho, no habian sido enterrados
sino amarrados del cuello a las ramas de los arboles en el
bosque, con todo el cuerpo colgando. Bajo cada cuerpo
habia colocado un recipiente grande para recolectar el fluido
que el clima y la putrefaccién causaban. Este fluido lo
arrojaba en medio de la noche por todo el pueblo. Y el
resultado era que la enfermedad se expandia
inexorablemente. El hombre fue atrapado y exiliado; pero eso
fue mucho después del irreparable dafio que ya habia
provocado.

Hay algunos hechos de los cuales no tenemos una adecuada
explicacién aun acerca de Soponna. El es llamado A-ru-'mo-
'6dgun-ika-danu — “alguien que causa que se arrojen
medicinas disefiadas con fines malignos”. Esto es porque se
cree que son tabu para él, y si ‘él’ entra a cualquier casa (en
forma de enfermedad), y se encuentra cualquier medicina de
esta naturaleza, entonces todo el lugar tiene que ser limpiado
de inmediato, , o toda la casa o la comunidad pegaran
severamente por eso. Pero se cree que él mismo esta
armado con flechas envenenadas y un sin numero de
pequefas calabazas. Los Yoruba usan estas calabazas
como contenedores ya sea de medicinas curativas o
preventivas asi como para venenos. jPuede uno imaginarse
que esas calabazas qua $oOponna posee solo contienen
medicinas buenas? ;o él prohibe las ‘malas’ medicinas
porque él no puede adentrarse en ese campo? La ultima
razén parece mas probable. Pero cuando se da cuenta que
representa ‘la Ira’ para los Yoruba, vemos que la verdadera
razon para esta concepcion esa creencia es que él
desaprueba la maldad y castiga la maldad severamente.
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Algunos mayores dicen que Sdponna y Ogun son hermanos,
nacidos de los mismos padres, y que él es el menor. Tan
fuerte es esta creencia que los adoradores de Sangd se
dicen inmunes a las molestias causadas por Sopdnna y
viceversa. El dicho que expresa esta creencia es, Ko si ohun
ti €gbdn maa fi omo aburd sse — ‘No hay ningun dafo que el
hermano mayor pueda causar sobre los hijos de su hermano
menor”. ;Cual es el punto de esta conexion? En verdad, de
acuerdo con las tradiciones orales, ambos no se
desconocen; son tan familiares que Sopdonna continuamente
le hace burla a Sangé. El piensa que a Sangé le gusta
exhibirse con su agitacion aplaudida, deslumbrante y
retumbante; cuando va a matar a una persona, lo proclama
resplandeciente y fuertemente en todo el universo, en
cualquier lugar en donde él (Soponna) va a asesinar a
cientos y la gente sabe de eso hasta que ya ha puesto su
manos sobre sus victimas. Nuestros mayores continuamente
dicen que $Soponna debe de ser mas temido que Sango.

La verdadera base de esta conexién aparece, sin embargo,
con la creencia de que ambos son relacionados con el Norte
de Nigeria, o con el Cinturdn del Centro. Tenemos una fuerte
impresion de que de nuestras tradiciones orales,
especialmente de la épicas en donde se cantan las
alabanzas, $oOponna es descrito como Baba mi, Gambari,
omo ko-gb’édé “Mi padre, Gambari quien se relaciona con
los barbaros (literalmente aquellos que no entienden el
lenguaje Yoruba)”; o Gambari, Uku-tku, Ara Alausa, Ara
Tapa — “Gambari Uku-uku indigena de la tierra de Hausa,
indigena de la tierra de Nupe. El también es designado
Elémpe — “El duefio o rey de la tierra de Nupe”.

Nos hemos referido al parentesco de $ango en por lo menos
una parte de Nupe. El es también llamado Erd Afonja —
“Inmigrante de Abuja”.

Soponna esta relacionado con el Islam asi como lo esta
$Sango. Cuando un nifio es declarado, después de tres dias
de su nacimiento, que pertenece a Soponna, es nombrado
de acuerdo con el rito Musulman y cualquier victima
sacrificada durante el rito es sacrificada por un Musulman; y
el nifio sera entonces devoto de Soponna o Musulman.
Soponna es llamado On’imole, Oba ni Mosalasi “El
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Musulman rey del Mezquita”. También es descrito como
Alagbada — El que lleva el atuendo voluminoso”, y alguien a
quien se le dan abluciones musulmanas.

Sango tiene las apelaciones de A-kéwu-gb’ert; A-kéwu-
gb’esin; A-s’aluwala-n’ ibi ofa gbé n ro’jd — “Al que se refieren
tanto en las lecturas arabigas como para ganar esclavos por
eso; al que se refieren tanto en las lecturas arabigas como
para ganar caballos por eso; alguien que realiza abluciones
bajo la lluvia de flechas”

En la tierra Yoruba de Nupe los inmigrantes son los custodios
del culto de igun-un, y son notables por ser capaces de
empezar y expandir una epidemia de sarampion, el recurso
de Soponna.

Por cierto, la gente prefiere que la capilla de Sopdnna esté
fuera de la casa o de la comunidad, en algun lugar del
bosque, a pesar de que pudiera estar en las casas, en la villa
o en el pueblo. Sera esto debido a la feroz naturaleza del
‘Rey’ o porque debido a que ya hay un gobernante para la
comunidad, este ‘Rey’ a la larga no tolera ningun tipo de
rivalidad y se mantendra alejado de la comunidad? Este
razén es generalmente aceptada por nuestra gente.

Ela (La Sabiduria de Olédumare)

En nuestra anterior descripcion de OrGnmila, remarcamos
que el oraculo declarado por el hierofante se cree que es
inspirado por él y que él, a su vez, deriva todo de Olédumaré
—“El Babaladwo es encargado, el Babaldwo da sus alabanzas
a Ifa (Oranmila); Ifa le da su gloria a Olédumare”.

Hay muchas formas de adivinacion en la tierra Yoruba; con
nueces de kola, lo cual aplica en casi todos los Orisa, y es lo
mas comun de todos; por clarividencia: mirando en agua
clara en un plato blanco; mirando en un plato blanco, limpio;
por la manipulacion de los dieciséis cauris — de todos los
cuales se cree que hacen revelaciones, cada uno de su
propia manera, mediante la inspiracion que nos conduce
hasta Olédumaré. Cada una de las practica es un medio
establecido por los Orisa, con el cliente o suplicante
hablando a ftravés de ella (en este caso, una mujer
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comunmente virgen de integridad certificada). El cliente o
suplicante habla a través de un medio en donde recibe
respuesta del Orisa. La ‘voz' del Orisa solamente puede ser
escuchada solamente por el medio de quien sus ojos y oidos
han pasado por un ritual para que puedan ver y escuchar a la
divinidad. El proceso del tratamiento es conocido como Wiwe
oju, Fifo eti — lavando los ojos y los oidos con preparaciones
medicinales. A EsU, particularmente se le acercan de esta
manera. También estd Osanyin de quien su medio es
llamado Olésanyin. Osanyin comunmente habla con una
delgada voz cuando responde las inquisitivas; aqui hay un
caso en donde los escépticos alegan ventrilocuismo. Osanyin
en concretizado en una roca de laterite o de hierro forjado
con la figura de un pajaro en la cima.

También tenemos una cierta categoria de personas que son
indisputablemente clarividentes. Cuando conocen a una
persona que nunca han visto o conocido, y que nunca veran
nuevamente, le dicen algo de vital importancia que le
sucedera ya sea inmediatamente o en un futuro, predicen la
fortuna de la persona en circunstancias especiales, o le
advierten acerca de impedir algun peligro. Debido a que
estos clarividentes no hacen uso de ninguna herramienta de
adivinacion y dependen unicamente de su percepcion, se les
ha dado el titulo de A-wo-su-un-sé-kan — Aquellos que
disciernen y actuan de acuerdo. En esta categoria también
estan aquellos que son conocidos como A-y'érun-bd —
Aquellos que viajan habitualmente entre el cielo y la tierra. La
diferencia entre A-wod-su-un-sé-kan y A-y’ 6run-bd son
aquellos ultimos los que invariablemente aparecen
recompensados y descuidado.

Estos clarividentes son aquellos que hacen declaraciones
sobre asuntos locales o nacionales o temas relacionados con
paises distantes o vecinos. Es importante resaltar que ellos
no piden ninguna remuneracion por su tarea profética.

Los Yoruba no hacen omens con respecto a la aparicion de
cierto animales, reptiles o aves, a pesar de que se conocen
ciertos omens con respecto a la forma de volar de algunas
aves. Los templos o capillas de los oraculos como el del
oraculo Delfo no existen en la tierra. Los adivinos Yoruba son
generalmente individuos sumergidos en el misterio. Son
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hierofantes y no son profetas, a pesar de que en estos dias
la abundancia los charlatanes no puede negarse.

De todas las divinidades en las que los Yoruba ponen su fe
con la recompensa de las revelaciones y las interpretaciones
de las cosas de la vida, Oranmila toma la posicién mas alta.
Hemos remarcado sus cercana relacién con Olédumare en la
creencia Yoruba, asi como las funciones que le asigno en los
asuntos de la tierra. Orinmila es consultado por medio de un
sistema geomagnético de adivinacion conocido como Ifa.
Para este propdsito, se usa lkin u Opélé. Como hemos
observado, Ikin es una especie especial de semilla de palma
obtenido de un tipo de arbol de palma conocido como Ope-
Ifa- la palma que tiene las semillas de palma de Ifa, para el
propdsito de la adivinacion; hay dieciséis lkin usados como
herramientas; también esta el Opodn-Ifa — un tablero de
adivinacion de forma circular, con los criptogramas
requeridos tallados en los puntos cardinales; en la parte
plana del tablero se expande el Iyérosin — el polvo de
madera requerido en donde el Odu-Ifa — los signos revelados
— son impresos con los dedos mientas se manipulan los Ikin;
el Babalawo sostiene el baston de adivinacién que usa para
invocar a Orinmila mientras que lo golpea contra la orilla del
tablero; también esté el Ibo.

Opélé trabajo bajo los mismo principios que lkin; pero esta
hecho con una cadena con cascaras de frutas partidas a la
mitad, las cuales tiene un lado céncavo y uno convexo; la
cadena estd hecha alternando un lado céncavo y uno
convexo de forma que a una cara le siga su opuesto. Cada
lado céncavo representa dos lineas verticales y el lado
convexo representa una linea vertical — hay dieciséis partes
en la cadena; la cadena es tomada por la mitad y y arrojada
al piso, y asi es como se lee el Odu que se manifiesta y lo
que el oraculo declara. Asi como tenemos dieciséis Ikin
tenemos dieciséis mitades. El Opélé ha sido modernizado y
hecho de metales; pero son considerados por los Babalawo
conservadores como ilegitimos. Aqui como ejemplo tenemos
un Odu-Ifa — primero y el Odu principal que es la base de los
otros dieciséis Odu con sus ramificaciones — Eji-Ogbé:

La diferencia entre el lkin y el Opélé es que este ultimo no
requiere del uso del tablero ni del lyérosun.
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Ha habido una confusién general de Orinmila con Ifa; se ha
pensado y dicho que estos dos nombres son sinénimos. En
realidad, esto no es asi; Orunmila es el nombre de la
divinidad del oraculo mientras que, técnicamente, Ifa es el
sistema geomagnético o ciencia, la metodologia mediante la
cual los Odu revelados se obtienen por medio de la
inspiracién de Orunmila. Todo el sistema de Ifa es disefiado
para ayudar a la concentracion por parte del Babalawo y lo
condiciona a contactarse con la divinidad asi como a
establecer un vinculo entre su propio espiritu y el espiritu del
cliente. Es por eso que un autentico Babalawo es una
persona altamente disciplinada ; es muy cuidadoso con lo
que come y con lo que evita; si tiene relaciones con su
esposa en la noche, debe de lavarse con u preparado de las
hierbas apropiadas y un jabdén antiséptico; debe de evitar
sacar ventaja de sus clientas, por obvias razones , y
deliberadamente no debe de buscar enriquecerse con su
vocacion, él esta al servicio de Olédumare y por eso debe de
dedicarse estrictamente a él; por ejemplo, si de acuerdo con
la manifestacion de Ifa, el cliente debe de hacer un sacrificio
de cinco chelines pero no puede pagarlo, el Babalawo debe
de pedirle que haga una ofrenda simbdlica usando su
voluntad para el hecho -;tiene el cliente cinco centavos? —
permitiéndole proceder asi; si aun ese poco no lo puede
afrontar eso, se le debe de decir que salga y regrese con
cinco piedrecillas. El cédigo de Ifa es que nadie debe de ser
desamparado por falta de dinero. La bendicién se cree que
vendra de Olédumare, via Orinmila. Este codigo aplica a la
curacién, lo que ha sido violado por la actitud de hazte-muy-
rico-de-la-forma-mas-rapida de nuestra era, la evidencia de
eso estd afectando adversamente tanto a la adivinacion
como a la curacion. Nuestros ancianos ahora dicen que Ewé
0 j¢ I' 6ko mod — las hierbas del bosque han perdido su
potencia — en consecuencia del quebrantamiento de los
codigo profesionales por aquellos que ejercen su vocacion
bajo las leyes de Olédumare.

La confusién de Orinmila con If4 parece que ha venido para
quedarse. Cuando declara un oraculo, el Babalawo
invariablemente inicia con “Asi dice Ifa” o “Este es el Odu
manifestado por Ifa” o “este es el veredicto de Ifa”, como
hemos visto en muchos Odu ilustrativos que hemos acotado
en este libro. Ademas, hay personas o mascotas nombradas
ante Ifa — Ifadiya = Ifa corona mi causa; Ifagbémird = Ifa me
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mantiene; Orisanifa = Ifa es una divinidad; y tenemos la
plegaria de invocacion, Ifa dakun, dabo, saadnu dandan — “Ifa,
acepta mi plegaria, sé propiciado, muéstrame tu infalible
piedad”, lo que dirige la plegaria directamente a Oranmila.

El Babalawo, usualmente tiene su propia escuela hecha de
cierto numero de alumnos a quienes les imparte sus
conocimientos de Ifa. Un alumno, para aprender realmente
todos los misterios y los servicios que se efectdan, debe de
haberse afiliado a su maestro a temprana edad. Inicia sus
lecciones como un nifio-errante, después es promovido al
estatus de ayudante general, y escala lenta pero firmemente
para ser admitido en la etapa de aprendizaje de la cual se
gradua eventualmente cuando ya se ha convertido en una
persona madura. La razén para que este periodo sea muy
largo es que, como hemos observado, hay demasiado que
aprender; la ciencia de la adivinacion, la auto-disciplina que
es el sine qua non de cada bona fide Babélawo; y los
dieciséis Odu principales con sus casi infinitas ramificaciones
y permutaciones, y las historias ilustrativas conectadas a los
Odu que se dice no tener limites, que deben de ser
aprendidas de memoria. Es por eso que se dice que el
conocimiento no tiene fin cuando se trata de aprender Ifa; y
que una persona de edad adulta que entra a una escuela de
Ifa — se dice, por un periodo de tres afos — estara muy
limitado para efectuar su trabajo como Babalawo. Aqui la
aseveracion:

Isé ni mo se

Kin téé mo ifaa da

lya mi po I 4poju

Ki n t66 mo ibdd gba

Etutd ni mo mo

Ki n td6 mo ilé olofin iwonran:
Nibi ti wén gbé n d’ajo eésu,
Ti woén n fi omo won ko o.

Es el resultado de un persistencia extremadamente
duro

Que aprendi el proceso del If3;

Inmensurable era mi sufrimiento

Antes de ser capaz de discernir

La diferencia entre la ‘derecha’ —o- la ‘izquierda’ del
Odu;
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Fue después de conocer los medios de propiciacion
Que me fue posible conocer la casa de Olofin en
iwénran:

En donde los iniciados hacen contribuciones
rotacionales

De su descendencia para que la comunidad tome
parte

Las tradiciones orales sostienen que en la antigiedad, habia
instituciones especificas totalmente atestadas de adivinacién
llamadas como sus fundadores y lideres. Quienes ademas
de ser prominentes en el area en donde se encontraba su
domicilio, también lo eran universalmente, juntos, los adeptos
principales — consultantes, regionales o nacionales, en
asuntos urgentes que necesitan ser remediados. Asi eran
automaticamente invitados a un centro especifico — el palacio
del rey o la plaza del pueblo. Los Adeptos-Consultantes eran
Ogidan I'éde Iporé —Ogidan del dominio Ipéro; ipési I'éde
dominio Iséri; y después les seguian cuatro que eran
conocidos por titulos relacionados con su habitar en forma de
misterio; Awo A-da-lu — El Adepto en el misterio quien toca
los tambores en soledad; Awo-Ada-fun — ElI Adepto en el
misterio quien llora en soledad; Awo-A-gb’-éburd-wo-lé — El
Adepto en el misterio que hace su entrada de manera
inusual; e Ikan-l-6-ku-ké-pé-irinwd, Awo Ipatoromofé. Los
cuatrocientos menos uno, Adeptos en el misterio de
Ipatoromofé. En la asamblea, estos adeptos primero le daban
las debidas reverencias a Akéda — el primero en la creacion
de Olédumare, Aséda — El origen de la creacién; y después
invocaban a Ela con las palabras Elard, Ela ro — Ela
desciende; Ela desciende; Ela desciende lo cual puede
decirse siete veces que es considerado un numero mas
eficaz, o tres veces que es otro numero angular. Ela es sine
qua non como un ritual que inicia y la invocacién va directo al
cielo: Ela ro le pide al divino que descienda y preste sus
servicios. (Incidentalmente, Ela ro puede ser usado bajo
diversas circunstancias en donde se considera necesario
invitar al cielo directamente). Cuando se ha obtenido el
presagio, entonces la operacion va por el camino correcto.

Ahora la pregunta, “;Quién es Ela?” la investigacion ha

sacado a la luz lo que habia estado oculto, en consecuencia
oculto, en consecuencia del elemento tiempo, el hecho de
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que Ela es el Unico que tiene el poder y la autoridad para
hacer que los cultos y los rituales sean aprobados y exitosos,
y asegurar la infalible bendicion o el remedio seguro a
cualquier situacion que confronte el mundo. Como hemos
observado cuando discutimos acerca del culto directo a
Olédumare, la figura de Ela ha sido vestido similarmente a
Su claridad original primordial por el ‘dios de muchos y sefor
de muchos’ de la tierra Yoruba, cultos que se han
multiplicado tanto que la misma naturaleza de Ela se ha
introducido en la mentes de las personas. Sin embargo, Ela
se ha convertido en una parte inevitable en las invocaciones
de los rituales, especialmente cuando hay una crisis: el es El
Unico que es capaz de restaurar el orden y la paz.

En consecuencia del factor que hemos mencionado, Ela ha
sido descrito de diferentes maneras: El ha sido llamado Omo-
bibi ina Agbonnirégin la descendencia de Agbonnirégun.
Esto es porque (a) Ela es continuamente invocado antes de
la operacién de Ifa o del festival anual de Oranmila; y (b)
ciertos elementos de la representacion de Ela continuamente
son guardados en el mismo recipiente como los Ikin de Ifa.
También es llamado el fiel sirviente o el amigo intimo de
Orunmila. Estas descripciones de Ela son rebatibles. Las
tradiciones orales muestras sin error alguno que Ela toma
preeminencia sobre Oranmila: (a) el festival anual de Ela
toma lugar dieciséis dias antes del de Oranmila,
inevitablemente y siempre precediéndolo de hecho, como
una manera de apertura para el de Orunmila; (b) mientras
que los Ikin de Ifa son semillas de palma todas negras, los
simbolos invocatorios de Ela son marfil — todos blancos,
significando absoluta pureza moral, espiritual y ritual.

A Ela también algunas veces se le designa como Omo
Oluorogbo — la descendencia de Oluorogbo. Pero Oltorogbo
fue el ultimo en llegar entre los objetos de culto de la tierra
Yoruba y un benefactor deificado de la gente. Oluorogbo, de
acuerdo con las tradiciones orales, era el unico hijo de una
mujer de Ifé llamada Morémi quien lo sacrificé como pago de
un juramento que hizo ante el espiritu del rio Esinmirin de
que si ella tenia éxito en la aventura que iba a emprender
para liberar a Ifé de su enemigo, ella sacrificaria a su unico
hijo para el espiritu; una variante de este miro es que
Oluorogbo tomo la iniciativa a salvar el mundo al verse venir
una catastrofe:
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O ku gé’geé ki ayé 6 bajé
Ni Oluorogbo wa tun se

Faltaba un sdlo paso y el mundo se hubiera ido a la
ruina
Cuando Oluorogbo llegé a su rescate

Hablaremos mas de Moremi y Oluorogbo en el dltimo
capitulo de este libro. En una investigacion posterior
encontramos que fue Oldrogbo quien tomé ciertos atributos
del mismo Ela.

Ahora procederemos a ver a Ela en su propio bona fide
refulgencia. El primer punto de significado vital y real es que
El es conocido como eterno. Cuando se habla del origen o de
las principales casas terrenales de los Orisa, no se menciona
nada acerca de Ela.

El lenguaje usado para significar la eternidad de Ela lo
compara con cierta planta unica siempre-verde a quien se le
da su nombre por su inigualdad. Ela kii ba ew'w oko ro — Ela
no se marchita cuando todas las otras hojas del bosque lo
han hecho. La hierba es usada para pociones preventivas y
curativas, que tiene las virtudes remediales de El de quien se
deriva su nombre.

Para fortalecer el hecho de la eternidad de Ela. Es conocido
como Ela, Omo Osin. El titulo de Osin se refiere a un jefe
Supremo; y nosotros escuchamos primeramente de él en las
tradiciones orales en conexién con Ogun quien tenia el
sobrenombre de Osin Imolé- Rey entre las divinidades, en
consecuencia de haber abierto un camino para las
divinidades cuando venian a la tierra desde el cielo y llegaron
a un lugar en donde no habia camino.

Osin puede encontrarse en nombres, e.g. Osinlaja — El
Supremo que ocasiond la reconciliacién y la paz. Ela como
Omo Osin tiene énfasis en las tradiciones orales
especificamente significando que es descendiente directo del
Jefe de Jefes, Rey de Reyes — Olédumaré. El es el tnico que
esta designado especificamente.
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Ela es el Creador de todas las cosas y el Autor del orden. Un
testimonio de esto esta en el Odu- Idin Iwori:

Ela s’'ogbd, s’ogbod

Ela s’atd, s'atd

O f Odundun s’ Oba ewé
O f Irosun s’ Osoran ré;
O f Okun s’ Oba omi

O f Osa s’ Osorun ré
A-s’ éyin-wa, a-s’ éyin-bo
Wonn' Ela o s’ ayé re;
Ela bind ta ‘kun, 6 rérun
Omo-arayé wa n K'igbe
Ela dédéré I'6 maa sdcale wa gb’ ure
Ela dédére!

Ela hizo la antigiiedad, hizo la antigiiedad;

Ela hizo la longevidad, hizo la longevidad;

El hizo Odundun rey de las hojas,

El hizo a irostin su Primer Ministro:

El hizo al Océano rey de las aguas,

El hizo a la Laguna si Primer Ministro;

Entonces, después de todo, y al final,

Ela fue denunciado como el mal administrador del
mundo. Administrador

Ela se ofendio; estiré una cuerda y ascendio al cielo
Entonces la gente del mundo cambio de tono y
desde entonces lo han estado llamando —

‘Este es Ela, descendiendo, quien solo puede
regresar dando bendiciones; Ela descendiendo!’

En este Odu tenemos (a) el hecho de Ela como Creador, y
Autor del orden; (b) como alguien perseguido a pesar del
bien que ha hecho; y (c) el hecho de que la verdadera
prosperidad solamente sera cuando Ela descienda
nuevamente para dar sus bendiciones.

Aqui, hemos reiterado el énfasis de que Ela no es de este
mundo, que él vino al mundo como el Autor y el Promotor de
todo lo que es bueno y propicio, que por esa razén de
buenos logros, el mundo lo persiguié al punto en el que El se
enoj6é y ascendié al cielo. Aqui vemos mas claramente la
razon por la que siempre es necesario repetir la invocacién
Ela ro; Ela ro; Ela ro; - Ela, desciende Ela desciende! — es
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una plegaria para una necesidad vital. El es, el espiritu que
inspira rituales aceptables como aquel que solamente vino a
hacer la vida segura, pacifica y prospera. Fue después de
que ascendio al cielo que el mundo se dio cuenta que la vida
auténtica es imposible sin El. Afortunadamente, se asegura
firmemente que a pesar de que ha ascendido al cielo, El
siempre vivira y siempre esta al cuidado, y respondera a las
plegarias y hara descender sus bendiciones.

Ela es conocido como Alguien que se regenera: El rectifica
los destinos infelices: Oun I'6 A tan Ori ti & sunwon se — es El
quien rectifica los destinos enfermos. En esta conexién, El es
pronunciado como el Unico Heraldo real; El tiene poder sobre
el mal y sobre los mensajeros de sus maquinaciones; y de
todos los asuntos desfavorables. El corrige a comunidades
enteras de las calamidades, ya sea aliviandolas o
impidiéndolas. Ela es el espiritu de la verdad, la justicia y la
vida cordial, trabajando para causar y promover el orden, la
felicidad y el entendimiento del mundo. Esto es afirmado por
otro Odu de idin Iwoéri:

Ela iwori ni kii jéki ayé ra’ju:

Nigba ti ayé Obalufe daru,

Ela iwori I'6 ba a tan ayé ré se.
Nigba ti awon Odalé ilu Akila ba ayé ila won jé,
El& owori I'6 ba won tin un se
Nigba ti 6san d’ oru ni ilu Okérékéseé
Ti ayé ilu naa di radurudu,

Ti awon awo ibé a a ti

Ela iwori '6 maa A dubud ona ré.
Ela iwori kii gb’owo,

Ela Iwori kii gb’ obi

Oun I'6 si itan ori ti O sunwon se.

Ela iwdri fue quien salvé al mundo de la ruina total;
Cuando el ‘mundo’ de Obalufé se convirti6 en un
desorden,

Ela iwori fue quien restaurd el orden en este ‘mundo’
Cuando los que hicieron el convenio en Akila
arruinaron su pueblo,

Ela Iwori fue quien aminoré la situacion,

Cuando la luz del dia se convirti6 en noche en la
ciudad de Okérékése, y todo el lugar cayé en una
total confusion,
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Y todos los sabios del lugar no eran de ayuda en tal
acontecimiento,

Ela iwori fue quien fue a ayudar a Olayori, el rey, con
un remedio

Cuando los planes malignos para poner al mundo de
cabeza,

Ela Iwori fue quien los frustrd;

Ela Iwori no recibe dinero (como tarifas)

Ela iwori no acepta nueces de kola (ninguna
remuneracion),

Aun El es quien sana cualquier personalidad
perversa interior.

El nombre Ela implica ‘seguridad’ o ‘Alguien que mantiene la
seguridad’; la ‘Preservacion’ o el ‘Preservador’; la ‘Salvacion’
o el ‘Salvador'.

Debemos de adelantarnos y admitir que Ela no es traducible,
tal como el griego Logos o el chino Tao. Ya que todo
traductor intelectual y espiritualmente honesto de la Biblia ha
aprendido a transcribir y conservar la palabra Logos tal como
esta, sin traduccion. Esa es también la razén del porque en la
Biblia china Tao se usa en donde los griegos usan Logos. Asi
tenemos respectivamente ‘En el inicio era el Logos, y el
Logos estaba con Dios, y el Logos era Dios’ o
respectivamente ‘En el inicio era el Tao, y el Tao estaba con
Dios, y el Tao era Dios’. En el mismo sentido, no veo ninguna
manera correcta ni acertada de traducir al Yoruba el mismo
pasaje de Juan 1:1 excepto como Ki iwa t6 6 sé ni éla naa si
wa pélu Olédumarg, I4ti inG Olédumaré si ni Ela naa — Antes
de todas las cosas estaba Ela, Ela era Olédumaré y
Oléduimaré era Ela. Para poder llegar a esta conclusion,
cuidadosamente estudié la version griega del pasaje de San
Juan y varios usos y comentarios de Logos, asi como
teniendo en cuenta los estudios sobre Tao que los honestos
traductores de la Biblia al chino encontraron como la Unica
palabra apropiada. La mayoria de las versiones de la Biblia
en inglés estan equivocadas en este aspecto, mayormente
por el fallido intento de traducirlo al inglés aquello para lo que
no hay una traducciéon apropiada en ese lenguaje. Y, mas
aun, la traduccién al inglés parece no tener suficiente
cuidado para conservar la esencia intraducible de Logos; y
en cualquier caso, la traduccion del la Biblia al Yoruba
hubiera sido mas certera si se hubiera hecho desde los
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lenguajes originales de la Biblia en vez de traducciones ya
hechas en inglés. El idioma original de la Biblia es mas
cercano al Yoruba que el inglés.

He escrito todo esto para mostrar a Ela en su luz intrinseca.
Revelaremos un poco mas de él en el ultimo capitulo de este
libro cuando nos refiramos a la influencia de los misioneros
Cristianos del siglo quince en lié-Ifé y la tierra de Edo.
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9.

El culto de las Divinidades

ALABANZA

Para cualquier persona, el fenédmeno objetivo en Ila religion
de los Yoruba son las divinidades y los cultos asociados con
ellos. Es por eso que es importante prestarle atencion a
estos cultos; y para hacer eso, debemos de iniciar con el
tema fundamental de la alabanza.

La alabanza es una cuestidon imperativa en el hombre. Su
inicio debe de seguirse hasta el ‘instinto’ basico que debe de
ser evocado al hombre por el mismo hecho de Ila
confrontacién con el ‘numinous’. El percibe que hay un Poder
mas grande que él mismo, un Poder que domina y controla el
mundo invisible en el que él mismo se ve envuelto; un Poder
el cual convirtid6 por su intuicion como ‘Determinador del
Destino’. “Vos alabais lo que vos no conocéis” era lo que se
predicaba en los actos rituales del hombre en el origen. Lo
que le sucedia era la urgente, asombrosa eminencia del
‘todo’ impreso sobre él de manera tan compulsiva que
reaccionaba sin pausar para pensar al respecto. Asi la
alabanza en esta forma rudimentaria origin6 una espontanea
y extemporanea expresion de la reaccion del hombre al
encontrarse confrontado con la revelacién en respuesta a su
evocacion.

Con el crecimiento de la percepcion espiritual, la creencia
gradualmente se volvié formulada; esa formulacion resultd en
algunos patrones de alabanza que con el paso del tiempo, se
convirtié en una serie de ordenes. En esta etapa, la alabanza
habia alcanzado ya un estatus social en donde la fuerza del
habito nacié con repeticiones frecuentes resultando e la
demanda de la conformidad aprobada por los cultos. Asi,
toscamente, fue el proceso que produjo todas las formas de
alabanza que tenemos ahora.

En la vida de los Yoruba, la alabanza es un factor imperativo
que permanece prominentemente. Como gente
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profundamente religiosa, la alabanza para ellos inicia,
controla y termina todos los asuntos de la vida. Un Yoruba
siente que se encuentra en presencia de una divinidad en
donde quiera que va y en todo lo que hace. La existencia
activa de la divinidad controla el pensamiento, a pesar de
que eso represente una constante fuente de supersticion, o
un sentido de seguridad que lo llena con una paz interior. En
todas las labores, ya sean ftriviales o vitales, siempre esta
primero la divinidad a quien le piden su bendicién, su apoyo y
su ayuda.

La alabanza en la religion de los Yoruba es esencialmente un
ritual litargico. Los rituales siguen patrones establecidos,
acoplados y tradicionales. ‘La manera en la que se hacen’ es
el principio guia ya sea una alabanza publica o privada.
Estos patrones ftradicionales son cuidadosamente
preservados y sistematicamente seguidos. Esto se hace
especialmente porque han adquirido virtudes magicas en
consecuencia a lo cual se cree que solamente pueden ser
eficaces cuando se llevan a cabo correctamente.

En este punto es relevante remarcar las condiciones
personales en las que los Yoruba califican para una
alabanza. Deben de estar ceremonialmente limpios. Esto es
importante tanto para aquel que conduce la alabanza como
para los adoradores en general. Profanacion del ritual debe
de ser incurrido de diferentes formas dependiendo de lo que
sea el tabu para la divinidad en particular que se esta
alabando. Se cree, que el tener relaciones junto antes de la
alabanza, o el no remover su ‘esencia’ mediante un bafo, es
algo que todas las divinidades prohiben. Asi que también es
un tabu para loa adoradores el llevar una mala medicina en
su cuerpo. El mayor obstaculo para una alabanza eficaz es la
impureza del corazén. Asi que de vez en cuando debe de
hacerse un limpia moral y ritual como requisito para la
alabanza.

Ahora permitanos darle algunos detalles acerca de la
alabanza. La alabanza diaria matutina es simple y
comunmente, si no es que siempre, lo hace una sola
persona. Es la forma de decir ‘Buenos dias’ a los Orisa y
reafirmar la creencia del hombre de que son Ilos
controladores del destino. El placer y la bendicién de quien
depende la buena fortuna del adorador de ese dia y del
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futuro. Para esta simple alabanza, el adorador provee agua y
nueces de kola.

El adorador se para delante de la capilla y empieza el culto
con la invocaron en la que llama a todos los Orisa por sus
nombres y apelaciones y los invita a que piadosamente le
presten atencién a su ‘hijo’. Durante la invocaciéon se hace
sonar una sonaja para atraer mejor la atencion de las
divinidades, y el libacién es vertido en el suelo o en la capilla.
Después el adorador establece la razén por la que esta en la
capilla; esto comprende una afirmacion de las bendiciones
que desea, y esto no excluye maldiciones hacia sus
enemigos. Después de esto, la nuez de kola se separa, y
llega el ansiado momento: en el que el adorador espera
mediante el presagio de las nueces de kola el saber si el
culto ha sido aceptado o rechazado, en donde se encontrara
o no con el placer de los Orisa, si ese dia y su futuro sera
bueno para él o no.

Cuando ha obtenido el presagio apropiado, felizmente
concluye la alabanza poniendo una o dos valvulas de nuez
de kola en la capilla y comiéndose el resto. Debe, si es
necesario, tener mas nueces de kola para darselas a los
visitantes que lleguen, o debe de ofrecerlas a las que estén
cerca.

El dia sagrado de un Orisa, el culto es mas elaborado y
usualmente involucra a una comunidad de adoradores. El
ritual sigue casi el mismo patréon que el de diario, pero hay
detalles que lo hacen distinto. Los lavadores se visten
especialmente par la ocasion, y hay regalos de comida y
bebidas y se hacen los juramentos que toman los Orisa.
Debe de haber tantas nueces de kola como adoradores, y
algunas adicionales para aquellos que por alguna razén no
pudieron estar presentes. Todos los adoradores son
presentados uno por uno al Orisa. En la presentacién de un
adorador, este se arrodilla delante de la capilla; cuando el
sacerdote ha terminado con la presentacion, el adorador
establece las razones por las que ha ido ante el Orisa en ese
sagrado dia; el sacerdote lo retoma y reestablece lo que el
adorador dice, haciéndole una peticién al Orisa. El adorador
separa y lanza la nuez de kola, y su ofrenda (si hay alguna)
se hace. Si todo resulta bien con su presagio, estira ambas
manos y el sacerdote le da su porcion de nuez de kola, y
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entonces el sacerdote le da la bendicidn final del Orisa.
Algunas veces, como parte de su bendicion final, el
sacerdote coloca un emblema del Orisa en las manos del
adorador, y el adorador toca con esta su frente y su pecho y
la regresa, aceptando asi el benigno toque del Orisa. Cuando
se hace esto, es después de que los pedazos de nuez de
kola se ponen en manos del adorador con las palabras
finales de bendiciéon para compartirlas asi con las divinidades
y entre ellos.

La diferencia principal de la alabanza en un dia sagrado y la
alabanza durante el festival anual es el programa mas
elaborado conectado con las celebraciones anuales. Esta es
una ocasion para regocijarse y agradecer; la gente se pone
sus mejores atuendos y da lo mejor de si. Las ofrendas en su
mayoria son de agradecimiento y comida que constituyen
una oportunidad de comunién entre la divinidad y sus ‘hijos’
por un lado, y por otro entre los mismos ‘hijos’. Es un
momento especial para renovar convenios.

Mas aun, los festivales anuales de las divinidades principales
son comunmente de interés de toda la comunidad. Aqui el
lider de la comunidad esta particularmente involucrado. A
pesar de que cada Orisa tiene su propio sacerdote, el lider
de la comunidad tiene el honor de pontifex maximus y es él
quien tiene la responsabilidad final de cualquier cosa que
pase durante el festival. El también tiene un ritual personal
que debe de realizar personalmente durante cada festival.

Durante el festival anual, la alabanza se hace de forma
privada en las casa, o semi-publicamente en capillas que
pertenecen a fraccionamientos o calles. En estas capillas, la
gente tiene la oportunidad durante el festival anual de hacer
ofrendas a los ancestros quienes han estado conectados con
la alabanza de la divinidad y son la forma espiritual de la
comunicacioén y la comunién con los vivos. No hay festivales
anuales para los ancestros que han sido deificados.

La alabanza anual mas significativa toma lugar en la capilla
central de la divinidad tutelar. Aqui el lider de la comunidad
es presentado o representado. El es el primero en ser
presentado a los Orisa y su nuez de kola es la primera en ser
separada y lanza. Después de él siguen los demas
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adoradores con sus nueces de kola de acuerdo a su rango y
estatus dentro de la comunidad.

Ahora veremos un tipico acto de alabanza. Elegimos el de
Ogun. La persona a nombre de quien se hace la alabanza
llega con una calabaza cubierta que contiene nueces de kola.
Lleva también — objetos de sacrificio — un perro o un ave,
camote tostado, una botella de aceite de palma, y una
garrafa de vino de palma. El sacerdote se para de frente a la
capilla. Vierte un libacién de agua o de vino de palma v,
tomando un martillo todo de metal de la capilla, lo sostiene
por la cabeza y golpea el mango de los emblemas de la
divinidad haciéndolo sonar. Mientras hace esto, hace la
invocacion con estas palabras, Ogun, ki 6 maa gb6 o awoo,
lakaayé, osin Imolé; A-wén I’ éyinju, egbé I' Hellin omo
orukan onilé kangunkangun ona orun — ‘Prestanos atencion,
oh Ogun, Aw6o, Aquel-de-quien-sus-ojos-son-raros (de ver).
Benefactor de los huérfanos, el duefio de innumerables casa
en el cielo’.

Después se voltea hacia los adoradores quienes a su vez
dicen las razones por las que han ido a ver a Ogun; él retoma
estas palabras, Lagunju omo re wa si 6do re, 6 ni obi, 6 ni
epo, 6 ni emu, 6 ni ésun’su, 6 ni aja, 6 ni ki @ mu un fun o,
Lagunju naa 16 nbe niwaju re yii hagan 16 ya ti o ri bi, ekun
omo I'6 A sun, aawé airi.gbé dani I'6 A gba; Ogun, jé k' 6
romo bi..."Lagunjua, tus hijos han venido ante ti, te traen
nueces de kola, te traen aceite de palma, te traen vino de
palma, te traen camote tostado, te traen un perro: pide ser
presentado ante ti. Aqui esta Lagunju ante ti: ella es estéril y
no tiene remedio; ella llora porque no tiene hijos; ella ayuna
porque no tiene a nadie a quien llevar en sus brazos; O
Ogun, garantizadnos que ella va a poder tener hijos...”
Entonces vierte el aceite de palma y el vino de palma dentro
o delante de la capilla, y arroja las nueces de kola. Si el
presagio es propicio, coloca una porciéon de nuez en la
capilla. Después sigue el sacrificio del perro; y al asistente
del sacerdote le da una cimitarra; otros dos asistentes
sostienen al perro de lados opuestos y lo jalan para estirarle
el cuello- el asistente que sostiene la cimitarra la levanta y
grita la respuesta apropiada. Después de gritar la respuesta
tres veces, baja la cimitarra con toda su fuerza y decapita al
perro de un solo golpe. Las dos partes del perro son
levantadas escurriendo sangre y toda la capilla es rociada y
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frotada con la sangre. El sacerdote corta las extremidades y
las coloca en la capilla. Corta el camote en partes y pone
algunas dentro de la capilla, colocando el resto en la
calabaza que compartiran los que se han unido a la
alabanza. Por dultimo, golpea nuevamente los emblemas
mientras hace la invocacion y dice, Ogun n’é6gbé, 6 n'até, 6
n'aika, 6 n’ airun; o n’ akoko ire, 6 mu fun o — “Ogun es
anciano, tiene longevidad, tiene inmortalidad, no es corrupto,
tiene tiempo de prosperidad, él te la da”. Después le da el
martillo al suplicante, quien estira sus manos para tomarlo,
toca su frente y su pecho con él, diciendo, Otara mi o —
“Descansa (la bendicién) sobre de mi” . y lo regresa al
sacerdote. Aun arrodillado con sus manos estiradas recibe si
porcion de nuez de kola con la palabras finales de bendicidn
del sacerdote; y asi finaliza la alabanza.

Frecuencia de la Alabanza

Como hemos observado, las alabanzas toman lugar
regularmente cada mafana en las capillas. Usualmente, se
realizan antes de que el adorador hable con cualquier
persona.

También hay alabanzas regulares en los dias sagrados de
las divinidades. Parece ser que, originalmente, el dia sagrado
de cada divinidad era cada quinto dia, y es posible que el
mismo dia fuera sagrado para todas. Esto se basaria en la
creencia de la creacion de la tierra se completé en cuatro
dias. Hay un dicho que versa Ifal' 6 I'oni, Ifal' 6 I' dla, Ifa I’ 6
I' otunla, Ifa I' 6 ni’ j6 mérin orida da’ Ié ayé — “A Ifa le
pertenece el presente, a Ifa le pertenece el manana, a Ifa le
pertenece pasado mafiana, a Ifa le pertenecen los cuatro
dias en los que los Orisa crearon la tierra.” Algunas de las
divinidades principales aun conservan su dia sagrado cada
cinco dias, por ejemplo, Orisa-nla y Orunmila. Pero con la
excesiva multiplicacién de las divinidades, se volvié imposible
el alimentar a cada una de ellas siguiendo ese patrén; y es
igual para aquellas que tienen el privilegio de la tradicion
original, estan aquellas que tienen su dia sagrado cada siete
o nueve dias, o cada diecisiete dias.

Los que le sucedi6 al los dias sagrados le sucedié también
probablemente a los festivales anuales. Un cuidadoso
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calendario ha sido planeado para que los festivales de las
divinidades de cada localidad no se encimen. Esto es
necesario mientras que al lider se la comunidad tiene
especial interés, y toda la comunidad se interese, y cada uno
de los principales festivales; Gbogbo Odén ni Odén Oba —
“Todos los festivales le pertenecen al rey”. El Lider de la
comunidad nombra la fecha de cada festival, o la fecha se fija
en su nombre, de acuerdo a los calendarios tradicionales. En
algunos lugares la fecha en la que inicia el festival es fijada
diecisiete dias antes, y en otros lugares nueve dias antes. La
fecha naturalmente varia considerablemente de afio en afo
porque el calendario Yoruba es basado en el ciclo lunar.

El numero de las divinidades es tal que cuando ya todas
tiene asignado su dia sagrado y su festival anual, se cubre
por completo el ciclo de los meses. Asi, en algunas
comunidades profundamente religiosas, seguramente hay
alguna celebracién ritual realizandose en todo momento.

Ademas de la alabanza regular diaria o de temporada, hay
arreglos especiales para la alabanza de acuerdo a las
necesidades de la comunidad. Esta alabanza especial es
muy frecuente porque, como hemos visto, los Yoruba son
generalmente incapaces de iniciar cualquier cosa son
consultar el oraculo; y el oraculo generalmente instruye que
una u otra divinidad, o algun ancestro, debe de ser alabado o
propiciado. También, la gente continuamente pide que se
haga alguna alabanza para presentar alguna ofrenda de
agradecimiento, o para asegurarse de seguir contando con la
bendicion de la divinidad. También, la gente va ante las
divinidades para pedirles bendiciones especiales — hijos,
prosperidad, victoria sobre los enemigos, o cualquiera de las
muchas cosas de la vida que necesiten para su cuerpo,
espiritu 0 estado. Para todas estas personas se hacen
alabanzas especiales en las capillas todo el tiempo. Que tan
simple o elaborada sea esta alabanza depende de Ia
prescripcion del oraculo o el propésito del adorador.

Musica
La musica tiene un lugar muy importante en las alabanzas de
la religion Yoruba. La musica puede ser tranquila, fuerte o

ruidosa; eso depende en el tipo de alabanza. Puede ser solo
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cantando; cantos acompafiados de aplausos; o cantos
acompafiados de instrumentos. Otra vez, el tipo de alabanza
decide como debe de ser el acompanamiento. Los
instrumentos pueden ser dos pedazos de bambu, de palo o
de metal, sostenidos por casa uno de los miembros de la
congregacion; puede usarse un tambor; palos y un gong, o
palos y gongos; o puede usarse todo.

En el silencioso culto de cada mafana, raramente se utiliza
musica porque el alabador es comunmente solamente un
sacerdote, o el sacerdote y una o dos personas mas. Pero
en los dias sagrados de las divinidades, generalmente hay
cantos durante la alabanza y tales cantos se acompanan con
instrumentos. Que tan fuerte o completo sea el
acompanamiento musical depende del rango o estatus de la
divinidad involucrada. Sin embargo, durante el festival anual
se demanda un acompafiamiento instrumental completo.

La naturaleza liturgica de los rituales Yoruba hacen su
lenguaje recitativo; y el tono de hablar de los Yoruba es tan
tonal que los rapidos y ritmicos recitales de las palabra
rituales toman la naturaleza de canto. No hay duda alguna,
que hay una entonacioén especial cuando se dice que Wén
ki Orisa — “Ellos cantan la alabanza para la divinidad”. Esto
tiene wuna naturaleza épica; pero puede alargarse,
dependiendo que tanto se quiera decir de alguna divinidad en
particular. Cada divinidad tiene diferentes nombre rituales
dentro de las historias que se recitan acerca de la
conmemoracion de su origen, grandeza, hechos pasados,
habilidades o capacidades.

Los himnos tienen lugar dentro de las alabanzas comunales.
Cada divinidad tiene su propio grupo de himnos que se
conectan a su culto. Estos son cantados segun lo demanda
la ocasién — algunos Unicamente durante el dia sagrado de
alabanza, y otros durante la alabanza anual; algunos en
momentos de crisis o funerales. En el juego de ordenes del
culto; que son estrictamente seguidas, hay un punto
tradicional especifico en el cual se cantan los himnos.
Cuando ese punto se alcanza, el himno es iniciado por los
oficiantes; o debe de ser cantado por cierto niamero de
oficiantes, la congregacion se une en los coros. Los numeros
tradicionales de himnos y los puntos en los que son cantados
varian con cada liturgia; en algunas puede haber un canto
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invocatorio, un himno que llame a la alabanza, un himno de
culto que incite a los adoradores a cuidar de la divinidad, y un
himno de despedida, todos en diferentes intervalos de la
alabanza. En otros puede haber un conjunto de himnos que
se canten al final del ritual.

Ademas de estos himnos, canciones mas ligeras tienen lugar
durante el ritual. Regularmente durante la alabanza anual en
donde son iniciados espontaneamente por algun adorador
después de lanzar exitosamente su nuez de kola: estas son
canciones de regocijo de que las ofrendas han sido
aceptadas.

Citemos algunos ejemplos de himnos y canciones Yoruba.

(@) Aqui hay un himno de adoracién en honor a Orisa-
nla;
Eni s’ oju, se’ mq,
Orisa ni ma sin;
A d& nib'otiri,
Orisa ni ma sin;
Eni ran mi wa,
Orisa ni ma sin.

El quin hace ojos, hace nariz,

Es Orisa a quien sirvo;

El quien hace a uno como él elige,
Es Orisa a quien sirvo;

El quien me envia aqui,

Es Orisa a quien sirvo.

(b) Un himno de plegaria incitando a los adoradores a
cuidar de la divinidad.
Baba omo
S’ dégungun fémo o,
Omo ‘0 I’ 6gungun
iPadre de los hijos!

Prepara la medicina para tus hijos:
ijLos hijos no tiene medicina!

130



(c) Un canto de regocijo que significa el aseguramiento
de ciertas bendiciones:
Mo m’éye ru ‘bo,
Mo m’éye ru ‘bo
Oran mi d’ éye-éye
Mo m’ éye ru’ bo.

Hago un sacrificio de un pajaro:
Hago un sacrificio de un pajaro:
Mis asuntos se vuelven muy présperos,
Hago un sacrificio de un pajaro.

(d) Un himno de partida al cierre de una alabanza anual:
A simaari’ ra léémirin,
Onoonun I'aa ri yemeti.

Debemos de encontrarnos nuevamente la siguiente
temporada,
Anualmente habitualmente aparece yemeti

La musica durante los rituales solemnes en las capillas,
como regla, no evocan el baile. Pero hay un momento para
bailar en los rituales, especialmente durante la alabanza en
el dia sagrado y ciertamente durante la celebracion de los
festivales anuales. Ahora, las danzas rituales de este tipo no
son mas que movimientos hechos al azar o meramente
respuestas emocionales al ritmo de la musica. Hay
representaciones simbdlicas de acontecimientos sagrados,
historias que deben de recordarse o que debieron ser
olvidadas. La mayoria de las danzas, excepto en donde solo
hay expresiones de convivencia religiosa, son de patrones
fijados que deben repetirse correctamente — que pie va al
frente primero, que movimientos del cuerpo y las manos los
acompafan, que sigue después, y cuantas veces debe de
repetirse cada movimiento- todo esto debe de cuidarse. Esto
es mas que una simple forma, como lo hemos mencionado;
es una obligacion sagrada que si se falla, creen los Yoruba,
arruinara la eficacia del ritual. El ‘discurso’ de los
instrumentos musicales continuamente se disefa para guiar
los movimientos de los bailarines.
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Oraciones

El corazdn y centro de las plegarias en la religion Yoruba es
la peticion. Como hemos observado, cuando la alabanza es
congrega a los adoradores que presentan sus peticiones a la
divinidad por medio del sacerdote. En donde la alabanza es
privada, el adorador lo hace inmediatamente.

Las peticiones son por aquello que puede ser técnicamente
descrito como bendiciones materiales. Normalmente
consisten en pedir proteccion contra la enfermedad y la
muerte, regalos de longevidad, hijos, prosperidad en los
negocios, victoria sobre los enemigos, proteccion de los
espiritus malignos y de parientes cercanos o lejanos,
rectificacion de destinos infelices, y provision abundante de
cosas materiales; bendiciones para aquellos que desean el
bien y dafio sobre aquellos que desean el mal.

Debido al caracter peticionario de las oraciones en la religion
de los Yoruba, se ha hecho la dura aseveracién de que los
Yoruba no conocen el sentido esencial de la oracién como
comunién. Aqui debemos de ser muy cuidadosos. Debemos
de aprender a entender nuestros términos. Basicamente, las
oraciones nos son ‘un estado de la mente’. Ni si quiera las
oraciones genuinas estan a su ‘altura’. En las plegarias
verdaderas, se considera y se cree en la Divinidad ‘como una
persona que viene a limpiar y a enfatizar la expresion’. El
hombre entra en una relacion personal con la Deidad, y en
esa relacion el hombre como criatura es confrontado con la
Deidad como Creador y ‘Determinador del Destino’. Cuando
esta suprema precaucién se incrementa, hay un movimiento
que Farmer describe como “un impulso espontdneo y
sincero” en el corazén del hombre. Admitiendo el caracter
peticionario objetivo de los rezos Yoruba muestra que la
completa satisfacciéon de los deseos humanos, en vez de la
voluntad de la deidad, es su Ase — ‘Se hara mi voluntad’, mas
que ‘Se hara su voluntad’ , pero asi es porque todo el tiempo
los Yoruba basan sus plegarias en la nociéon fundamental de
que la voluntad de la Deidad es suprema de cualquier forma
y que Su voluntad es la respuesta a sus plegarias. Hemos
notado que su Age — ‘Permite que sea sancionado’ o ‘Permite
que suceda’ es una afirmacion de la creencia de que nada
pasa a menos que EL lo permita. Este es un punto que debe
de distinguir cuidadosamente entre la religion y la magia v,
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por lo tanto, entre los rezos y los conjuros. Los Yoruba
presentan sus peticiones — cada una de las palabras
muestran la actitud de su mente que acompafan las
plegarias — no con la actitud de alguien que tiene un poder
divino bajo el control de su propio beneficio, sino como de
alguien que va a pedir un favor que el que sea concedido
depende totalmente de la voluntad y la amabilidad del
‘Determinador del Destino’.

En la religién Yoruba, la plegarias estan, sin duda alguna,
profundamente plasmadas de eudemonismo; pero el
eudemonismo esta lejos de todo lo que significan. Tanto
como las divinidades Yoruba se creen que no son entidades
‘impersonales’, sino seres ‘personales’ con los que cada
hombre tiene una relacion padre-hijo, los Yoruba han sido
llevados a una relacién que no es motivada mas que por el
deseo de beneficios materiales. Tenemos una expresion de
esa espontanea religion en sonde el hombre depende
completamente de la Deidad porque esa es la naturaleza de
las cosas. Esta relacién tiene una amplia ilustracion en la
confianza ‘unbidden’ con lo que los Yoruba continuamente
recompensan a sus divinidades asi como también el hecho
de que uno continuamente se encuentra con un devoto que
esta vinculado a la divinidad hasta un punto tal que dirigen
sus conversaciones hacia ella en todo lugar y momento, tal y
como una persona le habla a alguien que esta al frente 0 aun
lado.

El siguiente Odu es la conclusion al tema de la plegaria como
comunion entre los Yoruba.

K’ &ji n’ jii.n+ji katakuta,

K’'a ba’ ra orun padé;

K’ & ji n’ jii.n+ji kutakuta,

K’'a ba’ra orun gb’ imo po:

K’ &ji n’ jii.n-ji katukuta,

K’a teté dé’ dii ‘roko sin elébo

Permitenos beneficiarnos despertandonos temprano
cada mafana,

Para estar a tiempo para conocer a nuestro angel del
cielo;

Permitenos beneficiarnos despertandonos temprano
cada mafana,
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Para estar a tiempo para conocer a nuestro angel del
cielo;

Permitenos beneficiarnos despertandonos temprano
cada mafana,

Para alcanzar la base de Ir6ko (arbol)

Antes de el perturbante trafico de los sacrificadores.

Las plegarias son ofrecidas, no solo en la alabanza, sino
también en cualquier momento y en cualquier lugar segun el
adorador dienta que la ocasion lo demanda. La gente
comunmente se detiene en las capillas a mitad de su camino
para ofrecer breves oraciones; o de manera muy personal
oran a su divinidad, quien ellos creen que esta presente a
pesar de que no puedan verla, mientras van caminando o
mientras realizan sus actividades. Usualmente, las mujeres
son mas religiosas y son a las que comunmente se les pide
ver en su practica a un lado de las capillas, de los arboles
sagrados, los libros sagrados, en los cruces de caminos, o en
cualquier otro lugar marcado con algunos signos sagrados,
pidiendo la bendicién en su viaje, su trabajo, su familia, o sus
asuntos personales. Las plegarias ejecutadas en todo
momento forman parte de la vida diaria de los Yoruba.

Postura y Actitud durante la Alabanza.

El adorador se arrodilla de frente a la capilla. El sacerdote de
frente a la capilla, dandole la espalda a la gente
permaneciendo de pie o acoplando su cuerpo a la altura de
la capilla o segun la tradicion de su culto. Solamente se
volteas hacia los adoradores cuando les ofrece la bendicion
de la divinidad o cuando pone en sus manos las piezas de
nueces de kola o la porcién del guiso ritual. Es parte de la
tradicion cuando, en un lugar abierto de la capilla, el
sacerdote es rodeado por un multitud de ambiciosos y
sufridos espectadores — que es algo que frecuentemente
sucede durante los festivales publicos en estos dias.

Durante el transcurso de la alabanza, el sacerdote
comunmente, cubre su cabeza y la parte de arriba de su
cuerpo, dejando ropa muy ligera en la parte de abajo. Hay
cultos que demanda que todos los hombre en el culto no
deben de usar nada en la cabeza ni en la parte de arriba de

134



su cuerpo. Mientras que las mujeres, deben de quitarse la
blusa, la cabeza cubierta, chales atados bajo el busto
amarrados a la cabeza para mantenerlo en su lugar.

Sacrificio

El sacrificio es la esencia de la religion de los Yoruba asi
como lo ha sido siempre para todas las religiones que se han
conocido en el mundo. Es inconcebible el tener una religion
sin alguna forma de sacrificio, sin importar que tan
modificado o refinado pueda ser. El sacrificio es
primeramente un medio de contacto o comuniéon entre el
hombre y la Deidad. Es la mejor forma del hombre para
mantener una relacion establecida entre él mismo y su objeto
de alabanza. Lo que es ofrecido y como se ofrece depende
de la naturaleza del culto en particular asi como del motivo
del sacrificio.

En el sacrificio, los Yoruba ofrecen casi toda clase de
comidas y bebidas, y toda clase de cosas vivientes. Se
deben de tomar dos cosas en consideracion. Primero, cada
divinidad, por tradicion, tiene su propio ‘gusto’ que debe de
ser respetado. Entonces, hay comidas que por costumbre les
son ofrecidas. Por ejemplo, Orisa-nla se deleita con
caracoles cocinados en manteca de cacao (a pesar de que
sus sacerdotes se asegurar que tenga algo mas sustancioso
de vez en cuando!); Orunmila normalmente prefiere rata y
pescado a cualquier otra cosa; la comida preferida de $Sangoé
es el carnero; Ogun disfruta de los perros y el camote tostado
y caracoles; mientras que Esu hace cualquier cosa por un
gallo. Cada una de las divinidades toman nueces de kola; la
excepcion es Sangé quien tendra orégbd (nuez amarga).
Segundo, hay ciertas comidas y bebidas que son tabues
para cada divinidad. Por ejemplo, Orisa-nla no bebe vino de
palma: no debe de ser tomado cerca de su capilla, y sus
adoradores no deben de tomarlo; a Esu no le gusta el aceite
de semilla de palma: cualquiera que se lo acerque es porque
quiere causarse €l mismo problemas o le quiere causar
problemas a alguien mas.

Para los diferentes tipos de sacrificios, las ofrendas varian de
acuerdo al tipo de sacrificio o la prescripcion del oraculo.
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En teoria, todos los sacrificios le pertenecen enteramente a
las divinidades. Pero en la practica, los adoradores toman
parte de ellos, especialmente de las cosas que pueden
comerse. Estos sacrificios en los que los adoradores pueden
tomar una parte son de naturaleza de comuniéon. En ese
caso, porciones de todo son ofrecidos y colocados frente a la
capilla, y después el resto es ingerido por los adoradores.
Las partes que se dejan frente a la capilla en el caso de los
animales, las aves o los reptiles, son las extremidades y las
colas. Sin embargo, cuando el ritual lo demanda o el oraculo
lo ordena el sacrificio debe de darsele completamente a la
divinidad, entonces el sacrificio es expuesto o enterrado.

El tipo mas alto de sacrificio entre los Yoruba solia ser el
sacrificio humano. Nadie puede estar completamente seguro
de que esta clase de sacrificio no ha sido ofrecido,
secretamente y solo en casos urgentes aun en estos dias,
aun después del establecimiento del gobierno britanico en el
pais, es hecho de manera ilegal. En la antigiedad, el
sacrificio humano por los Yoruba eran el climax de los
sacrificios. La ocasion era algo que comunmente era de
importancia nacional o comunal. Habia divinidades para
quienes la ofrenda anual debia de ser un humano. Entre
estas estaba Oramfé de llé-Ifé y de Ondo; asi como también
Ogun. El sacrificio era ofrecido cuando se creia que alguien
debia morir como sacrificio de apaciguamiento para que la
comunidad se salvara.

La victima del sacrificio humano, comunmente tenia que
bendecir a la gente de alguna manera segun el motivo del
sacrificio. Después se le daba un mensaje especial que tenia
que dar en cuanto llegara ante la presencia de la Deidad o de
las divinidades. Después del sacrificio en donde ritualmente
se le enterraba por completo vivo, o enterrado solo con la
cabeza de fuera; le cortaban la garganta después de que se
le enterraba — entonces su sangre era drenada y sus
extremidades con algunos miembros de su cuerpo eran
cortados y, puestos juntos, serian expuestos en la capilla; su
cadaver también era expuesto en algun lugar abierto; ahi las
aves de carrofia y el clima terminarian con sus restos. Entre
mas rapido terminaran las aves de carrofia con el cuerpo, se
creia que era mejor el presagio para la causa que era
ofrecido el sacrificio.
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En algunos casos, un humano que era sacrificado era mas
que una victima ofrecida para calmar a las divinidades. Se
creia que iba a representar a la gente, y a llevar sus
peticiones al mas alto poder. Entonces, antes del sacrificio,
era tratado con reverencia y obtenia un estatus muy alto
irbnicamente, se esperaba que hablara bien de todos
aquellos que lo habian ofrecido. Como era un embajador, se
le enterraba con ciertas cosas que debian ser entregadas
junto con el mensaje; aquellas eran cosas que eran
calculadas para que aseguraran eficazmente el placer de las
divinidades o los ancestros.

La nocion que se ha esparcido de que los Yoruba, como
regla, no ofrecian sus propios parientes y amigos en
sacrificio no es correcta. El requisito moral previo a tal
sacrificio era que poco antes del sacrificio, una advertencia
debia anunciar que posiblemente ‘alguien faltara en los
préximos dias’ y, para estar a salvo de tal tragedia, todos
debian de encerrarse en su casa a cierta hora de la noche
durante un periodo especificado. Eso significa que a ciertas
horas de la noche durante ese periodo, aquellos que estaban
preparados para atrapar a la victima estaban alerta, y la
primera persona a la que se encontraban, si era adecuado
para su proposito, era atrapado, sin importar quien era.
Alguien, un extrafio comunmente, generalmente caia en la
trampa y era sacrificado. Sin embargo, habia casos
especificos en el cual el ritual demandaba que las victimas
deberian ser proporcionadas por algunos de los jefes de la
comunidad de las personas de su propia casa. En tales
casos, las victimas serian esclavos que eran comprados o
eran prisioneros de guerra. Si el oraculo definia mejor a la
victima, entonces quien era mencionado era sacrificado.
Habia sociedades secretas en donde los miembros tenian la
costumbre de ir sacrificando por turnos a su descendencia.

S. S. Farrow hace notar correctamente que “el sacrificio
supremos de los Yoruba es, por supuesto, el sacrificio
humano”. El parece, sin embargo, incapaz de darle una
correcta interpretacion a este fenédmeno en la religion de los
Yoruba. Para nosotros quien hemos sido educados en la fe
Cristiana con toda la libertad que se da, continuamente es
dificil interpretar adecuadamente los cultos de otras
religiones. Cada nacion alabadora del mundo ha ofrecido en
algin momento un sacrificio humano. Esto tenia que
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habernos advertido que hay algo vital en este persistente
elemento rudimentario en las religiones del mundo; y no
deberia de haber suficiente justificacion para nosotros el
menospreciar o degradar a ninguna persona. El propdsito
béasico del sacrificio es la relacion directa entre el hombre y la
divinidad; entre mas urgente sea la necesidad de mantener o
restaurar esa relacion, es mas alta la condicion que el
hombre debe de cumplir. Un Abraham al punto de ofrecer a
su Unico hijo, o un Jephthah sacrificando a su Unica hija, o un
hombre preguntando perplejo en el dia de Micah ‘¢ Daré a mi
primogénito?’, era solamente un hombre un hombre quien
tenia urgencia por dar lo mejor que podia al ‘Determinador
del destino?. Esa persona es seguramente inmaduro en su
conocimiento de la Deidad, pero no era ‘degradado’.
Permitanos asegurarnos que entendemos los términos que
usamos. Con el desarrollo de la religion y el esclarecimiento
de conocimiento de la voluntad de la Deidad, el hombre
inevitablemente corrige su interpretacion de esa voluntad
con la recompensa de un sacrificio. El sabe que Dios quien
es el espiritu que solo desea ser alabado en espiritu y
verdad. Eso, sin embargo, no significa que el sacrifico de la
vida humana se excluya. El elemento permanece o la religion
esta llena de significado. Solamente se considera en su mas
alto punto sublimado y espiritualizado. Uno debe de llegar a
la etapa en el que uno se da cuenta que el sacrificio real que
debe de ofrecerse no es la vida de alguien, sino el ‘sacrificio’
voluntario de uno mismo, siguiendo el ejemplo del mismo
Dios. “No hay amor mas grande que el de ese hombre, ese
hombre que sacrificd su vida por sus amigos”; “Yo te imploro
entonces, hermanos, por la misericordia de Dios, para
presentar sus cuerpos como un sacrificio viviente, sagrado,
aceptable para Dios, que es tu servicio razonable”.

Ahora echaremos un vistazo a las categorias mas
importantes de los sacrificios Yoruba:

(a) Ofrendas con Alimentos y Bebidas

Esto inicia con la costumbre de las libaciones ofrecidas a
diario en las capillas y el aceite vertido sobre los emblemas
de las divinidades. Una ofrenda real es ofrecida en los dias
sagrados de las divinidades. Los alimentos son de la clase
de los que los adoradores comen en sus casas, a pesar de
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que son de mejor calidad. Basicamente las ofrendas son
medios de comunién entre los Orisa y los adoradores que
son sus ‘hijos’, y consecuentemente un medio de
compafierismo entre los mismos ‘hijos’.

Los alimentos son colocados delante del Orisa y se les ruega
que lo acepte. Se sabe si lo ha aceptado lanzando las
nueces de kola. Cuando se esta seguro de que la ofrenda ha
sido aceptada, una porcién es colocada sobre o frente a la
capilla, y el sobrante es repartido entre los seguidores. Este
ritual siempre se caracteriza por algo de regocijo. Debe de
recordarse que ningun acto Yoruba de alabanza se completa
sin que algo se reparta y se coma como comunion.

(b) Regalo u Ofrenda de Agradecimiento

hay sacrificios que son ofrecidos como regalos a las
divinidades. Por naturaleza los Yoruba son muy generosos.
Eso se manifiesta en todos los aspectos de su vida; y marcan
la forma en que ofrecen cosas libremente a los Orisa como
regalos. Ellos actiuan de esta forma tal y como lo hacen con
el mayor de la familia o como el gobernante de una villa. En
ciertas ocasiones, ellos sienten que lo correcto es darle
regalos a los Orisa.

Continuamente, las ofrendas que se les hacen a los Orisa
agradeciendo algun logro o la prosperidad de algun negocio.
Las mujeres que han tenido buenas ventas en el mercado, la
persona que ha sido bendecida con un muy deseado hijo,
alguien que ha recibido un favor celestial muy especial, todos
quieren mostrar su agradecimiento a los Orisa a los que
consideran ser los que les otorgaron esa bendicién especial.
Los Yoruba detestan la ingratitud y para ellos representa un
gravisimo pecado. Su sentido de la gratitud lo muestran con
sus ofrendas a los seres que ellos creen que dirigen su
destino prosperamente. Asi que las ofrendas de dinero,
arreglos, animales, aves o vegetales, se hacen en
agradecimiento por los favores recibidos. El adorador puede
elegir su ofrenda, guiado por el ‘gusto’ de los Orisa o la
necesidad de la capilla. Sin embargo, si el oraculo marca que
una persona ha sido desagradecida y entonces se ve
presionado por hacer una ofrenda que, en este caso, sera
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tanto de agradecimiento como de apaciguamiento, sera el
oraculo quien dicte que es lo que debe de ofrecerse.

Ofrenda Votive- Eb6 Ejé

La gente frecuentemente va ante los Orisa y les suplican
ciertos favores a cambio de los cuales prometen ofrecer algo.
Esta clase de sacrificio depende de lo que se haya
prometido; pero los Yoruba creen fuertemente que cualquier
cosa que se prometa debe de cumplirse ya que el castigo por
no hacerlo tiene serias consecuencias. Existen muchas
historias Yoruba de gente que paso por terribles juicios por
haber fallado en cumplir sus promesas. La mas popular de
tales historias es la de Oluré’unbi. Oluréd’unbi queria un hijo; y
entonces fue a presentar su peticién ante a un arbol de Iréko,
jurando que si tenia un hijo, le daria al espiritu del arbol a su
propio hijo como ofrenda. El nifio llegd, era un bebé que
irradiaba amor; crecié para convertirse en un joven justo y
hermoso. Oluré’'unbi recordd su promesa pero se le hizo
imposible sacrificar a tan atractivo nifio, y ademas su unico
hijo. Asi que lo aplazd, pensando que tal vez seria capaz de
evadir por algun media tan costosa ofrenda. Sin embargo, el
dia de la venganza pronto le llegé. Ella habia estado en el
mercado con su hijo y regresaba a su casa en la noche,
pasaban por el arbol ir6kd cuando, sin ninguna advertencia el
nifio se alejo de ella y camino directo hacia el arbol. Se par6
a los pies del arbol y empezé a cantar el juramento que su
madre habia hecho. Mientras cantaba, se iba sumergiendo
en el suelo. Oluré’unbi ofrecié todas y cada una de las cosas
en las que pudo pensar ante la calamidad de perder a su
hijo, pero no tuvo suerte. Al final el nifio se sumergié por
completo desapareciendo de su vista, dejando sola a
Oluré’unbi. Los Yoruba piensan muy bien antes de hacer una
promesa, porque una vez hecha es irrevocable.

(d) Propiciacion

El sacrificio en esta categoria es conocido como Ebé Etutu —
“Sacrificio de apaciguamiento”. Comunmente, este sacrificio
es prescrito por el oraculo o por un Orisa en respuesta a un
cuestionamiento acerca de que hacer para salvar la situacion
durante una crisis como una epidemia, una cabruna, una
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sequia o una enfermedad muy seria. Cuando este sacrificio
involucra a toda una comunidad, puede ser muy costosa ya
que la prescripcion puede involucrar hasta mas de
doscientos articulos diferentes animados o inanimados, o
sumar un total de doscientos y un articulos reunidos. Con
una sola persona, puede ser algo pequefio como un ave o
una paloma, o a lo mucho un animal con algunos otros
articulos. En la antigiiedad, una ofrenda humana solia ser la
parte principal de la ofrenda.

Como este sacrificio nunca se comparte con los Orisa, debe
de enterrarse, quemarse, o ser tratado con aceite y
exponerse. La creencia ligada al acto ritual es que después
de tal sacrificio, la manifestacion de ‘la ira’ sera alejada.

(c) Substitutos

esto es conocido como A-yé-pin-un (A-ye-ipin-ohun) — ‘Aquel
que altera un acuerdo’. Se necesita de una pequefia
explicacion. Los Yoruba creen que hay acompafantes de
Elére o Eméré —‘espiritus errantes de nifos dedicados a
entrar en una mujer embarazada y nacer para morir al poco
tiempo solamente para ver realizada su crueldad’. Cualquiera
de ellos que sea enviado para realizar su crueldad llegara
con sus ‘acompafantes’ que en un dia sefialado ‘regresara a
su vida normal’; esto es, debe de morir en este mundo.
Cuando se cree que alguien nace con este acompanfante, los
padres lo cuidan en exceso para evitar su ‘regreso’.
Continuamente, se cree, que ‘regresara’ a pesar de todas las
precauciones. Sin embargo, el oraculo suele prescribir un
sacrificio en donde se ofrece un sustituto para satisfacer el
rompimiento del convenio, y se cree que tiene el efecto de
prevenir que la persona sea llevada por sus
‘acompanantes’. Este sacrificio es sumamente necesario
cuando la persona estd muy enferma y esta en peligro de
muerte, o si ha habido una advertencia urgente del oraculo.
Toma su nombre del propdsito al que sirve — el de alterar un
trato hecho entre una persona y su ‘acompafante’.

Otro sacrificio bajo esta misma categoria es llamado Ba-mi-
d’-iya —‘Aquel que me pone el castigo que merezco’ o ‘Aquel
que me pone el castigo’. Es un sacrificio que se ofrece
cuando una persona se cree que esta siendo afectada por la
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ira’ de u Orisa o por algin espiritu maligno. El fin de este
problema hubiese sido la muerte; pero tal sacrificio, si se
ofrece tal como se prescribe, lo salvara. Entonces lo que se
ofrece es un substituto de él.

En la mayoria de los casos, un cordero es la victima que se
usa como sustituto de un humano. Hay otros articulos que
deben de afiadirse, por supuesto. El cordero y los articulos
adicionales son frotados contra el cuerpo del suplicante;
continuamente se toca su cabeza con la cabeza del cordero
para asegurar la transferencia de su destino, en lo que a la
enfermedad y a su inminente muerte concierne, hacia el
cordero. Después el cordero es tratado como cadaver y
enterrado con todos los ritos funerarios como si fuese el
suplicante. Ocasionalmente, el sacrificio debe de ser
expuesto en el bosque.

Un ritual de sustitucion casi siempre involucra un cambio de
intereses o de profesién del suplicante; y algo que sea de
valor para él se ofrece junto con el sacrificio. Por ejemplo,
habia un popular bailarin zanco quien se enfermo
gravemente. Cuando se consulté el oraculo al respecto, se
reveld que estaba tan enfermo porque las brujas estaban
celosas de su popularidad y entonces querian hacer un festin
con él. Entonces se prescribié un sacrificio de sustitucion;
que fue enterrado, y con él sus zapatillas, y desde entonces
se le prohibié que volviera a bailar con zapatillas.

(f) Preventivo — Ogunkoja (Ogun-ko-ja)- ‘Aquel que salva
de los ataques’

Este sacrificio puede ser publico o privado. Continuamente
es una medida de precaucion para salvar de algun mal o de
alguna crueldad. También, se ofrenda cuando se quiere
impedir un desastre. Si, por ejemplo, algun pueblo vecino
esta siendo afectado por alguna plaga, un sacrificio debe de
ofrecerse para prevenir que se extienda. Algunas veces,
puede haber una prediccion de que algun problema
innombrable puede suceder en la comunidad. En este caso,
un sacrificio es ofrecido para asegurar la proteccion de la
comunidad. La prediccion puede tomar una forma indefinida
como ‘un extrafio pasara por el lugar y, para que pase
pacificamente, permite que se haga un sacrificio’.
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El animal victima de este sacrificio puede ser sacrificado y
ofrecido de la madera ordinaria; pero continuamente, es
enterrado en la entrada del pueblo, la villa, el edificio, o la
casa. La ofrenda puede o no ser un animal. El oraculo o los
sacerdotes a veces prescriben, por ejemplo, que cada
persona de la comunidad debe de frotar su cuerpo con algun
articulo — un centavo o una mazorca, por ejemplo — y dejado
en algun lugar en donde se juntaran todos y se dispondran
de acuerdo con el ritual particular demandado para la
ocasion. Asi, el sacrificio preventivo puede enterrarse,
exponerse, o llevado lejos por los sacerdotes para ser tratado
segun lo prescriba el oraculo.

(g) Fundacion

El sacrificio en esta categoria combina la naturaleza de
propiciacion y la preventiva. Es para apaciguar al espiritu de
la tierra para que todo marche correctamente en aquello que
se esta fundando. El sacrificio es ofrecido en la fundacion de
un casa, una villa o un pueblo. El oraculo se consulta primero
para averiguar que es lo que debe de hacerse; y cuando se
ha obtenido esa guia, las victimas y los articulos para el
sacrificio son llevados al punto en donde se va ha hacer la
fundacion y se ofrece.

Un sacrificio de fundacion es algunas veces llamado A-d’-
ibodé — ‘Aquel que abre los puentes’. Este es un nombre que
implica que previene que la maldad entre al lugar. En la
antigliedad, las victimas eran seres humanos enterrados
vivos y armados como centinelas cuidando las entradas. En
la actualidad, corderos, vacas y hachas tomaron el lugar de
los humanos.

Capillas y Templos

Cuando el culto inicio, el hombre habia alabado en todos
lados y en diferentes formas como un ‘impulso imprevisto’
colocandolo en un mundo que estaba cargado de toda la
inmanencia extendiéndose en lo sobrenatural. Sin embargo,
no pasé mucho tiempo antes de que empezaran a sefalar
que ciertos puntos eran mas significativos que otros.
Mientras que e mundo a su alrededor crecia
progresivamente de manera similar, ellos vivian ciertos
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fenémenos, ciertas experiencias y ciertos sucesos, que se
negaban a entrar en la categoria de ‘ordinarios’ y les
hablaban de una Presencia especifica que tenia una
conexion inmediata con la nocion de su “Determinador del
Destino”. Asi empezaron a asociar ciertos puntos con esa
Presencia especifica y a marcarlos de ahi en delante de
formas reconocibles. Ciertas piedras, arboles, plantas, lagos,
rio, arroyos, fendmenos celestes, se convirtieron en
indudables representantes de la Presencia. El mismo cred
cosas que le recordaran tales fenédmenos de aquellas cosas
que no habian sido naturalmente marcadas.

Las primeras capillas, entonces, debieron haber sido
naturales o hechas por el hombre en el sentido de que las
piedras o los palos eran deliberadamente puestos para
marcar un punto sagrado. Mientras que el hombre
probablemente estaban en constante movimiento en aquellos
inicios, era necesario crear aquellos recordadores. Pero
cuando empez6 a vivir de manera establecida y el caracter
de su objeto de culto se volvio definido, le asigné un objeto
de culto que pudiera ser alabado en cualquier lugar en donde
estuviera; solo tenia que asegurarse de la Presencia
encontrando la misma clase de depésito potencial como la
que antes le habia dado la experiencia. Entonces, cuando
veia la misma clase de arbol, planta, piedra, lago, arroyo, o
rio, lo marcaba con la virtud de la Presencia.

Cuando empez6 a construir viviendas para €l mismo, llegd a
la etapa en la que su objeto de culto podia ir a habitar con él,
para ser parte de su vida, actuando como el Presidente de su
vida doméstica y el Director de todo el destino.

Las capillas comunales debieron iniciarse muy pronto ya que
le hombre nunca ha estado solo por completo. Mientras que
cada individuo rendia culto en su forma muy particular,
siempre ha habido un significado comunal del culto. Eso
significa que las capillas que pertenecian a toda la
comunidad como resultado de que todos tenian las mismas
creencias. El caracter social de la alabanza era un resultado
inevitable de poner en construcciones sagradas para
sostener que tales emblemas de las divinidades deberian ser
guardadas en secreto y mantenidas lejos del alcance de las
personas y del clima. Estas construcciones serian
naturalmente pequefias ya que su unico fin era el albergar
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los emblemas y nada mas, excepto por la habitacién para el
custodio de los cultos, con a lo mejor uno o dos ayudantes.

Entre los Yoruba, las capillas abundan en su tierra. Existen
en todos los lugares tradicionalmente conectados con la
presencia de las divinidades, o en aquellos lugares que les
han sido consagrados. Es por eso que pueden encontrarse
en bosques tradicionalmente sagrados. Hay divinidades que
la gente cree que es mejor que sean alabadas ahi que en los
pueblos o las casas. Muchas especies de arboles son
reconocidas como la residencia habitual de ciertos espiritus:
prominentes entre estos estan Iréko (Teca africano) y
Egungun (arbol de seda de algoddn). Mientras que algunos
arboles son continuamente relacionados con incorpéreo, a
través de poderosos espiritus, hay otros que son el emblema
sagrado de ciertas divinidades principales. Akdko es sagrado
para Ogun, por ejemplo. El pie del arbol sagrado es la capilla
y sirve para hacer alabanzas y para realizar y ofrecer
sacrificios como el oraculo los prescribe o segun la
necesidad del suplicante lo dicta. Los lagos, arroyos y rios
siempre han sido asociados con divinidades y espiritus entre
los Yoruba. Los Yoruba creen que en conexion con cada
lago, arroyo o rio, hay un ‘sefior’ o ‘duefio’. Es por eso que
hay capillas acuaticas, en mayor o menor escala, de acuerdo
con el estatus de la divinidad o del espiritu a quien
pertenece. Entre las principales divinidades Yoruba de los
rios estan Osun y Erinlé. Muchos cuerpos acuaticos son
llamados por el nombre de las divinidades o de los espiritus a
los que la gente cree que pertenecen. El culto toma lugar en
el banco o en nacimiento de las aguas y las ofrendas son
arrojadas al agua para las divinidades. En el cruce de
caminos y al lado de los caminos, y en lugares abiertos hay
capillas especialmente para las divinidades ubicuas y
temidas como Esu y Ogun. Como la divinidad de los
artesanos, Ogun tiene su capilla en cada herreria. Ahi él es
el genio tutelar; sus capillas estan también cerca de otras
divinidades en algunas partes de la tierra, porque él es el
‘camino hacia y para todas las divinidades.

Casi todas las divinidades, si no es que todas, tienen capillas
en las casas. En cada casa, una divinidad ocupa la posicion
central en virtud de su estatus como el ‘dueno’ tutelar del
lugar y es parte de la vida doméstica cotidiana.
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Hay divinidades y espiritus que tienen sus capillas en
cuevas. Esas divinidades y espiritus son, principalmente,
aquellos de quienes sus cultos son secretos. Oro y Egungun
son los ejemplos principales. En esos cultos, la mujeres son
excluidas mientras que los hombres pasan mediante una
iniciacion para convertirse en miembros. Comunmente la
cueva no es mas que un claro en el bosque; aqui se
encuentra la capilla, y solamente los iniciados pueden entrar
ahi. Continuamente los emblemas sagrados son guardados
en pequefas construcciones de barro en las cuales
solamente el sacerdote o el sacerdote con dos ayudantes
suelen entrar. Las cuevas grandes comunales pueden tener
hasta tres ‘apartamentos’. Hay un lugar grande abierto en
donde todos pueden llegar. Este suele estar en la entrada de
la cueva o inmediatamente al entrar, a un lado de la entrada.
Aln las mujeres pueden llegar hasta ahi para dejar ofrendas
y para tomar parte de los cultos generales. Mas adentro esta
un camara que esta abierta a todas las clases de iniciados.
Aqui se realizan ciertos rituales, y la comida que las mujeres
llevan es propiamente aceptada por el espiritu! La tercera y
la parte mas interna es un lugar sagrado en donde se
encuentran los emblemas sagrados. Este lugar esta
prohibido para todos excepto por algunos personas muy
privilegiadas. Cuando la cueva pertenece al culto de
Egungun es ahi en donde se coloca la insignia de Egungun.
Ahi también se llevan a cabo los rituales finales.

Una capilla es primeramente la ‘cara’ de la divinidad. Ahi la
divinidad esta representada por el emblema que hace
recordar perfectamente todos sus atributos. Por ejemplo, la
capilla de Ogun como se encuentran en las herrerias esta en
un lugar elevado en una esquina y contiene los emblemas
que son las herramientas del herrero, recortes y hierro y (no
invariablemente) un emblema labrado en bronce con un
mango de hierro clavado en el suelo o en la esquina de la
capilla. Es el lugar en donde la divinidad es llamada y
alabada. Sin embargo, es cierto que los Yoruba creen que
una capilla es solamente un punto de encuentro ‘local’ entre
la divinidad y el hombre. La naturaleza de las invocaciones y
el hecho de que hay muchas capillas diferentes para la
misma divinidad en una comunidad, asi como en el resto del
pais muestran que los Yoruba no consideran ninguna capilla
como el lugar permanente de una divinidad. En la capilla, la
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divinidad le da a la gente su bendiciéon mientras que la gente
le rinde el culto debido.

Los Yoruba no construyen magnificos templos para sus
divinidades. Sus construcciones sagradas son comunmente
pequefas y estan disefiadas primeramente para ser capillas
comunales de las divinidades. En la alabanza solamente el
sacerdote y uno o dos asistentes entran al templo,
primeramente porque ahi hay, comunmente, emblemas que
solamente a las personas consagradas se les permite ver e,
incidentalmente, porque no caben mas que unos pocos
dentro de la casa. Un templo mas grande solamente es mas
grande porque se haya construido algo alrededor o porque
por alguna razén se haya echo una extensiéon a esa casa.
Los Yoruba no construyen casas sagradas en las que la
gente pueda congregarse para la alabanza. El lugar para
congregarse es al aire libre en frente del templo.
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10.

El Culto de las Divinidades
(continuacién)

SACERDOCIO

Cuando la conciencia de la Deidad llegd por primera vez al
hombre, él estaba atento el mismo tiempo que le creaba una
atmosfera en la que una propiedad peculiar residia, un
atmosfera diferente en calidad de aquella del mundo natural
en la cual vivia su vida cotidiana. Su instinto natural le
advertia que entre estos dos mundos, el mundo de los
sobrenatural y su mundo natural, habia una delgada linea
espiritual que los separaba, que no podia ser cruzada
excepto con las debidas y adecuadas precauciones. Algo
paso en algin momento en su experiencia lo que lo puso en
guardia permitiéndole conocer en términos que no podian
confundirse que podia traspasar a su voluntad mas alla de
esta delimitacién solo bajo su propio riesgo.

Sin embargo, al mismo tiempo habia una necesidad urgente
de hacer contacto con el mundo sobrenatural porque toda su
vida dependia de ello. Habia algo inevitable y compulsivo
acerca de la demanda. Asi descubri6 para su propio asombro
que debia de acercarse a aquel que por naturaleza sentia
inadecuado el acercarse, y asi se pusieron en contra de una
formidable situacion la cual describe Rudolf Otto como el
mysterium tremendum et fascinans — la cual aterroriza,
aterra, estremece, y destila peligro, pero aun asi incita a
‘acercarse’ lo cual satisface absolutamente la demanda. Los
Yoruba tienen un dicho, Ibi ti oka ba p’ebu si, ibe ni nje ré
maa ba a — ‘En cualquier lugar que la cobra se pose en
espera, habra un plegaria que la alcance’. Continuamente
vemos una prueba de esto cuando una ardilla se aproxima a
la cobra. Cuando esta lo suficientemente cerca, la
advertencia de una terrible presencia se comunica; y cuando
eso se registra, la ardilla inmediatamente emite un chillido de
molestia, miedo y agonia, chillidos que llenan el aire y le
avisan al mundo su presentimiento de un grave peligro. Aun
asi, se mueve en direcciébn a la cobra como si estuviera
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atada al final de una cadena que la arrastra lenta pero segura
e inexorablemente. Similar es la situacion con la que el
hombre se enfrenta que puede resumirse de esta forma: se
le prohibia acercarse a lo sacra lo que se castigaba con la
pena de muerte; él se sentia inexorablemente atraido hacia
lo sacra.

Ese es el dilema que debe de resolverse; y fue en su intento
por resolverlo que la necesidad de una conexién adecuada
entre el objeto de culto y el hombre se manifestd por si
misma. Y desde que sintid6 que tenia que tratar, no con una
vaga abstraccion, sino con una realidad con los atributos de
una persona, naturalmente a través de los medios por los
que una persona lo haria — una persona suficientemente
‘condicionada’ para hacer contacto con ‘Los Santos’ sin
correr el riesgo de ser destruido; y aun suficientemente
‘humano’ para hacer contacto intimo con el hombre y no
lastimarlo. En resumen la necesidad de un mediador
personal.

Asi fue como se originaron los sacerdotes de quienes su
funcion primaria entre los Yoruba es la de ser mediadores.
Es una persona ‘ en contacto’ de ambos lados entre el objeto
de culto y el hombre: él los conoce a ambos, escucha a
ambos y le habla a uno en representacion del otro. Es su
deber el ofrecer el culto del hombre y el bendecir al hombre
en nombre de su objeto de culto.

Pareceria que cuado el culto se inicié, todos eran su propio
‘sacerdote’ ya que él expresaba su actitud a través de su
objeto de culto como un impulso que tenia. Esto es muy
evidente en el presente entre los Yoruba. Un devoto de una
divinidad tiene una capilla establecida en su propia casa y él
mismo conduce la rutina del ritual segun lo dicta la tradicion.
Pero hay una diferencia entre el ritual que es mera respuesta
a un ‘impulso incontenible’ y la deliberada expresion de una
actitud. Por eso, a pesar de que un devoto lleve a cabo por si
mismo la rutina del ritual en su casa, él puede hacer esto
solamente porque automaticamente esta recibiendo con la
adopcién de la divinidad la consagracién que se necesita
para dirigir el ritual. Un devoto es un Olérisa — ‘Aquel que
posee Orisd’; esto es, hay algo de la divinidad en él y
pertenece a su posiciéon no solamente el que deba de ofrecer
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culto al Orisa, sino que también debe de absorber al Orisa en
su personalidad y manifestarlo.

El sacerdote presupone una comunidad, sin importar si es
tan pequefia como una familia, o tan grande como un clan o
un pueblo. Asi es que entre los Yoruba el primer paso para el
sacerdocio se encuentra en la cabeza de familia. Cada
familia esta relacionada con alguna capilla de alguna
divinidad tutelar o ancestral y el oficiante en esas capillas
domeésticas suele ser la cabeza de la familia.

Las casas crecen hasta formar edificios — que generalmente
son horizontales o un conjunto circular de casas con un
espacio en comun al centro y se va extendiendo segun la
familia principal va creciendo por medio de la procreacién, a
través de las relaciones consanguineas, y adicionalmente a
ellos los ‘desconocidos’ que fueron a habitar entre ellos. En
tales conjuntos, en la casa central hay una capilla que esta
dedicada al ancestro en comun. El culto aqui es dirigido por
la cabeza principal de la familia extensa que es el ‘padre’ o el
‘abuelo’ de toda la comunidad del conjunto habitacional.
Toda la comunidad es parte de la descendencia del ancestro
asi como de la divinidad tutelar principal. Esta cabeza
principal tiene la funcién de sacerdote porque es el mayor de
todos los familiares consanguineos dentro de la extensa
familia y por eso asume las funciones de sacerdote que
solian pertenecer al ancestro comun del que desciende toda
la familia.

La comunidad que habita un conjunto habitacional es la
unidad conocida como barrio. El barrio se forma de diferentes
conjuntos o familias, las cuales no tienen necesariamente
que ser familiares consanguineos a pesar de que
comunmente pueden trazar alguna linea que los relacione de
una u otra manera. Continuamente, sin embargo, el barrio ha
crecido como el conjunto, fuera del nucleo de los habitantes
originales, que ha crecido por la concepcion y por el nUmero
de ‘desconocidos’ que se han ido anexando. El factor
importante en este caso, es el cuidado en comun de las
tierras comunales y de los alrededores. En la antigiedad, el
lazo entre los habitantes de el barrio solia ser muy fuerte,
casi tan fuerte como aquellos que unen a los parientes
consanguineos.
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En un barrio, la mano derecha del lider principal es para el
miembro mayor de los habitantes iniciales. Pero un
‘desconocido’, o su descendencia, que ha sido absorbido por
la comunidad y se ha distinguido por sus cualidades
generalmente califica para ser lider. El cuidado de los cultos
al ancestro y de la divinidad tutelar no debe de depositarse
en alguien que no ha sido sefialado. Sin embargo, aqui
podemos ver el marcado inicio de la separacion entre la
cabeza principal y el sacerdocio. Primero, la situacion de que
un ancestro en comun es casi imposible en un barrio excepto
en el caso de que el ancestro haya asumido el estatus de
divinidad. Segundo, el culto de la divinidad tiende a
permanecer con sus ‘duefios’ originales; y los medios de los
cultos de la divinidad tutelar permanecen a cargo de estos
‘duefios’, de cuales se designa al sacerdote. Asi, si la cabeza
del barrio no es sefalada por el grupo, entonces puede haber
dos lideres, uno civil y otro religioso, sin importar la
comunidad.

Mientras que se espera que cada miembro del barrio o de la
comunidad se una al culto central, cada casa continua con
sus propios rituales domésticos que son sefialados por el
oficiante.

Cuando el culto se vuelve significante para el pueblo, el lider
del pueblo asume la posicion de Pontifex Maximus. Un lider
de clan supremo Yoruba es virtualmente un sacerdote-rey
porque es reconocido como ‘divino’ en consecuencia de su
cetro que se deriva de la divinidad de quien él es
vicegerente. El pueblo le pertenece al igual que todos los
cultos. En l1é-Ifé por ejemplo, el Odni es el Oléri Awon Aworod
— ‘La cabeza de todos los sacerdotes’. Esto es a pesar que
en la actualidad no oficia directamente en ninguna capilla en
particular y solamente realiza ciertos cultos como la tradicion
lo dicta.

Es necesario modificar la impresion que tenemos de que el
lider de la familia o de la comunidad es quien asume el oficio
de sacerdote. En el caso de los cultos ancestrales, esto
permanece invariablemente, excepto, como hemos
observado, cuando el ancestro se ha convertido en divinidad.
Sin embargo, en el caso de las divinidades, la situacion es un
poco mas complicada. La fusion de los clanes, y la mezcla de
la gente a través del matrimonio y la adicién de ‘extrafos’
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han sido las mayores causas de las complicaciones. Una
mujer que llega a una casa con su propio culto permanece
como oficiante en la capilla de su divinidad porque ella es
Oldrisa, y esta linea de oficiantes continua mediante su
propia descendencia. El ‘extrafio’ (y su descendencia) que
llega a un conjunto con un culto es naturalmente el oficiante
en la capilla de su divinidad ya que es él quien conoce al
objeto de alabanza. Los clanes se fusionaron llevando sus
cultos y solamente hubo un representante de estos; esto es,
el sacerdote fue elegido entre ellos. En cualquiera de los
casos, cualquiera que pueda ser el estatus relativo de las
personas o de los clanes dentro de la comunidad,
permanecen como guardianes de los cultos de los que son
‘duefios’. Si tales cultos se vuelven de propiedad comunal, la
comunidad entera continua buscando a tales ‘duefios’ para
conducir sus rituales, con la Unica modificacién de que ahora
estan bajo su custodia y los ofician en representacion de su
pueblo.

Es de esa manera que la mayoria de las divinidades Yoruba
estan relacionadas con ciertos linajes a quienes les
pertenece exclusivamente el sacerdocio. Y es aqui en donde
el caracter hereditario del sacerdocio Yoruba se vuelve
marcado, a pesar que no tomamos la ‘herencia’ en el sentido
estricto de la palabra. Lo que significa aqui es que a pesar de
que toda una comunidad clame a una divinidad, se sabra que
una familia en particular, viviendo en un barrio particular del
pueblo, tiene la custodia exclusiva del culto; en cuyo caso es
impensable que sin ellos se pueda hacer algun intento de
acercarse a la divinidad. Recientemente, la autoridad de un
rey Yoruba fue llevado a un punto neutral al respecto. El,
como el lider del clan, habia ejercitado su prerrogativa
echando un importante sacerdote en jefe. El llevéd su
autoridad hasta donde pudo por el lado civil. Pero
designando a su sucesor le tuvo que preguntar a los ‘duefios’
del linaje de la divinidad que presentaran a otro candidato.
Ellos gentilmente se negaron ya que el sacerdote que el rey
habia echado aun vivia, no tenian otra opcién. La posicion al
momento de escribirlo es que cada lado esta ejerciendo sus
propios derechos: tanto como les concernia a la autoridad del
rey y a la autoridad civil, el sacerdote puede ser ‘echado’;
pero para los ‘duefios’ del linaje de la divinidad, él continua
siendo sacerdote, conservando sus funciones sacerdotales
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para su barrio, a pesar de que oficialmente ya no las tenga
para el pueblo.

A pesar de ese caracter hereditario, el sacerdocio Yoruba es
jerarquico. Como hemos observado, el rey es el Pontifex
Maximus bajo quien tedricamente se encuentra la
responsabilidad de los cultos. Al mismo tiempo, cada grupo
de culto tiene su propia orden de sacerdocio, que esta
graduada. Hay un sacerdote en jefe que es asistido por otros
sub-sacerdotes, de acuerdo con sus rangos. Cada miembro
del culto es tratado segun su estatus asentando los acuerdos
y compartiendo los emolumentos.

No parece haber un llamado especifico, en el sentido técnico,
para el sacerdocio Yoruba. La persona que dentro de la
familia tiene éxito como sacerdote o el sacerdote del pueblo
es generalmente la persona que le sigue en rango. El debe
de haber estado con el sacerdote y debe haberlo ‘estudiado’
asistiéndolo y observandolo mientras conducia los rituales. Si
el sacerdote llega a la vejez, normalmente le delega sus mas
extenuantes funciones a mas joven y mas habil segundo en
mando. Cuando muere, el asistente toma su lugar
automaticamente. Asi puede decirse que no hay algo que
pueda describirse técnicamente como un llamado al
sacerdocio Yoruba; tampoco hay un entrenamiento
organizado del que pueda hablarse. Un caso es el episodio
relacionado con el ‘despido’ del sacerdote al que nos hemos
referido. Cuando fue ‘despedido’, hubo otros cuatro que
también despidieron junto con él. En esos otros casos, los
‘duefios’ del linaje de los cultos estuvieron de acuerdo con el
comportamiento del rey y presentaron otros candidatos que
inmediatamente fueron instalados en los lugares de los que
habian sido despedidos, sin ningun entrenamiento, excepto,
tal ves, que alguien les dijera que hacer durante los rituales.
Y todavia, lo que al culto concierne es de gran importancia
para toda la comunidad.

Permitanos observar aqui que es un caso diferente cuando
un devoto esta involucrado. El es una persona que es
llamada para pertenecer al Orisa. Algunas veces el llamado
viene a través de una posesion durante la cual la persona se
queda extatico, y después se dice que el Orisa ha tomado o
posee a la persona. Esto puede suceder en cualquier
momento pero generalmente es cuando es durante una
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ceremonia relacionada con el Orisa. La persona puede
simplemente estar viendo a parte o puede ser uno de los
adoradores — continuamente adoradores cantantes o
danzantes — cuando se vuelve extatico. Después la persona
sabe que es propiedad del Orisa para hacer su voluntad. El
devoto que recibe un llamado de esta forma es
verdaderamente quien deberia ser llamado Oldérisa — ‘El que
tiene al Orisd’; ya que el Orisa habita en esa persona y
puede ser un vehiculo para que el Orisa se exprese en
cualquier momento o en cualquier lugar. Continuamente tal
expresion se torna mas facil durante un ritual en donde hay
musica fuerte, se puede inducir un estado de extatico en una
persona que sea susceptible. Otra forma en la que una
persona es llamada a la alabanza de un Orisa es a través de
la declaracién del oraculo. Esto sucede comiunmente cuando
el rito acostumbrado es realizado inmediatamente después
del nacimiento de un nifio; pero un adulto puede ser llamado
a través de ciertas situaciones a lo largo de la vida de la
persona que el adivino interpreta como el trabajo de la
divinidad.

Acerca del nuevo sacerdote, se deben de observar dos
cosas. Primero, se debe de realizar cierto rito para ‘remover
las manos’ del sacerdote difunto del culto. Hasta que esto se
haga, el ultimo sacerdote virtualmente ‘permanece’ aun en el
oficio; y se cree que si el nuevo sacerdote toma el oficio;
correra peligro o podria ser dafado durante la ejecucion de
su oficio sacerdotal. Segundo, debe de haber una reunién de
ciertos mayores (designadotes de sacerdotes) que realicen el
culto para él. Lo que se lleva a cabo es muy simple, a pesar
de que los detalles varian de una localidad a otra. Pero, en
general. Toma esta forma: los mayores se reunen vy, a través
de su predicador, llaman al sacerdote electo, quien va frente
a ellos y se arrodilla; después el predicador dice que ya que
tal persona (nombrando al ultimo sacerdote) ha muerto, no
hay nadie a cargo de los cultos; y, es por eso que ellos (los
mayores) no pueden hacer nada mas que designar a alguien
y que por su experiencia (o0 conexion) el sacerdote electo es
el indicado, ellos lo han designado a él y le daran las
herramientas del culto. Permite entonces que lleve a cabo
sus funciones sacerdotales; permite que la divinidad acepte
sus oficios; no permitas que sea dafnado; permite que todos
los hijos de esta divinidad prosperen en su momento.
Después los emblemas acostumbrados de la divinidad le son
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entregados. En algunos casos, puede considerarse
necesario el consultar el oraculo para averiguar si es
necesario hacer algo en particular antes de que él pueda
empezar con su oficio; o si alguna otra persona debe de ser
elegida.

Hemos dicho antes que la funcién basica de los sacerdotes
Yoruba es el ser un mediador entre el objeto de alabanza y el
alabador. Como resultado de esto, es la persona que esta a
cargo de la capilla. Es él quien cuida de la capilla y ve que
esté adecuadamente preparada para el culto; consagra los
emblemas para la capilla, ve que el lugar esté limpio y provee
con regularidad los articulos, la comida y la bebida
necesarios para las ofrendas.

Hay muchas maneras en las cuales una sacerdote acierta la
voluntad de la divinidad. Ellos reciben de su guia a través de
los suenos durante los cuales ocurre que la divinidad les pide
que hagan algo, esto hace que despierten inmediatamente.
El método mas comun, sin embargo, es la adivinacion con
nueces de kola. Este método es empleado en practicamente
todos los cultos.

Las nueces de kola usadas deben de ser de las que tienen
cuatro valvulas. Cada una de las valvulas tiene un lado
céncavo y uno convexo, y son descritos como “hombre” y
“‘mujer” dependiendo de la conveccion de cada lado. En una
nuez de kola de cuatro valvulas, los sexos estan
uniformemente distribuidos.

Cuando la nuez de kola es separada durante la alabanza, el
cotiledon de una o mas de las valvulas es sacado y arrojada
hacia fuera para Esu. Otra parte es separada de donde se ha
quitado el cotiledoén, y esta es colocada en el suelo frente a la
capilla. Se cree que esta parte es la ofrenda para la
divinidad, porque Esé-'bi I' 6 A d-Orun; b’ 6 ba d’ Orun tan,
odidi ni i da — “Es la pieza de la nuez de kola que se rompe la
que llega al cielo, cuando llega al cielo; se convierte en una
completa”.

Después del rito preliminar, el oficiante sostiene las cuatro

valvulas entre sus palmas, las cuales se juntan, y hace una
pregunta como ‘;habra paz y prosperidad?’ o ‘¢ El asunto por
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el que estamos reunidos contara con tu apoyo y tu ayuda?’, y
las arroja al piso.

No hay ninguna regla que sea universal en lo que concierne
a la interpretacién del augurio de las nueces de Kkola.
Depende ampliamente en las tradiciones ancestrales y en las
del culto, o una combinacién de ambas, que hay en cada
localidad. Los principios tradicionales son especificos en
cada caso, ademas de que le son afiadidos principios de
interpretacion que involucran a toda la comunidad. Asi, lo
que tenemos en mente cuando nos referimos a los principios
del augurio, por ejemplo en ljébu o Ekiti o lIé Ifé, son los
principios que son generalmente aceptados en el area en
particular. En lugares en donde la gente no conserva las
tradiciones correctas, estos principios son tomados como
suficientes.

Permitanos concentrarnos en un area en especifico, llé-Ifé
por ejemplo. Ahi el augurio de la nuez de kola generalmente
se interpreta como sigue:

a) Cuando solamente una valvula cae con el lado
convexo hacia arriba , esto significa ‘satisfaccion’,
‘agrado’.

b) Cuando dos valvulas caen con el lado convexo hacia
arriba, esto significa ‘Busca cierta fortuna’,
‘Prosperidad’.

c) Cuando tres valvulas caen con el lado convexo hacia
arriba, significa ‘riqueza’, ‘bienes’.

d) Cuando las cuatro valvulas caen con el lado convexo
hacia arriba, significa ‘paz’, ‘buena salud’.

e) Cuando las cuatro valvulas caen con el lado concavo
hacia arriba, esto significa ‘Come, bebe y se feliz'.

f) Cuando las cuatro valvulas caen haciendo un
montdén, significa ‘Algo bueno estd en camino’;
‘Espere algo muy importante, la fortuna lo visitara,
preparese para ser hospitalario’.

Esto es demasiado vago para ser aceptado sin hacer
preguntas posteriores. Es por eso que cualquiera de ellos
debe de ser confirmado con una consulta posterior con las
nueces de kola. Cuando las nueces de kola son lanzadas
para averiguar algo en especifico en relaciéon con un augurio,
entonces hay una lista de interpretaciones que son como
sigue:
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Los incisos b), d), e) o f) significan ‘Si’; mientras que los
incisos a) o ¢) significan ‘No’

Pero para el sacerdote, la lista de interpretaciones en las dos
categorias es solamente una ayuda para corregir el augurio.
Lo que busca para empezar es el augurio que significa un
inequivoco ‘Si’ de acuerdo con su propia tradicion familiar o
cultica. Supongamos que el augurio en este caso es el b). Si
cuando lanza las nueces de kola, obtiene el augurio b),
entonces queda satisfecho y procede con la alabanza para
concluir. Pero suponiendo que obtiene el a) que, a pesar de
ser un buen augurio, no es aceptable para su tradicion. Lo
que hace entonces es juntar las valvulas y lanzarlas
nuevamente, esta vez dirigiéndose a la divinidad con la
pregunta. ‘El augurio dice ‘satisfaccion’: te refieres a que ‘la
satisfaccion llegara a mi?’ si no obtiene un augurio afirmativo
no queda satisfecho.

Si, de cualquier manera, cuando se vuelven a lanzar las
nueces de kola, aun obtiene un augurio ‘No’, entonces tiene
que volver a lanzarlas para averiguar de que se trata; y si la
respuesta es ‘Si’, procede a averiguar mediante una serie de
preguntas que es lo que esta mal, y que debe de hacer al
respecto. Esto lo hace preguntando, ‘4, Todo estara bien una
vez que se haga?’ y aqui él espera un inequivoco ‘Si’ 0 vulva
a empezar.

Nuevamente, supongamos que cuando lanza sus nueces de
kola, obtiene el augurio a) tres veces seguidas. Después de
la tercera vez, la pregunta que le dirige a la divinidad es
‘¢, Quieres que ahora tomemos el augurio a) como tu “Si” esta
vez?’

Pero suponiendo que después de que se han lanzado las
nueces de kola cuatro veces el augurio no es favorable.
Entonces concluye que la divinidad rechaza esa nuez de kola
en particular o que la nuez de kola ‘no es buena’. Persuadido
por la primera conclusion, ahora debe de preguntarle a la
divinidad que se debe de hacer con la nuez de kola
rechazada — ‘;Debe de ser lanzada fuera o echada a la
basura?’ si ha decidido que la nuez de kola ‘no es buena’,
toma que la razén para que esto hubiera sucedido es la
condicion de que debi6 de haber golpeado contra un arbol en
su camino al suelo después de caer del arbol de nueces de
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kola. Hay dos maneras de tratar a una nuez de kola asi, el
primer sacerdote la arroja contra la pared para rectificar su
‘defecto’. Después la vuelve a lanzar. Si aun no muestra
ningun augurio de ‘Si’, entonces es abandonada y se usa
otra en su lugar.

Otra manera de acertar a la voluntad de los Orisa es a través
de un médium. Esto se hace continuamente con la casa de
Esu. Comunmente, una virgen, de preferencia antes de que
llegue a la pubertad, es elegida, y sus ojos y oidos son
tratados con una decoccién de hierbas para que asi sea
capaz de ver y escuchar a la divinidad. Ella se siente entre el
Orisa y el cliente y declara los mensajes del Orisa. No es
inusual el encontrar a una mujer de edad avanzada que tiene
los suficientes Orisa para ser un médium, pero debe de
haber pasado ya, o cesado de, tener hijos y relaciones
sexuales.

Este no es lugar para hacer una tesis acerca de la
adivinacion relacionada con el culto de Orunmila, conocida
como Ifa. Este es un arte intrinsico que es agotante y de
laborioso aprendizaje antes de que pueda ser dominado en
un grado apreciable. El dominarlo por completo es un acto de
perfeccion. Uno tiene que aprenderse los doscientos
cincuenta y seis OslU con sus interminables historias
vinculadas con cada uno, las aplicaciones practicas de las
historias, y la farmacopea relacionada con cada parte del
sistema, todo eso de memoria.

Pero hemos mencionado esto aqui porque esto se deriva del
culto a Oranmila, la divinidad del oraculo, quien se cree es la
voz ‘profética’ de Olédumaré, declarando Su voluntad y
mandato, tal como el jefe ‘consultante’ quien da la direccion
conforme a las relaciones entre las divinidades y los
hombres.

La persona a cargo del culto a Orunmila es un heriofante y
un sacerdote, a pesar de que es conocido por su funcién de
declarar y exponer los misterios del Ifa. Cualquiera que haya
aprendido el arte de la adivinacion a través del Ifa y haya
pasado por el rito para convertirse en un adepto de Orunmila
automaticamente se convierte en un sacerdote-adivino.
Orunmila parece ser la Unica divinidad que no esta atada a
ningun linaje en particular, a pesar de que hay linajes
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familiares que han practicado el arte por tanto tiempo que la
gente los ha llegado a considerar como ‘duefios’ del linaje del
culto.

El sacerdote de una capilla central tiene una marca distintiva,
la forma de esta depende de la divinidad a la que sirva. El
sacerdote o sacerdotisa de Orisa-Ala por ejemplo, es decaed
en blanco. Esto es, ropa blanca y cuentas blancas. En
algunas localidades, el sacerdote porta una insignia como
jefe civil — cuentas corales alrededor del cuello, la cintura y
los tibillos; o el itagbé — un tira tejida especial de fabrica,
usualmente adornado coloridamente o todo blanco con
borlas delgadas en ambos finales, para ser colocado sobre
los hombros o usado alrededor de la cabeza.

Ademas de las marcas distintivas estan los diversos tabues
que son el pesar de cada sacerdote. Esto también depende
de que divinidad se trate. El tabu son cosas que ‘no hace’ el
sacerdote en consecuencia al vinculo que tiene con la
divinidad y por el sake de la eficacia de la realizacion de los
rituales. Consisten en cosas como comidas y bebidas que la
divinidad no toma y que por lo tanto estan prohibidas para
sus adoradores; o cosas hechas para el defilement
ceremonial. En cada caso, se demanda a cada sacerdote
que esté iniciando su sagrado oficio que esté sexualmente
limpio. Es por eso que el sacerdote debe de ser una persona
de edad avanzada y la sacerdotisa una mujer que haya
pasado la edad de tener hijos y relaciones. Un sacerdote
casado debe de ser propiamente lavado con agua
(comunmente con una decoccion de hierbas) y jabodn
antiséptico antes de estar ante la presencia de la divinidad.
Las mujeres que estdn menstruando no son aceptadas en la
capilla.

El sacerdote siempre ha sido una figura social importante. Es
inevitable en el patréon social de los Yoruba debido a que la
religion es la nota clave para su vida diaria. Virtualmente no
se hace nada sin la presencia del sacerdote, ya que ademas
de cuidar del ‘alma’ de la comunidad, él es un factor clave
para la sucesién de los reyes y para nombrar a los jefes.
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11.

El Culto a Oléodumare

Debemos iniciar este capitulo con tres citas seleccionadas
para ilustrar la impresién general que la religion de los
Yoruba causa en los investigadores extranjeros en lo que
respecta al culto a la Deidad.

A. B. Ellis, escribio en 1894, diciendo de Olédumare, ‘Los
nativos dicen que él disfruta de una vida de completa
ociosidad y reposo... y pasa Su tiempo descansando o
durmiendo. Debido a que es demasiado indiferente para
ejercer cualquier control sobre los asuntos terrenales, el
hombre no pierde su tiempo en propiciarlo, y reserva su culto
y sus sacrificios para agentes mas activos’

Leo Frobenius, escribié diecinueve afios después, diciendo:
‘El no es alabado ni considerado de ninguna manera, pero
posee una existencia totalmente platonica y mitologica.

E. Geoffrey Parrinder, escribié por 1949, diciendo: ‘los
Yoruba llaman a dios Olérun. No se le ofrece ningln culto...’;
y continué describiéndolo como ‘ese supremo pero
inadorable Dios'.

Muchos de los puntos resultantes de estas citas han sido
respondidos en los capitulos anteriores de este libro. El punto
principal a hacer notar es el énfasis especifico en que los
Yoruba no rinden culto a Olédumaré. Mientras que es muy
obvio que Ellis solamente ha confundido el suefio propio que
ha vivido de su propia informacién de ‘los nativos’, que al
escribir estas palabras Frobenius solamente estaba
exudando un exceso de la educacion clasica, y que la
investigacién de Parrinder estaba incompleta, hay una
pequefa duda de que la apariencia general de las cosas ha
llevado a confundir la nocién de que Olédumaré es ‘deus
incertus’ y un ‘deus remotus’ y es por eso que no es alabado
en lo mas minimo. Permitanos ahora examinar las razones
por las que esta apariencia ha sido tomada como realidad.
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Primero, como hemos observado, los fendbmenos objetivos
en la religién de los Yoruba son los cultos a los Orisa. Estos
predominan tanto en la escena que es dificil para el
observador casual el darse cuenta que detras de ellos hay un
culto basico vital. Hay un panteén, pero es posible buscar en
él sin encontrarse con Olédumaré. La razén de esto, por
supuesto, no es que él no exista, que sea incertus o remotus,
sino que solamente no es del rango de los Orisa y es por eso
que no puede encontrarse como uno de ellos.

Segundo, los Yoruba no erigen templos para el culto a
Olédumare, tampoco hay imagenes dedicadas a El. A la
pregunta ‘;,Con quién puedes comparar a Dios? o ‘;Qué
puedes comparar a Dios?’, los Yoruba responderian, ‘Nada
ni nadie’. Sus atributos lo excluyen de cualquier
comparacion. El es el Unico Rey, de atributos superlativos e
incomparables, Alguien que no puede ser hallado, el Invisible
y Omnipresente. Los Yoruba no pueden concebir una imagen
que pueda representar a una Deidad de tales atributos.
Tampoco pueden pensar el confinar Su espacio por la
apelacién A-té-re-re k'ayé — ‘El quien se esparce por toda la
extension de la tierra’; él es tan ‘inmenso’ y ‘extenso’ que es
simplemente irrealizable.

Tercero, es verdad que en este caso la concepcion de la
gente de la posicion de la Deidad ha sido un reflejo de su
patron social. Por eso, la consideracion de la etiqueta social
de los Yoruba con referencia al estatus nos dara una pista en
este tema. En la etiqueta Yoruba, es considerada una cosa
‘que no se hace’ el que un joven se acerque a un mayor
directamente cuando quiere algun favor en especial o
disculparse por alguna ofensa. El joven debe de acercarse al
mayor en esas ocasiones a través de un intermediario, un
amigo o un familiar del mayor al que quiere acercarse. Es un
hecho notable que los Yoruba no acostumbran tratar con
familiaridad a sus reyes. En la antigiiedad, solamente que
una persona que tuviera un alto rango dentro de la
comunidad, nunca podria tener ni la remota posibilidad de
ver al rey durante su vida. Por ejemplo, el Oodni de llé Ifé, a
consecuencia de su estatus, solia ser tratado con tanta
reverencia que era practicamente imposible para cualquiera,
excepto por esos pocos altamente privilegiados el ver su cara
aun en los pasillos de su palacio. Acerca del Alaafin de Oyo,
solia haber una cancién muy popular: iré I'a i gbd, oju o t
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Alaafin’; - que significa que la gente solo escucha de él
porque nunca lo han visto. En aquellos dias, las caras de los
grandes reyes Yoruba eran -cubiertas con mascadas
bordados bajo sus coronas cada vez que tenian que salir de
sus palacios. La gente sabia que tenia un rey, el rey era el
simbolo y el genio de la cohesién comunal; pero su voz y
mandato llegaban a ellos a través de los oficiales civicos que
tenian un contacto cercano a través de su propia horda o de
los jefes de familia.

Cuando aplicamos esto para referirnos a la religion de los
Yoruba, faciimente podemos ver como el estatus superlativo
de Olédumare le ha dado al observador casual la impresién
de que Olédumare es incertus y remotus y por eso, nunca
alabado. Los Yoruba parecen ampliamente satisfechos con
las divinidades con las que estan en contacto directo. Pero
esto es solamente porque creen que una vez que le han
ofrecido culto a las divinidades, las divinidades en su turno
transmiten lo necesario a Olédumaré. Las divinidades toman
lo que le pertenecen a El en virtud de su posicién autorizada
por Olédumare y se le remiten todo lo que El tiene que recibir
o ejecutar.

Es necesario, sin embargo, reiterar aqui que ya hemos
observado que cualquier sacrificio o peticién ofrecida a
cualquiera de las divinidades es considerada realmente
aceptada solo cuando los Yoruba se aseguran de la
aceptacion de Olédumare.

Después enfatizaremos que la grandeza superlativa de
Olédumareé no obstaculiza un acercamiento directo a El. A
pesar de que los Yoruba no construyen templos para El, ellos
sin embargo sacan provecho de su omnipresencia — el hecho
de que no esta confinado a un tiempo ni a un espacio — para
rezarle directamente y en cualquier momento y lugar segun
sea necesario. En tales ocasiones ellos le hablan en términos
muy intimos: mientras se sientan a meditar con respecto a
algo, mientras sus mentes trabajan en los detalles de algun
negocio, mientras caminan o estan acostados en sus camas,
ellos conversan espontaneamente con el siempre presente,
siempre atento Olédumare.

Pero existe un culto especifico a Olédumare. Porque
Olodumaré no puede ser confinado a un espacio, la ofrenda
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de los alabadores ritualistas hacia El, toma lugar al aire libre.
Los adoradores hacen un circulo de cenizas o de cascarilla,
que es un simbolo de eternidad, dentro del circulo vierten un
libacién de agua fria, y en el centro colocan las nueces de
kola sobre algoddn blanco. Después toman las nueces de
kola, las separan y, sosteniendo las valvulas firmemente
entre las palmas de sus manos, las levantan y rezan a
Olédumare, ofreciéndola las nueces de kola; después lanzan
las valvulas dentro del circulo. Comunmente se ofrece un ave
blanca o una paloma blanca de la misma manera. En llé-Ife,
hay un sacerdote en jefe de quien su deber es ofrecer este
ritual cada mafiana en nombre del Ooni y de la gente.

Es lamentable, sin embargo, el culto ritual directo hacia
Olédumaré es algo que se esta extinguiendo en la tierra
Yoruba. En algunas partes ya no se conoce; en algunas, se
ha convertido en culto de las mujeres. A pesar de esto, se
sigue practicando bajo ciertas circunstancias. Cuando dos
personas entran en un pacto solemne, cuando la gente tiene
que hacer un compromiso muy serio 0 para jurar acerca de
algun tema, ellos van al exterior y realizan el ritual.
Continuamente, también, el oraculo declara que un acto de
alabanza o sacrificio debe de ser ofrecido a Alalafunfun Oke,
y después el ritual se realiza. Cuando el oraculo insiste que
se debe de ofrecer un sacrificio a Olédumare, tal sacrificio es
expuesto al aire libre o0 quemado sublimandolo asi.

Es por eso que insistimos, que el estado presente al culto de
Olédumaré no se debe al hecho que para los Yoruba El sea
un deus incertus ni un deus remotus: El es, de hecho muy
real para los Yoruba, como Alguien que sin el cual nada
podria ser. Sin embargo, admitimos que, los cultos que
siguen creciendo son los de las divinidades intermediarias
que quienes para propositos practicos se convierten en el
destino final y eso ha causado un efecto detonante en el
culto a Olédumaré dentro de las actividades religiosas
cotidianas de los Yoruba.

Los remanentes del antiguo culto a Olédumaré se preservan
en algunas de Sus concepciones que podemos encontrar en
Jakuta — la divinidad Yoruba original del trueno: Oramfé — el
trueno especial de Ifé y la divinidad del sol; y Orisa-'gbayé de
Owd quien tiene un amplio campo de accién con el cual
representa la total abstraccion de Olédumaré: el culto de
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cada una de estas divinidades, en principio, siguen un patrén
antes descrito en referencia al culto a la Deidad. Podria
parecer que el culto a Orisa-gbayé tipifica con amplios
detalles el antiguo culto a Olédumaré: tres nueces de kola
blancas y aves blancas son lo que se ofrece, al aire libre, tal
como se ha descrito antes. Bajo la influencia de la moderna
ilustracion, ha habido la tendencia de discernir en las tres
nueces de kola el signo de la Trinidad.
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12.

Olédumare y los valores morales

Nadie sabe cuando la pregunta de la moralidad como un
tema tedrico empezd a ejercitar la mente del hombre. Sin
embargo, no hay duda alguna de que el sentido de que hacer
y que no hacer, la pregunta practica de que formas de
conducta se prefieren a otras, y el problema de cémo vivir
pacificamente con otra persona y acoplarse a ella, son cosas
que han estado en su mente desde el inicio del tiempo. De
cualquier manera todo esto inicié con vagas nociones, y no
tardd6 mucho en que se volviera factores reales a los cuales
nos teniamos que adaptar si queriamos vivir dentro de una
comunidad y si la vida de la comunidad queria preservarse.
Asi, mediante un proceso gradual se involucraron en
patrones definidos que tenemos hasta estos dias como
coédigos de conducta como conocen en cada nacién en
particular.

A la pregunta “;Cuando la moralidad derivd sus normas, la
fuerza de su demanda y sus sanciones?’las respuestas han
sido muchas. Hay algunos que sostienen que la moralidad
tiene su origen en la sociedad: esto es, es esencialmente un
fendmeno social. La sociedad debe de mantenerse con vida
y ‘caminando’, y para este fin, involucra un sistema de auto-
preservacion. Ese sentido de ‘Deber que reside en cada
persona es resultado de este sistema que la sociedad cre6.
Con esta hipétesis, a la que llamamos ‘conciencia’, en el
hombre no es mas que una nocién, ‘un complejo de habitos
residuales’, que la sociedad le implanta y lo hace crecer en
él, alimentandolo con la leche de la conducta aprobada y con
la carne del caracter aceptable. Estas nociones la sociedad
las atiende cuidadosamente y las fortalece con la
recompensa y el castigo.

Algunos nos han dicho que eso que llamamos moralidad es
poco mas que un producto del sentido comun. Para poder
vivir, el hombre debe de adaptarse a su medio ambiente. La
experiencia al poco tiempo le ensefid que debia de hacer y
que debia evitar. Una acumulacion de esta experiencia
después de un largo periodo ha resultado en una fuerte base
de algo que se ha vuelto popularmente conocido como ‘Bien’
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y ‘Mal’. Pero, sin importar que tan fuerte e imperativo se ha
convertido este sentido en el hombre, es, sin embargo,
simplemente sentido comun. El hombre pone su dedo en el
fuego y se quema; en un futuro se vulva parte de su caracter
el evitar poner el dedo en el fuego. ‘Gato escaldado del agua
huye!’

Estas dos escuelas del pensamiento han sido ampliamente
apoyada en sus concepciones del origen de la moralidad por
las razones practicas que han apoyado a la aceptacion o al
rechazo de ciertos patrones de conducta. Se han establecido
tan fuertemente que no podemos ver una conexién entre la
moralidad y la religiéon, a pesar de que no podemos negar
que la moralidad y la religion interactian y se influencian
para bien y para mal, durante el curso del desarrollo del
hombre. Es por eso que se ha visto convenientemente, como
dos cuestiones vitales. La primera escuela tuvo que hacer
explicito el porque esta ‘masa’ que es llamada sociedad
deberia buscar su propia preservacion. Deberiamos pensar
que una maquina sin alma no puede anticipar su propia
decadencia. ;Qué le daria a la sociedad el sentido de su
propio valor? ;Y cuando llegaria el fin del la preservacion de
este valor? ;Por qué la sociedad no permite que cada uno de
sus miembros vaya coma y beba y sea feliz en la forma en la
que su voluntad le dicte, y después muera cualquier dia?
,Qué es lo que hace a la conciencia tan esencial e
importante para cada individuo? Y la segunda escuela nos
deja saber por que es tan importante el ‘sentido comun’ en el
hombre. Por qué, a pesar de la dulce flama de la vela, no se
acerca a la flama y se quema? Las respuestas a estas
preguntas no son obvias; y esto es porque las preguntas son
fundamentales para la naturaleza el hombre.

Nuestro propio punto de vista es que la moralidad es
basicamente el fruto de la religion y que, inicialmente,
dependia de ella. El concepto del hombre de la Deidad esta
ampliamente relacionado con eso que se conoce como
normas de moralidad. Dios hizo al hombre; y fue él quien
implanté los conceptos de bien y mal. ‘El sentido de
obligadamente hacer lo que se cree esta bien es, de hecho,
la presién de Dios sobre cada vida humana. Dios es bien
conocido por todos los hombres, a pesar de que no hayan
aprendido a llamarlo Dios (o negarse a hacerlo), y obedecer
los mandatos de la conciencia es la condicién esencial del
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crecimiento en el conocimiento de Dios.” Cada ser humano
quien no tiene claro el conocimiento del bien y el mal... todos
saben que el bien no es lo mismo que el mal... a pesar de
que los filésofos moralistas no pueden aceptar la explicacién
de la diferencia, todos perciben que hay una diferencia entre
el bien y el mal. No debemos permitirnos involucrarnos en
una conversacion superficial acerca de la relatividad de los
estandares morales. Es verdad que los estandares morales
varian ampliamente de edad en edad y de lugar en lugar...
pero aun asi todos saben, de acuerdo con sus propios
estandares, que hay una diferencia entre el bien y el mal.’

El sentido del bien y el mal, por decreto de Dios, siempre ha
sido parte de la naturaleza humana. La experiencia viene
después de la teoria. Ese sentido estaba ahi primero antes
de que el hombre encontrara razones del porque ciertos
modos de conducta deberian preferirse a otros y las razones
dados son poco mas que racionalizacién. La verdad de la
situacion esta implicada en las palabras de San Pablo que
los gentiles ‘muestrasn que lo que la ley requiere esta escrito
en su corazon'. O, en las palabras de E.O. James, ‘El pecado
es una brecha de la falla de adherirse a las sanciones
reconocidas como el estandar aprobado de la conducta
social y religiosa de la parte conjunta del individuo y la
sociedad como un fendmeno universal de la historia de la
humanidad’.

Con los Yoruba, la moralidad es ciertamente un fruto de la
religion. No hacen ningun intento por separar una de la otra;
y les es imposible hacerlo sin que haya consecuencias
desastrosas. Lo que se ha nombrado tabu busca su origen
en el hecho de que la gente discierne que hay ciertas cosas
que son moralmente aprobadas o desaprobadas por la
Deidad. Asi que los Yoruba llama a los tabu “Eéwo’ — ‘Cosas
prohibidas’, ‘Cosas que no se hacen’. En el pensamiento de
las personas, el tabu ha sido tomado colectivamente con el
significado especial asumiendo un quasi-personal caracter en
consecuencia de lo cual se le ha dado el nombre de A-kii-se-
¢ — ‘Esto no se hace’, ‘Esto es un tabu’; y esta
personificacion es concebida como el ‘detective’ de Orunmila
0 como un ‘agente’ independiente quien opera en el mundo
por decreto de Olédumaré. Los Yoruba dicen entonces ante
algun crimen u ofensa. A-kii-se-é-l6-maa dajé — ‘ Es tabu
quien juzgara (frente al ofensor)’ que es como decir ‘Los
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pecadores no se van sin castigo’. Esto es remarcado en el
Odu titulado Irosun Ega

Irosun Ega

Ikan, Awo Magba

Asa, Awo Mokitiiti,

Okéré fi ‘takun s’ 6na, Awo ori éégun

Ega séré-sereé ni i s'omo-‘kéyin won lénje-lénije.
Oruinmila r’ajo,

O fi awon méréérin sé’lé.

Awon méta wo’lé lo b iyawé Oranmila lo po;

Ega dé enu ilékun, 6 ni:
Owo n wa, esé 1 gbon,
A-ti wo’lé Barapetu ba mi I’érua.

Ikan, el iniciado principal de Magba,

Asa, el iniciado principal de Mokiti

Okéré — que hace a los escaladores sus caminos,
iniciado principal de la cima de Eegun (arbol de
algodon)

Ega de incesante gorjeo, su sirviente, adepto
cercano.

Oranmila viajé fuera de casa;

El encargé el cuidado de su casa a los cuatro

Antes de su regreso, tres de ellos entraron a su casa
y cometieron adulterio con su esposa

Solo Ega no entré a su casa;

Cuando se acercaba a la puerta, tuvo un ataque de
panico:

Dijo,

‘Mis manos estan temblando

Mis pies tiritan,

Para mi, es algo escalofriante el entrar a la casa de
Barapetu’.

Cuando Orunmila regresé a casa, supo acerca de la traicidn
de sus subordinados de inmediato. Remarcé que él era
Akiise-é — el espiritu de la retribuciéon — que no perdonaba a
los pecadores, que Eéwo ni O, - ‘es una brecha de la ley
moral y espiritual’; y que los ofensores pronto sabrian su
destino — Bi 6 ba n bi ni, 8 4 md o ‘Si Akiiseé o Eewod
respondian al cuestionamiento o no, se sabria pronto’. Y
entonces, tomo el cuerno para maldecir, tomo un hechizo
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infalible, y pronuncio: ‘Akiise-€ matara a los tres pecadores
traidores; y tu Ega, entres todas las aves tu seras el mas
prolifico y prosperaras y no tendras problemas para lograr
todo lo que Olédumare ha destinado para ti'.

Otra versién de esta historia es en donde Okété es el amigo
y confidente de Orunmila, sin embargo, bajo un convenio
Okété lo traiciona construyendo un tinel que llegaba a la
recamara de la esposa de Oranmila; él entré a la casa y viold
a la esposa de Orunmila; aqui la imprecatoria asi como la
cancion proverbial:

Okété, bayii ni ‘wa re?
O ba ‘fa mulé, o da fa.

Okété, asi que esta es tu manera de comportarte?
Tu hiciste un convenio con Ifa y rompiste el convenio
con Ifa!

Debemos hacer notar que estos personajes son animales y
aves personificadas. Y se cree que, para el proposito de
estas historias, la esposa de Orinmila era las semillas de
palma especiales que Orunmila usaba como herramientas de
adivinacion; y Okété siempre ha sido reputado por su
incontrolable debilidad por las semillas de palma en general.

S.S. Farrow escribié un muy buen capitulo de la moralidad
dentro de la religion Yoruba. Pero se sobrepaso en lo que
llamo elementos del ‘mal’ dentro de la religion. Reprocha a
un britanico por calificar estos fendmenos como ‘no faltos de
piedad ni crueles’ y piensa que el britanico cometio tal
equivocacién porque no vivio entre los ‘heathen’ y no entré
en sus pensamientos, en su vida ni su experiencia. El
reproche deberia ser para el mismo S.S. Farrow. A pesar de
que puede argumentar que vivié entre los Yoruba, es obvio
que no entienda el porque de ciertas cosas que se hacen o
practican ya que estudio la religion subjetivamente desde el
punto de vista del Cristianismo y de la cultura occidental.
Debié de haber sido el mismo prejuicio el que llevé al Obispo
James Johnson a decir de los Yoruba, que sus semblantes
son paganos y que fomentan la venganza, los celos, el odio,
el egoismo, la ira y la rivalidad. S.S.Farrow y el Obispo
James Jonson ciertamente pensaban en las practicas
implicitas en ciertos dichos como este:
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Ko s’ 6hun t' 6 dun-un p 0sowo

Bi owé a-re-bo-oko;

K’ 6o ri ‘bi gbé siba-sibo gun un I'é6wé, k'6 0 maa lo
Béé ni k’d s’ 6hun t'6 dun-un p’ agbé

Bi omi a-mu-ku I'éko;

B’ 6 ba yé géré, k’a gbon majélé da si

Ki won 6 ku lo berere I'abulée won ;

B’6 ba d’ orun-ni dundun,

K’'a wa f'apa taukua wa ‘ko mu I'abulée won;
Digbadigba I'aa ru oku alaigboran

Omo-ode kan f'yaju béere,

A ha lé maa se bayii sé ‘ka?

Olori a-sun jala dahun pé,

B’éniyan ba n s’ode ti kd '6ogun ika

B’ 6 ba se ‘gi, ko nii léelo I'ara (ni idahun oléri a-sun-
jala).

No hay nada tan facil

Como asesinar a un mercader con dinero

Hechizado de la villa;

Si el vendedor dice que el precio son tres centavos,
Tu lo compras por tres centavos y medio,

Para que tengas la oportunidad

De enloquecerlo,

E irte.

No hay nada tan facil

Como asesinar granjeros

Como bebiendo agua dejada en la choza;
Permitiéndoles que se retiren del lugar

Y salpiquen el veneno en ella (el agua),

Asi moriran una tras otro cada dia en sus chozas:
Cinco dias después nos reuniremos a celebrar en la
villa

Bebiendo papilla liquido de maiz con patas de cerdos
de bosque.

Sin ninguna ceremonia son llevados los cadaveres
de los desobedientes

Un joven cazador llora temeroso:

‘¢ Alguien perpetua maldad de esta manera?’

un joven cazador llora temeroso:

alguien que toma la caceria como profesion sin
armarse con hechizos de crueldad

no sera mejor que un arbol sin follaje.



Podemos ver que en este proverbio la maldad parece ser
adulada. Pero Farrow y Jonson deben de estar al tanto de
dichos como,

Eni ti 6 ba su |é imi osika,
Oun paapaa ika.

Cualquiera que defeque en el taburete de alguien
quien malvadamente defeque en un lugar
inapropiado es igualmente malvado

En lo que se basaron estos dos eminentes hombres es en la
patética experiencia del hombre de todas las edades de que
las ideas sentadas por la religion son raras si se llegan a
conocer. En una instancia solo sabemos que la voluntad del
hombre coincide perfectamente con la voluntad de Dios, y
esa fue la historia de Jesus. Sin embargo, no condenamos
un religion meramente porque aquellos que la profesan no
coinciden con nuestros ideales. Crueldad, odio, celos y otros
males sociales son ciertamente evidentes en la vida de los
Yoruba, pero esto solo muestra que son miembros de la raza
humana en donde el pecado aun domina.

En su insistencia, Jonson y Farrow no reconocen la
ambivalencia de la raza humana, la cual nos ha llevado a la
errada nocidon de que la religion y la moralidad son de
origenes diferentes, que es solamente una racionalizacion. El
enigma siempre ha existido, ‘En lo intimo de mi ser me
complazco en la Ley de Dios,, pero veo en mis miembros
otras ley que esta luchando contra la ley de mi espiritu y que
hace de mi un prisionero sometido en este imperio del
pecado que esta en mis miembros’ (Romanos 7:22, 23).
Cuando las trabas de esta captura vence a la mente aferrada
a la ‘ley de la mente’, la frontera entre el bien y el mal se
viene abajo y el mal se empieza a ejercer. Aprendamos a
poner las cosas en donde pertenecen.

Mientras hablamos de cosas descritas como elementos del
‘mal’ en la religion de los Yoruba, de inmediato nos llega a la
mente la practica de sacrificios humanos, y el atroz y severo
trato al que los Yoruba solian someter a aquellos que
rompiesen cualquier tabu. Impactante como pudiese esto
parecer, debemos de adoptar la actitud correcta para
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entender porque se hacia esto. Aqui tal vez, mas que en
ningun otro lugar, necesitamos permitir las imperfecciones de
las concepciones humanas. Cuando un Jephthat ofrece a su
hija mayor, que estaba lista para el matrimonio, en sacrificio
a Yahweh, piensa y cree con toda sinceridad que le esta
dando el mejor servicio a su Dios. El dar a su amada hija de
esa manera debid ser un gran sacrificio y no un deber loable!
Similarmente en el contexto en el que los Yoruba ofrecen
sacrificios humanos, particularmente si los sacrificios son
parientes y amigos, no lo hacen con un afan sadico; mas
bien, ellos sienten la dolorosa virtud de aquel que se ha ido
para cumplir con un imperativo y sagrado deber. Es con el
desarrollo de la percepcion mental y espiritual que el hombre
se da cuenta que el sacrificio humano fisico no es necesario.
Lo que Dios demanda es el ofrecimiento de la vida de la
persona, eso en el sentido espiritual, porque Sus demandas
son puramente espirituales y éticas.

Los mismo debid decirse del trato que solian recibir aquellos
que rompian algun tabu y eran considerados como el
maldecido que podia causar un desastre que afectara a toda
la comunidad. La persona que castigaba a aquellos que
rompian los tabues creia que realmente estaba sirviendo a la
divinidad, especialmente porque lo cabia bajo la sancién del
oraculo que creia estaba mas alla del cuestionamiento. A
sido un largo viaje en la historia de la religién antes de que el
hombre alcanzara el conocimiento de que el juicio y la
venganza pertenecian solamente a Dios y que para ser
verdaderamente capaces de ejercer justicia imparcialmente
en Su nombre, la voluntad del hombre debe de coincidir con
la de EL

Es igualmente increible que alguien diga que la religion
Yoruba no tiene sentido de pecado. Es verdad que los
Yoruba no han pensado ni establecido de manera
sistematizada lo que piensan, creen, y saben acerca de este
tormento universal; es verdad que no han ideado una
‘teologia’ del pecado; es sin duda una ftraicion de la
ignorancia el concluir que no tienen sentido del pecado. Una
vez que una persona sabe que la Deidad lo juzgara, que
juzga a los hombres por como son — por su caracter; una vez
que esta consciente de su culpa que va mas alla de las fallas
rituales, ya se encuentra en el umbral del ‘Contra ti, contra fi
s6lo pequé’. En el andlisis final ‘los tables abarcan todo
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aquello que puede considerarse como ‘pecado’, y al
quebrantar cualquiera, se ofende personalmente a alguien’ —
a la Deidad, a una divinidad o a un ancestro.

Continuamente las recompensas y los castigos en el terreno
de la moralidad son referidos como inventados por algun
genio con el proposito de mantener a la recalcitrante
humanidad en perpetua supervisién. Pero deberia ser obvio
que siguen la logica del bien y el mal tal y como la accién es
seguida de una reaccion. Que lo que esta verdaderamente
correcto esta ligado con la bondad tal como aquello que es
malo por naturaleza esta ligado con el mal. ‘No se sacan
uvas de los espinos, ni higos de los cardos’. La recompensa
y el castigo tal como se miden en este mundo son solo
traducciones al plano humano de la esencia basica de las
cosas.

Los Yoruba distinguen entre los errores rituales que son
calculados como las ofensas contra las divinidades,
abandono de los deberes filiales que puede causar la ira de
los ancestros, y la brecha del comportamiento de la Deidad
es puramente un factor moral. Algunas veces, por supuesto,
no es facil dibujar la linea entre el mero ritual y la ética pura,
ya que siempre esta involucrada la una con la otra o, ya que
el ritual puede ser un medio para facilmente acceder a lo
ético. * Al inicio, las dudas de la interaccién sexual, el vino, la
carne y aun el pan, y las continuas abluciones antes de
tomar parte en los ritos, se disefiaron para conducir al
adorador de la impureza ritual, pero ellos adquieren un
sentido mas ético con el transcurso del tiempo’. Debemos
adelantarnos y decir que la abstinencia tiene una base moral
y espiritual. En general, se cree que cada divinidad castiga
las ofensas morales o rituales que se cometen en su
provincia, que cada ancestro se reprime para el abandono
de los deberes filiales, y que es Olédumaré quien juzga a los
hombres puramente por lo que son; esto es, en
consecuencia de su caracter.

Debe de hacer notarse que la misma palabra Yoruba, con su
verbo connotativo, es usada tanto para ‘pecado’ como para
‘ofensa’. La palabra es Esé. Esta es una palabra que ha sido
popularizada por el evangelismo cristiano y el Islam. Es la
palabra usada para ‘pecado’ en la traduccién Yoruba de la
Biblia. La palabra Eéwd es de mejor comprension, sin
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embargo, va mas alla del corazén del tema. Obviamente, era
originalmente conectada con la brecha de las leyes ‘rituales’.
La frase je ééwo, significa literalmente ‘Comerse el tabl’; es
una expresion Yoruba para ‘romper el tabd’ o ‘cometer
pecado’; y sefala el hecho de que originalmente el tabu entre
los Yoruba consistia en cosas que no debian comerse. La
palabra, tal como hemos observado, cubre todos los huecos
de la brecha de la ley moral. Asi, por ejemplo, una persona
jeéwd cometiendo adulterio, rompiendo un convenio o
golpeando a sus padres.

En el sistema ético de los Yoruba, los convenios tienen un
papel muy importante, de hecho todas las relaciones
persona-persona, divinidad-persona, tienen su base en un
amplio convenio entre las personas que sueles ser reciproco
— esto es, que ambas partes se vinculan una con otra con
obligaciones bilaterales. Parece ser que, originalmente, los
Yoruba hacian esta clase de convenios ante la divinidad
tutelar de la Tierra, y de aqui el nombre genérico para los
convenios — Imulé, que significa literalmente, ‘Beber la Tierra
juntos’ o ‘Beber juntos de la Tierra'.

El ritual, en general, es como sigue; Un hoyo es cavado en el
suelo; se le vierte agua, la nuez de kola se separa y se
lanzan al agua. Las dos personas que van a formar el
convenio se arrodillan cara a cara con el hoyo en medio de
ellos. Después uno dice: ‘Oh Tierra... ven y preside como
hacemos este convenio: si rompo el convenio, que sea
tragado por la tierra (que desaparezca de la faz de la tierra).’
Después se inclina un poco y sorbe un poco de agua de
hoyo, al mismo tiempo levanta y se come un pedazo de nuez
de kola. La segunda persona hace exactamente o mismo y
asi se concluye el convenio.

Pero a pesar de que el nombre genérico del convenio es
demasiado sugestivo para el acto ritual en particular; el hacer
el convenio puede tomar varias formas: puede hacerse
delante de cualquier divinidad, pero especialmente delante
Ogun.

A pesar de que esta forma ritualista definida de hacer un
convenio, se lleva a cabo para tener la confianza de un
amigo, para ser mejores amigos, para comer juntos, o para
ser recibidos hospitalariamente como invitado, el entrar a un
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convenio conlleva muchas obligaciones morales. Un
convenio entre dos partes significa, negativamente, que no
deben de pensar no hacer ningin mal en contra del otro, y
positivamente, que deben cooperar con acciones buenas con
el otro de todas las maneras posibles.

Cada convenio tiene una base ritualista, sin embargo, las
obligaciones que conlleva son éticas. Pareceria que los
Yoruba han encontrado necesario dentro de una sociedad
imperfecta el introducir este elemento de sutil ‘coersion’ para
fortalecer su débil voluntad para realizar sus deberes éticos.

Alguien diria, sin duda, que esta clase de convenio ritualista
no siempre es usado con buenos fines. Estaria en lo
correcto. Tenemos los ejemplo de ciertas sociedades
secretas de quien su propdsito principal, tanto como
podemos estar seguros, son antisociales. Miembros de tales
sociedades entran en pactos para lograr sus propdsitos, y
para asegurarse que ningun miembro traicione a otro pero
eso no invalida el hecho de que el propdsito original del
convenio es el asegurarse de las buenas relaciones entre las
personas en la casa, los negocios, la sociedad y en las
organizaciones civicas. Cuando las cosas buenas se ven
afectadas solo es una muestrea de que se le esta dando un
mal uso al convenio.

La segunda clase de convenio es la soberania. Este es de
caracter unilateral. Es ‘dado’ por una persona con autoridad a
un vasallo, y en ese caso, los términos son dictados por
quien lo ‘da’ mientras que le ofrece proteccién y seguridad al
vasallo. Este es el tipo de convenio en el que una persona
entra cuando se convierte en adepto de una divinidad. Se
describe como Gbigba eéwo- ‘Recibiendo el ééwd’, esto es,
recibiendo la lista de cosas prohibidas. Los términos del
convenio involucran ciertas restricciones que se prohiben en
consecuencia de la naturaleza de la divinidad y la
procuracion de las cosas que placen a la divinidad y
promueven las buenas relaciones entre esta y el adorador.
El adorador debe de respetar los términos del convenio y
permitir que la divinidad gobierne su conducta de ahi en
adelante.

Pensemos en alguien que se convierte en adorador de Orisa-
nla. La persona sabe que ya que Orisa-nla se abstiene del
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vino de palma este queda prohibido para sus seguidores. La
razén ortodoxa es el mito en el que Orisa-nla una vez se
embriagd con vino de palma y perdié el honor de crear ka
tierra sdélida asi como su supremacia sobre las otras
divinidades. Sien embargo, hemos visto que de acuerdo con
las creencias Yoruba basicas, Orisa-nla no perdié ninguno
de sus atributos divinos. En la teologia de los Yorub4a, a
Orisa-nla se le relaciona con el caracter del hombre ya que él
representas las normas éticas y rituales de la pureza. La
verdadera razén del porque prohibe el vino de palma es
entonces, es porque el vino es in intoxicante que es capaz de
arruinar la personalidad del hombre.

Algunos investigadores han acertado en que las sanciones
morales de los Yoruba son basadas unicamente en los
ancestros. Por la curiosa manera en la que se alcanza esta
conclusién no es muy facil de explicar. Esto no quiere decir
que esta declaracion no sea verdadera. La verdad es que el
genio de la familia, la familia extensa, o la compacta
comunidad, se encuentra en los ancestros. Se cree que el
ancestro toma un interés activo en la familia o en la
comunidad y su poder sobre esta considerablemente en
aumento cuando ya no se encuentra restringido por las
condiciones terrenales. Las cuestiones que afecta a la familia
o la comunidad le son atribuidas al ancestro ya sea a
consecuencia de una sancion o un juicio. Entonces, asume
naturalmente la imagen de un espiritu super intendente quien
da la aprobacién para cualquier propdsito o accion que se
haga para el bienestar de la comunidad, y muestra
aberracion por cualquier cosa que tienda a corromperla. Asi,
en esencia, pero no solo en esencia, se ocupa de la efectiva
descarga de las obligaciones morales. En esta conexién, que
ejercita su autoridad con la similitud de un scope circunscrito,
considerado mas fuerte que un padre terrenal quien
naturalmente se preocupa por el bienestar de su familia .

Es por esta razon que el culto Egungun, el cual materializa el
espiritu ancestral, se emplea en algunas partes de la tierra
Yoruba como instrumento de disciplina. También se utiliza el
culto Oro el cual tiene el mismo propdsito. Pero el esperar
que esta simple verdad nos lleve a la generalizaciéon de que
la Unica inspiracion Yoruba para hacer el bien, se basa en los
ancestros es pura exageracion.
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Hemos mostrado que se cree que a los Orisa les importan
las relaciones personales que existan entre sus adeptos.
Aquellos que como adoradores reciben un convenio con
cada Orisa en efecto han entrado a un convenio con alguien
mas con la obligacion de mantener buenas relaciones
personales. ‘La religibn pone su sello en la actitud
culturalmente valuable y la refuerza mediante la interaccion
publica’. Es importante saber que es generalmente aceptado
que un convenio no es una clase de politica de
aseguramiento que automaticamente exenta a una persona
de las consecuencias de la irresponsabilidad moral. Por
ejemplo, al final del ritual que confirma que una persona es
adepto de Orunmila, hay un pequefio sermén que va mas o
menos asi: A ti t& é na, Ko tun ra e té; igba ti o yi ki o ma fi
gun ope; bi o 6 ba mod ‘wé, ki 0 ma kan lu odo, etc. — ‘Ahora
has sido confirmado dentro de este culto; ahora debes de
realizar una confirmacién propia, asegurate de que la soga
esté atada antes de que intentes escalar la palmera con ella;
si no sabes nadar, no te arrojes al rio, etc.” este pequefio
sermon debe de tomarse tanto literal como metaféricamente;
el nedfito no debe de equivocarse la nocion de que el ritual
que acaba de concluir lo protege automaticamente de todos
los peligros fisicos y morales, sin importar lo que haga o deje
de hacer. Debe de ser cuidadoso y vigilar siempre su
caracter. Hay un dicho que versa Eni 6 rd’bo ti ko gba ééwo,
bi eni fowd ebo sofd I'6 ri — ‘Alguien que ofrece un sacrificio
pero no respeta el tabu no esta haciendo nada mas que tirar
el dinero que gast6 en el sacrificio’.

La verdadera debilidad de tomar a las divinidades como
normas de obligaciones morales es que la moralidad como
se inspira por los cultos que tienden a ser restringido en su
ambito y aplicacién a una situacion en la cual a pesar de que
los adeptos de la misma divinidad tengan la obligacion de
evitar cualquier dafio posible entre una u otra persona o
nacién, y tener buenas relaciones personales, deben de
sentirse libres como para poder extender su ‘amor de culto’ a
cualquiera fuera de la fraternidad. llustremos esto a partir de
uno de los cultos comerciales. Los cazadores Yoruba son, en
consecuencia del comercio, adeptos de Ogun. Por esta razén
disfrutan de estar un perfecto estado de bondad entre ellos,
porque de otra forma exaltarian el enojo de Ogun. Se les
prohibe especialmente el copular con o seducir a la esposa
de otro. Pero fuera de la fraternidad, un cazador, qua
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cazador, no se siente forzado a cumplir con estas
obligaciones morales. Mas aun, las mismas divinidades han
sido tan antropomorfitamente concebidas que ninguna de
ellas es modelo de buena conducta.

Aqui, entonces, nos encontramos inevitablemente dentro de
un problema de conducta correcta. Esto es lo que resulta de
tratar de derivar una norma de una multiplicidad de motivos,
siendo estos humanos o divinos. En u poema Yoruba
encontramos esta nota:

Olufon I'6 bi mi,

N ko gbodd m’emu;

0d’ sa-Ogiyan I'6 bi mi,

N ko gbodo m’oju;

Osun i’ Ponda I’ 6 gb’ oti’ ka 'é6wé mi,
Emu ni wén ni ki n maa mu!

Olofun fue quien me dio vida,

No debo beber vino de palma;

Orisa Ogiyan fue quien me dio la vida,

No debo beber vino de palma;

Osun de Ipdnda, sin embargo, prohibe el vino de
maiz

Vino de palma es lo que ordena beber!

Las contradicciones y las confusiones acerca de lo que debe
y no debe de hacerse surgiran a menos de que haya una
norma de moralidad principal.

El recurso real y la norma [[iCSHIMGIDIE, universalmente
reconocida y que conserva los valores morales de la religion
de los Yoruba es Olédumare. Ellos derivan inmediatamente
de Su propia naturaleza divina como se les revela a los
Yoruba. El es Oba Mimd, Oba Pipé — ‘Rey Puro’, ‘Rey
Perfecto’; El es Alaalafunfun- Oké — ‘El que se viste de
blanco, quien habita arriba’. El es Ikin nifin, Ala ti ko '6na —
‘Objeto Esencialmente Blanco, Blanco fabricado Sin patrén
(totalmente blanco)’. Solamente con él pueden resolverse los
constantes problemas de la conducta correcta la cual
inevitablemente se encuentran en las divinidades o en las
sanciones ancestrales. Para ayudar al hombre en la vida
ética, Olédumare le ha dado If4 aya — ‘El oraculo del corazén’
o ‘El oraculo que es el corazén'. Es este ‘oraculo del corazéon’
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el que guia al hombre y determina su vida ética. Una es
buena o mala persona, segun responda o desobedezca, a la
guia de su ‘oraculo’ interno. Asi, de una persona que se
comporta extrovertida, vengativa o malignamente, los Yoruba
dicen, K 6 n’ itiju ko ninfa aya — ‘No tiene sentido de
verguenza; no tiene oraculo del corazén'. Este oraculo del
corazon es la conciencia de una persona — la ley de Dios
escrita en el corazén.

Permitanos proceder a analizar las disposiciones principales
de la ética Yoruba. Para los Yoruba, el caracter del hombre
es de suprema importancia y es este el que Olédumare
juzga. Asi, las demandas que Olédumaré descansa sobre el
hombre son puramente éticas. El bienestar del hombre aqui
en la tierra depende de su caracter; su lugar Después de la
Vida esta determinado por Olédumaré de acuerdo con sus
aciertos. Olédumaré es el ‘Buscador de Corazones’ quien ve
y sabe todo y de quien su juicio es seguro y absolutamente
ineludible.

Es por eso que la moralidad esta contenida en la palabra
Yoruba Iwa que puede ser traducida al espafiol como
‘Caracter’. Iwa, de acuerdo con los Yoruba, es aquello que
hace la felicidad de la vida porque es complacer a Dios. Es
por eso que el buen caracter debe de ser un aspecto
dominante en la vida de una persona. De hecho, es lo que
distingue a una persona de una bestia. Cuando los Yoruba
dicen de alguien O s’éniyan — ‘Actia como persona’, ‘Se
comporta como una persona deberia’, ellos se refieren a que
muestra en su vida y en sus relaciones personales con los
demas las cualidades correctas para una persona. La
descripcion opuesta es Kii s’éniyan; n se 16 fAwo éniyan
bora — ‘No es una persona, meramente asume la piel de una
persona’. Eso significa que la persona es socialmente
indigna; en consecuencia de su caracter no puede ser
llamada persona, a pesar de que lleve el semblante de una.
Una persona de buen caracter es llamada Omoluwabi (Omo-
oniwa-ibi) — ‘Alguien que se comporta como un bien nacido’;
y una persona de mal caracter es Eniyan-kéniyan — ‘Una
mera caricatura de una persona’, ‘alguien reprobable’.

En un Odu, de acuerdo con Ogbé Ogunda, Ordanmila una vez

buscé los medios para tener éxito en la vida y le dijeron que
la Unica manera era que se casara con lwa. El entonces se
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cas6 con Iwa y se volvié muy exitoso. Desde entonces todos
buscan a lwa, por lo cual resultd que Iwa se convirtio en
madre de muchos hijos:

E wa w'omo Iwa berere o,
E wa w'omo Iwa berere;
iwa gbé dani,

Iwa pon s’ éhin,

E wa w’ omo iwa berere

Ven y Unete a los innumerables hijos de Iwa
Ven y Unete a los innumerables hijos de wa
Iwa los lleva (a sus hijos) en (sus) brazos,
Iwa los lleva (a sus hijos) en (su) espalda,
Ven y Unete a los innumerables hijos de Iwa

Es por eso que se piensa que el Unico requisito esencial en
la vida es lwa. De acuerdo con otro recital de Ogbé-Ogunda:

Aja sunwon d’éhin

Agbo sunwon dé roro

Aja ‘0 ni i rord

Kiwén re ‘1é lo m’ ago wa
O da fun Iwaloro

Ti i se omo won I’ Otu-Ifé

Wén ni, iwa nikan I'6 soro
Ori kan kii buro I’ Otu-Ifé

El perro es adorado por los dientes;

El carnero es adorado por la crin;

Un perro no seria tan fiero

Al extremo que un carnero lo sustituyera

Eso declar6 el oraculo a Iwalord (Caracter es
prosperidad)

Quien era descendiente de Otu-Ifé:

Se decia que el caracter era todo lo que era de vital
importancia;

Ya que esencialmente no podia haber un mal Ori en
Otu-Ife

Otro dicho muy comun es, Eni 16ri rere ti ko niwa, iwa 16 maa
bori ré jé —'Sin importar que tan feliz pueda ser el destino de
una persona, si no tiene caracter, sera (la falta) el caracter lo
que arruinara su destino’.
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Por la misma razén, el buen caracter es ampliamente
recomendado en el cuerpo del Odu. En Ireté-Idi dice:

Iwa pélé 'okun ayé

Fiir6 péti 'éwo eni.

O da fan Ordnmila

Ti 6 fiiwa pelé

Gba okun ayé I'éwo Ocan-lé-ni-‘rionwo imolé

El caracter gentil es lo que sostiene el hilo de la vida
Para que no se rompa en las manos de uno

Eso declara el oraculo a Oranmila

Que por medio del buen caracter

Quien iba a ganar el hilo para fortalecer la vida de las
cuatrocientas un divinidades.

El buen caracter es un arma suficiente en contra de lo
indeseable que pueda suceder en la vida. Cualquiera que
haga uso de él no tiene nada que temer. Es, por eso, un
dicho comun ‘iwa rere I&és6 éniyan’ — ‘es el buen caracter lo
que los hombres guardan’. La gente mala, la gente de mal
caracter, son los que temen a la miseria, y son sus pecados
los que les causan ese temor. Una de las historias dice que
se inculque la leccion de Aniwonikun, quien era una persona
quien tenia un temor incesante por padecer miseria, todo en
consecuencia de una mala conciencia, asi en Owénrin-sédin
dice:

Ejo6ré, ejé 6 sa:

Iwa won ni i maa 1é won kiri

O da fan Aniwonikun

Ti yoo maa béru t’ dsan t’ oru;
00 jé hu ‘wa ‘re,

00 jé hu ‘wa atata,

Aniwonikun, ki o yéé sa kiri bi ojo.

Déjenlo solo, déjenlo que corra:

Es su caracter lo que los acorrala

Asi declaro6 el oraculo acerca de Aniwonikun
Quien teme incesantemente dia y noche;

Eso te sucederia pero practicas el buen caracter,
Eso te sucederia pero practicas el buen caracter,
Aniwonikun, y deja de correr como un cobarde.
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El resultado del buen caracter es, por supuesto, la buena
reputacion. La reputacion de una persona se describe como
ala — ‘vestimenta blanca’. asi, cuando los Yoruba rezan por
alguien que Won o ni i ta epo sala re o — ‘No permitas que le
derramen aceite de palma en su vestimenta blanca’, eso
significa ‘Permite que tu reputacion sea siempre buena y que
nunca se manche’. Es una cosa de orgullo y admirable
cuando esto sucede.

Ya que el caracter permite buenas relaciones sociales, se le
deja a cada miembro de la comunidad el actuar de forma tal
que siempre promueva el bien para la comunidad. En la
antigliedad, las personas malvadas eran exiliadas de la
comunidad o alejadas de la familia; alguien que hubiese
seducido a la esposa de otro tenia que irse por otro camino si
el ofendido caminaba por donde él iba.

Hagamos una lista de los componentes del buen caracter:

a) La castidad antes del matrimonio por parte de la mujer
es esencial. Una mujer que no es virtuosa en el matrimonio
es una desgracia tanto para ella como para su familia. La
castidad hasta llegar a la vida de casada es un deber de la
mujer. A pesar de que esta regla es bastante flexible para el
hombre, se prohibe que un hombre seduzca a la esposa de
otro lo cual se castiga con una pena muy alta vy,
adicionalmente, debe de enfrentar fatales consecuencias.
La base de la felicidad conyugal es la confianza de ambas
partes; esto es, aun en una comunidad poligamica.

b) La hospitalidad es un gran valor. Los Yoruba son
hospitalarios por naturaleza y son particularmente
hospitalarios con los extrafios. Antes de que la vida se
volviera tan artificial y sofisticada como lo es ahora, en
muchas partes del pais, un viajante no tenia que temor de
no encontrar un lugar en donde dormir o en donde lo
alimentaran, ya que sabia que en cualquier puerta que
tocara encontraria hospitalidad. Los Yoruba ensefan que se
debe de ser hospitalario porque es correcto serlo, también
porque uno mismo alguna vez puede necesitar de tal
hospitalidad. Uno de nuestros dichos mas populares es,
lyan ogun Odon a maa jo’ ni 'é6wo — ‘un guisado de fiame de
hace veinte afos aun puede estar caliente al tacto’; lo que
significa, un acto de hospitalidad puede rendir frutos aun
veinte afos después.
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c) Adversamente, la ética Yoruba se opone fuertemente al
egoismo. La persona egoista no es tratada muy bien y no
recibe ninguna ayuda en momentos de dificultad. Como dice
el dicho, Agba t'¢ je a-je-iwehin & rugba & dé ‘¢ — ‘Un
anciano que como sin pensar en los demas llevara su carga
hasta su casa (sin la ayuda de nadie). Un Odu llamado
Ireté-Méji cuenta una historia disefiada para evitar el
egoismo. Esta concierne de cémo una vez, Orunmila
empezo a practicar el egoismo y en consecuencia a lo cual
se volvié despreciable con sus vecinos. Sucedié que un dia
mientras iba por el bosque, se cayo en un agujero profundo
del cual no podia salir. Ahi tuvo que quedarse durante tres
dias. A la mitad del tercer dia, escuché algunas pisadas las
cuales reconocié como las de la gente de Aré. Esperando
que ellos fueran en su rescate, les gritd6 para que lo
ayudaran. Pero en respuesta, le dijeron que debia
permanecer ahi y seguir ‘divirtiendose’ a consecuencia de
su egoismo. El grito:

Okunrin Aré!
Obinrin are,

A-t’ oni m’ 6nii,
A-t ana m’ anaa,
Erungbon ijéta ;
Aladé n be ninu ,
O n yi gbiri!

Hombres de Aré!

Mujeres de Aré!

Han sido todos los dias hoy,

Ha sido desde ayer,

Ahora practicamente es el tercer dias,
El coronado ha estado en el agujero
Vagando!

Ellos respondieron:
Igba ti & A je apa aja,
Tal’ o ké si
Igba ti 0 A je igé agbo,
Tal o p&?
Igba ti 6 n  apa dbuko wa’ko mu,
Tal’ 6 ri 0?
Njé Okunrin Aré!
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Obinrin Aré!

A-t oni m’énii

A-t ana m’ anaa,

Erungbon ijeta :

Njé ki Aladé jokoo s’inu ofin
K’6 maa yi gbiri.

Cuando te alimentabas de los brazos del perro,
A quien invitaste?

Cuando comias carne de cordero

A quien llamaste?

Cuando comias puré de maiz con carne de chivo,
A quien viste?

Ahora hombres de Aré!

Mujeres de Aré!

Han sido todos los dias hoy,

Ha sido desde ayer,

Ahora practicamente es el tercer dias,

Que el coronado permanezca en el agujero
Vagando!

d) La gentileza que involucra la generosidad es
considerada una gran virtud y es ampliamente cultivada. La
gentileza tiene la infalible bendicion de Olédumaré y de los
hombres. Acotamos algunas selecciones de dichos Yoruba
con respecto a este topico:

Igba oldore ki i fo,

Awo oléore kii fa ya,

T owd t' omo nii ya ‘Ié oldore

La calabaza de la gentileza no se rompe,

El plato de la gentileza no se separa,

Es tanto el dinero como los nifios los que fluyen en la

casa de la bondad
Esto significa que ninguna desgracia caera sobre los que
sean gentiles; su suerte siempre le dara bendiciones
materiales.

Ore I' oore ‘wo to.

La gentileza atrae la gentileza
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llé ofdore ki i wo tan;
Ti o-s’-ika ki i wo ku.

La casa del gentil no se colapsa completamente;
Aquel del malvado se colapsa por completo.

Esto es, el que es gentil, sin duda alguna, recibird ayuda
cuando la necesite, mientras que el malvado no. Un Odu de
lwori Sédin ensefia que el no ser gentil, ni generoso ni
caritativo atrae la ira:

Iwori Sédin:
Nse I’ 6 i se won
Ni wén fara mo koriko médémodé
O da fun olakiitan, omo &hin-Oluwa
Ti 6 A s’0gbogbd arun
Ti 6 A ronu a-lai-le-h de
If4 ni iwa rere nikan I'6é maa gbé e h de
Olakiitan te’ ra mo oore sise
Di olékiki nitori oore sise
Njé, éyin éro Opa, éro Ofa
Arun t'6 Ase Olakiitan tan more

Es porque se protegen de la enfermedad

Que la gente toma hierbas incesantemente

Este fue el veredicto del oraculo en el caso de
Olakiitan,

Hija de Ehin-Oluwa,

Quien estaba muy grave en cama a consecuencia de
una incesante enfermedad

Quien estaba frustrada por su incapacidad para
levantarse (de la cama).

El oraculo prescribié bondad como el unico remedio
que la haria levantarse

Olakiitan se dedico a ser bondadosa en gran escala;

Olakiitan gandé muy buena reputacion por su
incesante piedad;

Se volvié universalmente aclamada debido a su
bondad,

Y ahora, tu de Op6, tu de Ofa (todos deben de saber)
La enfermedad de Olakiitan ha cesado por completo.

Es admisible el pensar que, a consecuencia de la bondad
uno se puede ver involucrado en algun problema. Pero eso
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se debe a la gente malvada del mundo que siempre envidian
lo bueno. Debido a que pareciera que uno se puede
involucrar en algunos problemas debido a actos de bondad,
algunos extremistas han dicho que la bondad no es
recomendable. Aqui este dicho que es una contradiccion de
todo lo que hemos dicho de la bondad:

Oore n’ igun se t’ 6 fi pa I'6ri;
Oore I'akalamagbo se t' 6 yo gége I' érun;
K’ éni 6 ma ma s’ oore mé o.

Fue a consecuencia de la bondad que el buitre se
volvié calvo;

Fue a consecuencia de la bondad que el cuerno
desarrollé bocio;

Permitenos por esas razones abstenernos de la
bondad.

Sin embargo, los Yoruba creen que la bondad retribuye al
final, cualquier cosa que se haga tendra resultados. Es por
eso, que uno debe de agradecer cualquier cosa que pase. Lo
peor seria, Ina ire kii pa’ ni, wah"ala ni ik6 van — ‘La
gentileza no mata: solamente puede meternos en
problemas’.

e) Es obvio que la maldad es duramente condenada. La ley
de la retribucién de la justicia opera de tal manera como para
condenar la maldad, no solo sobre los malvados, sino
también sobre su descendencia. Eni ti 6 ba da eéru ni eéru to
— ‘Las cenizas detras de la persona que las arrojé’; esto
significa, el efecto de la maldad siempre regresa a quien lo
hizo; y Eni ti 6 ba gbin éébu ika, Ori omo ré ni yé6 hu I1é — ‘El
que siembra la semilla de la maldad, es en la cabeza de sus
propios hijos donde la vera crecer’; eso es, que sus hijos
seran lo que sufrirdan a consecuencia de lo que realicen sus
padres.

También por esta causa, el demandar o aceptar ayuda de
algun vecino para reparar alguna pérdida o dafio de su
propiedad es considerado como tacafio y maligno. Ademas
del hecho de que tal demanda crea relaciones, esta
desarrolla cierta amargura en el corazén que un futuro en
cualquier oportunidad que se presente para retribuirlo, la
situacion puede resultar terrible.
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La siguiente historia es contada para mostrar que la
repercusion de la crueldad cae sobre su perpetrador:

Un hombre le prest6é a su vecino una vasija de alfareria que
no tenia fondo para que pudiera proteger una joven planta de
los animales. Cuando la planta de kola ya era un arbol, ya
era imposible sacarlo sin romperla, el hombre fue a reclamar
su vasija, estipulando que la queria de regreso tal como se la
habia prestado a su vecino. Se hizo todo para convencerlo
que era injusto el hacer tal demanda, pero no tuvieron éxito;
el insistia en recuperar su vasija ‘completa’. Al final, el arbol
de kola tuvo que destruirse para poder regresarle su vasija.
Al poco tiempo después de eso, este hombre tuvo un bebé y
le pidi6 prestado un collarin a su vecino con el que se habia
portado tan mal. El vecino tomd esto como una oportunidad
para ensefiarle una lecciéon que no pudiera olvidar facilmente.
Entonces esperd a que el nifo creciera hasta que el collarin
no pudiera quitarsele sin tener que cortar el collarin o quitarle
la cabeza. Entonces fue y exigi6 su collarin , estipulando que
lo queria de regreso sin que estuviera cortado. Por supuesto,
no habia otra forma de hacerlo mas que decapitando al nifio,
y eso fue lo que sucedié al finall Esta historia suena muy
fantasiosa, por supuesto; pero sirve para inculcar la lecciéon
de que los actos de crueldad usualmente resultan con
consecuencias terribles para quien los hace; para Eni ti 6 ké
d’ 6r6 ki "‘pi md 6n da, bi eni ti 6 da a kéyin — ‘El que primero
comete un acto de atrocidad con un vecino no puede
anticiparse a la amargura de la venganza que tendra a
cambio’.

Sin embargo, la venganza esta prohibida porque esta mal. El
vengarse es involucrarse en la maldad tal como lo hizo el que
ofendié primero. Bi o ba ri 0ku osika n’ ilé bi o ba fi esé ta 4,
ika ti di méji — ‘Si ves el cadaver de un malvado y lo pateas,
entonces ya son dos malvados’.

f) La verdad y la rectitud estan colocadas en un lugar muy
alto entre las virtudes esenciales. Se cree que las personas
honestas y correctas tienen el apoyo infalible y la bendicién
de las divinidades. Tenemos una cancién popular de un Odu
llamado Otarapon-méji:

S’ otito; se rere,
S’ otité o, se rere;
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Eni g’ otitd
N*imolé i gbé o.

Se honesto, haz el bien;

Se honesto, haz el bien;

Es el honesto

A quien apoyan las divinidades.

Otité sise ni kan ni ki i ma nii ka,
Sugbén ti i ma ‘ni hu ewd Ori nene

Es uUnicamente la rectitud la que nos previene de
morir jovenes
Y permite que uno crezca excesivamente canoso.

Asi, la rectitud paga buenos dividendos al final. Otité inG ni a-
je-ku ju ir6 lo — ‘la rectitud paga mas dividendos que la
falsedad’. En consecuencia, el mentir y el engafar son
considerados dahinos. En la antigliedad, los labios de los
mentirosos les eran cortados como forma de castigo y de
advertencia para los demas. En el area de lj¢u- Ode, la gente
a quien le han removido los labios se alejaron y se
emplearon como excursionistas.

g) La ética Yoruba prohibe robar. En la antigiedad, los
ladrones eran expuestos a la verglienza publica y después
asesinados. La creencias es mas fuerte entre los Yoruba que
a pesar de que el ladréon se escape de los ojos del hombre no
puede escapar del juicio de Olédumaré — A-mookun-jalé bi
0ju Oba ayé o ri i, t Oba Orun n wd 6 — ‘El quien roba en
secreto, a pesar de que los ojos del gobernante de la tierra
no lo vean, los del Rey de los Cielos lo estaran viendo’. En la
antigledad, la gente solian dejar alimentos para vender en el
cruce de caminos o al lado del camino para que cualquiera
los pudiera ver. El duefio unicamente tenia que indicar el
precio y el viajero que lo quisiera lo tomaba y dejaba el
importe en el lugar. Ningun articulo ni el dinero eran robados.
Un viajero hambriento que no tuviera dinero tenia permitido
tomar frutas o camotes de una granja, pero solo podia tomar
lo que se comeria.

h) EI romper algun convenio, al igual que la falsedad eran

castigados. Alguien que rompiera un convenio no solo era
considerado indigno sino también odioso. El que se dedica a
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mentir, se cree, que no puede prosperar. Al respecto, hay
muchos dichos, aqui solo ilustraremos algunos solo para
ilustrar:

Enitio bada’le, aba’ e lo.
Quien rompa un convenio desaparecera con la tierra
(sera tragado por la tierra):

La alabanza y los sacrificios tanto de un mentiroso como de
alguien que rompa un convenio, nunca seran aceptados,
mientras que aquellos de las personas de buena voluntad
siempre se aceptan.

Esto es lo que Ofun-Otura dice,
Eka pa ‘bi 6 di;
O-da-‘lé pa ‘b, é yan;
Oni-nu-‘re pa ‘bi,

O yeé peregede

El mentiroso consulta las nueces de kola, resulta
desfavorable;

El que rompe un convenio consulta las nueces de
cola, le dan un mal augurio;

El que tiene buena naturaleza consulta las nueces de
kola,

Es totalmente favorable.

Dentro de los Odu encontramos a Eji-Ogbé que cuenta una
historia de que las cuatrocientas divinidades acusaron a
Orunmila de falsedad ante Olédumaré. Como era inocente,
se volvié en su contra con la siguiente imprecacion:

Ase d’ owd, ilé a jo mu;

Ase d’ owo, ilé a jo mu;
Ajogb’ driile, aj eku,
Ajogb’ driile, aj eja

Ajo gb’ ori ile, a je’ kokd igbin,
Ase d’ owé ilé a jo mu.

El juicio pertenece a la tierra sobre la que
convenimos,

El juicio pertenece a la tierra sobre la que
convenimos,

Estamos juntos sobre la tierra y comemos ratas,
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Estamos juntos sobre la tierra y comemos peces,
Estamos juntos sobre la tierra y comemos caracoles,
El juicio pertenece a la tierra sobre la que
convenimos.

Otra historia en Oturupon-Okanran del cuerpo del Odu
cuenta la historia del primer asistente del culto de Oranmila
quien se involucrd en un amorio ilicito con la esposa de su
jefe. Por un tiempo él y la mujer mantuvieron el asunto en
secreto; después se enfermd gravemente y tuvo que
confesar su pecado secreto. Como resultado obtuvo lo
siguiente:

Eké’ 6 sunwon ara eni,

O-da-‘lé 6 sunwon ara éniyan;
B’ 6modé ba nyo ‘le da,

Ohun abé-‘nu a maa y6 eon se;
O da fun Ajubona

Ti 6 lo rfé obinrin oluwo

La falsedad no esta bien para nadie,

El romper convenios no estd bien para ningun
hombre;

Si los jévenes repentinamente rompen un convenio,
La enfermedad repentinamente caera sobre ellos.
Eso declaro el oraculo para Ajubona

Quien tenia un amorio ilicito con la esposa de Oluwo.

Y es importante observar la regla contra la falsedad y la
ruptura de convenios se ve reflejada al final de la vida. Asi,
en Oyeku-méji dice:

K’ a ma s’ eka egbé;
K’ @ ma da ‘le ogba;
Nitori a-ti-sun ara eni ni.

No nos permitas mentir en contra de un companiero ;
No nos permitas romper un convenio con un socio;
Que se tomara en cuenta durante nuestro suefio
(muerte).

i) La hipocresia es inhumana y reprobable. Un hipdcrita al

igual que una hipocresia es llamado agabagebé — ‘Alguien
que se mueve en zig-zag' (probablemente alguien que
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intenta escalar una ladera y un monticulo simultaneamente),
alguien de quien su caracter es impredecible. Olédumare
prohibe tal caracter — Agabagebé? Olérun ko fé bée —
‘Hipocresia? Olorun la prohibe’. Esto definitivamente se
aplica para todos, de acuerdo con otra parte de Oyéku-méji:

El quien es valiente,

No permitas que se declare un cobarde;

El quien es cobarde

No permitas que se declara como valiente.

j) Es responsabilidad de los hombres Yoruba el dar
protecciones las mujeres por se el sexo débil. Cuando un
hombre y una mujer caminan juntos, a la mujer debe
permitirsele ir adelante mientras que el hombre va detras de
ella para brindarle proteccion y defenderla por si pudiera
haber algun peligro repentino. En cualquier crisis, la mujer
debe de ser protegida y se le debe de brindar la primer
oportunidad de escapar, si es necesario. Es mezquino e
inmoral el atacar a una indefensa mujer. En un dicho Yoruba
alguien hace la sabia aclaracion, Oba yo6 jé ki won si gun ilu
‘binrin ki n ba won lo — ‘Que el rey permita un ataque a la
ciudad de las mujeres para que yo pueda acompafarlos (a
los atacantes)’.

k) El honor y el respeto hacia una persona mayor es deber
de cualquier persona Yoruba. Los jovenes deben de respetar
a los mayores por el grado de sefioridad que representan asi
como por su madurez y su mayor experiencia de la cual el
joven debe de sacar provecho. Asi es como se ensefia.

Omodé, e wo ‘le f agba;
Agba nii ‘gba ni;

N’ ij6 ari je,

Agba ni i gba ni;

N’ ij6 ari je,

Agba ni i gba ni.

Los jovenes, deben de obedecer a los mayores;
Son los mayores los que irdn en su rescate;

El dia que uno tenga gatos en abundancia,

Son los mayores los que irdn en su rescate;

El dia que uno tenga ningun a los gatos;

Son los mayores los que iran en su rescate.
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De la tienda de la experiencia, los mayores les pueden hacer
obsequios a los jovenes de la mucha sabiduria y guis que
necesitaran para atravesar las dificultades de la vida.

0Oj6 ‘0 t'9j0, 0j6 ‘O 1’ ojo,

Timo r dde ré é ka ‘sin;

Mo duro-durd, owo mi ‘o té’ sin;
Mo béré-beré, owé mi ‘0 té’ sin;
Awon agba kan, agba kan

Ni wén wa ké mi pé ki ndubu yeké;
Igba ti mo dubu yéké

Ni gbogbo ‘sin wa nkan si mi I'énu

Ese era el dia de los dias

Cuando fue a arrancar igin:

Me paré arriba y por mas que lo intenté, mis manos
no alcanzaron el igin;

Me paré debajo y por mas que lo intenté, mis manos
no alcanzaron el igin;

Un mayor con mucha experiencia

Fue quien vino y me ensefié a pararme a un lado;
Fue cuando lo intenté de lado

Que el jugo del isin de manera innumerable cay6 en
mi boca.

Los mayores también le brindan a los jovenes cuidado y
proteccion. En la vida, tanto los mayores como los jovenes se
complementan para asi ayudarse.

Owo omodé ko té pepe;
T’ agbalagba ko wo kéregbe

La mano del joven no alcanza el anaquel mas alto
La del anciano no entra en la calabaza.

La ética Yoruba habla de que las relaciones entre hombres
deben de ser asi:

Bi a ba sé ‘gi n’ igbd,
K af ord ro ara eni wo!

Cuando una persona rompe una rama en el bosque
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Permitanle considerar que sentiria él si fuese él
mismo (al que rompieran)

Bi 6 ti ndun omo eku,
Béé naa I'6 hdun omo eye

Tan sensibles al dolor como son las ratas pequefas,
Son sensibles al dolor los pajaros pequefios.

Todo esto se aproxima a lo que ha sido descrito como la
‘Regla de Oro’ — ‘No hagas a otros lo que no quieres que te
hagan a ti’. Los ancianos Yoruba ensefian que si todos
primero pensaran de esta manera antes de actuar, todos
tendrian excelentes relaciones y serian felices.

Este conjunto de valores morales dentro de la religién Yoruba
son los suficientemente impresionantes para convencer aun
al mas escéptico de que los Yoruba son personas con un
fuerte sentido de lo que es orrecto y de lo que no lo es, y de
que este sentido les ha sido implantado en su ‘interior’ por el
mismo Autor de la vida. A pesar de que hay ciertas cosas
que en la vida practica de las personas que son
incompatibles con estos valores, nos queda claro que la
religion per se no es la causante de esto.

Esto nos lleva a una pregunta crucial. ;Por qué es que en
vez de este conocimiento de lo Bueno y lo Malo, y de un
impresionante sistema de valores, el hombre aun continua en
un estado de ‘en lo intimo de mi ser me complazco en la Ley
de Dios, pero veo en mis miembros otra ley que esta
luchando contra la ley de mi espiritu y que hace de mi un
prisionero sometido a este imperio del pecado que esta en
mis miembros’? la respuesta es que aqui, en el reino de los
valores morales mas que en ningun otro lugar, el mero
conocimiento no es poder. Meramente el saber que ‘No
debes matar’, ‘No debes de cometer adulterio’, ‘No debes
robar no hacen santo a un hombre. Es propenso por
naturaleza a caer en eso, y esto hace que pueda caer en el
habito de cometer lo que San Pablo describe como ‘Cosas
que no sucederan’ o ‘cosas que no son naturales’.
‘Despreciaron a Dios al no tratar de conocerlo segun la
verdad, y él, a su vez, los abandoné a su corazén sin
conciencia, que los llevo a cometer toda clase de torpezas’.
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Como Franz Cumont dice, ‘No es suficiente para una religién
el clasificar los valores morales; pero para ser efectivo es
mejor ponerlos en practica’. Debemos avanzar y decir que lo
que da verdadero poder es el ponerlo en practica. Para ello,
no hay suficientes motivos como para implicar un Sistema de
Recompensa y Castigo, el divino y el humano, y es una
creencia muy fuerte que después de la vida es donde tiene
lugar tal retribucién. Tales motivos estan presentes; pero no
son suficientes, ya que solo nos llevan a una ‘moral
prudente’. En cualquier caso, solo parece, en el analisis final,
el egocentrismo del hombre; y el egocentrismo es un factor
que puede ocasionar que asuma el castigo como mero
ejercicio para sus derechos soberanos, o elija que es mas
asertivo el reinar en el infierno que el servir en el cielo.

Lo que el hombre necesita es un conocimiento claro de que
él fue creado por su Creador y que es su deber supremo el
dedicarle su vida entera a El. Para hacer esto, necesita de la
permisible gracia de Dios. Aqui estaremos de acuerdo con
S.S. Farrow de que el mayor defecto de la religion Yoruba es
que ‘no tiene el concepto de demostracién la gracia divina
ejerce algun efecto en aquellos que creen en ella’. Porque, lo
que religidon realmente presenta es una representacion de la
bondad de Dios por un lado y por el otro la demanda de una
rectitud y una justicia muy estricta. EI hombre confronta
ambos lado de la Realidad la cual, desafortunadamente, para
él parecen ser dos identidades diferentes. El quiere
regocijarse en la bondad de Dio: al mismo tiempo es
hostigado por la demanda constante de la estricta rectitud y
justicia. Mientras que estas uUltimas se vuelven mas reales y
apremiante para él como en:

El resplandor de la iluminacion gratuita,
El arremolinante viento choca tempestuosamente,

En las epidemias de viruela o fenémenos de naturaleza
similar. Esto lo confronta con un intimidante ‘debe’. Esto
hace que piense que se enfrenta con divinidades casi
auténomas que representan la ‘Ira’. Nunca se le ocurre que
es Dios quien demanda rectitud, el correctisimo Dios quien
es quien hace recto al hombre. La bondad y la severidad de
Dios son asuntos peligrosos. Y ya que la ley debe de
cumplirse y como él no puede y no sabe como cumplirla de
manera adecuada, encuentra una compensacion aparente en
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el sacrificio y la propinacion y la prevencion, y en la magia.
De alguna manera, deriva una clase de alivio pesimista de
esto, manteniendo asi los rituales en perpetuidad. En efecto,
el hombre tontamente divisé sus propios medios de salvacion
y busca a través de ellos evadir las consecuencias de sus
insuficiencias y sus violaciones a los valores morales. Sin
embargo, en su corazén de corazones, y a través de las
concretas exhibiciones relacionadas con sus fallas morales
que mirandolo a la cara, él sabe que ‘...la obediencia vale
mas que los sacrificios y el ser décil es mas importante que
ofrecer la grasa de los carneros’. Los medios de su
obediencia es la pregunta urgente de su alma; su
inaccesibilidad bajo el sistema presente de su perpetuo
desconcierto. Y aqui vemos la falla de la religién, los unicos
depositos de su teologia son los sacerdotes y las
sacerdotisas.

El siguiente Odu-Ogbé Alara enfatiza el hecho de que la
recompensa Yoruba Iwa como significado del ser en realidad:

Oro-woé-wara-ma-dand
L' 6 d' ifa fan Oranmila
T'6 k&' ‘Ié kalé ti kd r' éni ba dun ghé e

La pared se colapsé estruendosamente sin
cuartearse

Fue el oraculo resultante para Orunmila

Quien construyé una casa que no podia encontrar un
inquilino

Este oraculo estima en el mito en el que Okanbi, el tnico hijo
de Olédumare, estaba en el cielo severamente enfermo. Se
consultd a los mas sabios y se le dijo que hiciera un sacrificio
con eku emo (rata café). Pero esa rata en particular era muy
escasa en el cielo y en la tierra. Olédumaré envié a tres
angeles a la tierra en busca de ella. Al llegar a la tierra,
tocaron a la puerta de la casa de Oranmila. Al abrir la puerta
y ver la apariencias prohibidas (camuflajes), él les pidi6 que
se identificaran. El primero respondi6 ‘Yo soy Akuwarapa-alé-
anad’ — ‘El epiléptico de la noche de ayer; el segundo
habitualmente estd muy enfermo muy temprano en la
mafiana’; el tercero respondié ‘Yo soy Onigbodogi-a-bori-
jégijegi —El que esta cubierto de camotes hasta la cabeza’.
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Ortnmila los admitid y les ofrecié su hospitalidad. Sucedié
que la comida que les dio tenia muchas ratas de las que
habian sido enviados a buscar. Ellos comieron, pero hicieron
a un lado las ratas para llevarlas al cielo. A la mafana
siguiente muy temprano, dejaron la casa antes de que
Orunmila despertara. Cuando los buscod para darles los
buenos dias, descubrié que ya habian dejado la casa; sin
embargo, encontr6 una bolsa que habian dejado en la
habitacién que habia ocupado. El entonces, salié corriendo
llamandolos para que regresaran por su bolsa. El los vio a la
distancia y les grito,

Akuwarapa-alé-ana!
Onigbodogé-a-bori-jégijégi!
Ki I éyin fi sile t’ éyin nlo
Won daa I'6hun wi pé,

Apo Iwa ‘awa fi sileé t awa nlo
Apo Iwal

El epiléptico de la noche de ayer!

El que habitualmente esta muy enfermo muy
temprano en la mafianal!

El que esta cubierto con camotes hasta la cabeza!
Que han dejado cuando partieron?

Ellos le respondieron;

‘Es el tesoro de la casa del total bienestar lo que
hemos dejado a nuestra partida,

el tesoro de la casa del total bienestar!

Cuando OrGnmila abrié la bolsa y encontré lo
siguiente;

Akookotan, ordko ti a4 pe owo;

A-ji-n-ji-, oruko ti aa pe ok;

Eregbede oruko ti aa pe aso!

El-inagotable-por-cosechar, que es nombre del
dinero!

El-inagotable-por-descubrir, que es el nombre de las
cuentas mas grandes de coral,

La existencia-sin-fin, que es el nombre de la ropal
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La aplicacion practica de todo esto es que, en consecuencia
de la buena hospitalidad que Orunmila les ofrecid a los
angeles, fue enriquecido por Olédumaré con todo lo que
causa bienestar e inexhaustible prosperidad; todo esto nos
lleva a la leccion de que el buen caracter resulta en el
bienestar, de hecho, el bienestar debe de darsele a aquel
que tenga buen caracter para que tenga una buena vida y la
tenga en abundancia.

En algunas partes de la tierra Yoruba, por ejemplo, el area
que se ha juntado bajo el nombre genérico de ljébu, iwa es
llamada Uwa. La inicial en cada palabra toma como sustituto
la ‘v’ del dialecto del area. Asi ilé-casa de casa, es
pronunciada ulé, isu- camote, se convierte en usu.

El dialecto de ljgbu nos da una clara connotacién
dimensional de que iwa no se restringia a la conducta
personal, pero asegura todo lo que estd contenido en el
concepto de bienestar, afluencia y prosperidad como se
manifiesta de vez en cuando en eventos ocasionales.

Esto define el estatus de una persona, no solo en términos
de buena conducta sino también en términos de recompensa
personal acordada por él en la comunidad. iwa, de hecho, se
establece para la vida por completo. Por ejemplo, cuando se
dice O m suwa, que se dice cuando una persona esta
celebrando algun evento relacionado con alguna festividad,
una muestra de su estatus social con tanta pompa y
fastuosidad como la ocasién lo valga o el bolsillo de la
persona pueda pagar: el baile, el festejo, el festin, las
ofrendas, son la esencia de lo que se hace. Los rituales en la
capilla ancestral — doméstica o central — es asunto de
maldicién para la persona que sigue la norma tradicional por
completo. No es necesario decir que la elite de la comunidad
y los huéspedes invitados signos de la ocasion estan en
evidencia.

lwa es ser: ser es Iwa. Conectandose con el rito del
nombramiento del rey en muchas partes de la tierra Yoruba
el elemento de manejo para el que se nombrara rey, es una
calabaza cubierta que indica su ‘existencia’ como rey. La
calabaza cubierta contiene ciertos articulos y debe de ser
preservada cuidadosamente en la capilla real. Segun la
calabaza permanezca intacta, el reinado del rey se cree que
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continua con la aprobacién de Olédumare y la aceptacion y el
tributo de la gente de su dominio. Esta es llamada Igba-iwa —
La calabaza de la existencia. Si en cualquier momento el rey
viola la norma del reinado y es rechazado abiertamente en el
acto prescrito, se le dice, o se toma la iniciativa, que
devuelva la Igba-iwa. Una vez que la calabaza que él abre la
calabaza y ve su contenido, muere. Después se dice, O ti
s’igba — ‘El ha destapado la calabaza’.

Igba-iwa es también usada para consultar la calidad de un
periodo del reinado de un rey. En este caso, hay por lo
menos dos calabazas con sus tapas. Una contiene un
elemento que significa Erd — alivio; la otra contiene algo que
augura inira — dolor o inconformidad. Al que sera rey se le
pide que escoja una de las calabazas. Si él elige ero, todos
se regocijan porque es presagia que el reinado tendra paz y
prosperidad; sin embargo, él elige inira, hay lamentos y
clamor, ya que eso conlleva un reinado de penumbras e
infelicidad en general.

Asi podemos ver que Iwa es una palabra que tienen muchos

significados — es la total ‘existencia’ con todo lo que puede
manifestar.
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13.

Olédumare y el destino del hombre

Toda religion debe de enfrentarse con la cuestion de la
relacion del hombre con el Poder que gobierna el Universo.
‘e Qué es hombre?’ y ‘4 Con qué fin esta hecho el hombre?’
son preguntas que demandan respuestas doctrinales. Y tales
respuestas dependen de la concepcion del hombre del
Gobernante del universo, mientras que de las mismas
respuestas depende la actitud del hombre hacia la vida.

A la pregunta ‘; Qué es el hombre?’ los Yoruba responderian
que el hombre es cuerpo y Emi, la aproximacién a lo que
seria ‘espiritu’. El cuerpo es concreto, una cosa tangible
constituida de carne y hueso que conocemos mediante los
sentidos, que puede ser descrito de forma general, o
analitica por la anatomia. Emi es invisible e intangible; y es lo
que le da vida al cuerpo, y asi puede describirse mediante
funciones casuales. La presencia o ausencia de, el cuerpo es
conocido solo por el hecho de que una persona esta viva o
muerta. Mientras que el cuerpo puede ser creado, y esta
creado por una divinidad, es solamente Olédumaré quien
puede poner Emi dentro del hombre, dandole asi vida y
existencia.

Emi esta intimamente asociado con el aliento y con todo el
mecanismo de la respiracion que es su manifestacion mas
expresiva. Pero a pesar del hecho de que el hombre respire
demuestra que el émi esta en él, el aliento no es émi. Emi es
causante del aliento asi como de la respiracion, él que
respira es el hombre. Asi decimos de una persona que acaba
de morir, Eémi ré ti bé — ‘Su émi se ha desvanecido’, o Emi
ré ti lo — ‘Su émi ha partido’, esto es que el espiritu ha dejado
el cuerpo; decimos bajo las mismas circunstancias Eémi ti
tan nind ré — ‘No hay mas aliento en éI'. Emi es también
usado para ‘vida’ como prueba de la existencia animada.

Lo que hemos dicho no es el final de la discusién. Cualquiera
que conozca a los Yoruba intimamente no puede escapar del
sentimiento de que ellos piensen que un hombre es mas que
cuerpo y espiritu.
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Entonces nos sentimos obligados a hacer la siguiente
pregunta ‘;Los Yoruba tienen almas?’ o ‘;Verdaderamente
son no mas que meros cascarones fundidos de hombre?’

En la Biblia Yoruba, la palabra okan es usada para traducir la
palabra ‘alma’. Esto, sin embargo, es mas que erroneo. Okan
es debidamente traducida como ‘el corazén’. Esto, de
acuerdo con los Yoruba, es el centro de las emociones y de
la energia psiquica. Describimos a una persona valiente
como O ni okan — ‘El tiene un corazén’; y a la persona timida
como Ko ni okan — ‘El no tiene corazén’. Para alentar a una
persona Ki i l6kan o Mu un I6kan le — ‘Fortalece su corazén’ o
‘Fortalecelo en el corazén’. Dentro de este contexto,
practicamente todos los 6rganos internos del cuerpo reunidos
0 por separado se les atribuyen funciones psiquicas o
emocionales. Cuando decimos de una persona, Ind ure le, o
Indu ré di — ‘Su “interior” es duro’, o ‘Su interior es
inescrutable’, refiriéndonos a que ‘El es obtuso’ o ‘El no tiene
el corazon abierto’. Los intestinos de una persona son
considerados como fuente de fuerza y de busqueda. Asi
cuando una persona es descrita como Ko n’ ifun nint — ‘El no
tiene intestinos’, esto significa que no tiene fuerza, él no tiene
resistencia. Un onifun kan — ‘una persona con un solo
intestino’ — es una persona que no indaga o que no tiene
iniciativa.

Pero todos los 6rganos del hombre o todas las funciones son
solamente el asentamiento de las acciones y reacciones
psiquicas o fisicas. Ninguno de ellos ni siquiera en conjunto,
constituyen el alma.

¢Los Yoruba tienen una concepcion concreta del alma? ;A
que le llaman alma los Yorub4a si no tienen, y como saben
eso? El alma, para los Yoruba, es la ‘persona interior’, el
nombre para ello es Ori. Es el alma de la personalidad.

Ori es la palabra para la ‘cabeza’ de manera fisica. Para los
Yoruba, sin embargo, la Ori fisica y visible es un simbolo de
Ori-int — ‘la cabeza interna’, o ‘la persona interior’. Y esta es
la misma esencia de la personalidad. En la creencia de los
Yoruba, es Ori quien gobierna, controla y guia la ‘vida’ y
actividades de la persona.
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Aqui necesitamos re-enfatizar la conexion entre Ori, la
esencia del ser y Orisé, la ‘Cabeza-Fuente’ del ser. Orisé es
el mismo Olédumare, segun hemos observado.

El Ori que es la esencia de la personalidad, el alma de la
personalidad en el hombre, se deriva directamente de
Olédumaré de quien su prerrogativa se ha puesto en el
hombre, porque El es la Unica Inextinguible Fuente del Ser.
Esto significa que sin El, el hombre no puede vivir. Los
Yoruiba estan al tanto del hecho de que “...en El vivimos, nos
movemos Yy existimos...Somos de la raza del mismo Dios.’

En el acto de tomar el destino lo cual describiremos, es Ori
quien se arrodilla y lo escoge. Es también el Ori lo que viene
al mundo para cumplir con el destino — aqui la cancién:

Ohun Ori wa se
Ko mani’ s’ alai se é o

Lo que el Ori vine a completar
Es vital que lo complete

Lo que hace la individualidad para cada uno es su calidad.
Generalmente, una persona prospera es llamada Oléri-re
(Oléri rere) — ‘Alguien que posee buen Ori’, mientras que
alguien que es desafortunado en la vida es descrito como
Olori burdku — ‘Alguien que posee mal Ori’. Esto es mas que
decir que una persona es ‘afortunada’ o ‘desafortunada’. Esto
es algo que esta ampliamente relacionado con el destino de
una persona. Esto se debe a que desde su origen puro
ningun Ori es en esencia mala, el destino de una persona es
un factor que puede afectarlo para mal ya que es
responsabilidad propia del Ori. Indagando un poco acerca de
T.R Glover con respecto a los genios de la Religion Romana
esclareciendo lo que hemos estando hablando
particularmente de Ori — por qué hay diferencia aun entre
hermanos gemelos.

El solamente sabe quien influencié nuestro
nacimiento

Rige cada planeta mortal sobre la tierra,

El genio presente, poder modelador del
temperamento,
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Que estampa el color en la hora de nacimiento del
hombre

El destino de una persona es conocido como ipin ori —
(iponri) — ‘El Ori es una porcién o lot. Es comUnmente
abreviado como Ipin — ‘Porcién’. Pero algunas veces, a
consecuencia de la conexién entre Ori e Ipin, el destino es
vagamente designado como Ori, lo que hace a ipin y a Ori
sinénimos en el habla cotidiana. Asi, decimos Ori burdku ko
gbd ose — ‘Un mal Ori no puede rectificarse con jabodn
(lavandolo)’. Lo que significa, estrictamente, una mala
porcion que ya ha sido aceptado por el Ori no puede ser
rectificada con medicina. De una persona que no ha tenido
éxito se dice, Oriindré ' 6 ba t’ dde jé — ‘es su Ori interna lo
que arruina la externa’; esto es, la mala calidad de su Ori se
refleja en sus actividades externas. Aun, estrictamente, esto
significa que es una porcion de su Ori la que determina las
condiciones de la vida de una persona.

La idea del Ori es aun mas complicada cuando es concebida
como una entidad semidividida en consecuencia de lo que es
al mismo tiempo la esencia de la personalidad y el guardian o
protector de la persona. Aqui sale a la vista mas que
indeterminadamente la concepcion del ‘doble’ o el ‘angel
guardian’. Esto lo podemos ver ilustrado en el pequefio
sermon para la novia que va a ser desposada y se ira a vivir
a la casa del esposo: Mu Ori lo, ma méwa lo; 00j6 I' ewaa bo,
Ori ni i ba ni gbé Ié oko — ‘Llevate el Ori contigo, no lleves la
belleza contigo; la belleza se regresa un dia (es efimera); es
el Ori lo que permanece con uno en la casa del esposo’. Esto
se refiere ciertamente a la cualidad interna que ayuda al éxito
conyugal; pero tiene al Ori como una entidad un tanto
separada de la personalidad. También, se nos sugiere dentro
de la plegaria de una persona que va a iniciar un negocio, Ki
Ori ki 6 sin 6 loo — ‘Has que Ori vaya contigo’; lo que quiere
decirse es que seguramente la persona regresara sin éxito
alguno de su negocio si no pide la ayuda de su Ori antes de
salir.

Ori en su totalidad es un objeto de alabanza. Hay dos
razones para esto. Primero, ya que es la esencia de la
personalidad, debe de mantenerse en buenas condiciones
para que asi pueda estar bien con la persona. Segundo, uno
debe de estar en buenos términos con el, para que asi lo
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favorezca. Apoyando la primer razoén, los Yoruba hablan
como si Ori fuese todo lo que se necesitara alabar. Un Odu,
Osé-Tura, habla en rebuke de Oloydo ti 6 fori ara ré silé ti 6
I’ bo idi ado: sugbon Ori ni i gbe ni, addé 6 gbe ni: njé Oril’ a
ba f orisa silé — ‘Oléyo quien niega su propio Ori hace una
ofrenda a ado, pero es Ori quien favorece a uno, adé no lo
hace; es mas bien a Ori a quine debe de alabarse y a los
Orisa dejarlos aparte’.

Ademas, aun cuando los Yoruba se refieren al ‘doble’ o a la
‘contraparte’ lo que ellos designan como Enikeji, ellos hablan
en términos claros de una entidad diferente a la de la
personalidad pero que aun tiene una fuerte influencia en su
destino. Es diversamente descrito como el ‘angel guardian’
de una persona; la seguridad de una persona en el cielo, o
aquel que le presta a una persona ciertas cosas esenciales lo
que le permiten entrar en la tierra y vivir en ella. Esta ultima
concepcion significa algo muy similar a que una persona vive
en la tierra ya que obtiene ciertas virtudes de una fuente que
es su contraparte celestial.

Para hacer una ofrenda para Ori, el Ori fisico es el emblema
mas comun. Nueces de kola, pescado, aves, o alguna
victima animal puede ser ofrecida. Un pedazo de la nuez de
kola o de pescado se coloca sobre la frente, mientras que la
sangre del ave o del animal se derrama sobre ella. La Ori
fisica sirve comunmente, aunque no siempre, como emblema
para enikeji. Muy continuamente, el sacrificio para enikeji es
expuesto en el patio posterior o en algun lugar al aire libre
que el oraculo prescribe.

Una persona hace una ofrenda no solo para su propia iri sino
también para el Ori de sus padres. Aqui, aun mas, se
enfatiza la concepcion de un ‘angel guardian’ . el emblema
para el Ori del padre es, generalmente, el dedo gordo del pie
derecho, mientras que para el Ori de la madre es el dedo
gordo del pie izquierdo. A una mujer joven en dificultades
comunmente se le pide que haga una ofrenda para oko orun
— ‘el esposo que esta en el cielo (el enikeji de su esposo).
Asi, no es solamente el Ori o el enikeji de una persona, sino
también el de otra, el que puede ser su guardian y protector.

Para los Yoruba, el fin con el que se hace una persona esta
totalmente relacionado con su destino. Ellos creen que las
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acciones del hombre en la tierra han sido predestinadas por
Olédumaré. De acuerdo con una concepcion general, una
persona obtiene su destino en una de tres maneras. Se
arrodilla y elige su destino; para el destino que viene a una
persona de esta manera tenemos el nombre de A-kunlé-yan
— ‘Aquel-que-es-elegido-estando-arrodillado’; o se puede
arrodillar y recibir su destino; para esto tenemos el nombre
de A-kunlé-gba — ‘Aquel-que-es-recibido-estando-arrodillado’,
o el destino le es fijado; para esto tenemos el nombre de A-
yan-moé — ‘Aquel que les es fijado a uno’. Asi tenemos una
trimorfa concepcion del destino el motivo sustentante de este
es que la persona que va a venir al mundo debe de
arrodillarse delante de la Alta Autoridad Quien es Olédumaré.
Cualquier cosa que sea conferida es inalterable y se va
fijando por porciones durante el transcurso de la vida. Esto
es lo que viene a cumplir la persona al mundo.

No esta claramente establecido dentro de las tradiciones
orales el estado pre-existente de la persona antes de que
venga al mundo. Pero en los dichos se tiene que es Ori quien
se arrodilla delante de Olédumaré y elige, recibe o a quien se
le fija el destino. El panorama general, es una ‘persona’
completa arrodillada delante de Olédumaré para elegir o
recibir.

Cuando el rito delante de Olédumaré se completa, la persona
inicia su camino en el mundo. Llega al puente entre el cielo y
la tierra, y se encuentra con Onibodé — ‘El Guardian del
Puente’ — a quien debe de responderle algunas preguntas
antes de poder pasar. Las preguntas y respuestas van algo
asi:

ONIBODE: ¢ A donde vas?

PERSONA: Voy al mundo

ONIBODE: ¢ Qué vas a hacer?

PERSONA: Voy a nacer de un hombre llamado X, de una

mujer llamada Y, en el pueblo Z. Seré
solamente hijo. Creceré para ser amable y
cordial con todos; todo lo que toque
prosperara; cuando tenga veinticinco, mi
padre morird, y cuando tenga cincuenta mi
madre morird. Construiré una gran casa y
poseeré una gran y préspera granja; y seré
padre de una gran familia a través de mis

204



veinte esposas; cuando tenga sesenta afos,
dos de mis hijos tendran una pelea y uno
sera asesinado. A la edad de noventa, estaré
enfermo por una corta temporada y después
moriré pacificamente en mi casa, para ser
acompafiado por todos que estaran de luto y
para ser sepultado con un gran funeral.
ONIBODE: To! (Esta acordado).

Y asi la persona pasa al mundo con su destino doblemente
acordado. Mientras pasa hacia el mundo, olvida lo que le ha
sucedido en el cielo, incluyendo el contenido de su destino.

El como la persona ‘terminada’ se convierte en algo en la
matriz, y nace de la mujer, es algo que no cuentan las
tradiciones orales. Pero a pesar de que los Yoruba de que
esa concepcion resulta del tener relaciones, aun asi piensan
que cada persona es una nueva creacién que en alguna
manera inexplicable entra a la matriz para nacer después de
un periodo de gestacion. El padre insiste en asegurarse de
que el nifio es suyo y que no pertenece a otro hombre
mirando con detenimiento al nifio y estableciendo algunos
puntos fisicos de similitud con su linaje mientras que al
mismo tiempo piensa que es una nueva creaciéon, un nuevo
ser predestinado, en ciertas localidades de la tierra Yoruba,
la moral intrinseca de un bebé es probada asi:

Daké o,

Omo nii b’ omo

Deja de llorar,

Un bebé (humano)

Es el que consuela a un bebé (humano).

Si el bebé deja de llorar, tradicionalmente se cree que
crecera con las virtudes de la persona.

Si el bebé no deja de llorar, un nifio baila delante de él con la
cancion,

Daké o,
Eran nii b’ eran

Deja de llorar
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Un animal es el que consuela a un animal

Si el bebé deja de llorar, se cree que dentro lleva las normas
de un animal y que crecera y se comportara como tal. Si el
bebé continua llorando después de que el nifio bailé delante
de él, se hace bailar a una mufieca de madera delante de él
con la cancion,

Daké o,
Igi nii be’ gi

Deja de llorar,
Es la madera lo que consuela a la madera

Si el bebé deja de llorar, se cree que el bebé crecera con las
‘virtudes’ de la madera muerta!

Hemos dicho que por la misma naturaleza del destino, es
inalterable especialmente cuando ha sido doblemente
sellado, i.e. en el acto de concesion y finalmente en el
‘puente’. Parece, entonces, que no hay nada que nadie
pueda hacer al respecto. Hay muchos dichos que apoyan
esta creencia. Aqui tenemos algunos.

A-kanlé-yan ni a-d’ ayé-ba
A kunlé a yan pin,
A d’aye tan oju nroni

Aquel-que-es-elegido-para-arrodillarse es aquel-que-
llegara-al-mundo;

Nos arrodillamos y elegimos una porcion,

Llegamos al mundo y no somos complacidos.

A-kanlé — gba 16 wa 16w éda;

Ko s’ 6gbén owo,

Ko s’ 6gbén omo.

Aquel-que-elige-arrodillado es la criatura que
sostiene:

No a ningun (otro) medio de (poseer) dinero,
No hay ningun (otro) medio de (poseer) hijos.

Ayanmé o gb’édgun
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Aquel-que-le-es-fijado-a-uno no puede rectificarse
con medicina.

En el Odu llamado Ogbé Ate, se menciona dentro de esta
conexién Labodé, omo Otlunba: - Labddé, la descendencia de
Otunba: Wén ni gbogbo ayé a maa bu u ku; sugboén Ajalérun
a maa bu kun un — se dice que el mundo entero hara su
mejor esfuerzo para frustrarlo; pero el Jefe-en-el-Cielo lo
continuara bendiciendo’. Y hay una cancion muy popular que
dice:

Igi t Oldrun gbin,
Ko s’ éni té lé fa a tu.

El arbol que Olorun planta,
Nadie puede desenraizarlo

Pareciera entonces que una vez que el destino de una
persona se ha establecido en el cielo, el caso se cerrara.

Sin embargo, dentro de las experiencias practicas de los
Yoruba, la concepcion de la inalterabilidad del destino se ha
modificado considerablemente; en la vida diaria, los Yoruba
aparentemente creen que bajo ciertas condiciones, el destino
de una personas puede alterarse. Y puede alterarse de las
siguientes maneras:

a) Con la ayuda de Orunmila. Hemos observado que la
mayor razon del porque una persona se convierte en adepta
a Orunmila es para preservar un destino feliz o para rectificar
un destino infeliz. Una parte dentro del ritual en el cual
alguien se convierte en adepto incluye una dialogo entre el
sacerdote y el suplicante que, en general, va como sigue (el
sacerdote inicia sefialando cada uno de los articulos que
llevo el suplicante):

Sacerdote: Ta I’ 6 ni eku?
Suplicante : T' éminio
Sacerdote: Ta I’ 6 ni eja?
Suplicante : T’ émi ni o
Sacerdote: Ta I’ 6i aaku?
Suplicante : T’ émi ni o
Sacerdote: Ki I’ o md won wa fun?
Suplicante Ki n I’ 6wo I'éwo
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Ki n bimo lémo

Ki n kélé molé

Ki n fatitan s’éhin

Ki n ségun ota

Ki n réyin odi

Ki n ni aiku tii g’ égbon iwa
L’ ohun ti mo se mu wa.

Sacerdote: De quién son esas ratas?

Suplicante: Mias

Sacerdote: De quién es el pescado?

Suplicante: Mio

Sacerdote: De quién es el puerco espin?

Suplicante: Mio

Sacerdote: Por qué los has traido?

Suplicante: Para que tenga dinero sobre dinero

(mucho dinero)

Para tener hijos sobre hijos (en incremento),
Para que construya casas sobre casas
(muchas casas),
Para que pueda extender los limites de mi
propiedad,
Para que consiga la victoria sobre todos mis
enemigos,
Para que pueda ver el fin de todo lo que me
cause malicia,
Para que pueda poseer longevidad que es la
cumbre del bienestar bendecido
Esas son las razones por lo que los traje.

Aqui podemos ver que el suplicante estd haciendo algo bajo
la vigilancia de Oranmila para que influencie su destino. A
través del paso de la vida, uno debe de servir a Oranmila. O
a alguna divinidad tutelar, a través de una consulta o de la
alabanza para que se pueda asegurar una buena porcion.

b) El destino de una persona puede alterarse para mal por
Omo Arayé — ‘Hijos del Mundo’. Los Yoruba usan esta frase
para describir a las personas en las cuales residen los
poderes malignos del mundo, justo en le mismo sentido
como en el que operan en los hombres del mundo quienes
‘prefirieron las tinieblas a la luz, porque sus obras eran
malas’, o ‘el poder de las tinieblas’. Omo Arayé incluye a las
brujas, a los cultos secretos con un bias de practicas
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malignas, y a cualquiera que se dedique a las practicas o a
las maquinaciones malignas. Los Yoruba creen que omo
arayé es una realidad espantosa. Asi, ellos dicen Omo Arayé
ogun — ‘Los hijos del mundo son un ejercito de fuerzas
malignas’; esto es, ellos estan en constante pelea en contra
de aquellos, o de cualquier cosa que, no esté de acuerdo a
sus estandares. Se cree que ellos tienen el poder para
arruinar la suerte de cualquier persona, sin importar que tan
bueno pueda ser. Asi Alagemo téérékange, quien vino a este
mundo y se enfrentd con Ogun omo arayé, E jé n jisé ti
Olédumaré ran mi — ‘Permitanme completar la misién que
Olédumaré me encomendd’.

E ma pé mi n’ ipe e p’ agbe,

K’ agbe 6 t66 ‘d’ alaré igho;

E ma pé min’ ipé e p’ aluko,

K’ aluko 6 t66 d’ olosun egan;

E ma pé mi n’ ipé e p’ oburg,

K’ éburé 6 t66 d’ alawiirin eye ninu oko.

No telepates conmigo como lo hiciste agbe,

Asi agbe se convirtié en el coloreado de indigo en el
bosque;

No telepates conmigo como lo hiciste aluko,

Asi aluko se convirtié en el coloreado de leva en la
selva;

No telepates conmigo como lo hiciste oburo,

Asi oburé se convirtié en el charlatdn vagabundo de
los bosques.

Otra designacion para los agentes del mal en el mundo es
Elénini — ‘Los enemigos implacables, sin causa y sadicos,
que se oponen a la bondad de la gente y arruinan cada
oportunidad de su éxito’. Ellos pueden impedir que Ori
realice su destino. En Ogbé-Edi tenemos las palabras Ori
kunle 6 yan’ wa, elénini 0 jé ké se é — ‘Ori se arrodillé y eligio
una porcion, elénini obstaculizando su cumplimiento’.

Omo arayé y Elénini recibieron su poder del maligno principio
que se describe comprensivamente como Ayé — ‘El Mundo’.
Aqui reside el poder del mal concentrado. Hemos visto este
poder parcialmente manifestado en Esu que no es
esencialmente malo. En la nocion de la eleccién humana de
Ipin hay una sugerencia también de que el fracaso o la
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felicidad de una persona es su propia responsabilidad. Sin
embargo, en ayé, encontramos una maldad empeorada en
su esencia, maligna, obstruyente, arruinadora, y diabdlica.
No esta de todo claro en las tradiciones orales de donde
procede ese ‘poder’. Pero si se presiona a un Yoruba con
respecto a la explicacién de ese ser, seguramente haria
responsable a Olédumaré. Esto no es porque Olédumare
alguna vez haya sido, o si quiera haya albergado maldad en
su naturaleza, sino porque los Yoruba creen que todas las
cosas en el mundo fueron originadas por El (‘...yo enciendo
la luz y creo las tinieblas, yo hago la felicidad y provoco la
desgracia, yo, Dios, soy el que hace todo eso.’). Los
ancianos Yoruba dicen que es finalmente Olédumaré quien
da a omo arayé su poder. Si, aun asi, preguntamos después,
‘¢, A qué propdsito sirve ayé?’, podremos ver que llegamos a
un cul-de-sac. Los Yoruba no se molestan con tal cuestion.
Ellos aceptan a ayé como un factor urgente para ser cautos
en sus vidas y continuar encontrando maneras y medios para
solucionar la situacion. Es un hecho aceptable para los
Yoruba que Ayé n’ ipa — ‘Ayé es malignamente poderoso’.
Los Yoruba explican cualquier condicion de malicia, cualquier
hecho desconcertante adverso o infortuna persistente en la
vida de una persona diciendo ayé 16 n ba a ja — ‘Es ayé quien
esta afectandolo’. El poder de ayé para el mal es tan grande
que puede afectar el curso o la operacion de la naturaleza.
Entonces se dice.

Bier ayé, e safaye,

Bi éraye, é saf ayé;

Isésé w’ ayé ajimere dudu,

Ayé naa I'6 t’ aso ijiméreé b’ epo;
Ar’ ayé naa I'6 p'ogidan

Ogidan ol6dla iju;

Bi e rayé, e sa fayé.

Si te encuentras con ayé, huye de ayé,

Si te encuentras con ayé, huye de ayé:

Al inicio ijiméré era negro.

Este ayé es el que remojoé la ropa de ljiméré en
aceite de palma;

Este ayé es el que asesina a 6gidan,

Ogidan el leopardo de la selva

Si te encuentras con ayé, huye de ayé.
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c) El destino de una persona puede ser afectado para mal
por su propio caracter. Los Yoruba creen que un buen
destino que no esté apoyado por el caracter es inutil. El
destino también puede arruinarse por las acciones de uno,
especialmente por actos de codicia e impaciencia. Dentro de
los Odu, en Obara-Oyéku se cuenta la historia de alguien
que queria llegar a la cima de una palmera. Se le dijo que
estaba establecido que no podia hacerlo; pero que tenia que
ser muy cuidadoso en y no corromperse por el orgullo de su
logro e intentar saltar de arbol en arbol. El no escuché esa
advertencia, e intentd saltar de un arbol a otro se cayod y
murié. Asi podemos ver que a la gente se le advierte en
contra de la impaciencia, ya que asi una persona puede
arruinar la buena fortuna que se ha guardado para él. Otro
Odu cuenta la historia de A-lu-kés6-Ayé quien tenia una vida
de desgracia hasta la edad de cuarenta, cuando se cansé de
eso, decidié suicidarse. En su intento, solamente se
desvanecié y asi pudo estar delante de Onibodé quien
demando saber que tenia que hacer en el ‘puente’. El
entonces se quejo, en respuesta a lo cual Onibode lo encerré
en una habitacién y le dijo que solo escuchara. Después de
un tiempo, se escucharon unas pisadas y supo que aquellos
que iban a viajar hacia el mundo habian llegado. Escuché a
cada uno de ellos recitando cual seria su destino, y como era
sellado al final por Onibodé. Cuando ya todos se habian ido,
Onibodé canto:

Alukdsé-aye
Sé 0 n gbd 0?
B’ ayé se h ye’ nimaré o.

Alukdsé-Ayé,
¢ Estabas escuchando?
Esto muestra que la vida de uno esta ordenada.

Asi Alukdso-Ayé aprendié que, a pesar de todo, las cosas en
la tierra sucedian de acuerdo a su destino. Después,
Onibodé lo saco y le mostré un cuarto en donde se contenia
la riqueza que un ganado le daria, y un cuarto lleno de
bienes terrenales. Todo eso, le dijo, iban a ser suyos
después de los cuarenta, de acuerdo a su destino. Ahora, sin
embargo, habia arruinado los beneficios de su futuro por su
impaciencia. La historia concluye en que cuando vio toda esa
riqueza, rompié en llanto, suplicandole a Olédumaré que le
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diera otra oportunidad de 10 afios para disfrutar de su
riqueza predestinada!

El ver por uno mismo esta estrictamente impuesto: estan
encasillados en dicho tal como:

OnRjiyan égé,

Onj amala égé,

O n fi gbaguida wa ‘ko mu

Tani 6 sai mo pé

Oré awé tin koja a n w’ égboogi lo
K'am’ 6ké t' oko bo I’ 6 ku.

Te alimentas de harina de yuca,

Haces dieta con guisado de harina de harina de yuca
Comes tu maiz con harina de yuca

¢ Puede haber duda alguita de que el alimento de tu
amigo puede derrotar a cualquier medicina?

Todo lo que se hace para llevar un azadon de
regreso a la granja (para cavar su tumba)

También se asienta en el siguiente dicho:

O f osi m’ 6ri dani
O f otun di kimo mu
O ni K’-6ri-6-ma-foo
Y’6bo ni.

Sostienes en tu mano izquierda guisado de maiz
Sostienes en tu mano derecha un mazo;

Y estas invitando a K’6ri-6-ma-foé

Para que vaya por el guisado de maiz!

Debes de estar pensando que K’ éri-6-ma-foé
Es un mono verdadero

Esto enfatiza que el caracter con relacion al destino, en
donde existe la paradoja de la responsabilidad humana en un
sistema aparentemente predestinado. Tenemos ya la idea de
la concepcion del destino como algo elegido por la persona.
Con el elemento del caracter involucrado, no se permite que
una persona espere el cumplimiento automatico de su buen
destino. Tiene que cooperar para hacer exitoso su destino,
adquiriendo y practicando el buen carcter.
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d) Un destino infeliz puede rectificarse si puede aseverarse
que es lo que sucede. Ya nos hemos referido a la conexion
del trabajo de Oranmila. Solo necesitamos afadir lo
siguiente. El tercer dia después del nacimiento de un nifio, se
consulta el oraculo para él. Este rito es llamado ikosé-wayé o
Esé h tayé — ‘El primer paso en el mundo’. El objetivo
principal es averiguar que clase de nifio es, cuales son sus
tabues, que se debe de hacer para preservar su buen destino
o para rectificar un destino infeliz. El tercer dia no es el Unico
momento en el que el oraculo puede consultarse con este
propdsito; puede hacerse durante cualquier crisis en la vida
de una persona. Continuamente, cuando durante una
enfermedad el oraculo declara que la vida de una persona va
a terminar en cumplimiento a su destino, un sacrificio
sustituto se prescribe como remedio en contra del destino.
Aparentemente, hay muchas otras maneras de asegurarse
cual serd el destino y hacer algo para remediar su
infortunado cumplimiento.

Esta es una historia que nuestros ancianos dirian que es
histérica. Habia un hombre llamado Atélé quien tenia muchos
problemas con Abiku, esto es, su esposa tenia bebés que
morian sucesivamente después de su nacimiento. Atélé
intentd diversas maneras de rectificar la situacion pero
fracasé. Entonces decidié encontrar la causa de lo que
sucedia. Asi que emprendio el viaje hacia Ajiran.

Ajiran es una villa que tiene arraigada la leyenda de ser la
‘puerta’ entre el cielo y la tierra. A través de lla las nuevas
‘personas’ entraban a la tierra y las ‘personas’ que
regresaban entraban al cielo. EI Onibode ahi es Ojomu,
quien también es el gobernante del pequefio pueblo, quien
conserva el sobrenombre de A-y’6run-bd (A-yin-Orun-bo) —
‘El quien viaja habitualmente entre el cielo y la tierra. En
algunas partes de la tierra Yoruba, la gente lo apostrofé
durante los rituales funebres para que él abra la ‘puerta’ para
que la persona entre al cielo. A este personaje acudié Atélé
con su problema. El mismo Atélé debié de ser una persona
con alguna distincién especial como para hacer esto.

Ojomu escuchd pacientemente su historia, le ofrecié su
hospitalidad para que pasara la noche, y le prometio
solucionar su problema a la mafiana siguiente, que sucedio
que era el dia sagrado de Ajiran. Muy temprano por la
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mafiana, Ojomu escondié a Atélé bajo el stool sobre el cual
se sentaria durante el ritual sagrado. En el momento
sefalado, las nuevas ‘personas’ que iban hacia la tierra se
reunieron con ellos y cada uno respondié a su catecismo en
una forma en la cual dejaban claro su destino. Una de las
‘personas’ que estaba ahi era quien iba a ser hijo de Atélé.
La cosa mas significante entre todo lo que dijo, segun le
concernia a Atélé, era que en el dia de su boda, justo antes
de que llegara la novia, entraria al bosque para relajarse y
seria mordido por una serpiente y moriria y regresaria al
cielo.

Ojomu entonces canto:

Atelé, sé o n gbo
Atele, se o n gbd tire
Atelé?

¢Atelé estas escuchando?
¢Atelé estas oyendo acerca de tu errante O,
Atelé?

Atélé regresé al pueblo en donde vivia, ipéru, con el secreto
guardado en su corazén. El dia de la bodas llegd, y en la
noche, justo antes de que la novia llegara, el hijo de Atélé
dijo que iba a entrar al bosque a relajarse. Pero su padre ya
habia previsto todo: le dijo que se quedara en casa y que
usara cualquier recipiente para tal fin. El hijo estaba terco: al
bosque tengo que ir! El padre entonces se rindid pero insistio
en seguirlo al bosque. Cuando llegaron al punto elegido por
su hijo, justo en cuanto habian entrado al bosque, el padre
ilumind el lugar con una antorcha, vio una enorme serpiente,
y la maté. Asi Atélé rectifico el destino de su hijo quien en
consecuencia vivid hasta la vejez.

e) El destino de una persona puede verse afectado para mal
debido a las malignas maquinaciones de Enikeji. Esto, como
hemos observado, es una de las razones por las que Enikeji
debe de mantenerse en un estado pacifico y complaciéndolo
con ofrendas regulares. Un recital, Ogbé-Ogunda, dentro de
los Odu establece que alguien que nace bajo ese Odu en
particular, debe de ofrecer sacrificios constantes a enikeji;
para que asi él no le quite la mitad de cada una de sus
posesiones terrenales, lo que significaria que el realmente
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nunca podria prosperar. Incidentalmente, cualquiera nacido
bajo este Odu no debe de confiar en ninguna mujer!

Todo esto puede resumirse de la siguiente manera. Los
Yoruba creen que en general todos los que vienen al mundo
estan predestinados por Olédumaré. El destino es
doblemente sellado y por lo tanto inalterable. Cualquier cosa
que la persona logre, o cualquier cosa que le suceda, es
debido a su destino.

Aln asi, los Yoruba actuan dentro la creencia de que bajo
ciertas condiciones el destino de una persona puede ser
alterado. Entonces se aseguran de que un destino feliz no se
vea arruinado y de que aquel que sea infeliz sea rectificado.

La paradoja involucrada en esta doble concepcién es
aceptada por los Yoruba sin ningun cuestionamiento. No
ofrecen ninguna explicacion, ni ningin razonamiento al
respecto. Esto solo significa que de alguna manera
inexplicable, lo que le sucede a una persona es el resultado
simultaneo de Bi 6 ti gba a — ‘Como lo recibié (estaba
destinado)’, y A-fowd-fa — ‘lo que se provocé él mismo’ y Oro
ayé! — ‘el veneno de ayé’.

Al respecto, los Yoruba ensefan el cuidado y la paciencia a
lo largo de la vida. Ellos desean una larga vida y rezan por
ello segun ellos sienten que es muy raro que la mafana
realmente muestre el dia con miras para trabajar con el
destino. Asi, ellos consideraran sin importancia alguna
cualquier infortuna o prosperidad que pase al inicio de la vida
de una persona, y esperaran con paciencia, y algo de
presentimientos al ‘atardecer de la vida'. Ellos rezan, Ki a
mafi oro p’itan — ‘Que nuestra opulencia no se convierta en
historia’; y dicen Omo 0 'ayo 1€, eni omé sin I’ 6 bi mo — hay
una pequefa causa de felicidad en los nifios; aquel que es
sepultado por nifios es quien realmente era un nifio’; esto es,
él no pude realmente llamarlos suyos hasta que sobrevivan.

No hay necesidad de actuar precipitadamente; una persona
puede perder las buenas cosas que vienen con el ‘atardecer
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de la vida’ si lo hace. Es por eso que, tenemos la advertencia
tal como se contiene en Ogbé-méiji:

K’a ma fi kan-ju-kan ‘ju jayé;

K’'a ma fi wara-wara m’ékun oro;
Ohun a ba fi s’agba,

K’a ma fi se ‘bi ‘nq,

Bi a ba dé ‘bi t'6 tute,

K'a sinmi-sinmi;

K’a wo ‘waju 0jo lo titi:

K’a tin bd wa r'éyin oran wo;
Nitori a-ti-sun ara eni ni.

O d'ifa fun labudé

Ti ‘se omo Otlnba;

Wén ni gbogbo ayé @ maa bu a ko,
Sugbén Ajalérun & maa bu kun un.

No nos permitas que corramos el mundo
desesperadamente;

No nos permitas que apriete la soga de la riqueza
impacientemente;

Lo que debe de tratarse con un juicio maduro,

No permitas no permitas que lo tratemos con
temperamento;

Cuando lleguemos a un lugar propicio,

Permitenos descansar suficientemente bien;
Permitenos darle una atencion prolongada al futuro,
Permitenos darle la debida importancia a las
consecuencias de las cosas,

Y lo que esta a cuenta de nuestra suefio (fin).

Esta es la directiva y la afirmacion del oraculo a
Labudé

Quien es la descendencia de Ottinba;

Se dice que, el mundo entero conspirara para
degradarlo,

Pero el Sefior de los Cielos le asegurara su perpetua
bendicion.

Los Odu estan llenos de mensajes de esperanza para la
gente que esta insatisfecha con la vida: esa gente debe de
esperar esperanzada y pacientemente mientras las cosas
seguramente prosperan. Por ejemplo , tenemos en irété-lwori
que:
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A-san-‘ko-sun nii t'oun po;

Eni ti 6 ta ewé ori, éwo ni k’'6 se?
O da fun Otéwori t' 6 so wi pé
Oun re egbé réé so;

Otéwori ma tii so:

Wén A mu ewé ire oyé nbo

El quien come su guisado de maiz sin quejarse de su
dificil fortuna

Que debe de hacer si solo tiene las hojas
envolventes para raspar?

Eso declara el oraculo para Otéwori

Quien decidio entrar en el busque y ahorcarse:
Otéwori, no te ahorques aun

Las hojas de un titulo son traidas (para ti).

También esta el dicho:

Eni isé sé gbogbo

Ti isé sé gbogbo n’ljerd

T Awopé lé kan.

AwoOpé yan guguru

O jolé!

AwoOpé pon ‘mi ta

O je ‘gbéseé oké méfa!

AwoOpé sé weréweré igi

Ko ri éhinkulé ta a'!

Awopé lo ki aldawe omo osu méfa
O te omo Odén méta pal

Sé, Awopé naa I'é wa d’ onide!
Awopé d’eni té n wo s'ilé eni

T'6 h gbagbé ogbara iyun!

B’ird awopé ba wo s’ilé eni I'éemeji
Ara & d’eni!

De toda la pobreza que golped a la gente de ljerd
Awopé facilmente toma el papel principal

Awopé traté de tostar maiz (para vender),

jPero termind incendiando la casa!

Awopé intent6 acarrear y vender agua,

jPero solo logré adquirir una deuda de 30 chelines!
Awopé recogié lefos secos para hacerlos
combustible,
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jPero no pudo encontrar ningun lugar en donde
venderlos!

Awopé fue a simpatizar con el doliente de un nifio de
seis meses,

Pero de alguna manera comerciéo y maté a un nifio
de tres anos!

Y aun asi, eventualmente, Awopé se volvié muy rico
con cuentas grandes de coral!

Awopé se convirtid en el rico posesor del cobre
(dinero en abundancia)

AwoOpé no se puede quedar en la cada de uno

Y se fue, olvidando, un enorme collar de cuentas de
coral!

Si Awdpe nuevamente quisiera ser huésped de
alguien,

Seguramente ese alguien se volveria afluente.

Es probable que esta esperanza dure hasta el final de la vida
lo cual hace que los Yoruba valien mucho la ancianidad. A
pesar de la fuerte creencia de lo predestinado, se considera
una grave tragedia el morir joven. Asi que ellos rezan, Ki a
gbo fun iku je — ‘Permitenos ser lo suficientemente maduros
antes de que la muerte nos coma’, y buscan por todos los
medios el tener una larga vida, lo cual es su eterno deseo. Es
por eso que en Idi-méji tenemos que,

NA ba r 6gbo, n i ba gbo;
Nn ba r ato, n n ba to;

Nn ba d’ agba bi Eléju
Maa yo sése

Si poseo los medios de la ancianidad, seré anciano;
Si poseo los medios de la larga vida, viviré largo
tiempo;

Si puedo ser tan viejo como Eléju

Me regocijaré en exceso.

Y con el deseo de la ancianidad va la plegaria de que esa
edad esté llena de bendiciones y prosperidad, y no de
frustraciones:

K’a ma kuu ni kékeré;
K’a ma d’ agbalagba osi;
K’ a ma f opa tan ‘le
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Ni ‘bi ije ebo.

Que no muramos jévenes

Que no tengamos una vejez llena de frustraciones;
Que no tallemos el piso con el palo

En el lugar de los sacrificios.

K’éni huwa gbédégbede

K’éni lé ku pelépéelé

K’6mo eni le n’ owo gborogboro

Lé ‘ni sin

O da fun Alapamuru

Omo a-ji-ni-‘ joojumé

F’ eja nla rubo nitori omo enit’ 6 d’ onisingba kinni
Mo d’ de-Ard

Mo bi won pe, kin i won 11 se 'Ode-Ard
Wén ni, won Aje oye titan I Ode-Ard
Mo ni,

Oloye yii a gbo bi Oluyéyeé ti i gbo;
Oldye yii a gbo bi Oluyeyetuye;

Y60 gbo bi Olu-Aso

Ogbogbd lyawo, A-s’arewa-s’akin

T'6 fomo-owu seé ‘leke s’ érun
T'6mo-owl jejeje

T’6mo-owu d’ okinni

Uno debe de comportarse propiamente.

Para morir confortablemente

Que los hijos de uno puedan estirar sus manos
propiciamente

En nuestro funeral

Esa es la directiva del oraculo para Alapamuru
Ofrenda de aquellos se levantan temprano cada dia
Ofrecer un pescado grande en sacrificio a cuenta de
los hijos;

El fue quien se convirtié en el primer Onisingba
(Cuando) Llegué a la ciudad capital de Ar¢;
pregunté, ;Por qué esta actividad festiva en la
ciudad capital de Ar6?

La gente respondid, ‘Un nuevo Rey esta siendo
nombrado en Ar¢’

Pronuncié una bendicion:
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Este Rey debe de disfrutar tanta longevidad como
Oluyeye;

Este Rey debe tener tanta longevidad como
Oluyeyetuye

El debe de ser provisto de tanta longevidad como
Olu-Aso, (quien quiere) una adinerada novia
engalanada singular por su belleza y su valentia sin
igual

Quien hizo a omo-owu el pedestal para sus collares
de cuentas;

Las cuales omo-owu usé durante algun tiempo;

Las cuales omo-owu redujo a dimensiones de una
aguja.



14.

Olédumare y el Destino Final del
Hombre

En el ultimo capitulo llegamos a una conclusion con respecto
al hecho de porque los Yoruba valoran tanto el final de la
vida aqui en la tierra como un asunto de seria importancia.
Ese final, involucra la cuestion de en que se convierte un
hombre después de la vida. Cada religion tiene que
enfrentarse con esta escatoldgica cuestion y, nuevamente, la
respuesta depende en la concepcion del hombre acerca de
su Deidad.

El asunto del destino final del hombre esta dividido
naturalmente, bajo dos encabezados, el de la Muerte y el de
la Vida después de la muerte, este ultimo involucra una vista
a la idea del Juicio. Debemos examinar la escatologia
completa de los Yoruba bajo estos dos encabezados.

Muerte

El hecho de la muerte es una interrogante perturbadora y
revoltosa escrita en cada una de las cosas. El hombre ha
sido forzado, desde que tuvo que empezar a lidiar con ello, el
ocupar su mente con la pregunta de su origen y misiéon. Aqui,
los Yoruba como miembros de la raza humana no son la
excepcion; asi, de la evidencia en nuestra destruccion,
hemos encontrado que es un tema que ha sido
cuidadosamente pensado. El nombre para ello es Iku, que
ademas de estar designada para ‘morir también, y mas
importantemente, es el nombre para el poder personificado,
el agente que los Yoruba consideran es el responsable, bajo
la comisién de Olédumare, de asesinar y llevarse a la gente
de la tierra. La pregunta del inicio de su operacion en la vida
de los hombres es aquello que le ha dado esa importancia, a
pesar de que han mostrado cierta curiosidad al respecto.
Hay una concepcién acerca de este inicio la cual dice que Iku
empezo6 a matar solo cuando fue terriblemente ofendido; esto
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fue , cuando su madre fue asesinada en el‘ mercado de
Ejigho-Mekun. Esto esta contenido en el Odu , Oyeku-Méji:

Wdn pa iya lku

S’ 6ja Ejigbo-Mekun:
Ika gbo n ‘lé,

Ika han bi agon II'éyé,
Ika han bi Hellin arawo:
O foka se késé,

O fere se bata,

O fakekéé s'oja

Ika ta Ori igba,

Igba gbir’a i’ l&;

Iku ta Ori Egungun,
Egungun gbiri'a n ‘le.

La madre de lku fue asesinada

En el mercado de Ejigbo-Mekun;

Ikd escuché en la casa,

Iku arafi6 como el agan de II'6ye

Ika salié corriendo como un huevo de arawo;
Hizo a las cobras sus espuelas,

Hizo a las boas sus zapatos,

Hizo de los escorpiones sus cinturon;

Iku cay6 sobre el Arbol de Frijoles Saltarines,
El arbol cay6 al suelos;

Iku cay6 sobre el Arbol de Algodén Blanco,
El Arbol de Algodén Blanco cayé al suelo.

Esto dice que la Muerte empez6 a matar porque la madre de
la Muerte fue asesinada. No se espera que esto permanezca
como la creencia ortodoxa de los Yoruba acerca del origen
de la muerte.

La creencia ortodoxa comin es que Iku es creacion de
Olédumareé: él lo hizo con el propdsito especifico de llamar a
cualquiera que hubiese cumplido su tiempo en la tierra. Es
por eso que es conocido como Ojisé Orun —Bailiff del Cielo’.
Cuando piensan en la Muerte como ‘morir’, entonces lo
describen como un ‘deuda’ — la deuda que todos tenemos
que pagar. Esto es tanto como decir que la muerte es
inevitable y es el final al que llegan todas la personas que
vienen al mundo.
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Los Yoruba actuan bajo la creencia de que la muerte es para
las personas de edad avanzada y por eso le dan las
condiciones adecuadas, cada persona debe de vivir hasta la
vejez. Es por eso que cuando una persona joven muere, lo
consideran una tragedia y entran al luto. Por otro lado, la
muerte de una persona mayor es una ocasion de regocijo
porque la persona solamente ha sido llamado de regreso a
casa y sus hijos estan vivos para sepultarlo. Debido a la
marcada creencia de que la muerte es primeramente la
llamada de regreso a casa para los ancianos, los Yoruba
algunas veces dicen Iku kii pa’ ni, ayo ni i pani — ‘Ikd no
mata: son los excesos los que matan’. Esto por supuesto, se
refiere a que la muerte no se lleva a las personas violenta o
prematuramente a través de sus propias acciones
extraordinarias y diferencia entre eso y el tipo de muerte que
es ‘normal’ y ‘natural’ — la casa llamo al anciano.

A pesar de que la muerte es inevitable y no puede
prevenirse, los Yoruba creen o actuan segun la creencia de
que puede ser aplazada. Puede ser aplazada a través de la
intervencién de Oranmila, o cualquier otra divinidad. Hay un
mito en el que se tiene el secreto de Ilkd, quien era
naturalmente una fuerte de inconformidad entre los hombres,
y no se conocia al principio. Eventualmente, sin embargo,
Esu ingeniosamente soborné al hijo de Iku el cual como
consecuencia, le reveld que lku asesinaba con un mazo. Ese
era el recurso indispensable para el poder sobre los
hombres: quitérselo para que el dejara de tener poderes. El
siguiente movimiento de Esu fue para lograr su mas deseado
fin fue a sobornar a ljapa (la Tortuga, el héroe mas popular
de las fabulas Yoruba) para que lo ayudara. ijapa se pudo a
trabajar y mediante una muy astuta estrategia logré
arrebatarle el mazo a Iku. lIku de inmediato se quedd sin
poderes como lo habian predicho y todos se regocijaron de
que ljapa gb’orukuléwo iku, ayé Ifé d’ofé — ‘ljapa le ha quitado
su mazo a lku; Ifé ha sido liberado de su ansiedad’. Sin
embargo, después ki hizo un pacto con Oranmila bajo la
condicién de que Ortnmila lo ayudara a recuperar su mazo,
y entonces él respetaria la intervencién de Orunmila cuando
cualquiera de sus victimas estuvieran bajo su proteccion. El
mito concluye diciendo, Iku se lleva solamente a aquellos que
no estan bajo la proteccién de Ordnmila o aquellos que estan
absolutamente listos para irse a casa.
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Sin embargo los Yoruba saben que se puede hacer algo aun
cuando Iku esté totalmente listo. De aqui el dicho, Arun, laa
wo, a kii wo ikl — ‘Es la enfermedad la que puede ser
sanada; la muerte no se puede sanar’, esto es, uno puede
tratarse una enfermedad con medicina, pero no puede hacer
lo mismo con la muerte. Un Odu, irostin-Osé, inicia con las
siguientes tres lineas:

Aidé Ika I'a n b'osun
Aidé Ik I'a n b'oosa
B'iku ba dé, Ika ‘O gb’ebo

Es cuando Iku aun no esta listo cuando trabaja para
propiciar a Osun;

Es cuando Iku adn no esta listo cuando trabaja para
propiciar a Orisa;

Cuando Iku ya esta listo, Ik no hace ningun
sacrificio.

Otro Odu-iwori-Osa dice:

Ika i ba gb’ owo,
Owo I'a ba san:
Ojisé orun kii gb’ owo

Si Ika acepta rendiciones,
Es con una rendicién con lo que le pagaremos;
El Bailiff del cielo no acepta rendiciones.

Asi, los Yoruba creen que tarde que temprano, todos deben
de morir. La Muerte es inevitable ya que es la conclusion de
la existencia en la tierra del hombre.

La vida después de la muerte

¢, Qué viene después de la muerte de un hombre? Esto,
nuevamente, es una pregunta que durante mucho tiempo ha
atormentado a todas las religiones. ‘s Después de la muerte
qué? Y todas las religiones, cada uno a su propia manera y
de acuerdo con la concepcion de la constitucion esencial de
la vida, ha encontrado una respuesta. A esta pregunta, los
Yoruba son definitivos en su respuesta.
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La muerte no es el final de la vida. Es solamente un medio en
donde la existencia en la tierra es cambiada otra. Después
de la muerte, entonces, el hombre pasa a la ‘vida posterior’
que es llamada Ehin-ilwa — ‘Después de la vida’. Esta Ehin-
Iwa es de vital importancia mas que la vida presente, sin
importar que tan prospera haya sido esta. Lo Yoruba hablan
acerca de Ehin-lwa ti i ségbdn Oni — ‘Después de la vida la
cual es superior a Hoy (el presente)’. Cualquier cosa que se
haga en la vida presente, entonces, debe de hacerse a favor
a este grandioso futuro: Nitori Ehin-lwa I'a se oni I’ 6ore — ‘Es
a cuenta de la Vida después de la Muerte que tratamos al
Hoy con hospitalidad (que hagamos un buen uso del
presente y no abusemos de él). En Ehin-lwa, aquellos que
hayan terminado aqui contindan viviendo. Esta creencia es
afirmada de diversas formas.

a) Dicha de anticipacién. Los ancianos Yoruba van mas
alla de un anhelo o un temor en anticipacién a lo que les
pueda estar esperando en la nueva vida en la cual ellos
estan destinados a viajar de acuerdo a sus deseos. Es muy
comun escuchar entre los ancianos el dicho Mo nre ‘lé — ‘Me
voy a Casa’ o llé ti ya — ‘Estoy listo para la Casa’, lo que
significa que esta listo para morir y entrara a Ehin-lwa.
Cuando se ve a una persona mayor hablando consigo
mismo, se cree que esta hablando con sus socios o parientes
que ya se han ido. Si se le pregunta, él mismo a veces
confirma eso. Los Yoruba dicen des esas personas que ya
no escuchan lo que se dice aqui, su conversacion es con
aquellos del ‘otro lado’.

b) Sepultura y Ritos Funerales. Estos son observados
con detalles variados de un lugar a otro; pero el motivo
principal asi como la rutina general es la misma. Los ritos son
aquellos tales como los planean los sobrevivientes que creen
fuertemente que el difunto Unicamente esta haciendo un
viaje, del final de una vida al inicio de otra. Inmediatamente
cuando una persona muere, el primer rito es el sacrificar un
ave llamada Adie-irana — ‘el ave viajera’. Esto se hace para
hacerle el camino mas facil. Cuando el cadaver es acostado,
se prepara un guisado de camote y una porcién es colocada
a sus pies; esta es comida para el difunto. Durante el funeral,
los hijos y parientes del difunto se reunen y cada uno le lleva
ropa, aves o animales. El cuerpo es envuelto en toda la ropa
que se cree la persona usara en la siguiente vida. Cuando el
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cadaver es bajado a la tumba, los sobrevivientes se juntan,
cada uno de acuerdo al estatus de su familia y cada uno
llevando un sacrificio animal, comunmente una cabra:
ofreciéndolo como regalo a través del oficiante, pidiendo que
la persona fallecida lo acepte, y rezando para que el no se
duerma en Orun, sino que abra bien los ojos y que siempre
vea por sus hijos, cuidandolos bien, proveyéndoles lo
necesario y ayudandolos en sus dificultades. Otras personas
ademas de sus hijos y parientes también envian mensajes,
orales o materiales, a través del difunto para sus amigos que
hayan partido antes.

El oficiante entonces lo hace descender a la tumba y realiza
el rito de sacrificar a una victima, separar las nueces de cola
y colocar ciertos articulos incluyendo comida y condimentos
al lado del cuerpo. Este rito es conocido como Bi ba oku ya-‘
hun - ‘entrando a un convenio con el difunto’. La parte
esencial del rito es el decirle hasta luego al difunto,
imprimiendo sobre él que ya no es habitante de la tierra, su
deber es el proteger y cuidar a sus hijos, parientes y amigos;
€l no debe de molestar a nadie ni permitir ser empleado por
algun malicioso; ahora debe de irse a formar parte de la
dichosa vida del cielo, y no desviarse tomando partido en
cualquier cosa indigna.

Para una persona que muere a una edad aceptable, mientras
se presentan los regalos de los hijos se dicen las siguientes
palabras:

Nse I'a ti rd pé o maa se toye
K'a ba o sé;

Sugbon, nisisiyi, opa ojiji ti wa
Sé agbo n’iwo.

Hemos presumido que recibiras un titulo de jefatura
Asi que celebraremos contigo,

En donde, ahora, un repentino garrote ha llegado
Para romper los cuernos del carnero (la Muerte te ha
privado de eso)

Algunos dias después del funeral, hay otro rito conocido
como Fifa eégun oku wolé — ‘Trayendo el espiritu del difunto
a la casa’. Mediante este, se cree, que los sobrevivientes
seran nuevamente capaces de relacionarse con el difunto. El
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rito se lleva a cabo en la noche cuando todas las luces se
han extinguido. Como resultado de ello se hace una capilla
en una esquina o al pie de la pared central de la pared de la
casa; este es un punto especial de reunion entre el difunto y
sus hijos. Ahi, ellos van y le hacen ofrendas, hablan con él, le
piden favores especiales, hacen convenios o juran algo sobre
sus huesos. Por supuesto, ademas de este lugar, los Yoruba,
en general, sienten que pueden hablar con una persona
fallecida en cualquier lugar y en cualquier momento, ya que
ellos pueden estar en cualquier lugar que elijan, ahora que
esta libre de limitaciones impuestas por su vida fisica.

c) Suenos y Apariciones. Los Yoruba creen que los muertos
pueden ser vistos en suefios o trances, y que desde ahi
pueden darles informacion o explicaciones, o darles
instrucciones, o cualquier cosa de importancia para la familia
cuando esté en un serio predicamento. También pueden
enviar mensajes a través de otras personas o a través de
ciertos cultos para sus amigos. a lo largo del camino o en
lugares solitarios, o durante la noche, se cree que el difunto
puede aparecérsele a una persona ya sea para
proporcionarle ayuda, para guiarlo o para molestarlo. Un
dirge Yoruba que podemos usar para ilustrar esto es como
sigue:

O di gbéré!
Q d’a-rin-na-ko!
O d’oju ala!

Es la despedida final!
Ahora es cosa de encontrarse en el camino,
Ahora es en suefios (en donde nos encontraremos).

Por supuesto, hay algunos que dicen que ya que los difuntos
contindan viviendo después de la vida, no tienen nada mas
que hacer con aquellos que estan aqui. Ese es el punto de
vista expresado en el siguiente dicho Eni té ki ko wé hin mé,
6 ti fowd ro igi igbagbhé —El difunto no piensa en las cosas
que dejo atras’; o Eni t 6 ki ti re Oké-Odo: 6 ti f owd ro igi
igagbé — ‘El difunto se ha ido del otro lado del rio: ha dejado
su mano en el arbol del olvido’ (ha olvidado lo que dej6
atras). Tal opinién gana adeptos especialmente cuando las
cosas no van bien con los sobrevivientes y los ancestros
parecen estar sordos ante sus plegarias. Pero esto estda muy
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lejos de ser una opinidon generalmente aceptada, o que
persista mas que sus autores.

d) Comunidn con los Ancestros. Ahora estamos en posicién
de ser el verdadero significado del fenédmeno al cual se le ha
dado de ‘Alabanza a los Ancestros’, la causa principal de
este es la invencible conviccion de que aquellos que han
dejado este mundo solamente han cambiado su vida por
otra. En consecuencia por haber ido a esa vida, han sido
liberados de rodas las restricciones impuestas por la tierra:
asi es como poseen potenciales ilimitados que pueden
explotar para el beneficio o para el detrimento de aquellos
que aun viven en la tierra. Por estas razones es necesario
mantenerlos en un estado de tranquilidad. Pero esto es solo
incidental. Primeramente la ‘Alabanza a los Ancestros’ es
una extensiéon infinita de las actividades de la familia.
Aquellos que mueren no permanecen en la tumba. Su cuerpo
de hecho continua ahi, pero su esencia permanece a parte
de sus ‘cuerpos terrestres’. De hecho, los Yoruba creen que
el difunto permanece a un lado y ve todo lo que se hace
durante el entierro y los ritos funerales. No deja la casa o sus
propiedades hasta unos dias después del entierro, y todavia
después de completar ciertos ritos esenciales. Esto es a
consecuencia de la creencia de que los difuntos en realidad
nunca estan en la tumba que los Yoruba no tienen doctrina
de la Resurreccion del Cuerpo; que es, no en el sentido
dramatico, escatoldgico en que una tumba sefala la muerte
y la consumacién de todas las cosas. Para los Yoruba, lo que
acontece sucede inmediatamente después de la muerte — el
difunto, después de que se han realizado todos los rituales
necesarios, pasa a través de un tunel hasta la presencia de
Olédumaré para recibir cualquier juicio que lo aguarde. Ya
que el difunto realmente nunca esta en la tumba, contindan
siendo los padres o las madres que fueron antes de morir,
capaces de realizar sus funciones paternales, ahora de una
manera mas poderosa, sobre sus sobrevivientes. Los Yoruba
aun dicen Baba mi — ‘Mi padre’, o lya mi — ‘Mi madre’, cuando
hablan acerca de sus difuntos padres. A pesar de que hablan
de traer el espiritu del difunto a la casa, raramente dicen ‘Voy
a hablar con el ‘espiritu’ de mi padre’; lo que dicen es ‘Voy a
hablar con mi padre’. Asi los difuntos contindan teniendo
alguna relacion con los que eran su familia cuando estaban
en la tierra. Esto muestra que ‘el Culto a los Ancestros’ es
una nomenclatura errénea para lo que de hecho no es un
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‘culto’ sino la continuacién de una relacion entre el padre que
ya ha partido de este mundo y la descendencia que aun esta
aqui. Este es una vision que es senalada por el Odu Ogbé-
Irostin que dice que una persona debe de rendir sus deberes
filiales a un padre difunto para que pueda tener hijos que lo
cuiden.

e) Egungun y Oro. Estos dos cultos son medios para
demostrar de una manera mas concreta la creencia de que
aquellos que se van de esta tierra contindan su existencia en
cualquier otro lugar y estan en ‘contacto’ activo con aquellos
que aun estan aqui.

Egungun designa el espiritu del difunto quien es llamado en
la capilla ancestral. Se materializa en una figura vestida que
es especialmente designada para dar la impresién de que el
difunto esta haciendo una reaparicion temporal en la tierra.
Esta manifestacion puede ser de un ancestro en especifico.
Cuando este sea el caso, un rito de ‘crear’ el Egungun toma
lugar periédicamente, una vez al afio o mas seguido.
Egungun también simboliza la mas amplia concepcion de
que hay una vida después de la vida y que entre los que ya
se han ido y los que aun estan en la tierra, hay un muy
cercano y activo lazo. En este caso, el Egungun es solo Ara-
Orun — ‘Visitante del cielo’.

Para preservar la ilusién de que el Egungun es Ara Orun, el
personaje es cubierto completamente con un traje que no
permite apreciar sus caracteristicas fisicas principales. Solo
puede ver a través de un angosto y cerrado tejido y habla
con una ‘aguda voz de soprano’. Nadie, excepto unos pocos
autorizados, pueden acercarsele o tocarlo.

Las caracteristicas distintivas de Oro es su ‘voz’ lo que es el
‘bullroarer’, y el hecho de que, sobre todas las cosas, solo
opera dentro del bosque y aparece solo por las noches. Solo
hay unas pocas comunidades en las que se materializa como
una figura enmascarada: es esos lugares las mujeres son
encerradas cuando Oro aparece.

Or6 tal como Egungun solian operar como instrumentos de

disciplina y ejecucion en los gobiernos Yoruba de la
antigiedad.
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Los Yoruba enfatizan la concepcion de que tanto Egungun
como Ord se derivan de un motivo en comun. Para apoyar
esto, hay una historia, entre otras, en la que Egungun y Oro
eran hermanos, siendo Oro el mayor. Ambos eran labradores
y era deber de sus esposas el vender los productos de sus
granjas en el mercado.

La esposa de Egungun era muy ahorrativa y capaz, y era asi
como tenia suficiente dinero para comprarle ropa a su
esposo, mientras que la esposa de Ord era por demas
desprendida y no podia resistir la tentacion de la comida y las
pequefeces. Un dia Egungun se puso sus ropas y le pidié a
Oro que saliera con él, pero Oré no tenia que ponerse. Eso le
abrio los ojos a Ord a las fallas de su esposa; y entonces
alcanzo un latigo y empezo a flagelarla. La esposa consiguid
escaparse, y él consideré6 que no valia ni unas pocas
cenizas. El fue afrontado; especialmente por no haber corrido
tras de ellas porque estaba desnudo. Asi inicié su llamado
sin fin — la ‘'voz’ que escuchamos es el llamado a Bunnibun,
Su esposa, para que regresara por todas sus bien merecidas
cenizas. Esta historia circula, por supuesto, solo en aquellos
lugares en donde Ordo nunca se materializa con figuras
enmascaradas. Pero el motivo es claro: muestra el hecho de
que Egungun y Ord son hermanos gemelos.

f) Reencarnacién parcial. Es casi seguro que no hay una
creencia en el sentido clasico de la reencarnacion entre los
Yoruba; esto es, en el sentido que ‘la Reencarnacién es el
pasar del alma de un cuerpo a otro... la suerte del alma
estara determinada por su comportamiento y asi dira cual
sera la forma de vida que encarne’. Los Yoruba hablan
acerca de A-tin-wa — ‘Otro que viene’; pero en realidad, no
se parece en nada en especifico.

La creencia especifica de los Yoruba acerca de aquellos que
han dejado este mundo es que una vez que han llegado al
Después de la Vida, ahi permanecen, y ahi Ilos
sobrevivientes y sus hijos pueden mantener una interaccion
ininterrumpida con ellos, especialmente si han sido buenas
personas mientras estuvieron en la tierra y estaban listos
para la muerte cuando fallecieron.

Sin embargo, nos encontramos con la paradoja involucrada
en la creencia de los Yoruba difuntos ‘reencarnan’ en sus
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nietos y bisnietos. En primer lugar se creen que en lugar de
esta reencarnacion, los difuntos continian viviendo después
de la vida; aquellos que aun estan en el mundo pueden tener
comunién con ellos y ellos estan ahi con todas sus
cualidades ancestrales. Segundo, se cree que ellos
‘reencarnan’, no solo en sus nietos o bisnietos, sino también
en los nietos y bisnietos de generaciones posteriores y de
contemporaneos, que pueden ser hermanos y hermanas y
primos, tias, y sobrinos, tios y sobrinas, y demas. Aun, a
pesar de estos repetidos ‘renacimientos’ que deben de ser
bastante exhaustivos, los difuntos contindan con completa
vida y vigor en Ehin-iwa.

Para tener alguna luz en esta paradoja, nos ayudaria el
examinar primero el proceso por el cual un ancestro
‘reencarnado’ es identificado.

Cuando el nifio tiene tres meses de nacido, se consulta el
oraculo; este rito es conocido como Mimo Ori omo -
‘Conociendo el Ori del nifio’, o Gbigb6 Ori omo -
‘Escuchando el Ori del nifio’. Ahora, esto es lo mas
significante: de acuerdo con este rito, el conocer el Ori del
nifo es conocer al ancestro que ha ‘reencarnado’. También
debe de hacer notarse que la ‘reencarnaciéon’ de un ancestro
es conocido como Yiya omo- ‘Convirtiendose para ser nifio’,
o ‘volverse encarnado’. Es tomado como un buen augurio el
cumplimiento de la bendicién que los que desean el bien
invocan sobre los sobrevivientes quienes han cumplido con
los ritos funerales de un padre; A & ya 16wo re o — ‘que se
convierta en hijo tuyo’. También esta la plegaria que Awoya a
kan Ori eni o — ‘Permite que su ‘quien llegara’ (hijo) llene el
tapete (se desarrolle y se multiplique)'.

Pareceria, entonces, que aqui tenemos una clara creencia de
que el Ori del ancestro se transmite al cuerpo de una nueva
creacion. Sin embargo, nos desconcierta el hecho de que de
que de acuerdo a este sistema, un nieto no puede tener el
‘monopolio’ del Ori ancestral; y en ese caso tenemos que
elegir entre la imposibilidad de transmitir el Ori y la
posibilidad de que el Ori pueda ‘dole out’ por si mismo ad
infinitum. Ninguna de las alternativas parecen llevarnos a
ningun lugar.
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Asi Mimo Ori o Gbigbdé Ori y Yiya omo no pueden ser
tomados para establece una creencia de una reencarnacion
en el sentido técnico. Todo esto parece establecer es la
creencia del hecho concreto de que hay ciertas
caracteristicas dominantes del linaje que se mantienen
recurrentes en los nacimientos siguientes y asegurando la
continuidad de la existencia vital de la familia o el clan. Esta
observacion esta sustentada en el hecho de que entre los
Yoruba no es desconocido el que el oraculo declare que un
hijo es un ‘convertido’ de una persona que aun vive: esa
persona es conocida como A-faikuya — ‘Alguien que, se
convierte’, ‘(un hijo) sin haber muerto’.

Cuando se han dicho todas estas cosas, debemos de admitir,
en conclusién, que hay muchas cosas acerca de nosotros
que aun no conocemos. Seria bueno que en recompensa a
este asunto hay posibilidades que aun estan mas alla de
nuestra comprensién. Debemos de hacer notar con interés la
hipotesis de F.W.H. Myer acerca del ‘yo subliminal’, la cual
William James modificd, y por el cual permanece la idea ‘de
que hay mas vida en nuestra alma que de lo que nos damos
cuenta’; y que ‘por eso... alguna porcién de nuestro yo debe
reencarnar. Los nombres Babatundé ‘Padre regresa’ y
Yétundé — ‘Madre regresa’ y otros nombres de la misma
categoria que especifican el regreso de ancestros
particulares, son muy sugestivos. Por lo que Gbigbé Ori y
Yiya omo incluyen muchas personas como ‘reencarnaciones
parciales’ junto con los mismos ancestros, ninguno de estos
nombres es repetido en mas de un hijo. Babatundé es el
hombre del hijo que nace inmediatamente después de la
muerte de su abuelo y Yétundé el nombre de la nifia que
nace inmediatamente después de la muerte de su abuela.
Ningun otro hijo después de estos dos debe de ser nombrado
Babatundé o Yétundé (ni ningin otro nombre con la misma
connotacion) en referencia al mismo ancestro.

Debemos regresar al punto de discusion, que no es la
resolucion de la paradoja sino el hecho de que hay una
paradoja aparente que esta en terreno soélido en lo cual los
Yoruba basan su creencia acerca de la realidad concreta de
Ehin-lwa.

Nuestra siguiente pregunta ahora es, ‘,En donde esta esta
Ehin-lwa?’ Generalmente, uno debe de decir que hay
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diversas opiniones al respecto. Hay aquellos que creen que
el morir es solo cambiar de lugar en la tierra. Los muertos
continian su existencia en otro pais o region lejos de en
donde crecié. Se establece en su nuevo ambiente iniciando
por completo su vida; se casara y tendra hijos, construira una
casa, iniciara un negocio y tendra una nueva, pero normal,
existencia hasta que vuelva a morir y se mude porque su
paradero sea descubierto por gente que lo conocié en su
vida pasada. Las historias que apoyan esta creencia
abundan entre los Yoruba. Esto es, por supuesto, una
creencia que algunos lo explicarian como resultado de ‘el
fantasma de los muertos’.

Una forma un poco modificada de esta creencia es que solo
los malvados y aquellos que no han cumplido sus dias en la
tierra, y , por eso, no pueden ser recibidos de nuevo en el
cielo, son aquellos que continian en alguna parte de la tierra.
Esto explica el porque la mente de los Yoruba puede
acomodar las creencias de que Ajiran e llé-Ifé y algunos
otros lugares especiales en la tierra Yoruba son lugares
habitados por los ‘difuntos’. Esto responde en parte la mayor
pregunta involucrada en la creencia de los Yoruba de la
existencia de Eléré o Emére quienes se cree son la causa del
fenémeno de abiku, que es la clara nocién de la metafisica
en la creencia Yoruba.

La verdadera creencia ortodoxa de los Yoruba acerca de
Ehin-lwa, es que hay un lugar definido, otro que esta tierra, a
donde van los difuntos. EI nombre general de este lugar es
Orun, del cual su significado original parece ser ‘la cara de’ y
también , el lugar de alabanza' y ademas, ‘al lado de la
Deidad’. Orun en un sentido general significa'Cielo’, o
‘Paraiso’, en donde habitan Olédumaré y los Orisa.

Con referencia a Ehin-iwa, los Yoruba hablan acerca de dos
Orun. El primero es Orun Rere, Orun Funfun, Orun Baba Eni
— ‘Buen Orun’, ‘Orun Blanco’, ‘El Orun de nuestro Padre’, y el
segundo es ‘Orun Buburu (burdku), ‘Orun Apaadi — ‘Mal
Orun’ del Tiesto’. — ‘Este es un basurero celestial, como el
montén de escombros de cada villa, en donde se botan las
vasijas rotas...; o puede compararse con un horno en donde
hay fragmentos de vasijas, calientes y secas’.
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Los difuntos son alojados en cualquiera de estos dos lugares
con el factor decisivo del Juicio de Olédumaré. Ya hemos
observado que uno de los factores que lo hacen una realidad
urgente para los Yoruba es Su juicio imparcial. Tienen la
fuerte conviccion de que los pecadores no se iran sin recibir
su castigo y que el juicio es sobre todos los pecados. Ellos
continuamente dicen de alguien que sufre en exceso, Iwa
relé n fiya je €, ‘Es su caracter lo que le trae aflicciones’ o Ao
mo ohun ti 6 ti se ti Olérun n fi egba ré na a — ‘No sabemos la
razoén por la cual Olédumaré lo aflige’.

Pero el juicio al que los Yoruba le temen mas es al que le
aguarda a cada persona, primero al final de la vida en la
tierra, involucrando la agonia de morir, y después en Ehin-
Iwa cuando se sabra el primer veredicto de Olédumaré.

Los Yoruba sefialan escalofriantes ejemplos de personas de
quienes sus finales fueron tragicos en consecuencia de sus
malos caracteres. Algunos de estos parecieron evadir las
consecuencias de sus acciones; pero cuando el final de sus
vidas se acercaba fueron visitados por ciertas adversidades
como quedarse ciegos o perder a su hijo favorito y
terminaron en  muertes miserables y funerales
inceremoniados. Hubo algunos de ellos que fueron
golpeados anticipadamente por lo que les esperaba, tanto
que durante sus ultimos minutos, involuntariamente hicieron
confesiones detalladas de todos sus actos malévolos. Por
esta razén, cuando los Yoruba piensan en el final, piensan
dos veces antes de actuar. Aqui hay un fragmento de los
Odu:

Otura méji:
Ir6 pipa ki i wi pé k'a ma I'éwo I'éwo,
llé dida ki i wi pé k'a ma d’agba,
Sugbon 0jo a-ti-sun I'ebo.

El mentir no evita que uno se vulva rico,

El romper un convenio no evita que uno llegue a la
vejez

Pero el dia de dormir, esperara un inevitable llamado
a responder

Hemos mencionado Akiise —Es-un-tabl’, el principio
retributivo personalizado puesto en operacién por Olédumaré
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para castigar al pecador. Otros nombre que se le dan son
Elésan —'El Vengador’, Abééré ‘Aquel que interroga’. En una
de estas tres capacidades, se manifieste en una manera
inequivoca entes el pecador. Dentro de irété-Edi se tiene el
dicho,

Elésan a san k’a sai san;

Abéere a béere, k'a sai béere

O da fun Ordnmila

T’ 6 se kolokildo omo re

T ako t’ abo.

El Vengador se vengara, no puede hacer mas que
vengarse;

Aquel-que-pregunta interrogara, no puede hacer mas
que interrogar,

Esta es la declaracion del oraculo para Ordanmila
Quien le daba estrictas advertencias a sus hijos
Hombres y mujeres.

Cuando la persona llega a Ehin-iwa, se enfrenta ahi con su
juicio final. Y ahi debe de dar cuenta de lo que solia hacer en
su vida, particularmente en referencia a su caracter. El juicio
es ante Olédumare, a pesar de que algunas veces se dice
que es delante de Obatala, lo que viene siendo lo mismo, ya
que Obatala es solo un representante de Olédumare.

Gbogbo ohun ti a ba se I'ayé
L’a 6 kunlé ro I'érun.

De todo lo que hacemos en la tierra,
Debemos rendir cuentas arrodillados en el cielo

A 6ro'j6 I ésé Edumare
o
A 6 ro ‘j6 I'ése Obatala I'érun

Se establecera nuestro caso a los pies de Olédumaré
o

Se establecera nuestro caso delante de Obatala en

el cielo

Asi, una persona tendra un lugar en el buen Orun, el Orun de

los Padres, o consignado al Orun del tiesto de acuerdo con el
veredicto de Olédumaré. Ese es el destino final.
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En conclusién, consideremos la calidad de la vida Después
de la Vida. Generalmente, los Yoruba piensan que los
hombres malvados sufren una maldicién infinita en su Orun.
La vida ahi parece aborrecida y ni si quiera llega al estandar
de lo peor en la tierra. En las palabras finales de despedida
para los difuntos, podemos escuchar algo como:

Ma ma j’ okun,

Ma ma j’ ekolo,

Ohun ti won nje I Orun
Ni ki o maa ba won je

Asegurate que no alimentes ciempiés,
Asegurate que no alimentes lombrices,
Los que la gente alimenta en Orun

Es lo que debes de alimentar

Eso significa que debes de ir al cielo en donde los habitantes
alimentan buenas codas y no al lugar equivocado. A esto
algunos responderian;

Ma j’ okun,
Ma ' ekolo,
[1é ayé ni tii ‘ba ni ‘lo

No alimentes ciempiés
No alimentes lombrices
Eso depende del caracter de uno en la tierra

La vaga idea de la metamorfosis o la trasmigracion de las
almas, que son ambas doctrinas ajenas a los Yoruba,
estrictamente hablando, se encuentra en esta conexion.
Aparte de la posibilidad de una vida de maldad profunda,
también esta la posibilidad de que uno transmute en una
criatura mas baja. Hay un canto funebre Yoruba que dice:

O ka tan,

O d’ ewré olu-jewsé;

O ku tan;

O d’ agutan olu-j'imo;

O ku tan;

O d’ aldamu tii ‘jeun I' ébaa ogiri;
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El esta muerto

Se convirtié en una cabra que se alimenta de hojas;
El esta muerto,

Se convirtié en una oveja que se alimenta de hojas
de palma;

El esta muerto,

Se convirtié en un piojo que se alimenta a lo largo de
las paredes.

Ademas del juicio, también hay una nota de inseguridad
acerca de la suerte de los difuntos; para e este canto hay un
fragmento que va inmediatamente después de que termina.

Los Yoruba han definido la suerte de los bueno. Ellos van al
Buen Orun. Mientras atraviesan la puerta todos sus
familiares y amigos que ya estén ahi van a recibirlo dandole
una calurosa bienvenida. Si una persona fue genuinamente
feliz y préspera en la tierra, su vida en el cielo sera
igualmente feliz. De hecho, la vida en Orun es una copia
aumentada y corregida, eliminando todas la penas terrenales
e incrementando enormemente todas las alegrias. Uno de los
beneficios mas grandes considerados por los Yoruba de
llegar al cielo es que pueden reunirse con sus familiares y
amigos que ya habian partido.

Orun Baba Eni es un lugar en donde se va a disfrutar la
recompensa de haber sido bueno y estar en compafia de
sus semejantes. Esto es ciertamente algo que le da
confianza y conforta a uno cuando llega al final de la vida.
Con esta creencia, los buenos Yoruba pueden enfrentar lo
que venga Después de la Vida, sabiendo que Orun es el
unico lugar en donde vivira renovado y se sentira de regreso
‘a casa’.

Ika pa Abiri, Abiri ku

E ni ko si nnkan;

Iku pa abiri, Abiri r' Orun
E ni ko si nAkan;

Ibi ti Iku ti pa Ogini

Lai eye ‘0 dé bé je;

E “si tun Awi pé ko si nhkan!
Wén ni, Ko si nhkan;

Sé Awo ki iku

Awo Kiirun

Nse '’Awo maa nlo si la
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ftunla, ilé awo

Ika asesind a Abiri, Abiri murio,

Dices que no hay nada que cause incomodidad

Ika asesind a Abiri, Abiri fue al cielo;

Dices que no hay nada que cause incomodidad

El lugar en donde Iku asesiné a Ogini

Los pajaros nunca mas fueron ahi a alimentarse

Aun dices que no hay nada que cause incomodidad
Ellos responde, ‘No hay nada que cause

Para aquellos que ya han llegado al rito de los
profundos secretos ocultos

Nunca mueren;

Aquellos que ya han llegado al rito de los profundos
secretos ocultos

Nunca ven corrupcion;

Aquellos que ya han llegado al rito de los profundos
secretos ocultos

Solo van a itunla la casa final de los completamente
iniciados



15.

¢ Cambiar o Decaer?

A lo largo de este libro, un hecho permanece con inequivoca
claridad; esto es, Olédumaré es de significado vital y
absolutamente indispensable para los Yoruba. Esto es lo que
se ha estado enfatizando; porque de esa manera hemos
visto que se ha hecho justicia por el Factor esencial por el
cual la vida y las creencias de los Yoruba se adhieren y
tienen sustento; a través de él hemos llegado al inaudible
conocimiento de que es una falsa nocion el describir o
referirse a Olédumaré en cualquier manera que pueda
sugerir que El es un deus incertus o un deus remotus, ya que
El es totalmente real.

En consecuencia la posicién y estatus de Olédumare, y la
evidencia afiadida que hemos reunido, podemos con
confianza predicar que la religion de los Yoruba era, o
consistia en un ‘Primitivo Monoteismo’. No hemos dado
cuenta del interés de algunos investigadores que delante de
nosotros han sido impresionantemente confrontados por este
hecho.

La cuestién del histdrico origen del monoteismo, o de que tan
‘puro’ era originalmente, es un tema mas que debatible, algo
que es muy probable con nos lleve por un mal camino en la
indomabilidad de sus conjeturas y teorias. Aun asi, tenemos
la confianza para establecer categéricamente que el ultimo
origen de tal arrogante concepcién no puede ser ninguna otra
que la revelacién del Mismo Dios Viviente Quien nunca ha
permanecido sin testigos en ninguna era o generacion. A la
pregunta de su pureza primitiva, solamente podemos repetir
que no hay ancianos Yoruba que hayan aceptado que el
grupo de divinidades que ahora habitan el panteén es una
union posterior al efecto del cual so ha sido reunido para el
beneficio de la religion. Y hemos implicado la responsabilidad
de que la presente posicién en la que Olédumaré aparece en
el sistema es un desarrollo posterior en el que hemos
establecido que es un reflejo del patron social de los Yoruba.

Ahora, si la religion tal como esta ahora es punto de partida
para lo peor del primitivo estado de pureza, nuestra siguiente
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tarea es averiguar la causa de su retroceso. De lo que
sabemos del sistema por completo, parece que su principal
debilidad es que los propietarios de sus doctrinas y
tradiciones son los sacerdotes sobre los cuales su caracter
individual o calibre depende su ordenamiento. Y estos
sacerdotes son guiados en su tarea por muchos motivos de
los cuales el rango descendente de importancia para la
pericia espiritual, exigencias culticas, contingencias sociales,
asertividad del clan, al beneficio personal. Esto les facilita el
multiplicar sus cultos de tal manera que tenemos hoy un
pantedn de innumerables divinidades. Los sacerdotes actuan
bajo el impulso de sus motivos guia, y la gente que deberia
de alabar y ser llevados a campos espirituales, los siguen si
cuestionar nada. Esto nos lleva a que no haya ‘profetas’ que
despierten y mantengan vivo en la gente el sentido de la
pureza primaria de la religion y salven la religion de las
regresiones que se vuelven inevitables. Esta falta de profecia
como una cosa separada de los cultos con la funcién
principal de enfatizar con fuerza reiterada cual es la esencia
de la religién, lo cual es nuestra principal explicacion del
destino que ahora esta tomando.

Bajo las presentes circunstancias, es mas bien dudoso si
podemos hablar ‘de la religiéon de los Yoruba como un
termino preciso. Lo que ha parecido como un paquete
acomodado de cultos individuales fuera de los que todos
eligen de acuerdo con las tradiciones de su linaje o su
familia, o segun dictan las circunstancias de la vida. Sin
embargo, el ‘paquete’ que guarda a todos los cultos
individuales (si continuamos con la metafora) es Olédumare.
Asi, si hablamos de ‘la religion de los Yoruba’, solamente lo
podemos hacer refiriéndonos al hecho de que Olédumaré es
el corazon que le da significado y coherencia a todo el
sistema. Esto es lo que los mismos Yoruba dirian si tuvieran
que describir su religion con un termino preciso.

La complicacién involucrada en todo lo que hemos estado
diciendo es la cuestidon del nombre que se le daria a la
religion es debatible. ‘Politeismo’ ciertamente no es un
nombre muy adecuado, sin embargo la apariencia de las
cosas lo podria sugerir. Hablando estrictamente, el
‘politeismo’ presupone un pantedn en el que Olédumaré seria
uno (sin importar Su estatus) entre muchos, en donde El no
esta. El es “totalmente otro”, Su relacién con las divinidades
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es de soberania mediante la cual ordena en Sus dominios en
los cuales estan incluidas las divinidades. Estrictamente
hablando, ninguna divinidad del panteén Yoruba puede
cumplir un capricho a menos que Olédumare lo permita, ya
sea por autorizacion directa o por un convenio. En esencia,
como hemos observado, el alma de la religiéon, lo que le da
coherencia, es el monoteismo que esta implicito en
Olédumaré. Pero ya que ese monoteismo se ha visto
atenuado a través de muchas divinidades de quienes sus
cultos forman el fendmeno objetivo de la religion, el encontrar
un nombre que la describa se ha convertido en un problema
para los investigadores honestos y concientes. Geofrey
Parriender, cuando se enfrentd a este problema, dijo, ‘seria
util el encontrar un término que denotara a una religion que
tiene un Dios supremo y que también alaba a otros dioses.’
Para el propésito de un nivel descriptivo, nos gustaria sugerir
aqui algo sorprendente como el ‘Monoteismo Difuso’; esto
tiene la ventaja de mostrar que la religion es monoteista, y
que en su monoteismo una Deidad delega ciertas porciones
de su autoridad a ciertos funcionarios divinos que trabajan
para EL como sus comisionados. Para un nombre propio
diriamos que no podria haber otro mas que
‘Olodumareteismo’. Sabemos que Ila palabra esta ya
coronada con el ‘ismo’; pero este es un significado vital para
apreciar su total importancia de la que se beneficia por
completo la palabra.

A pesar de la debilidad interna que se hace por su
retrogresion, la religion de los Yoruba ha sido afectada por la
incursién de las religiones de dos mundos — Cristianismo vy el
Islam — que llegaron al pais con todo y sus culturas. Es dificil
en este momento el decir con exactitud cuando hicieron
contacto por primera vez las religiones en su pais; su llegada
esta vinculada con la historia antigua de los Yoruba, el
material que aun se escribe y que los historiadores aun
recolectan. Pero mientras estudiamos la religion y la cultura
de los Yoruba, resultan ciertos elementos que para nosotros
parecen ajenos al caracter general de su tradiciones.

Permitanos tomar dos ejemplos importantes:

Primero veremos el culto de Oluorogbo en llé-Ifé. La historia
de esta divinidad esta conectada con la crisis en la vida de
Ifé. Entre Ifé e Igbo siempre ha habido una lucha continua a
consecuencia de lo cual el formador fue subyugado. Esto no
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fue por que igbod fuera superior en fuerza fisica a Ifé, sino
porque parecia que cada vez Igbd tenia aliados
sobrenaturales que peleaban por ellos.

Sucedié que era una mujer de Ifé, Morémi era su nombre, la
que habia causado la sospecha de que los aliados
‘sobrenaturales’ de Igbd no eran tan humanos como
parecian; habia un truco en algun lugar, y si se pudiera hallar
el truco, los Iigbo serian faciimente predichos y derrotados.
Asi que decidio que el truco deberia de ser descubierto y se
asigno la dificil y peligrosa tarea de hallarlo. En la
preparacién para su hazafia, fue al rio Esinmirin e hizo un
convenio con su divinidad de que si tenia éxito en su
aventura, le haria la ofrenda que eligiera cuando regresara.
Esto concluyo en que ella fue capturada por los igho; y como
ella era una mujer de gran belleza, pronto encontr6 la ayuda
de su rey y se convirti6 en su esposa favorita. Con esta
ventajosa posicién, encontré muy facil el resto del trabajo;
con tal ingenuidad que solo una mujer de su calibre sabe
como emplear, pronto aprendié las maneras y la sabiduria de
la gente, entre lo que se encontraba el objeto de su aventura
— la ‘misteriosa’ estrategia que repetidamente le habia dado
la victoria a igho sobre Ifé. Habiendo completado su tarea, se
escapo y regreso a llé-Ifé en donde le ensefid a la gente que
la estrategia de Igbd consistia principalmente en enmascarar
a cierto numero de sus guerreros bajo una cubierta de paso y
asi hacerlos lucir inhumanos. Los Ifé confiadamente
esperaros al siguiente ataque de igbo y las cosas resultaron
tal como Morémi las habia dicho, con el resultado que los
Igbd fueron completamente derrotados y subyugados.

Morémi fue entonces al rio Esinmirin y cumplié su promesa.
De acuerdo con el oraculo, la Unica ofrenda que la divinidad
del rio aceptaria era su unico hijo, Oluorogbo. Entonces ella
lo ofrecid. Oluorogbo resucité y subid por una cuerda la cielo.

Ha habido varios comentarios de esta historia. Hagamos una
resefia de las mas recientes. S. O. Biobaku piensa que
‘Morémi suena sospechosamente parecido a Marian (o
Maria) y también podria ser Jestas o Dalila; y sacrifico a su
unico hijo que resucitdé de la muerte lo que nos recuerda a
Jesus Cristo y la historia cristiana de la redencion del
hombre. H. U. Beier, por otro lado, advierte que ‘el sacrificio
del unico hijo no es peculiar dentro de la mitologia Yorubéa o
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cristiana... la resemblanza entre los nombres Morémi y Maria
no es muy convincente’.

Demasiado para las opiniones representativas de los
investigadores de la materia. ¢ Cudl es la creencia actual de
los Yoruba con respecto a esta historia? Los Yoruba creen
que Oluorogbo es de hecho el salvador de su pueblo. Pero
todo lo establecido con respecto a su culto sugiere mucho la
influencia Cristiana. Su sacerdote siempre les relata historias
que son idénticas o, al menos, muy similares a aquellas de
Jesus Cristo. Oluorogbo es descrito como Oni-wéé orun — ‘El
estudioso quien esta en el cielo’ porque, de acuerdo con las
tradiciones orales, él fue el origen de los libros y la escritura.
Es por eso que como parte de un ritual en la capilla se
rasgufa el suelo imitando la escritura.

No hay duda alguna respecto a la evidencia, de que el culto
de Oluorogbo ha sido coloreado por un elemento extranjero
que pudo haber sido el cristianismo. Esto nos refiere a la
sugerencia en el capitulo 8 de que Oldorogbo es
probablemente una extensién de Ela. Puede que haya algo
en la sugerencia de R. E. Dennett de que probablemente en
algun momento en llé-Ifé hubo dos iglesias, una dedicada a
Maria y otra a Jesus.

Ahora, consideremos el culto a Orisa-nla. Se nos ha dicho
que en llé-Ifé unos de los emblemas en la capilla de esta
archi-divinidad de la tierra Yoruba solia ser un ‘montén’
hecho con libros. Durante la procesién de la mafiana que
abre el festival anual, el sacerdote grita en intervalos. O riyé-
&? lyé ri 0? (O ri ‘wéé? Iwé ri o) ‘;Viste los libros?”;Los
libros te vieron?' Esto, , se nos dijo, era una oscura
referencia al montén de libros que solian ser llevados en la
procesion. Podria ser el mismo montén de libros que ha sido
referido como Idi en conexién con la primera historia de los
Yoruba. Un informante en Ifé nos relaté que cuando era
estudiante en la escuela de la divinidad en kadeti en ibadan,
fue presentado con un libro sacado de la capilla de Orisa-nla
por un sacerdote. ‘Esa es una de las cosas que alabamos
aqui.’ Dijo que se habia dado cuenta que el libro era una
Biblia escrita con letras ‘extrafias’ el cual creyd que era
hebreo o griego. Sin embargo, guardo el libro durante mucho
tiempo hasta que un investigador sin escrupulos con el cual
tenia un trato muy cercano se lo robd! Acerca de los libros en
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el templo de Orisa-nla en llé-Ifé hemos hecho una profunda
investigacion recientemente y parece que ya no se puede
encontrar un solo libro ahi.

Hay otra poca de evidencia que es histéricamente
significante. En l1é-Ifé, hay dos localidades que son llamadas
respectivamente Oké Itapa —'La Colina de la Rebelion’, y Oké
lléri —‘La Colina del Juramento’; y esta es la historia de cémo
recibieron sus nombres. Llegé a llé-Ifé una religion o cultura
que durante un doloroso periodo eclipsé a la religion del ligar
porque aquellos que la introdujeron eran mas poderosos que
los indigenas. (Esto puede hacer un poco de referencia a
algo como el origen del culto de Oduduwa. Tenemos la
sospecha de que esta religion era el Cristianismo o algo muy
parecido, ya que, de acuerdo con la tradicion, estd muy
conectada con ‘ibros’). Sin embargo, los habitantes de Ifa
solamente soportaron la imposicion hasta que fueron lo
suficientemente fuertes para poderse revelar. Cuando
estuvieron seguros de que podian derrotarlos, sefialaron un
dia en el cual se reunieron y unanimemente dijeron que
repudiaban aquello que estaba fuera de sus tradiciones. De
Okeé Itapa, llevaron a otro lugar al cual llamaron ‘la quema’
(algunos ancianos dicen ‘entierro’) toda la literatura
disponible en el pueblo. Después de este holocausto de
libros, unanimemente hicieron un solemne juramento con el
cual sellaban la decisién tomada en Oké itapa. De aqui que
el segundo lugar sea llamado Oké lléri — ‘La Colina del
Juramento’. Para marcar esta ultima parada y regresar a su
pueblo con su propio culto, los de Ifé inmediatamente
establecieron un templo para Orisa-nla, la archi-divinidad, en
Oké itapa en donde permanece hasta ahora.

Acerca del contacto actual de las misiones cristianas con
Nigeria estan los siguientes hechos. G. P. Groves habla de
las actividades misioneras de los portugueses y los
espafoles en Benin entre 1485 y 1655. asi la Enciclopedia
de la religion y las Etnias habla de las actividades
misioneras en Benin, Angola, Guinea, alrededor de las
mismas fechas. No seria extrafio que algunas ramificaciones
de aquellas primeras misiones hubieran alcanzado la tierra
Yoruba, particularmente llé-Ifé, que esta solo a 180 millas de
Benin.
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Sin embargo, hemos tomado en cuenta la opinién de una
autoridad tal como lo es Leon Underwood de que el arte
existente en Ifé es anterior y superior a la que se encuentra
en Benin, y que el arte de Benin parece haber sido un
desarrollo de la escuela de Ifé. Cuando combinamos esto
con la historia de la destruccion de los libros antes narrada,
parece muy claro que el contacto que hubo en llé-Ifé hace
cientos de afios es un hecho totalmente aislado. Esto no
sugiere que la historia de la literatura tiene que identificarse
necesariamente con la del bronce.

Una pregunta que aun aturde a la investigacion es la
extincién de los escultores y artistas que produjeron las obras
que se han encontrado en llé-Ifé. Conectada a todo esto,
hay una historia muy interesante contada por algunos
ancianos de Ifé. Se dice que los artistas y escultores solian
ser una sola clase, formando una especia de linaje. Y solian
no solamente hacer bustos de bronce y terracota, sino
también estatuas de tamafio natural de los reyes. Sucedi6
que un dia un rey muy querido fallecid; y por alguna razén
sus cortesanos mas cercanos no quisieron anunciar su
muerte. Entonces crearon la impresién de que aun vivia
instalando una esfinge de él en un oscuro rincén de una de
las salas del palacio, y a esta los capitanes y cortesanos
rendian tributo sin sospechar nada. Pero no tardé mucho
para que la decepcion fuese expuesta. El siguiente rey
estaba tan enojado porque habia estado esperando
tontamente el trono, asi que ordendé que todo el linaje de
artistas y escultores fuera asesinado, para que asi eso no
volviera a repetirse. Y asi concluye la historia con la razén
por la cual sucedi6 la completa extincion de los antiguos
artesanos y escultores.

Debe de hacerse notar que no hay nada de fantasioso en
esta historia. Cada punto debe de ser histéricamente
veridico. En la antigliedad, el oficio de los artesanos iba por
linajes dentro de un clan o una familia en la tierra Yoruba.
Hay casas o ranchos que recibieron su nombre porque
alguien que vivi6 alli fue famoso. Ejemplos son [l1é Asude —
‘La casa de aquellos que huelen el bronce’ - en llé-Ife;
Idumagbéde — ‘El barrio de los herreros’ — en Ondé; ldomowd
— el clan de aquellos que comercian esfinges de bronce’ — en
Sagamu. También, en aquellos dias, muy pocas personas
podian ver la cara del rey, y aquellos que podian lo hacian en
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un cuarto un tanto oscuro y por muy poco tiempo. El total
exterminio de un clan, especialmente de aquellos con pocos
miembros, no era imposible, especialmente si un tirano
gobernante tenia la sancion del oraculo y el apoyo de la
gente. El que esto sea un relato histérico de lo que causé la
extincién de los escultores y los artistas de la antigua escuela
de Ifé 0 no lo sea no es importante. El hecho es que no
quedd nadie que pudiera seguir con este oficio.

Para el inicio del tiempo, entonces, todo lo que conocemos
es que hay trazas del culto Yoruba en las antiguas
civilizaciones para quienes los actuales indigenas no son
relevantes. También esta claro que antes del presente
sistema de educacién fuera introducido en el pais, la raza
Yoruba actual no podia leer ni escribir en el sentido
occidental de los términos: transmitian los mensajes
oralmente y se comunicaban con sus amigos distantes
mediante un sistema de simbolos materiales.

El Cristianismo llegd nuevamente a la tierra Yoruba, de
acuerdo con la historia, en 1841, sembrada en los esclavos
que fueron liberados en la Sierra Leona. Llegd acompafiada
de la cultura occidental y vestida a la forma europea. Su
influencia para bien en el pais ha sido incalculable: ha
ampliado la visidbn del hombre, liber6 sus mentes de
supersticiones, y sus espiritus de miedos innecesarios. De
esta manera, les dio un progresivo sentido de valores
personales. Directa o indirectamente, ha ayudado a enfatizar
la creencia de los Yoruba en un dios supremo y ha impreso
en ellos lo sagrada que es la vida y la responsabilidad
humana; provocando asi, ajustes en las relaciones
personales. Su trabajo fue enormemente facilitado por la Pax
Britanica, y tiene el respaldo de la ley para declarar la guerra
contra todas aquellas cosas, que dentro de su creencia, sean
consideradas diabdlicas.

El Islam llegé a través de Sudéan via el norte de Nigeria. Esta
es otra religiéon que confirma la creencia de los Yoruba en la
Deidad. También enaltece su creencia acerca del fatalismo
predestinado islamico, con el resultado de ello podemos
escuchar a los Yoruba decir ‘Somos los pollitos de Dios: El
puede hacer con nosotros lo que su incuestionable soberania
decida’.
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Ambas religiones han tenido un efecto revitalizador dentro de
las creencias que tenia el culto Yoruba. El Cristianismo es la
religion de los filuminados’ y esta y el Islam son
‘fashionables’ hay muchos que buscan pertenecer a una u
otra solo por esa razén. Ya que los misioneros Cristianos
tuvieron la oportunidad de trabajar con las mentes de la
nifez Yoruba moderna a través de las escuelas dominicales,
usaron esta oportunidad, no solo para conformar el
evangelio, sino también para despreciar las costumbres y la
sabiduria de la tierra y para censurar casi todo — calificando a
los Yoruba como los inutiles e impropios, con el resultado de
los jovenes Yoruba educados, a través de las doctrinas
educacionales del Occidente, perdieron interés en ese tipo
de cultos, a pesar de que aun tenian curiosidad por algunas
supersticiones. De esta manera, se ha causado una muerte
parcial en estos cultos.

Mas aun, el cambio en la perspectiva ocasionada por las
nuevas religiones, especialmente el Cristianismo, ha
afectado a los mismos cultos. Es solamente en apariencia
que se han conservado. En realidad, han pasado por muchos
cambios internos. En capitulos anteriores, hemos enfatizado
el hecho de que en los rituales litirgicos Yoruba todo debe
de proceder correctamente de acuerdo con los patrones
tradicionales. Eso es en teoria; pero lo que esta sucediendo,
de hecho, es que los oficiantes se han desviado de lo que las
pasadas generaciones de adoradores aceptarian como las
tradiciones correctas. Lo ‘correcto’ ahora depende del
conocimiento imperfecto de ‘la manera en la que se hacen
las cosas’ en referencia tanto al lenguaje como al orden de la
liturgia que la gente ha aprendido. No es inusual que en
estos dias para encontrarse con una asombrosa ignorancia
de los dondes y por qués de los cultos en las personas que
por tradicion se han convertido en sacerdotes.

Esto es inevitable, por supuesto, en un sistema en el que el
avenimiento a un sacerdocio oficial no es una disciplina.
Ademas de la debilidad involucrada en la posibilidad de que
una persona pueda convertirse en sacerdote sin un
entrenamiento  sistematico, algunos de los actuales
representantes de los cultos son personas que regresan a
sus casas después de un largo periodo de ausencia, periodo
durante el cual han perdido el contacto con lo que se hacia.
La antigua generacion de sacerdotes ha muerto sin

247

transmitirle su conocimiento acerca de los cultos a los
jovenes.

A esto, debemos anadir los cambios en los sistemas politicos
causados por la influencia occidental. Habia un tiempo en el
que el rey debia de estara presente durante ciertos rituales.
Ahora, puede o no estar para realizar su parte en tales
rituales. Un ejemplo es una ocasion en la que escuché a los
adoradores de Ogun en Ondé lamentarse porque habian que
tenido que omitir ciertas partes de un importante ritual porque
su rey habia dejado de tener interés en esa ceremonia en
particular. En otra ocasion de enorme significado para el
pueblo, el Ooni de llé-Ifé decidié en el Ultimo minuto que no
asistiria a la ceremonia por el dafio que eso pudiera causar a
su imagen politica. Estas son cosas que casi no se
escuchan; pero, como en todos lados, las cosas estan
cambiando y con ellas, el sistema de los Orisa Yoruba.

Los testigos silenciosos del decaimiento del poder de los
cultos son las capillas y los templos que a lo largo de todo el
pais se encuentran en un lamentable estado de abandono.
Esta evidencia es algo que se nota en demasia aun en un
centro de culto como lo es llé-Ifée. En el momento que se
escribian estas lineas, el templo de Oduduwa, que esta
especialmente conectado con una institucion real, esta
descuidado y se esta derrumbando.

También ha habido un remarcable cambio en los valores
morales en toda la tierra. La influencia occidental no ha sido
muy benéfica para la gente: a los Yoruba se les han
ensefado muchas cosas! La Pax Britanica hace posible que
un ladrén escape de su bien merecido castigo si su abogado
es lo suficientemente astuto — el juez esta ligado a la
paradoja de una justicia objetiva que a pesar de que en su
corazén sabe que la persona acusada delante de él ha
cometido el crimen del que fue acusado, lo deja ir libremente
si la ley estd de su lado. El Cristianismo por un equivoco
propdsito, hace su propia contribucién al cambio de los
valores morales. De alguna manera, ha reemplazado el
antiguo miedo a las divinidades con la relevante pero dafiina
nocion de un Dios Quien es un Anciano sentimental, esta
listo para perdonar hasta los pecados mas viles del hombre,
el Dios de quien su ‘bondad y severidad’ han sido separadas.
Igualmente hace el Islam creando la errébnea impresion de
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que el cumplimiento de los deberes obligatorios y los actos
redimidos por las buenas acciones son suficientes para el
propdsito de ganarse el cielo. El resultado de todo esto es
que nuestra filustracion’ producto de las dos religiones
‘fashionable’ es que ahora podemos robarnos sin ninguna
carga moral aquellos articulos y comida puesta a la venta en
el cruce de caminos y al lado del camino, lo que solia ser
muy seguro: ahora pueden alegremente apropiarse de las
propiedades de otra persona; pueden romper convenios, O
promesas con total indiferencia; se sientes libres de hacer
todo esto con los que las antiguas costumbres y la sabiduria
tiembla solamente con pensar en tales cosas.

Nigeria estda verdaderamente ‘ahorcada ... por un
Desconocimiento de los Dioses’. Los dias de los cultos en
sus antiguas y conservadoras formas estan contados. Pero
no es facil decir que los cultos estdn muriendo por completo
mientras que sus costumbres pasen por cambios radicales,
el nacionalismo busca mantener su espiritu. Tiempo después
de lo que puede ser descrito técnicamente como el inicio del
nacionalismo, ha habido signos de revuelta contra la gente
que ha llegado a seguir una religion y una cultura extranjera y
las voces de los nativos se han levantado como una seial
para regresar a las viejas costumbres y la sabiduria de sus
padres.

Vemos sefiales de estas revueltas en sectas que empezaron
a existir alrededor de 1925, y que desde entonces se han
esparcido por todo el pais. Los motivos iniciales de las sectas
era la insatisfaccion espiritual que los nigerianos empezaban
a tener con el Cristianismo que tenia muy poca moral y
parecia que solo agravaba la necesidad espiritual. Hay, sin
embargo, una inseguridad definida tras la religién nacional o,
deberiamos decir, la nacionalista, basada en el sistema de
los Orisa. Por esta razén, ha habido un movimiento durante
algun tiempo para darle al culto a Ordnmila una ‘nueva vista'.
Pareciera que es el Unico culto que en este momento pasa
por una reorganizacién. Los sacerdotes-adivinos se aferran a
él porque es su medio de existencia. También saben y son
perturbados por el hecho de que abundan muchos
charlatanes que estan haciendo una ‘racket de la
adivinacién. Ahora, de vez en cuando se sostienen
conferencias entre los Babalawo, y se construyen casas de
reunion; todo con el fin de establecer el culto propiamente.
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También notamos una recrudescencia del viejo culto socio-
religioso de Ogboéni tanto que se le ha dado el nombre
especifico de Fraternidad Reformada de Ogbédni. Mientras
que Ogbéni ain mantiene en esencia si gloria inicial, esta
rama se ha derivado de ella enmascarandose bajo un
exterior ‘reformado’ que no tiene nada que ver con su origen,
pero es en definitiva una respuesta a la actitud que ha caido
inconscientemente sobre todos los cultos Yoruba como
cosas diabdlicas que aun llevan la carga europea.

La Fraternidad Reformada de Ogbéni tiene muchas carnadas
anunciados mediante los cuales los incautos son atrapados
dentro de sus intrigas. Estos son principalmente (a) que ha
sido originada por un alto, inteligente y astuto sacerdote de la
Iglesia Anglicana para proporcionar la moral adecuada que
se consideraba era esperada del cristianismo introducido por
los europeos. (b) Que no hace distinciones religiosas —
Cristianos, Musulmanes, y cualquier otro podia entrar y
encontrar ‘compafierismop’. (c) Su clamor por hacer a las
personas mejores cumplidores de la voluntad de Dios lo que
ni el Cristianismo ni el Islam nunca podria hacer porque sin
su ayuda los iniciados nunca podrian encontrar la iluminacion
y ayudarse en cada dificultad que pudiera presentarseles o
que el mundo les pudiera imponer.

Hay tres factores que han incapacitado en demasia a la
Fraternidad Reformada de Ogboni:

a) Ha habido una oposicion muy fuerte a ella desde el
inicio. Fueron primeramente los Musulmanes los que
inequivocamente estuvieron en su contra, se asentd que
cada Musulman tenia que elegir entre la fe Islamica y esta, y
que no podia haber ningiin compromiso. Esto fue porque el
Islam detectd que representaba una amenaza a sus pilares
fundamentales y oficialmente legislaron en su contra. Desde
ese pronunciamiento definitivo ningin Musulman puede
convertirse en miembro de la Fraternidad Reformada de
Ogboni.

Por cierto, la oposicion de la lIglesia a la Fraternidad

Reformada de Ogbéni, curiosamente ha sido dividida. Esto
puede ser debido al hecho al hecho de que muchos lideres
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de las iglesias se han visto enredado en sus intrigas y ahora
les falta la valentia y la gracia que les permitiria liberarse.

b) Muchos de sus miembros se han desilusionado; a
pesar de que cada miembro es ‘convertido’ a su culto,
aquellos miembros que son honestos les hacen saber a sus
companeros muchos detalles que a ellos no se los hicieron
saber. Ademas, el culto ha contrariado a aquellos que no son
miembros por su sonada politica de victimizacién que
encuentra lugar en las casas de servicio civil y mercantil del
pais, de hecho, en todos los que caminan por la vida.

c) El culto no es lo suficientemente intelectual en
comparacién con aquellos que son pensados con seriedad y
que buscan el conocimiento y la solucién de los misterios de
la vida. Sin esta delgada cubierta esotérica, hay muy poco
para la satisfaccion del inquisidor serio. Es esta falta
intelectual lo que evita que la Fraternidad Reformada de
Ogbéni se presente como un Gnosticismo Yoruba. Aquellos
que han buscado el conocimiento esotérico pueden encontrar
una pequeia apelacion en el festejo y los excesos, en bajos
Jesus, o en cuidar la fuente del rencor y la victimizacion.

Nuestra siguiente pregunta concierne al futuro de los cultos
Yoruba. Esta no es una pregunta sencilla porque la
respuesta puede ser algo mas que especulacién. Es obvio,
sin embargo, de que en el momento en el que el viento sopla
en dos direcciones el segundo sera consecuencia del
primero.

Primero el proceso de atrofia que ha atacado a los cultos es
seguro que continua con la conspiracion de los factores que
hacen la falta general de interés de los nifios educados en
ellos. Encontramos que la mayoria de nuestros estudiantes
universitarios son extremadamente ignorantes con respecto a
los cultos. Este es un hecho general que puede observarse
en todo el pais.

Como resultado de la atrofia que se apodera de los antiguos
cultos y la vacuna que se ha creado en consecuencia, parece
que se hubiera concertado una alianza entre el nacionalismo
y el intelecto para formular algo con un caracter nacionalista
especifico del sistema presente. Hemos mencionado la
Fraternidad Reformada de Ogboéni. De la misma manera en
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la que el culto de Ogboni ha sido ‘reformado’, cualquiera de
los cultos, o una amalgama de muchos cultos, debe de ser
vestida con un nuevo atavié o darsele una nueva forma para
actualizarlo. Lo que podria suceder es inferior a lo que ya
sucede. En 1943, el Sr. A Fagbenro — Beyioku entregd una
lectura titulada Orunmilarismo, la Base del Jesuismo El
propésito principal des esto era la teoria de que Orunmila, la
divinidad del oraculo, era el profeta del Dios para los Yoruba
(o mas bien, los africanos), aun en la misma manera que
Jesus Cristo era el profeta de Dios para los Judios; y, mas
aun, Orunmila era de un estatus mas alto ya que este ultimo
derivd de su creador. Aun después de esta lectura una
‘iglesia’ conocida como jo Orinmila —‘La Iglesia de Oranmila’
se ha expandido en muchas partes del pais. Esta ‘iglesia’
ordena su adoracién bajo un patrdn cristiano, por una liturgia
especifica dirigida a Olédumaré a través de Oranmila. Y
debe de hacerse notar que la adaptacion de esta liturgia al
culto se ha hecho sin ninguna violencia hacia la religiéon de
los Yoruba; es solo un restablecimiento de un patrén
mientras que su cdodigo principal se mantiene.

Alguna vez en los 50’s, la Corporacién Emisora Nigeriana
establecieron un comité para examinar la cuestion de que si
el Olodumareismo era la ‘religion’ de los Yoruba (o, de
hecho, de los Africanos) o no. El comité recibié una fuerte
respuesta por parte de los adoradores de Orunmila que
decian que su religion debia de tener igual reconocimiento
comparada con el Cristianismo y el Islam; esto es, que su
culto se desenvolviera en los programas nacionales emitidos.
El comité sencillamente se decidié en contra del clamor del
Orunmilarismo presentando hecho irrefutables de que ya que
Orunmila era solamente una, principal pero una, entre las
divinidades del panteén Yoruba, ningun culto entre muchos
podria ser proclamado como la ‘religion’ de los Yoruba, sin
hablar de todo Africa. Pero era bastante obvio que si el
comité no hubiera sido formado y no se hubiera hecho lo que
hicieron, la Corporacién Emisora Nigeriana facilmente se
hubiera hecho de medios para publicitar el establecimiento
de una religién nacionalista basada en una herejia deliberada
tal como la que se ha sefialado antes. La situacion fue
realmente salvada por un ejecutivo de la Corporacion quien
fue lo suficientemente observador para detectar lo que
implicaba lo que se proponia y objetaba fuertemente ante los
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demas, algunos de los cuales instigaron la propuesta,
tachandolo de fervor nacionalista.

También pudimos darnos cuenta que los Odu han sido
alterados hasta el punto en el que se le ha conferido a
Orunmild un estatus que lo convierte en alguien mas
importante e incluso hasta en el progenitor de Jesus Cristo y
Mahoma. Uno de los mas interesantes recitales en donde se
ha observado esto es uno en el que se cuenta la historia de
una mujer llamada Moréwa. Esta mujer era infértil; pero esta
decidida, a pesar de todo, a tener un hijo. Para eso,
entonces, se acercé a Orinmila una noche y le pidi6 una
medicina que abriera su matriz. Oranmila acepté curarle su
esterilidad, y le dijo que regresara a la mafana siguiente por
la medicina, porque como ya era de noche y ‘las hierbas ya
se habian dormido (Ewé ti sun)’. Moréwa, sin embargo, no se
iba a ir sin la medicina esa misma noche. Oranmila le pidié
nuevamente que dejara a las hierbas dormir (J° éwé sun = Jé
ki ewé sun — ‘Permite que las hierbas duerman’) y regresa
peor la medicina en la mafiana. Aun asi Moréwa no se iba y
como resultado de su inoportunidad, Oranmila tuvo que ir al
jardin, recolectar las hierbas requeridas y prepararle la
medicina. Como resultado, Moréwa quedd embarazada y
tuvo un nifio. Ortnmila decreté que el nifio de deberia de ser
llamado J' éwé sun ‘Permite que las hierbas duerman’ como
recuerdo de lo inoportuna que habia sido su madre. Asi, la
historia concluye que, fue asi como Jesus (Jesu en Yoruba,
que, de acuerdo con la historia, es una contraccion de J' éwé
sun —'Permite que las hierbas duerman’) nacié6 de Maria
(Mordéwa siendo una variante de Maria que es el Yoruba para
Maria de acuerdo con la Biblia Yoruba) gracias a la ayuda de
Ortnmila. Una fantastica historia nacida de una
desenfrenada imaginacion, sin duda alguna! Pero solamente
muestra hasta que extremo han llegado las cosas.

En conclusion, la religion tradicional es, en este momento,
tratando de encontrar una vida renovada. Se estd
enfrentando al reto de competir con las otras religiones
existentes en el pais. De hecho pareciera que se a propuesto
el ganar, para lograrlo esta inflingiendo la lealtad de la
mayoria de los Yorubd y, para solucionar lo relacionado con
el mantenimiento, las crisis y las etapas de la vida, su
magnetismo es infaliblemente efectivo para atraer un nimero
considerable de clientes regulares que han sido iniciados
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como Cristianos y Musulmanes. De hecho, no se le deberia
negar un lugar dentro de las religiones existentes en el
mundo, ya que el hacerlo seria solo un hacerla notar mas.
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